Inhaltsverzeichnis

Buchbeschreibung:

Uber den Autor:

Vorwort

Einleitung

Kapitel 1

SrT Krsnas Aufbruch nach Dvaraka
Kapitel 2

ST Krsna zieht in Dvaraka ein
Kapitel 3

Die Geburt des Kaisers Pariksit
Kapitel 4

Dhrtarastra verlasst den Palast
Kapitel 5

SrT Krsna verlasst die Erde
Kapitel 6

Die Pandavas ziehen sich rechtzeitig zurtick

Kapitel 7

Wie Pariksit das Zeitalter des Kalis empfing

Kapitel 8
Strafe und Lohn des Kalis
Kapitel 9

Maharaja Pariksit wird von einem Brahmana - Knaben

verflucht

Kapitel 10

Sukadeva Gosvamri erscheint
Unser spiritueller Meister

O NP~ W

68
108
108
156
156
212
212
279
279
305
305
362
362
399
399
442

442
489
489
526



Gottes ewige Geschichten Buch 2

Von Murli Manohar Das Gaur Vanacari



Buchbeschreibung:

"Gottes ewige Geschichten" ist eine Neuauflage der vedischen
Schriften in deutscher Sprache und in der neuen deutschen Recht-
schreibung. Mit der Edition der vedischen Schriften von Murli
Manohar Das Gaur Vanacari wird versucht, den Lesefluss der heili-
gen Texte zu verbessern, indem die Originaltexte der Sanskritsprache
weggelassen werden. Das ist besonders hilfreich bei der Ebook-Fas-
sung flir IPad, Tablets, IPhone, Handy, Ebookreader und anderen
mobilen Geriten.

Die Kommentare sind von A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada.
Wir miissen das gegenwartige Bediirfnis der menschlichen Gesell-
schaft erkennen. Worin besteht dieses Bediirfnis? Die menschliche
Gesellschaft wird nicht mehr durch geographische Grenzlinien auf
bestimmte Linder oder Gemeinden beschridnkt. Sie ist weitldufiger
als im Mittelalter, und die allgemeine Tendenz geht heute dahin, dass
sich die Welt zu einem Staat oder einer Gesellschaft zusammen-
schlie8t. Die Ideale des spirituellen Kommunismus beruhen den
ewigen Geschichten Gottes (Srimad - 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 menschlichen Gesell-
schatft erfiillen.



Uber den Autor:

Murli Manohar Das Gaur Vanacari wurde im Dezember 1954 in der
Eifel geboren. Schon als Jugendlicher war seine Neugier auf spiri-
tuell 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,
Homoopathie, Radiéstesie, Reiki, das Tao der Liebe bis hin zur Cha-
krentherapie.

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 dem Aphorismus der Vedanta -
Philosophie (janmady asya yatah), 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.
Es bedarf eines Schlissels, wie die Menschheit auf einer
gemeinsamen Grundlage in Frieden, Freundschaft und Glick
vereint werden kann. Das Srimad - Bhagavatam wird dieses
Bedlrfnis erfillen, denn es bietet eine kulturelle Vorlage zur
Respiritualisierung der gesamten Menschheit.

Das Srimad - Bhagavatam soll auch an Schulen und Universitaten
gelehrt werden, denn es wurde von dem groflen Gottgeweihten
Prahlada Maharaja, der selbst ein Schiler war, empfohlen, um das
damonische Gesicht der Gesellschaft zu verandern.



Uneinigkeit in der menschlichen Gesellschaft ist darauf
zurlckzufuhren, dass es in einer gottlosen Zivilisation an religidsen
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 Schdpfung 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 des Srimad - Bhagavatam hilft
uns nicht nur, den letztlichen Ursprung aller Dinge zu erkennen,
sondern auch, unsere Beziehung zu ihm und unsere Pflicht der
Vervollkommnung der menschlichen Gesellschaft auf der Grundlage
dieser Erkenntnis zu verstehen. Das Srimad - Bhagavatam ist ein
gewaltiger Lesestoff in der Sanskritsprache und wird jetzt mit groRer
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
geniugend Kenntnisse vermittelt, dass er sich gegen Angriffe von
Atheisten verteidigen kann. Darulber hinaus wird er imstande sein,
andere dazu zu bringen, Gott als konkretes Prinzip anzuerkennen.
Das Srimad - Bhagavatam beginnt mit der Definition des letztlichen
Ursprungs.

Es ist ein authentischer Kommentar zum Vedanta - sdtra vom
gleichen Verfasser, Srila Vyasadeva, und filhrt den Leser Schritt fiir
Schritt, durch neun Cantos, =zur hochsten Stufe der
Gotteserkenntnis. Die einzige Vorbedingung zum Studium dieses
bedeutenden Werkes transzendentalen Wissens besteht darin,
behutsam Schritt fir Schritt vorzugehen und es nicht wie ein
gewodhnliches Buch planlos zu Uberfliegen. Man soll es also Kapitel
fur Kapitel (eines nach dem anderen) studieren. Der Lesestoff ist mit
dem Oiriginalsanskrittext, der lateinischen Transliteration, den
Synonymen, der und Erlauterung so aufgebaut, dass man sicher
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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 kdnnen, ohne durch
die ersten neun Cantos gegangen zu sein. Das Werk besteht
insgesamt aus zwdlf in sich abgeschlossenen Cantos, doch jedem
ist zu empfehlen, sie in kleinen Abschnitten nacheinander zu lesen.
Ich muss meine Schwéachen 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 hochsten Herrn ist, eine
transzendentale Schoépfung, die zu dem Zweck entstand, eine
Umwalzung im gottlosen Dasein einer irregeflihrten Zivilisation
einzuleiten. Selbst wenn solche transzendentalen Schriften
Unregelmaligkeiten aufweisen, werden sie von gelauterten, vollig
rechtschaffenen Menschen gehdrt, gesungen und angenommen.«
Om tat sat

A.C. Bhaktivedanta Swami



Einleitung

Der Begriff »Gott« und der Begriff »absolute Wahrheit« befinden
sich nicht auf der gleichen Ebene. Das Srimad - Bhagavatam fiihrt
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 Gber
den personlichen 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 hdchste ausflihrende
Organ eine Person, und der unpersonliche Aspekt der Regierung ist
dem personlichen untergeordnet. Es steht also aulier Zweifel, dass
wir, wann immer wir von Herrschaft Uber andere sprechen, das
Vorhandensein eines personlichen Aspekts zugeben missen. Da es
verschiedene Herrscher fur verschiedene zu verwaltende Positionen
gibt, kann es viele kleine »Gotter« geben. Nach der Bhagavad -
Gita wird jeder Herrscher, der eine bestimmte, auRergewohnliche
Macht besitzt, vibhdtimat - sattva genannt, ein vom Herrn
ermachtigter Herrscher. Es gibt viele vibhdtimat -  sattvas,
Herrscher oder Gotter mit verschiedenen besonderen Fahigkeiten,
doch die absolute Wahrheit ist einer ohne einen Zweiten. Das
Srimad - Bhagavatam bezeichnet die absolute Wahrheit oder das
Summum Bonum als den parar satyam.

Der Verfasser des Srimad - Bhagavatam, Srila Vlyasadeva, erweist
als erstes dem pararh satyam (der absoluten Wahrheit) seine
achtungsvollen Ehrerbietungen, und weil der pararh satyam die
urspringliche Quelle aller Energien ist, ist der pararh satyam die
hochste 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
1Svara (Herrscher) ist gleichbedeutend mit dem Wort »Gott«, doch
die hochste Person wird paramesvara genannt, was so viel
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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 hochste Personlichkeit weild
alles - sowohl direkt als auch indirekt. Individuelle, winzig kleine
Personen, die Teile der hdchsten Persdnlichkeit sind, mégen direkt
und indirekt alles Uber ihren Korper und seine &aulerlichen
Eigenschaften wissen, doch die héchste Personlichkeit weill alles
Uber Ihre aulleren sowie lhre inneren Eigenschaften.

Die Worte janmady asya weisen darauf hin, dass die Quelle jeder
Schopfung, 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 Korper durch die Berihrung mit dem Lebewesen zu
einer funktionierenden Maschine. Menschen mit einem geringen
Maf an Wissen halten die kdérperliche 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 ahnlicher Weise ist
die ursprungliche 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,
wohingegen die kosmische Welt die untergeordnete Einheit bilde.
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Die urspringliche Quelle aller Energien ist die Lebenskraft, und Sie
wird folgerichtig als die hdchste Person anerkannt. Sie ist sich
deshalb alles V ergangenen, Gegenwartigen und Zuklnftigen wie
auch jedes Winkels lhrer Manifestationen, seien diese materieller
oder spiritueller Natur, bewusst. Ein unvollkommenes Lebewesen
weily nicht einmal, was in seinem eigenen Korper 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 hochste Person allvollkommen ist, kennt Sie natdrlich
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
Madglichkeiten, es kritisch zu studieren.

In neuerer Zeit predigte SrT Krsna Caitanya Mahaprabhu das
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 eingefugt.
Mége 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 Sri 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, fir alle Menschen
durchfiihrbar. Es war sein Wunsch, dass diejenigen, deren Heimat
Indien ist, in jedem Winkel der Welt das Srimad - Bhagavatam
verkinden.
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Das Srimad - Bhagavatam ist die Wissenschaft von Krsna, der
absoluten Personlichkeit Gottes, Uber den wir schon in der
Bhagavad - Gitd einige Informationen erhalten. Sr1 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 Krsnad anzunehmen - zu ihrem
eigenen Wohl, zum Wohl der Gesellschaft und zum Wohl der
gesamten Menschheit.

Ein kurzer Abriss des Lebens und der Lehren Sri Caitanyas, des
Predigers des Srimad Bhagavatam

Sr1 Caitanya Mahaprabhu, der groRe Apostel der Gottesliebe und
Vater des gemeinsamen Chantens der heiligen Namen des Herrn,
erschien in dieser Welt in Sridhdma Mayapura, einem Viertel der
Stadt Navadvipa in Bengalen, am Phalguni Pirmima 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 grolien
Gelehrten Srila Nilambara Cakravarti aus Navadvipa, geheiratet
hatte.

13



Jagannatha Misra wurden von seiner Frau Srimati Sacidevi eine
Anzahl von Téchtern geboren, von denen die meisten in jungen
Jahren verstarben. Seine vaterliche Zuneigung richtete sich somit
auf zwei am Leben gebliebene Soéhne, Sri Visvaripa und
Visvambhara. Der zehnte und jungste 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 Haushalter in Navadvipa. Seine erste Frau,
Srimati Lak$mipriya, verstarb in jungen Jahren, als sich der Herr
gerade auf einer Reise durch Ostbengalen befand. Nach seiner
Ruckkehr 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, Srimati 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 Siiden des Landes, und predigte das
Srimad - Bhagavatam.

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

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

Sr1 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 iiber die transzendentale Stellung Sri 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 Koénigs von Vraja (Nanda Maharaja)
erschien, die hochste 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
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
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- Purana als die makellose Schrift an, die zum Verstandnis des
Herrn flhrt, 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 Sr Caitanyas, wie Srila Vrndavana dasa Thakura,
Sr1 Locana dasa Thakura, Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami, Sri
Kavikarnapura, 817 Prabodhananda Sarasvati, Sri Rdpa Gosvami,
ST Sanatana Gosvami, Sr Raghunatha Bhatta Gosvami, ST Jiva
Gosvami, Sri Gopala Bhatta Gosvami, Sri Raghunatha dasa
Gosvami, und in spaterer Zeit, in den letzten zweihundert Jahren,
Sr1 Visvanatha Cakravartt Thakura, SrT Baladeva Vidyabhasana, Sri
Syamananda Gosvami, Sri Narottama dasa Thakura, Sr
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 Uber 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 grofltenteils in Sanskrit und Bengali verfasst sind, den meisten
Menschen unbekannt, aber wenn sie schliellich das Licht der Welt
erblicken und der denkenden Menschheit vorgelegt werden, dann
wird Indiens Ruhm und die Botschaft der Liebe diese kranke Welt
Uberfluten, die mit verschiedenen illusorischen Methoden, die nicht
von den acaryas in der Schulernachfolge empfohlen werden,
vergeblich nach Frieden und Wohlistand sucht. Die Leser dieser
kleinen Schilderung des Lebens und der Lehren Sri Caitanyas
werden groRen Nutzen daraus ziehen, die Blicher Srila Vrndavana
dasa Thakuras (SrT Caitanya - Bhagavata) und Srila Krsnadasa
Kavirdja Gosvamis (Sri Caitanya - Caritamrta) zu studieren. Die
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Jugendzeit des Herrn wird am faszinierendsten vom Verfasser des
Sr1 Caitanya - Bhagavata dargestellt, und was die Lehren betrifft,
so werden sie anschaulicher im Sri Caitanya - Caritamrta
dargelegt. In geraffter Form sind sie der Englisch sprechenden
Offentlichkeit in unserem Werk Teachings of Lord Caitanya
zuganglich. Die Jugendzeit des Herrn wurde von einem seiner
bedeutendsten Geweihten und Altersgenossen, dem Arzt Srila
Murari Gupta, aufgezeichnet, und der spatere Teil des Lebens Sri
Caitanya Mahaprabhus wurde von seinem Privatsekretdr, SrT
Damodara Gosvami, auch Srila Svartpa Damodara genannt,
niedergeschrieben, der in PurT praktisch ein stadndiger Begleiter des
Herrn war. Diese beiden Gottgeweihten zeichneten so gut wie alle
Ereignisse im Leben des Herrn auf, und spater wurden alle oben
genannten Bucher Gber 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
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das jetzige Zeitalter empfohlen sind, sollten die Menschen ihren
Nutzen aus ihnen ziehen und dem Pfad der grofen 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 Kalis (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.
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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 fur die gerechte Sache in Indien. Er
veranstaltete einen Umzug von hunderttausend Menschen mit
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Tausenden von mrdangas und karatalas, der sich entgegen der
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 beséanftigen, 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 bése sein kdnne, worauf ihm der
Herr erwiderte, der Onkel mutterlicherseits solle seinen Neffen in
seinem Haus gebihrend 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
Kuhen 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 Toéten 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 torichter Menschen sein wurden. Fur das Kali - yuga ist
nur der sankirtana - Yajia empfohlen, mit dem alle Ziele aller
anderen Opferhandlungen erfiillt werden. So Uberzeugte der Herr
schlieRlich den Kazi, der darauf ein Anhanger des Herrn wurde. Er
lieR bekanntmachen, dass niemand die sankirtana - Bewegung Sri
Caitanyas behindern solle, und der Kazi hinterliel3 diese Anordnung
in seinem letzten Willen zum Wohl seiner Nachfahren. Das Grab
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des Kazi ist noch heute in der Gegend von Navadvipa zu sehen,
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 fiir die richtige Sache kann er jeden
Schritt unternehmen, der zum Ziel fihrt. Arjuna war ebenfalls ein
Vaisnava - Geweihter SrT Krsna, und er kampfte heldenhaft, um
den Herrn zu erfreuen. In &hnlicher Weise war Vajrangaj,
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
Vaisnhava 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 heil’t, 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
Tir zu Tir zu schicken, das Srimad - Bhagavatam zu predigen.
Ganz Navadvipa wurde von seiner sankirtana - Bewegung
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Uberflutet, und seine Hauptquartiere wurden im Haus Srivasa
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 Anhénger 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 Vorlbergehenden erfuhren sie, dass
zwei Bruder 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, Schirzenjager und Banditen
Siinder, die jeder Beschreibung spotteten. Als Srila Nityananda
Prabhu dies alles horte, kam er zu dem Entschlul}, 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
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beiden Briider, den Namen Sri Haris zu chanten. Die betrunkenen
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 empoéren, sagte er in seiner Gite: »Es macht
nichts, dass ihr diesen Stein nach mir geworfen habt. Ich bitte euch
immer noch, den heiligen Namen Sr7 Haris zu chanten.«

Einer der Bruder, Jagai, war Uber dieses Verhalten Nityananda
Prabhus von Staunen ergriffen. Er fiel ihm zu Fif3en 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 FiRen 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 Kalis -
yuga zu befreien, und die Brider Jagai und Madhai waren typische
Beispiele flr solche gefallenen Seelen. Neunzig Prozent der
Bevdlkerung des gegenwartigen Zeitalters gleichen diesen Bridern
trotz hoher Herkunft und weltlichen Ansehens. Nach Aussage der
offenbarten Schriften wird die gesamte Weltbevélkerung im
gegenwartigen Zeitalter von niedrigstem Stdra Wesen oder sogar
noch niedriger sein. Es ist zu beachten, dass Sri Caitanya
Mahaprabhu niemals das unveranderliche Kastensystem durch
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Geburtsrecht anerkannte; vielmehr folgte er streng den Aussagen
der sastras hinsichtlich der wirklichen ldentitdt oder Svartpa der
Lebewesen.

Als der Herr sein Sudar$ana - cakra herbeirief und Srila Nityananda
Prabhu ihn anflehte, den beiden Bridern zu verzeihen, fielen Jagai
und Madhai zu den Lotosfuf3en des Herrn nieder und baten ihn um
Vergebung fir 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 slindige Tun und alle wisten Gewohnheiten aufgaben. Die
Brider waren einverstanden und versprachen, alle sindhaften
Gewohnheiten abzulegen. Der glitige 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 Haushélterlebens offenbarte der Herr nicht viele
der Wunder, wie sie gewdhnlich von Persoénlichkeiten seiner Art
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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
wilinschten, 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 SpréRling 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 térichten 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 Uber die
verschiedenen Arten von Menschen in der Gesellschaft nach und
stellte fest, dass besonders Studenten, Professoren,
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fruchtbringende  Arbeiter, Yogis, Nichtgottgeweihte und
verschiedene Klassen von Atheisten gegen den hingebungsvollen
Dienst fiir den Herrn eingestellt seien. »Meine Mission ist es, all die
gefallenen Seelen dieses Zeitalters zu befreien«, Uberlegte er,
»aber wenn sie Vergehen gegen mich begehen und mich fur einen
gewohnlichen Menschen halten, wird es sich nicht ginstig fur sie
auswirken. Wenn sie dazu kommen sollen, ein Dasein der
spirituellen Verwirklichung zu beginnen, missen 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 flnfhundert Jahren war die Gesellschaft noch nicht so tief
gesunken wie heute. Zu jener Zeit erwiesen die Leute einem
sannyasi Achtung, und der Sannyasr folgte strikt den Regeln und
Regulierungen des Lebensstandes der Entsagung. Sri Caitanya
Mahaprabhu war von dem Gedanken, im Zeitalter des Kalis 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 Sri Caitanya erwog, in den sannyasa - Stand zu treten,
geschah es, dass Kesava Bharati, ein sannyasi der Mayavadi -
Schule aus Katwa in Bengalen, Navadvipa besuchte und
eingeladen wurde, mit dem Herrn zu speisen. Als Kesava Bharatl in
das Haus Sri 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
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er sich, um die Formen der $astras zu wahren, von Kesava Bharati
zum sannyasi weihen, obwohl Kesava Bharatl nicht der Vaisnava
sampradaya angehorte.

Nachdem der Herr Sich mit Kesava Bharati besprochen hatte,
verliel® 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
Durchfihrung 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 ausgefihrt hatte, gab er, als er auf
Hindernisse fur sein Predigen stieR3, 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 Hauptstiitzen 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 Gosvamni), angefiihrt von
Srila Rdpa und Sanatana, denen aufgetragen wurde, nach
Vrndavana zu gehen, um die dortigen Pilgerstatten ausfindig zu
machen. Die heutige Stadt Vrndavana und die Bedeutung von
Vrajabhimi wurden somit durch den Willen des Herrn, Sri Caitanya
Mahaprabhu, offenbart.

Gleich nachdem der Herr in den sannyasa - Stand getreten wair,
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
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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
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, Sr1 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 Sannyasi sah, jammerte sie. Sie bat ihren Sohn, als
seinen Hauptsitz Purt zu wahlen, damit sie leicht Nachricht von ihm
erhalten konne, und der Herr erfiillte seiner geliebten Mutter diesen
letzten Wunsch. Danach begab er sich nach Puri und liel die
Bewohner von Navadvipa in einem Meer des Klagens Uber sein
Fortgehen zuriick.

Der Herr besuchte auf dem Wege nach Puri viele bedeutende Orte.
Als Erstes besuchte er den Tempel Gopinathajis, der einmal fir
seinen Geweihten Srlla Madhavendra Purl eingedickte Milch
gestohlen hatte. Seitdem ist die Bildgestalt Gopinathajis
wohlbekannt als Krsna - cora gopinathaji. Der Herr horte diese
Geschichte mit groRem Vergniigen. 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 ST
Caitanya - Caritamrta von Krsnadasa Kaviraja Gosvami sehr
lebendig geschildert.

Nach dem Besuch des Tempels Krsna - cord - gopinathas von
Remuna in Balasore, Orissa, reiste der Herr weiter nach Purl.
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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
- Gopalas mit groRem Vergniigen, 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 Goétzenbilder sind, wie dies Menschen mit geringem Wissen
behaupten. Die Bildgestalt Gottes im Tempel ist die arca -
Inkarnation der hochsten Personlichkeit Gottes, und daher ist die
Bildgestalt in jeder Hinsicht mit dem Herrn identisch. Sie kommt
dem Gottgeweihten je nach dem Malde 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. SrT 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 Tempelwachter konnten den transzendentalen Zustand des
Herrn nicht begreifen, aber es gab einen groRen Pandita namens
Sarvabhauma Bhattacarya, der zum obersten Pandita am Hofe des
Kdénigs von Orissa, Maharaja Prataparudra, ernannt worden war.
Sarvabhauma Bhattacarya fihlte sich durch die jugendliche
Ausstrahlung Sr1 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
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transzendentale Trance kommt nur selten vor, und dann auch nur
bei den grélten Gottgeweihten, die sich schon auf der
transzendentalen Ebene, jenseits der materiellen Existenz,
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 fir
Sanskrit - Schrifttum, war. Der gelehrte Pandita wollte den
transzendentalen Zustand des Herrn auf das genaueste
untersuchen, da gewissenlose Gottgeweihte oft korperliche
Zustande vortduschen, 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 (berpriiffte 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 Nasenlochern. 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
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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
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 fur 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
gewdhnlich 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
Persdnlichkeit Gottes darzustellen, wohingegen der Bhattacarya
bemuht war, in ihm den groflen Gottgeweihten zu sehen. Beide
argumentierten aus dem Blickwinkel der authentischen sastras, und
nicht, indem sie sich auf die Uberzeugungskraft der vox populi
stutzten. Die Inkarnationen Gottes werden von den authentischen
Sastras bestimmt, nicht von den Stimmen verblendeter Fanatiker
aus dem Volke. Sri Caitanya war tatsichlich eine Inkarnation
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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
Bhattacarya und Gopinatha Acarya ergaben sich nicht solch
torichtem Gefihlstiberschwang. Im Gegenteil, jeder versuchte, die
Gottlichkeit Sr Krsna Caitanyas, gestutzt 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, SrT Caitanyas GroRvater miitterlicherseits, ein Mitschiiler
des Vaters von Sarvabhauma Bhattacarya gewesen war. Dadurch
rief der junge Sannyas? Sr Caitanya vaterliche Zuneigung im
Bhattacarya hervor. Sarvabhauma Bhattacarya war der Lehrer vieler
SannyasTs der Sankaracarya - sampradaya, und er selbst gehédrte
ebenfalls dieser Richtung an. Er winschte sich daher, dass auch
der junge Sannyasi Sri Caitanya von ihm Uber die Lehren des
Vedanta hore.

Die Anhénger 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 angehoren, sind allgemein bekannt dafiir, 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 hérte ihm

35



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
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 hére 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 grolen Wissenschaft nicht
richtig bewandert. Die Erklarung zum Vedanta - sltra wird vom
Verfasser selbst im Srimad - Bhagavatam gegeben. Einer, der das
Bhagavatam nicht kennt, wird schwerlich verstehen kdénnen, 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 verstéandlich 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 namlich deutlich, dass
der Herr noch etwas anderes im Sinn hatte -, und daher bat er ihn,
seine Gedanken zu offenbaren.

Der Herr sprach daraufhin wie folgt: »Mein werter Herr, ich kann die
Bedeutung der sitras des Vedanta, wie janmady asya yatah, $astra.
- yonitvat und athato Brahma jijhasa begreifen, aber wenn du sie
auf deine eigene Weise erklarst, wird ihre Aussage unverstandlich.
Der Sinn der sutras wird schon in ihnen selbst erklart, aber deine
Auslegungen verdecken sie mit etwas anderem. Du gibst nicht die
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direkte Bedeutung der sdtras wieder, sondern interpretierst sie auf
deine eigene Weise.«

Der Herr griff mit diesen Worten alle Vedantisten an, die das
Vedanta - sidtra 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 - stra 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 auflier Zweifel.
Was immer in den Veden festgestellt wird, muss bedingungslos
anerkannt werden, sonst stellt man die Autoritdt 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 Autoritat 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 miuissen so, wie sie sind, ohne weltliche
Schlufdfolgerungen, 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
Autoritat 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

37



Letzteren wenigstens den Mut haben, die Veden unverhohlen zu
verneinen, wohingegen die sogenannten Befolger der Veden diesen
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, musse 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 zurickgewiesen 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 Autoritat in Frage. Es ist toricht, sich
intelligenter zu diinken als Srila Vyasadeva. Er hat sich bereits in
seinen sitras geaulert, und es besteht keine Notwendigkeit flr
Hilfe von Personen geringerer Bedeutung. Sein Werk, das Vedanta
sutra, ist gleiRend wie die Mittagssonne, und wenn jemand
versucht, seinen eigenen Kommentar zum selbstleuchtenden,
sonnengleichen Vedanta - sidtra 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
personliche Gott mit absoluter Herrschaftsgewalt erkannt. Als
solcher muss die absolute Personlichkeit Gottes ganzlich voll von
Reichtum, Starke, Ruhm, Schonheit, Wissen und Entsagung sein.
Dennoch wird die transzendentale Persdnlichkeit Gottes
erstaunlicherweise als unpersonlich dargestellt.«

»Die unpersoénliche Darstellung der absoluten Wahrheit wird in den
Veden gegeben, um die weltliche Auffassung vom absoluten
Ganzen zu widerlegen. Die personlichen Eigenschaften des Herrn
sind vollig verschieden von allen Arten weltlicher Eigenschaften. Die
Lebewesen sind alle individuelle Personen, und sie sind alle Teile
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des hochsten Ganzen. Wenn die Teile individuelle Personen sind,
kann der Ursprung ihrer Emanationen auf keinen Fall unpersénlich
sein. Er ist die hochste 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 Schépfung. 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 Persdnlichkeit 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 Persodnlichkeit 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, Sidras 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
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verstandlich geschrieben, um die Wahrheiten der Veden zu
erkldren. In seinen Gebeten vor dem Knaben Sri Krsna sagte
Brahma, dass es flr das Glick der Einwohner von Vrajabhdmi, vor
allem fiur Sr Nanda Maharaja und Yasodamayi, 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 unpersdnlich, aber wenn solche
Mantras indirekt ausgelegt werden, kommt man zu der falschen
Schluf3folgerung, die absolute Wahrheit sei unpersonlich. Die
absolute Wahrheit, der personliche 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 unpersonlich.«

»Brahman besitzt alle Flllen 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 Sr1 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 ksetrajiia - sakti wird, obwohl sie qualitativ mit dem
Herrn gleich ist, aus Unwissenheit von materieller Energie
Uberwaltigt und erleidet somit alle Arten materieller Leiden. Mit
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anderen Worten, die Lebewesen werden der mittleren oder am
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 Gluckseligkeit und ewiges Wissen. Was das ewige Dasein
anbelangt, so wird es von der sandhini - Kraft gelenkt; &hnlich
werden Glluckseligkeit und Wissen jeweils von der hladhini - bzw.
samvit - Kraft gelenkt. Als der héchste aktive Herr ist er der hochste
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 erwdhnten
vedischen Lehren unter dem Vorwand, Anhanger der Veden zu
sein, in Frage stellen, sind ohne Zweifel noch gefahrlicher als die
Buddhisten.«

»Sr Vlyasadeva 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 hochste 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 pdrnas von ihm ausgeht, ist
er immer noch pirna.«
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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 Koérper 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 - sGtra 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 ermd@glicht wird. Als Ergebnis solchen Austausches erlangt man
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prema oder Liebe zu Gott. Hat man Liebe zu Gott erreicht, folgt
ganz von selbst Liebe zu allen anderen Lebewesen, weil der Herr
die Gesamtsumme aller Lebewesen ist.

Der Herr sagte, dass auller 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 Personlichkeit
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 verklinden, die
nichts anderes ist als verhillter 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 fur die Personlichkeit Gottes ist das hochste
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
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Persdnlichkeit Gottes solch transzendentale Eigenschaften besitzt,
dass Sie auch auf die Herzen der befreiten Seelen anziehend wirkt.

Dann winschte der Bhattacarya die Erklarung des »atmarama« -
Sloka aus dem Bhagavatam (I.7.10) zu horen. 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 Erlauterungen zu diesem $loka. Er
erklarte den sloka auf neun verschiedene Arten, die grofitenteils
logisch begrindet waren, da er zu jener Zeit der berihmteste
Logiker war.

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

Als er die Erklarung des »atmarama« - $loka vom Herrn
vernommen hatte, war der Bhattacarya liberzeugt, dass eine solch
Uberragende Darstellung von einem irdischen Wesen nicht zu
vollbringen sei. Zuvor schon hatte Sri 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 groltes Vergehen gegen die
LotosfliRe 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 gitig, 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 Fl6te in den
Handen.
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Sarvabhauma Bhattacarya fiel sogleich zu den Lotosfiiien des
Herrn nieder und verfasste viele passende $lokas zur Lobpreisung
der Gnade des Herrn. Er verfasste annahernd einhundert slokas zu
Ehren des Herrn. Da umarmte ihn der Herr, und in transzendentaler
Ekstase verlor Sarvabhauma Bhattacarya das Bewusstsein.
Tranenausbriche, Zittern, rasendes Herzklopfen,
Schweiltausbriiche, Gefiihlsaufwallungen, Tanzen, Singen und
Weinen - alle acht Symptome der Ekstase wurden am Koérper 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 fur den Herrn mit der Zeit
in Vergessenheit geraten ist, ist der Herr erschienen, um diese
Prinzipien wiederherzustellen, und daher bringe ich seinen
LotosfliRen 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 hei’t, den
hingebungsvollen Dienst fir den Herrn zu erreichen.

46



Der Herr reiste dann eine Zeitlang weiter in Richtung Sudindien 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) fur den Herrn, und somit erreichte er das Ufer der
Godavari, wo er Srila Ramananda Raya traf, der im Auftrag
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 fiillen. Wir werden hier eine kurze
Zusammenfassung dieser Unterredung geben.

Sri Ramananda Raya war eine selbstverwirklichte Seele, obwohl er
nach aulen hin zu einer niedrigeren Kaste als der der Brahmanas
gehorte. Er gehorte nicht dem Lebensstand der Entsagung an, und
aulRerdem bekleidete er ein hohes Regierungsamt im Staate.
Dennoch nahm Sr1 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
aulRere Erscheinung eines Menschen; fiur ihn war die Seele im
Innern und deren Tatigkeit entscheidend. Daraus muss man
schlielRen, dass die gesamten missionarischen Tatigkeiten des
Herrn sich auf der spirituellen Ebene befanden, und somit hat die
Lehre Sri Caitanya Mahaprabhus, das heit die Lehre des
Bhagavata - dharma, nichts mit weltlichen Angelegenheiten wie
Soziologie, Politik, wirtschaftlicher Entwicklung oder irgendeinem
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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
menschlichen Lebens befolgen sollte, um die Transzendenz zu
erkennen. Nach dem Urteil des Herrn ist das System des
varnadsrama - dharma nur etwas Oberflachliches und hat sehr
wenig mit der hochsten Verwirklichung spiritueller Werte zu tun. Die
hochste Vollkommenheit des Lebens besteht darin, von den
materiellen Anhaftungen frei zu werden und gleichzeitig den
transzendentalen liebenden Dienst fur den Herrn zu verwirklichen.
Die Personlichkeit Gottes hilft einem Lebewesen, das auf diesem
Wege fortschreitet. Hingebungsvoller Dienst ist deshalb der Gipfel
allen Wissens. Als Sri Krsna, die hdchste Persdnlichkeit 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.

Sri Ramananda Raya erwadhnte darauthin die Entsagung
fruchtbringender Handlungen zugunsten des Herrn. Die Bhagavad -
Gita (9.27) unterweist uns in diesem Zusammenhang: »Alles, was
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du tust, alles, was du isst, alles, was du fortgibst, sowie alle Bufden,
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.

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 grofer Schaden angerichtet werden
konnte; deshalb ist dies nicht so unvermittelt moglich. Raya empfahl
als Nachstes die ernsthafte Gemeinschaft mit selbstverwirklichten
Seelen und das ergebene Hoéren der transzendentalen Botschaft
von den Spielen der Personlichkeit Gottes. Dieser Vorschlag wurde
vom Herrn begriftt. 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 zuhoért, die Uber die Botschaft des
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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 kinstlich 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
selbstverwirklichter Gottgeweihter ist derjenige, der sich vollig dem
Herrn ergibt und dem materieller Wohlstand nichts bedeutet.
Materieller Wohlstand und Sinnengenul und deren Forderung 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. SrT Krsna Caitanya Mahaprabhu
empfahl diese einfache Methode der Selbstverwirklichung, die
aligemein 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
erortert wurden, fanden noch erhabenere spirituelle Gesprache
zwischen den beiden gro3en Personlichkeiten statt. Wir tibergehen
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
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haben weitere Gespréache Srila Ramananda Rayas mit dem Herrn
in einem anderen Buch (Die Lehren Sri Caitanyas) wiedergegeben.

Zum Abschluss dieses Treffens wurde Sri Ramananda Raya vom
Herrn empfohlen, sich vom Staatsdienst zurlickzuziehen und nach
Puri zu kommen, so dass sie zusammen leben und eine
transzendentale Beziehung genielen kénnten. Kurze Zeit spater
zog sich SrT Ramananda Raya vom Regierungsdienst zuriick und
empfing ein Ruhegehalt vom Koénig. Er kehrte zu seinem Wohnsitz
nach Puri zurlick, 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 Purm mit vier oder funf Freunden
hoéchst vertrauliche Gesprache Uber spirituelle Werte zu fiihren. So
verbrachte er achtzehn Jahre in spiritueller Trance. Diese
Gesprache wurden von seinem Privatsekretar Sri Damodara
Gosvami, einem der vier vertrautesten Geweihten, aufgezeichnet.

Herr unternahm ausgedehnte Reisen durch ganz Sidindien. Auch
der grole 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 sidwestlichen Teil der
grolien indischen Halbinsel. Der Herr entdeckte in Sidindien zwei
sehr bedeutende alte Schriften wieder, und zwar die Brahma -
Samhitd und den Krsna karndmrta, und diese beiden wertvollen
Blcher sind autorisierte Studien fur den, der sich dem
hingebungsvollen Dienst widmet. Der Herr kehrte dann nach seiner
Sidindienreise wieder nach PurT zurlck.

Bei der Rickkehr nach Purt kamen alle Gottgeweihten, die schon
ganz verangstigt waren, zu neuem Leben, und der Herr blieb dort
und offenbarte  stdndig Spiele seiner transzendentalen
Verwirklichung. Das bedeutendste Ereignis wahrend jener Zeit war
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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
Kénigs wurde von Sri Caitanya Mahaprabhu sehr geschatzt. Der
Kdnig 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,
lehnte er es entschieden ab, die Bitte des Konigs zu erfilllen,
obwohl sie von persoénlichen Gefahrten wie Rdmananda 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 Sannyast. 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 Sannyasri zu
erfillen. Abgesehen davon, dass er eine géttliche Inkarnation war,
besall der Herr als Mensch die Zige einer vorbildlichen
Personlichkeit. Auch sein Verhalten gegentber 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 grofRen
Fehler, als er listern 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 Jingere 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.
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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 wair,
der mit Geld umging. Durch dieses Beispiel wollte der Herr die
Wichtigkeit  eines  angemessenen  Betragens  fur  den
Transzendentalisten hervorheben. Ein Transzendentalist hat mit
Frauen und Geld nichts zu tun. Er muss sich von vertraulichen
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 groRzlgiger sein kann als der Herr
Selbst. Reine Gottgeweihte begehen deshalb niemals ein Vergehen
gegen die FiRe 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 fur 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 fir die Volksmenge. Das ist
der Weg, den Geist der Massen auf spirituelle Verwirklichung zu
lenken.

Der Herr fihrte die Methode des Massen - sankirtana ein, und die
Fihrer aller Lander koénnen 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.
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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 anfiuihrte. Damit bewies
er, dass durch die Verbreitung der sankirtana - Bewegung
(gemeinsames Chanten und Ruhmpreisen der Namen des Herrn)
selbst die wilden Tiere miteinander in Frieden und Freundschaft
leben kdnnen. 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 grolen Bewegung
teilzunehmen.

Auf dem Rickweg von Vrndavana kam er zuerst nach Prayaga, wo
er Ripa Gosvamr 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 SrT Sanatana Gosvamis ist eine lange Geschichte,
und ihre vollstandige Darstellung ist an dieser Stelle nicht mdglich.
(Naheres findet man in unserem Buch »Die Lehren S

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 anzuschlief3en, und kiindigte
daher den Dienst. Auf seinem Rickweg von Vrndavana war der
Herr, als er Varanasi (Benares) erreichte, zu Gast bei Sri Tapana
Misra und Candrasekhara, bei denen sich ein Brahmana aus
Maharashtra aufhielt. Zu jener Zeit wurde Varanasi von einem
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groBen sannyasi der Mayavada Schule namens Sripada
Prakasananda Sarasvati geleitet. Als der Herr in Varanasi war,
wurden die meisten Leute von Sri 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.

Die Mayavadr - 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
verklndete, der in seinen Augen nichts weiter war als religidser
Gefuhlsiberschwang. Prakasananda war ein erfahrener Gelehrter
des Vedanta, und er empfahl seinen Anhéngern, 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 gedulert hatte.
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Der Herr erklarte dem Brahmana - Gottgeweihten lachelnd,
weshalb ein Mayavadi die heiligen Namen Krsnas nicht
aussprechen kann: »Die Mayavadis lassen sich Vergehen gegen
die LotosfliRe Krsnas zuschulden kommen, obgleich sie immerzu
Worter wie brahma, atma, Caitanya usw. von sich geben. Und weil
sie die LotosfiRe 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,
der Gestalt und der Person der absoluten Wahrheit, weil im
absoluten Reich alles transzendentale Gluckseligkeit 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 &auRerlichen Korper
verschieden ist. Aufgrund der transzendentalen Stellung Krsnas ist
es flur 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 groRerer Glickseligkeit, als man sie durch die
Erkenntnis des Brahmans oder durch das Einswerden mit dem
hochsten erfahren kann. Ware dem nicht so, dann waéren
diejenigen, die bereits die transzendentale Gllckseligkeit 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 fiihrten die beiden Gelehrten (Sr1  Caitanya und
Prakasananda) ein langes Gesprach Uber die spirituelle Bedeutung
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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 - sdtra 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 groRer Narr bin.«
Der Herr gab sich somit als einer der zahllosen Dummkopfe dieses
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 groRer Dummkopf bin, verbot
mir mein spiritueller Meister, mit der Vedanta Philosophie
herumzuspielen. Er sagte, es sei besser flir mich, den heiligen
Namen des Herrn zu chanten, da mich das von der Fessel der
Materie befreien werde. Im gegenwartigen Zeitalter des Kalis 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 sloka
(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 Kalis (des Streites und der Heuchelei)
gibt es keinen anderen Weg, gibt es keinen anderen Weg, gibt es
keinen anderen Weg zur Gotteserkenntnis.<
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Also chante ich auf Anweisung meines spirituellen Meisters den
heiligen Namen Haris, und ich bin jetzt ganz verrtickt nach diesem
heiligen Namen. Wann immer ich den heiligen Name chante,
vergesse ich mich vdllig, und manchmal lache, weine und tanze ich
wie ein Verrlckter. Ich dachte, dass ich durch diesen Vorgang des
Chantens tatsachlich verrickt 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
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 sdtra besteht aus transzendentalen Worten oder
Lauten, die von der transzendentalen Personlichkeit Gottes
offenbart wurden. Deswegen kann es im Vedanta keine
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menschlichen Unzulanglichkeiten wie Fehler, Tauschung, Betrug
und Unvollkommenheit geben. Die Botschaft der Upanisaden wird
im Vedanta - sitra 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 satras, und daher schaden solche Erlauterungen nur.«

»Das Wort Brahman bezeichnet das Grofite von allem, das voll von
transzendentalen Flillen ist, die alles tberragen. Das Brahman ist
im Grunde die hochste Personlichkeit Gottes, die indessen durch
indirekte Darstellungen tbergangen und als unpersonlich dargestellt
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.
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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 I6sen, da Nawab Hussain
Shah ihn nur widerwillig gehen lieR. 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
Gefesseltseins unter materiellen Bedingungen, seine ewige
Beziehung zur Personlichkeit Gottes, die transzendentale Stellung
des Herrn, der hochsten Personlichkeit Gottes, seine Erweiterung in
verschiedene vollstdndige 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
Vervollkkommnung, 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 Sri Caitanya - Caritamrta, und die
gesamten Lehren in naheren Einzelheiten zu erlautern wirde Bande
fillen. Sie wurden in unserem Buch »Die Lehren SrT Caitanyas« im
einzelnen behandelt.

In Mathura besuchte der Herr alle bedeutenden Statten; dann
erreichte er Vrndavana. Sri Caitanya war in der Familie eines
hochgestellten Brahmana erschienen und war Uberdies als sannyasi
der Lehrer aller varnas und asramas. Aber er nahm gewdhnlich
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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
Schiller der Familie Madhavendra Puris war. In Vrndavana badete
der Herr an vierundzwanzig wichtigen Badestellen. Auch bereiste er
alle zwolf wichtigen vanas (Walder). In diesen Waldern hielRen ihn
alle Kiihe 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, verspurte 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
Korper 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, SesaééyT, 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.
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Als der Herr nach Prayaga zuriickkehrte, begegneten ihm Srila
Ripa Gosvamt und dessen jungster 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. SchlieRlich besuchte er den
Wohnsitz Vallabha Bhattas. Vallabha Bhatta war einer seiner
Hauptverehrer, aber spater grindete er seine eigene
Anhangerschaft, die Vallabha - sampradaya.

Am Ufer des Dasasvamedha - ghata in Prayaga unterwies der Herr
Ripa Gosvami zehn Tage lang fortlaufend in der Wissenschaft des
hingebungsvollen Dienstes fiir 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 SrT 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 heifit, 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 folgendermafllen auf:
flinfzig Prozent flir den Herrn und seine Gottgeweihten,
funfundzwanzig Prozent fir seine Verwandten und flinfundzwanzig
Prozent flr den Notfall. Auf diese Weise setzte er ein Beispiel fur
alle Haushalter.

62



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 verriickten
Elefanten des Vergehens gegen reine Gottgeweihte zu schitzen.
Zusatzlich muss das Pflanzchen vor den Winschen nach
Sinnengenul3, 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.

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 héchsten
eins zu werden oder Uber mystische Krafte zu verflgen, ist es
unmoglich, 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, Geflhle, Liebe und viele andere hohere Stufen des
Lebens im hingebungsvollen Dienst, fir 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 Gosvamt beruht.

63



Im transzendentalen hingebungsvollen Dienst gibt es funf 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 betatigt sich der Gottgeweihte, wenn er transzendentales
Wissen Uber die inneren Fillen 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
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 zurlick, befreite die sannyasis und
unterwies den alteren Bruder Ripa Gosvamis. Wir haben dies
bereits erwahnt.
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Von seinen Unterweisungen in schriftlicher Form hinterliel3 der Herr
nur acht Slokas, 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
Sr1 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
glucklichen Zeiten des Bhagavata - dharma oder prema - dharma
entgegensehen, fiir die Sr1 Caitanya Mahaprabhu den Anfang
setzte.

Die acht Slokas, die vom Herrn verfasst wurden, lauten:
Sri Siksastaka

Hochster Ruhm dem Sri - 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 groRte Segnung fur die Menschheit, da sie die
Strahlen des Segen spendenden Mondes verbreitet. Sie ist das
Leben allen transzendentalen Wissens; sie lasst den Ozean der
transzendentalen Gliickseligkeit standig 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 fur
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das Chanten dieser Namen. O mein Herr, in Deiner Gite hast Du es
uns durch Deinen heiligen Namen so leicht gemacht, Dir
naherzukommen, aber ungliickselig, 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 Geltungsbewul3tsein 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 schone Frauen, noch ersehne ich eine grolRe Anzahl
Anhanger. Ich wiinsche mir nichts anderes, als Dir grundlos und
voller Hingabe - Geburt auf Geburt - dienen zu dirfen.

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
LotosfliRen.

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

Auller 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

Sr1 Krsnas Aufbruch nach Dvaraka

Vers 1
Saunaka Muni fragte: Wie regierte Maharaja Yudhisthira, der grofite
aller religidsen Manner, mit Hilfe seiner Brider seine Untertanen,
nachdem er die Feinde getdtet hatte, die sein rechtmaRiges Erbe an
sich rei’en wollten. Sicherlich erfreute er sich seines Kénigreiches
mit gemischten Gefihlen.

Erlauterung

Maharaja Yudhisthira war der gréf3te aller religidsen Manner. Es lag
ihm daher nicht das Geringste daran, mit seinen Vettern um den
Genull des Konigreiches zu kdmpfen. Er kdmpfte fir die gerechte
Sache, weil das Konigreich von Hastinapura sein rechtmafRiges
Erbe war und seine Vettern es fur sich selbst beanspruchen wollten.
Er kdmpfte also unter der Fihrung 81 Krsnas fir die gerechte
Sache; aber er konnte das Ergebnis seines Sieges nicht genielden,
weil seine Vettern alle im Kampf gefallen waren. Er regierte daher
das Konigreich aus Pflichtgefiuhl, wobei ihm seine jingeren Brider
zur Seite standen. Die hier gestellte Frage war flir Saunaka Rsi
wichtig, weil er wissen wollte, wie Maharaja Yudhisthira sich verhielt,
jetzt, wo es ihm ein leichtes gewesen ware, sich des Konigreiches
zu erfreuen.

Vers 2
Sita Gosvami sprach: SrT Krsna, die héchste Personlichkeit Gottes,
der Erhalter der Welt, war sehr zufrieden, nachdem er Maharaja
Yudhisthira sein Kénigreich zurlickgegeben und die Kuru - Dynastie
wiederhergestellt hatte, die vom Feuer des Zorns aufgezehrt
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worden war wie ein Wald von dem Feuer, das durch aneinander
reibenden Bambus entsteht.

Erlauterung

Die Welt wird mit einem Waldbrand verglichen, der durch die
Reibung von Bambushodlzern verursacht wird. Ein solcher
Waldbrand entsteht von selbst, da die Reibung der Bambusholzer
keine aufiere Ursache hat. Ebenso hat in der materiellen Welt der
Zorn derjenigen, die die Natur beherrschen wollen, seine Wirkung,
und so flammt das Feuer des Krieges auf, das den unerwiinschten
Zuwachs der Bevdlkerung verzehrt. Solch ein Feuer bzw. Krieg in
der menschlichen Gesellschaft ist eine Folgeerscheinung des
Verhaltens der Bevolkerung. Der Herr hat damit nichts zu tun. Weil
er aber die Schopfung erhalten will, méchte er, dass die Masse der
Menschen dem rechten Pfad der Selbstverwirklichung folgt, der es
den Lebewesen ermoglicht, in das Konigreich Gottes
zurtckzukehren. Der Herr winscht, dass die leidenden Menschen
nach Hause, zu ihm, zurickkommen und dass die drei Arten
materieller Qualen, die sie erleiden, ein Ende haben. Der gesamte
Schoépfungsplan ist so gestaltet, und jedermann, der nicht zur
Besinnung kommt und nach Hause, zu Gott, zurtickkehrt, leidet in
der materiellen Welt unter den Qualen, die ihm die verblendende
Energie des Herrn zufiigt. Der Herr mdéchte daher, dass sein echter
Stellvertreter die Welt regiert. Sr1 Krsna erschien, um diese Art der
Regierung einzusetzen und die unerwlinschten Menschen zu téten,
die nichts von seinem Plan wissen wollen. Die Schlacht von
Kuruksetra wurde nach dem Plan des Herrn ausgetragen, so dass
unerwunschte Menschen die Mdoglichkeit bekamen, die Welt zu
verlassen, und ein friedliches Kdnigreich unter seinen Geweihten
errichtet werden konnte. Der Herr war daher véllig zufrieden, als
Konig Yudhisthira auf dem Thron saf® und somit der Weiterbestand
der Kuru - Dynastie durch Maharaja Pariksit gesichert war.
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Vers 3
Nachdem Maharaja Yudhisthira durch die Worte Bhismadevas und
Sri Krsnas, des Unfehlbaren, erleuchtet worden war, vertiefte er sich
in das vollkommene Wissen, da all seine Zweifel beseitigt waren. So
regierte er unter dem Schutz des unbesiegbaren Herrn Uber die
Lander und Meere, genau wie Indra, der Kdnig des Himmels, und
seine jlingeren Brider unterstitzten ihn dabei.

Erlauterung

Das heutige Erstgeburtsrecht, das heilt, das Gesetz, das dem
Erstgeborenen seinen Erbanspruch sichert, galt auch wahrend der
Tage, als Maharaja Yudhisthira die Lander und Meere regierte.
Damals war der Kénig von Hastinapura (heute zu Neu Delhi
gehorig) der Herrscher der Welt, einschlieRlich der Meere, und dies
war so bis zur Zeit Maharaja Pariksits, des Enkels von Maharaja
Yudhisthira. Maharaja Yudhisthiras jungere Brluder waren als seine
Minister und Staatsbefehlshaber tatig, und die vollkommen
religidsen Brider des Konigs arbeiteten eintrachtig zusammen.
Maharaja Yudhisthira war der vorbildliche Kénig oder Stellvertreter
Sri Krsnas, wurdig, das Konigreich der Erde zu regieren, und er war
mit Indra vergleichbar, der als Vertreter Krsnas Uber die
himmlischen Planeten herrscht. Die Halbgétter, wie Indra, Candra,
Sirya, Varuna und Vayu, sind erméachtigte Kdnige verschiedener
Planeten im Universum, und auch Maharaja Yudhisthira war einer
von ihnen. Er regierte das Konigreich der Erde. Maharaja
Yudhisthira war keiner der politischen Flhrer ohne jede
Erleuchtung, wie sie fir die heutige Demokratie typisch sind.
Maharaja Yudhisthira wurde von Bhismadeva und auch vom
unfehlbaren Herrn unterwiesen, und daher besal} er vollkommenes
Wissen uber alle Dinge.

Das gewahlte Staatsoberhaupt unserer Tage gleicht einer
Marionette, denn ein solcher Staatsfiihrer besitzt keine konigliche
Macht mehr. Selbst wenn der Regierende erleuchtet ware wie
Maharaja Yudhisthira, kénnte er aufgrund seiner
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verfassungsgemafen Stellung nichts nach eigenem Gutdinken tun.
Deshalb gibt es so viele Staaten auf der Erde, die um
weltanschaulicher  Unterschiede oder anderer selbstischer
Beweggriinde willen miteinander in Streit liegen. Ein Konig wie
Maharaja Yudhisthira hingegen vertrat keine selbstgemachte
Ideologie. Er musste den Anweisungen des unfehlbaren Herrn und
seines Reprasentanten wie auch seines bevollméachtigten
Vertreters, Bhismadeva, folgen. Die sastras lehren, dass man einer
bevollmachtigten Autoritdt und dem unfehlbaren Herrn ohne
personlichen Beweggrund und ohne jede selbstgemachte Ideologie
folgen soll. Aus diesem Grunde war es Maharaja Yudhisthira
mdglich, alle Lander und Meere zu regieren, denn die Grundsatze
waren unfehlbar und universal anwendbar. Die Vorstellung von
einem Weltstaat lasst sich nur verwirklichen, wenn wir dem
unfehlbaren Herrn und einer bevollmachtigten Autoritat folgen. Ein
unvollkommener Mensch kann keine fir jeden annehmbare
Ideologie schaffen. Nur der Vollkommene und Unfehlbare kann ein
Programm vorlegen, das Uberall anwendbar ist und dem alle
Menschen auf der Welt folgen kénnen. Es ist die Person, die
herrscht, und nicht die unpersoénliche Regierung. Wenn die Person
vollkommen ist, ist auch die Regierung vollkommen. Wenn die
Person ein Narr ist, ist die Regierung ein Narrenparadies. So lautet
das Gesetz der Natur. Wir haben so viele Beispiele unfahiger
Kdénige und Staatsoberhaupter. Das Staatsoberhaupt muss daher
eine geschulte Person wie Maharaja Yudhisthira sein und vollige
Befehlsgewalt haben, um die Welt zu regieren. Die Vorstellung von
einem Weltstaat kann nur unter der Herrschaft eines vollkommenen
Kdnigs wie Maharaja Yudhisthira Gestalt annehmen. Die Welt war in
jenen Tagen glicklich, weil es Kénige wie Maharaja Yudhisthira gab,
die die Welt zu regieren wussten.

Vers 4
Wahrend der Regierungszeit Maharaja Yudhisthiras sorgten die
Wolken fiir geniigend Regen, und das Land brachte im Uberfluss
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alle zum Leben notwendigen Dinge hervor. Die Kuhe befeuchteten
die Weidegrinde mit Milch, so fréhlich waren sie und so prall gefillt
war ihr Euter.

Erlauterung
Land und Kihe bilden die Grundlage und den Mittelpunkt der
wirtschaftlichen Entwicklung der Menschheit. Die menschliche
Gesellschaft braucht Getreide, Frichte, Milch, Mineralien,
Edelsteine, Baumwolle, Seide, Steine, Holz und so fort. All diese
Dinge sind notwendig, um die materiellen Bedirfnisse des Kérpers
zu befriedigen. Ganz sicher bendtigt man kein Fleisch und keinen
Fisch oder eiserne Werkzeuge und Maschinen. Wahrend der
Weltherrschaft Maharaja Yudhisthiras fiel der Regen Uberall auf der
Erde in regelmafigen Abstanden. Die Menschen haben keinen
Einfluss auf den Regen; der Konig des Himmels, Indradeva,
beherrscht den Regen, und er ist ein Diener des Herrn. Wenn der
Kdnig und das Volk unter seiner Regierung dem Herrn gehorsam
sind, fallt der Regen regelmafig, und so kann das Land alle Arten
von Nahrungsmitteln hervorbringen. RegelmaRiger Regen hilft nicht
nur, ausreichende Mengen an Getreide und Friichten zu erzeugen,
sondern es entsteht auch eine Fille wertvoller Steine und Perlen,
wenn der Regen bei gunstigen astronomischen Einflissen
niedergeht. Getreide und Gemuse konnen Mensch und Tier
reichhaltig erndhren, und die wohlgendhrten Kihe geben gentigend
Milch, um den Menschen durch vitaminreiche Nahrung mit
ausreichender Kraft und Energie zu versorgen. Wenn es geniigend
Milch, Getreide, Frichte, Baumwolle, Seide und Edelsteine gibt,
wozu brauchen dann die Menschen fir ihre wirtschaftliche
Entwicklung Maschinen und Werkzeuge? Kdnnen Maschinen und
Werkzeuge dem Menschen und den Tieren Kraft und Energie
schenken? Konnen Maschinen Getreide, Friichte, Milch oder
Edelsteine und Seide herstellen? Genligen nicht Edelsteine und
Seide und die Vielfalt der Gerichte, die sich mit Butterfett und
Getreide oder Milch und Frichten zubereiten lassen, fir ein reines,
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reiches und gesundes Leben? Wozu bendtigen wir ein kinstliches,
luxurioses Leben mit Kinos, Autos, Radios, Schlachthéfen und-
Hotels? Hat die moderne Zivilisation etwas Besseres
hervorgebracht als die Hundementalitat individueller und nationaler
Streitereien? Hat diese Zivilisation Gleichheit und Briderlichkeit
gefordert, wenn sie, den Launen eines bestimmten Menschen
unterworfen, Tausende von Menschen in eine héllische Fabrik oder
in den Krieg schickt?

Es hei3t hier, dass die Kihe die Weidegrinde mit Milch
befeuchteten, weil ihre Euter prall geflllt waren und sie ein
gluckliches Leben flihrten. Muss man sie also nicht beschutzen und
ihnen genlgend Gras auf den Feldern zur Verfugung stellen, damit
sie glicklich leben kénnen? Warum sollten die Menschen fir ihre
selbststichtigen Zwecke Kiihe téten? Warum kann der Mensch nicht
mit Getreide, Frichten und Milch zufrieden sein, aus denen man
Hunderttausende von wohlschmeckenden Speisen zubereiten kann.
Warum gibt es Uberall auf der Welt Schlachthéfe, um unschuldige
Tiere zu téten? Als Maharaja Pariksit, der Enkel Maharaja
Yudhisthiras, einmal durch sein weites Konigreich ritt, sah er einen
schwarzen Mann, der eine Kuh zu téten versuchte. Der Kénig nahm
den Schlachter sogleich gefangen und bestrafte ihn gebihrend.
Sollte nicht ein Konig oder Staatsoberhaupt das Leben der armen
Tiere schitzen, die unfahig sind, sich selbst zu verteidigen? Ist das
Menschlichkeit? Zahlen nicht auch die Tiere zu den Blrgern eines
Landes? Warum ist es dann erlaubt, dass sie in organisierten
Schlachthéfen umgebracht werden? Sind das die Zeichen von
Gleichheit, Bruderlichkeit und Gewaltlosigkeit?

Daher ist ein autokratischer Staat wie der Maharaja Yudhisthiras
weit besser, als die heutigen »fortschrittlichen, zivilisierten«
Regierungsformen wie die sogenannte Demokratie, in der Tiere
getotet werden und einem Menschen, der geringer ist als ein Tier,
erlaubt wird, einen anderen, ebensolchen Menschen zum
Staatsoberhaupt zu wahlen.
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Wir sind alle Geschépfe der materiellen Natur. In der Bhagavad -
Gita heillt es, dass der Herr Selbst der samengebende Vater und
die materielle Natur die Mutter aller Lebewesen in allen Formen ist.
Daher verfiigt die Mutter, die materielle Natur, durch die Gnade des
allmachtigen Vaters Sr Krsna Uber genugend Nahrung fir Mensch
und Tier. Der Mensch ist der altere Bruder aller anderen
Lebewesen. Der Mensch ist mit hdherer Intelligenz begabt, damit er
den Lauf der Natur und die Hinweise auf den allmachtigen Vater
erkennen kann. Menschliche Zivilisationen sollten von den
Erzeugnissen der materiellen Natur abhangen und nicht auf
kinstliche Weise versuchen, wirtschaftliche Entwicklung zu
betreiben und als Folge die Welt in ein Chaos kunstlicher Habgier,
Machtlust und Geldsucht zu verwandeln, nur um unnétigen Luxus
und eine Art von Sinnenbefriedigung zu geniellen, die auch im
Leben der Hunde und Schweine im Vordergrund steht.

Vers 5
Die Flisse, Meere, Hugel, Berge, Walder, Straucher und wirksamen
Heilkrauter entrichteten dem Konig zu jeder Jahreszeit ihre
Abgaben in Uberfiille.

Erlauterung
Wie bereits erwahnt, stand Maharaja Yudhisthira unter dem Schutz
Ajitas, des unfehlbaren Herrn, und daher waren alle Besitztimer
des Herrn, wie die Flisse, Meere, Higel und Walder, froher
Stimmung und pflegten dem Konig ihren jeweiligen Teil an Abgaben
zu entrichten. Das Erfolgsgeheimnis besteht darin, beim hochsten
Herrn Schutz zu suchen. Ohne seine Einwilligung ist nichts moglich.
Es ist nicht damit getan, durch eigene Bemihungen und mit Hilfe
von Werkzeugen und Maschinen wirtschaftlichen Fortschritt machen
zu wollen. Der hochste Herr muss einverstanden sein, sonst wird
trotz aller technischen Vorrichtungen alles Bemihen erfolglos
bleiben. Die endgultige Ursache allen Erfolgs ist der daiva, der
hdchste. Kdnige wie Maharaja Yudhisthira wussten sehr wohl, dass
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der Konig als der Vertreter des Herrn die Aufgabe hat, fir das Wohl
der Allgemeinheit zu sorgen. Im Grunde gehdrt der Staat dem
héchsten Herrn. Die Flisse, Meere, Walder, Hlgel und Heilkrauter
sind, wie oben erwahnt, keine Schopfung des Menschen. Sie sind
allesamt Schépfungen des hdéchsten Herrn, und dem Lebewesen ist
es erlaubt, vom Eigentum des Herrn fir den Dienst des Herrn
Gebrauch zu machen. Heute lautet das Schlagwort: Alles fir das
Volk; daher misse die Regierung vom Volk fir das Volk gestellt
werden. Um eine neue Art des Menschseins auf der Grundlage von
Philosophie und Religion, Recht und Frieden, Gottesbewuftsein
und der Vervollkommnung des menschlichen Lebens, der Ideologie
eines gottlichen Kommunismus, hervorzubringen, muss die Welt
wieder den Fulspuren von Kénigen wie Maharaja Yudhisthira und
Maharaja Pariksit folgen. Durch den Willen des Herrn ist von allem
genug vorhanden, und man kann die Dinge richtig nutzen, um
bequem und ohne Feindseligkeiten zwischen Mensch und Mensch,
Mensch und Tier sowie Mensch und Natur zu leben. Uberall wirkt
die Macht des Herrn, und wenn der Herr zufrieden ist, wird jeder Teil
der Natur zufrieden sein. Die Flisse werden wasserreich flief3en
und so das Land fruchtbar machen; die Meere werden
ausreichende Mengen an Mineralien, Perlen und Edelsteinen
erzeugen; der Wald wird genlgend Heilkrduter und Pflanzen
hervorbringen, und die jahreszeitlichen Veranderungen werden fir
das reiche Wachstum von Frichten und Blumen sorgen. Die
kinstliche Lebensweise, die von Fabriken und Werkzeugen
abhangig ist, kann sogenanntes Glick nur einer begrenzten Zahl
von Menschen auf Kosten von Millionen anderer bieten. Da die
Energie der Masse der Menschen zur Herstellung maschineller
Guter benutzt wird, werden die Erzeugnisse der Natur immer mehr
zurtickgedrangt, und deswegen ist die Allgemeinheit unglicklich.
Ohne richtig aufgeklart zu werden, folgt die breite Masse den von
den malgeblichen Kreisen vorgeschriebenen Zielen, um die
Schatze der Natur auszubeuten, und so herrscht ein erbitterter
Konkurrenzkampf zwischen Individuen und Nationen. Es gibt keine
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Wegweisung durch einen geschulten Vertreter des Herrn. Wir
muassen uns Uber die Mangel der menschlichen Zivilisation klar
werden, indem wir unseren gegenwartigen Zustand mit dem der
damaligen Menschen vergleichen, und daher sollten wir den
FuBspuren Maharaja Yudhisthiras folgen, um den Menschen zu
l&dutern und Anachronismen zu beseitigen.

Vers 6
Da der Koénig keine Feinde hatte, wurden die Lebewesen nie von
Angsten, Krankheiten oder starker Hitze oder Kalte behelligt.

Erlauterung
Menschen gegenuber gewaltlos zu sein, aber ein Mérder oder Feind
der armen Tiere zu werden, ist eine teuflische Philosophie. Im
gegenwartigen Zeitalter herrscht von Seiten des Staates
Feindschaft gegeniber unschuldigen Tieren, und daher leben die
armen Geschopfe in standiger Angst. Das Leid der armen Tiere fallt
als Reaktion auf die menschliche Gesellschaft zurtick, und deshalb
besteht standig die Spannung kalter und heiller Kriege zwischen
den Menschen auf individueller, kollektiver und nationaler Ebene.
Zur Zeit Maharaja Yudhisthiras gab es keine verschiedenen
Nationen, wenngleich es verschiedene untergeordnete Staaten gab.
Die ganze Welt war ein vereinigter Staat aller Menschen, und da der
hdchste Regierende ein geschulter Fuhrer wie Maharaja Yudhisthira
war, bewahrte er alle Blrger vor Angsten, Krankheit und starker
Hitze oder Kalte. Es ging ihnen nicht nur wirtschaftlich gut, sondern
sie waren auch korperlich wohlauf und wurden von Ubernatirlichen
Gewalten, Feindseligkeiten seitens anderer Lebewesen und lastigen
geistigen und koérperlichen Gebrechen nicht behelligt. Ein
bengalisches Sprichwort sagt, dass ein schlechter Koénig das
Kdnigreich und eine schlechte Hausfrau die Familie zugrunde
richtet. Diese Wahrheit trifft auch hier zu. Weil der Kénig fromm war
und dem Herrn sowie der Autoritat der Weisen gehorchte, weil er
niemandes Feind und weil er ein anerkannter Vertreter des Herrn
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war und deshalb von ihm beschiitzt wurde, wurden alle Blrger unter
dem Schutz des Koénigs unmittelbar vom Herrn und seinen
bevollmachtigten Vertretern behitet. Wenn jemand nicht fromm ist
und der Herr kein Wohlgefallen an ihm findet, kann er andere, die
seiner Obhut anvertraut sind, nicht glicklich machen. Es besteht ein
vollstandiges Zusammenwirken zwischen dem Menschen und Gott
und zwischen dem Menschen und der Natur, und dieses bewusste
Zusammenwirken zwischen dem Menschen und Gott und zwischen
dem Menschen und der Natur kann, wie Konig Yudhisthira an
seinem Beispiel zeigte, der Welt Glick, Frieden und Wohlstand
bringen. Gegenseitige Ausbeutung, wie sie heutzutage Ublich ist,
fahrt nur ins Elend.

Vers 7
Sri Hari (ST Krsna) weilte einige Monate in Hastinapura, um seine
Verwandten zu ftrésten und seine Schwester (Subhadra) zu
erfreuen.

Erlauterung
SrT Krsna war im Begriff, nach der Schlacht von Kuruksetra und
Maharaja Yudhisthiras Thronbesteigung in sein Konigreich Dvaraka
zurtckzukehren, doch auf Bitten Maharaja Yudhisthiras hin und um
Bhismadeva besondere Barmherzigkeit zu erweisen, verweilte
Krsna in Hastinapura, der Hauptstadt der Pandavas. Der Herr
entschloss sich zum Bleiben, um vor allem den bekiimmerten Koénig
zu trésten und seiner Schwester Subhadra eine Freude zu bereiten.
Er trostete Subhadra besonders deshalb, weil sie ihren einzigen
Sohn, Abhimanyu, verloren hatte, der eben erst geheiratet hatte und
seine Frau Uttara zurlcklie, die Mutter des erst nach dem Tode
des Vaters geborenen Kindes Maharaja Pariksit. Dem Herrn bereitet
es immer Freude, seine Geweihten in jeder Hinsicht
zufriedenzustellen. Nur seine Geweihten kénnen die Rolle seiner
Verwandten spielen. Der Herr ist absolut.
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Vers 8
Als der Herr spater um Erlaubnis zur Abreise bat und der Kdnig sie
ihm gewahrte, brachte der Herr Maharaja Yudhisthira seine
Ehrerbietungen dar, indem er sich ihm zu Fiflen verneigte, worauf
der Konig ihn umarmte. Nachdem der Herr darauf von anderen
umarmt worden war bzw. ihre Ehrerbietungen entgegengenommen
hatte, bestieg er seinen Wagen.

Erlauterung

Maharaja Yudhisthira war Sri Krsnas alterer Vetter, und daher
verneigte sich der Herr beim Abschied zu Fullen des Konigs, und
der Koénig umarmte ihn wie einen jungeren Bruder, obwohl er
wusste, dass Krsna die hochste Personlichkeit Gottes ist. Der Herr
findet Gefallen daran, wenn einige seiner Geweihten ihn im
liebenden Austausch so behandeln, als sei er weniger bedeutend
als sie. Niemand ist groRer als der Herr oder ihm ebenblirtig, doch
es bereitet ihm Freude, so behandelt zu werden, als sei er jinger
als seine Geweihten. Dies alles sind transzendentale Spiele des
Herrn. Der Unpersoénlichkeitsphilosoph hat keinen Zugang zu den
Ubernatirlichen Rollen, die der Geweihte des Herrn spielt. Danach
umarmten Bhima und Arjuna den Herrn, da sie im gleichen Alter
waren wie Krsna; Nakula und Sahadeva dagegen verneigten sich
vor ihm, weil sie junger waren als er.

Vers 9 -10
Wahrenddessen wurden Subhadra, Draupadi, Kunti, Uttar3,
Gandhari, Dhrtarastra, Yuyutsu, Krpacarya, Nakula, Sahadeva,
Bhimasena, Dhaumya und Satyavati alle nahezu ohnmachtig, denn
sie vermochten die Trennung von Sri Krsna nicht zu ertragen.

Erlauterung
Sri Krsna ist fir die Lebewesen, besonders fiir die Gottgeweihten,
von solcher Anziehungskraft, dass es ihnen nicht moglich ist, die
Trennung von ihm zu ertragen. Nur im Bann der tduschenden
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Energie ist die bedingte Seele in der Lage, den Herrn zu vergessen;
sonst konnte sie es nicht. Das Gefihl dieser Trennung lasst sich
nicht beschreiben, und nur Gottgeweihte kdnnen sich eine
Vorstellung davon machen. Nachdem Krsna Vrndavana und die
unschuldigen landlichen Kuhhirtenjungen, - Madchen und - Frauen
sowie alle anderen verlassen hatte, litten sie alle ihr Leben lang an
diesem Schicksalsschlag, und der Schmerz, den Radharani, Krsnas
liebstes Hirtenmadchen, durch die Trennung empfand, ist nicht zu
beschreiben. Einmal sahen Sie sich wahrend einer Sonnenfinsternis
bei Kuruksetra wieder, und die von Ihnen geaulerten Geflihle
waren herzzerreiRend. Es gibt bei den transzendentalen Geweihten
des Herrn natirlich graduelle Unterschiede, doch keiner von
denjenigen, die jemals mit dem Herrn durch unmittelbares
Zusammensein oder auf andere Weise verbunden waren, kann ihn
auch nur fir einen Augenblick verlassen. Dies ist die Haltung des
reinen Gottgeweihten.

Vers 11 - 12

Ein intelligenter Mensch, der den hdchsten Herrn in der
Gemeinschaft reiner Gottgeweihter verstanden hat und von
schlechter, materialistischer Gemeinschaft frei geworden ist, kann
niemals umhin, Gber den Ruhm des Herrn zu héren, selbst wenn er
nur einmal davon gehdrt hat. Wie hatten dann die Pandavas die
Trennung von ihm ertragen kdénnen, da sie vertrauten, persdnlichen
Umgang mit ihm hatten, da sie ihn von Angesicht zu Angesicht
sahen, ihn berihrten, mit ihm sprachen, in seiner Nahe schliefen,
mit ihm zusammensalen und mit ihm speisten?

Erlauterung
Da die wesenseigene Stellung des Lebewesens darin besteht,
einem Hoheren zu dienen, ist es gezwungen, dem Gebot der
tauschenden materiellen Energie zu folgen und der Befriedigung
seiner Sinne zu dienen. Es wird niemals mude, den Sinnen zu
dienen, und falls dies doch einmal der Fall ist, zwingt die
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verblendende Energie es, unaufhérlich weiterzumachen, ohne dass
es jemals zufrieden wird. Solches Streben nach Sinnenbefriedigung
nimmt kein Ende, und die bedingte Seele verstrickt sich in diesen
Dienst, ohne jede Hoffnung auf Befreiung. Befreiung wird nur durch
die Gemeinschaft mit reinen Gottgeweihten mdglich. Durch solchen
Umgang wird die Seele allmahlich auf die Stufe ihres
transzendentalen BewuRtseins erhoben. Dann kann sie begreifen,
dass es ihre ewige Aufgabe ist, dem Herrn Dienst darzubringen und
nicht den verzerrten Sinnen in Form von Lust, Zorn, Herrschsucht,
usw. Materielle Gesellschaft, Freundschaft und Liebe sind nichts
weiter als verschiedene Manifestationen der Lust. Haus, Heimat,
Familie, Gesellschaft, Reichtum und alles Dazugehorige sind
Ursachen der Bindung an die materielle Welt, deren
Begleiterscheinungen die dreifachen Leiden des Lebens sind. Wenn
man mit reinen Gottgeweihten zusammen ist und ergeben von
ihnen hort, lasst die Anhaftung an materiellen Genuf3 nach, und der
Wunsch, Uber die transzendentalen Taten und Spiele des Herrn zu
horen, gewinnt die Oberhand. Wenn solche Erzahlungen auf die
bedingte Seele erst einmal anziehend wirken, setzt sich diese
Anziehungskraft wie Feuer im SchieRpulver unaufhaltsam weiter
fort. Es heilRt, dass Hari, die Personlichkeit Gottes. Solch
transzendentale Anziehungskraft besitzt, dass selbst diejenigen, die
durch Selbsterkenntnis in sich selbst zufrieden und von aller
materiellen Knechtschaft befreit sind, Geweihte des Herrn werden.
Man kann daher leicht verstehen, welche Stellung die Pandavas
innegehabt haben missen, da sie standige Begleiter des Herrn
waren. Sie konnten nicht einmal daran denken, von Sri Krsna
getrennt zu sein, denn durch ihre standige personliche Verbindung
war ihre Zuneigung zu ihm noch stérker. Der Trennungsschmerz der
Pandavas war nicht geringer als der der gopis in Vrndavana. Da der
Herr jedoch absolut ist, besteht zwischen der Trennung von ihm und
dem Zusammensein mit ihm kein Unterschied. Die Erinnerung an
ihn - an seine Gestalt, seine Eigenschaften, seinen Namen, seinen
Ruhm, seine Spiele usw. - ist fur den reinen Gottgeweihten
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ebenfalls anziehend, und zwar so sehr, dass er alle Formen,
Eigenschaften, Namen, allen Ruhm und alles Tun in der materiellen
Welt vergisst. Durch seine gereifte Gemeinschaft mit reinen
Gottgeweihten ist er nicht einmal fir einen Augenblick vom Herrn
getrennt.

Vers 13
Die Herzen aller schmolzen im Topf der Zuneigung zu ihm. Sie
sahen ihn an, ohne mit den Augen zu zwinkern, und liefen verwirrt
hin und her.

Erlauterung

Krsna wirkt von Natur aus auf alle Lebewesen anziehend, weil er
der oberste Ewige unter allen Ewigen ist. Er allein ist der Erhalter
der vielen Ewigen. Dies steht in der Katha Upanisad, und
demzufolge koénnen wir dauerhaften Frieden und Wohlstand
erlangen, wenn wir unsere ewige Beziehung zu ihm wiederbeleben,
die wir jetzt, im Banne mayas, der tduschenden Energie des Herrn,
vergessen haben. Sobald diese Beziehung erwacht, wird die
bedingte Seele sogleich von der Verblendung der materiellen
Energie frei und sehnt sich nach der Gemeinschaft des Herrn.
Dieses Zusammensein wird nicht nur durch die persdnliche
Gegenwart des Herrn mdglich, sondern auch durch die
Gemeinschaft mit seinem Namen, seinem Ruhm, seiner Gestalt und
seinen Eigenschaften. Das Srimad - Bhagavatam empfiehlt der
bedingten Seele, durch ergebenes HoOren von dem reinen
Gottgeweihten auf diese Stufe der Vollkommenheit zu gelangen.

Vers 14
Als die weiblichen Verwandten aus dem Palast traten, standen
ihnen vor Sorge um Krsna Tranen in den Augen, und nur mit grofRer
Mduhe gelang es ihnen, diese Tranen zurlickzuhalten. Sie flirchteten,
Tranen zur Zeit der Abreise brachten Ungluck.
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Erlauterung

Im Palast von Hastinapura lebten Hunderte von Frauen. Sie alle
liebten Krsna sehr, und zudem waren sie alle mit ihm verwandt. Als
sie sahen, dass Krsna den Palast verlie, um in seine Heimatstadt
zu fahren, angstigten sie sich um ihn, und wie gewdhnlich begannen
ihnen Tranen Uber die Wangen zu laufen. Gleichzeitig dachten sie,
dass Tranen zu diesem Zeitpunkt Krsna Unglick bringen kénnten,
und so wollten sie die Tranen zurlickhalten. Dies bereitete ihnen
jedoch grolRe Muhe, denn die Tranen lief3en sich nicht unterdriicken.
Sie rieben sich daher die Tranen in die Augen, wahrend ihre Herzen
heftig schlugen. Die Frauen und Schwiegertochter der Krieger, die
auf dem Schlachtfeld gefallen waren, kamen aus diesem Grunde
niemals unmittelbar mit Krsnd zusammen. Sie alle hérten jedoch
von ihm und seinen grofRen Taten, und so dachten sie an ihn und
sprachen Uber ihn, seinen Namen und seinen Ruhm. So
entwickelten auch sie Zuneigung zu Krsna, wie diejenigen, die
unmittelbaren Umgang mit ihm hatten. Jeder also, der direkt oder
indirekt an Krsna denkt, Uber Krsna spricht oder ihn verehrt,
entwickelt Zuneigung zu ihm. Weil Krsna absolut ist, besteht
zwischen seinem Namen, seiner Gestalt, seinen Eigenschaften usw.
kein Unterschied. Unsere innige Beziehung zu Krsna kénnen wir
vertraulich wiederbeleben, indem wir Uber ihn sprechen, Gber ihn
héren oder uns an ihn erinnern. Dies geschieht durch spirituelle
Kraft.

Vers 15
Als der Herr den Palast von Hastinapura verlie3, ertonten ihm zu
Ehren verschiedene Arten von Trommeln - wie die mrdanga, dhola,
nagra, dhundhuri und dundubhi - , vielerlei Fléten, die vina, die
gomukha und bheri.

Vers 16
Aus liebevollem Verlangen, den Herrn zu sehen, stiegen die Frauen
des koniglichen Geschlechts der Kurus auf das Palastdach und
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warfen voll Zuneigung und scheu lachelnd Blumen auf den Herrn
hinab.

Erlauterung

Scheu ist eine besondere natlrliche Schoénheit des schwachen
Geschlechts und gebietet dem anderen Geschlecht Achtung. Dies
war schon wahrend der Tage des Mahabharata, also vor mehr als
5000 Jahren, Sitte. Nur die weniger intelligenten Menschen, die sich
in der Weltgeschichte nicht gut auskennen, behaupten, die
Trennung von Mann und Frau sei eine Folge der Mohammedaner -
Herrschaft in Indien. Die obige Schilderung aus der Zeit des
Mahabharata beweist jedoch eindeutig, dass die Frauen des
Palastes strenge parda (Einschrankung des Zusammenseins mit
Mannern) beachteten, denn statt heraus auf die StraRe zu kommen,
wo SrT Krsna und andere versammelt waren, begaben sich die
Frauen des Palastes auf das Palastdach und erwiesen SrT Krsna
von dort ihre Achtung, indem sie Blumen auf ihn hinabwarfen. Es
wird hier klar gesagt, dass die Frauen auf dem Palastdach scheu
lachelten. Diese Scheu ist eine natirliche Gabe des schoénen
Geschlechts, und sie steigert die Schénheit der Frauen wie auch ihr
Ansehen, selbst wenn sie aus einer weniger bedeutenden Familie
stammen oder nicht von grofRer kdrperlicher Schdnheit sind. Wir
haben diese Tatsache selbst erfahren. Die Frau eines
Strallenfegers wurde einfach deshalb, weil sie die Scheu einer
Dame bewies, von vielen ehrbaren Herren geachtet. Halbnackte
Frauen auf der Stralke werden von niemandem geachtet,
wohingegen die Scheu der Frau eines Strallenfegers jedem
Achtung gebietet.

Die menschliche Gesellschaft, wie sie sich die Weisen Indiens
vorstellen, soll dem Menschen helfen, sich aus der Gewalt der
Tauschung zu befreien. Die materielle Schonheit einer Frau ist eine
Tauschung, denn der Korper besteht im Grunde aus Erde, Wasser,
Feuer, Luft und so fort. Weil aber der lebendige Funke sich in der
Materie befindet, erscheint der Kérper als schén. Niemand fuhlt sich
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zu einer irdenen Puppe hingezogen, selbst wenn sie vollendet
geformt ist, um unsere Aufmerksamkeit zu erwecken. Ein toter
Korper besitzt keine Schonheit. Niemand wird den toten Korper
einer sogenannten schénen Frau umarmen wollen. Hieraus lasst
sich schlieRen, dass der spirituelle Funke schén ist und dass man
sich nur wegen der Schonheit der Seele zur Schonheit des aulReren
Kérpers hingezogen fuhlt. Die vedische Weisheit warnt uns aus
diesem Grunde, nicht dem Zauber falscher Schénheit zu erliegen.
Weil wir uns jedoch gegenwartig in der Finsternis der Unwissenheit
befinden, gestattet die vedische Zivilisation ein eingeschranktes
Zusammensein von Mann und Frau. Es heil3t, dass die Frau wie
Feuer ist und der Mann wie Butter. Die Butter muss schmelzen,
wenn sie in die Nahe des Feuers kommt, und daher sollten die
beiden nur zusammengebracht werden, wenn es notwendig ist.
Scheu verhindert das uneingeschrankte Zusammensein. Sie ist eine
Gabe der Natur und muss genutzt werden.

Vers 17
Da hielt Arjuna, der grof3e Krieger und Bezwinger des Schlafes, der
vertraute Freund des Uberaus geliebten héchsten Herrn, einen
Schirm in die Hohe, der mit einem Griff aus Juwelen und mit
Stickerei und Perlen verziert war.

Erlauterung

Gold, Juwelen, Perlen und kostbare Steine wurden bei aufwendigen
koniglichen Festlichkeiten verwendet. Diese Dinge sind Gaben der
Natur, und sie werden von den Hligeln, Meeren usw. auf Anordnung
des Herrn erzeugt, wenn man seine Kkostbare Zeit nicht
verschwendet, um im Namen kiinstlicher Bedirfnisse unerwiinschte
Dinge herzustellen. Durch den sogenannten industriellen
Aufschwung ist es heute so weit gekommen, dass man Topfe aus
Plastik benutzt statt aus Metallen wie Gold, Silber, Messing und
Kupfer. Man benutzt Margarine statt geklarter Butter, und ein Viertel
der Stadtbevolkerung hat kein Dach Gber dem Kopf.
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Vers 18
Uddhava und Satyaki nahmen einen verzierten Facher und
fachelten dem Herrn Kihlung zu, und der Herr, der Meister Madhus,
sal} auf einem Blumenteppich und wies sie den Weg entlang.

Vers 19
Man vernahm hier und dort, dass die Segnungen, die Krsna erteilt
wurden, weder angemessen noch unangemessen seien, da sie alle
dem absoluten galten, der jetzt die Rolle eines Menschen spielte.

Erlauterung

Hier und da waren vedische Segnungen zu héren, die an die
Personlichkeit Gottes, ST Krsna, gerichtet waren. Die Segnungen
waren einerseits angemessen, weil der Herr die Rolle eines
Menschen spielte, als sei er ein Vetter Maharaja Yudhisthiras; aber
sie waren auch unangemessen, weil der Herr absolut ist und nichts
mit materieller Relativitdt zu tun hat. Er ist nirguna, das heil}t, frei
von den drei materiellen Eigenschaften, jedoch besitzt er alle
transzendentalen Eigenschaften. In der transzendentalen Welt gibt
es nichts Widersprichliches, wohingegen in der relativen Welt alles
sein Gegenteil hat. In der relativen Welt ist weild das Gegenteil von
schwarz; in der transzendentalen Welt aber gibt es keinen
Unterschied zwischen weill und schwarz. Die Segenswunsche, die
die gelehrten Brahmanas hier und dort verlauten lieRen, mdgen
daher in Beziehung =zur absoluten Person widersprichlich
erscheinen, doch da sie der absoluten Person galten, verloren sie
alle Widerspruchlichkeit und wurden transzendental. Ein Beispiel
mag diesen Gedanken erlautern:

Manchmal wird SrT Krsna als Dieb bezeichnet. Bei seinen reinen
Geweihten hat er unter dem Namen Makhana - cora Beriihmtheit
erlangt. Als kleiner Junge pflegte er aus den Nachbarhausern in
Vrndavana Butter zu stehlen. Seitdem ist er als der Butterdieb
berihmt. Doch er wird als Dieb verehrt, wahrend in der materiellen
Welt ein Dieb bestraft, niemals aber gepriesen wird. Da er die
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absolute Personlichkeit Gottes ist, lasst sich alles auf ihn anwenden,
und trotz aller Widerspriiche ist er die hochste Personlichkeit
Gottes. -

Vers 20
Die Frauen auf den Dachern der Hauser Hastinapuras, die alle in
Gedanken an die transzendentalen Eigenschaften des Herrn
versunken waren, der mit erlesenen Gedichten besungen wird,
begannen Uber ihn zu sprechen, und ihre Worte wirkten
anziehender als die Hymnen der Veden.

Erlauterung
In der Bhagavad - Gita heilt es, dass das Ziel aller vedischen
Schriften die Personlichkeit Gottes, Sri Krsn3, ist. In Schriften wie
den Veden, dem Ramayana und dem Mahabharata findet man
Beschreibungen der Herrlichkeit des Herrn, und vor allem im
Bhagavatam werden die glorreichen Eigenschaften des hdchsten
Herrn geschildert. Die Worte der Frauen, die auf den Hausdachern
der Hauptstadt der Kuru - Kénige Uber den Herrn sprachen, klangen
angenehmer als die vedischen Hymnen. Alles, was zum Lobpreis
des Herrn gesungen wird, ist Sruti - mantra. Die Lieder von Thakura
Narottama dasa, einem der acaryas der Gaudiya - sampradaya,
sind in einfachem Bengali abgefasst. Aber Thakura Visvanatha
Cakravarti, ein anderer hochgelehrter Acarya derselben
sampradaya, hat bestatigt, dass die Lieder von Thakura Narottama
dasa so gut sind wie die vedischen Mantras. Warum? Weil es auf
das Thema ankommt. Die Sprache ist unwesentlich; das Thema ist
wichtig. Die Frauen, die alle in Gedanken und Handlungen vertieft
waren, die sich auf den Herrn bezogen, entwickelten durch seine
Gnade das Bewusstsein vedischer Weisheit. Deshalb waren die
Worte dieser Frauen von groRerer Anziehungskraft als die
vedischen Hymnen, auch wenn sie keine berihmten Gelehrten des
Sanskrit oder anderer Gebiete gewesen sein mogen. Die vedischen
Hymnen der Upanisaden richten sich bisweilen indirekt an den
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hochsten Herrn; aber die Worte der Frauen handelten, wie oben
erwahnt, unmittelbar vom Herrn, und daher bereiteten sie dem
Herzen grofiere Freude. Die Worte der Frauen erschienen kostbarer
als die Segnungen der gelehrten Brahmanas.

Vers 21
Sie sprachen: Hier ist er (Krsna), die urspriingliche Persoénlichkeit
Gottes, wie wir ihn deutlich in Erinnerung haben. Er allein existierte
vor der manifestierten Schopfung der Erscheinungsweisen der
Natur, und weil er der héchste Herr ist, gehen alle Lebewesen nur in
ihn ein, wo sie einem inaktiven Zustand verweilen, als schliefen sie
des Nachts.

Erlauterung

Es gibt zwei Arten der Vernichtung des manifestierten Kosmos.
Nach Ablauf von jeweils 4 320 000 000 Sonnenjahren, wenn
Brahma, der Herr eines bestimmten Universums, sich zur Ruhe legt,
findet eine Art der Vernichtung statt. Und am Ende von Brahmas
Leben, das nach Ablauf von Brahmas einhundert Lebensjahren
eintritt, nach unserer Zeitrechnung also nach 8 640 000 000 x 30 x
12 x | 00 Sonnenjahren, findet eine vollige Vernichtung des
gesamten Universums statt. Zu beiden Zeitpunkten gehen sowohl
die materielle Energie, das mahat - tattva, als auch die marginale
Energie, das jiva - tattva, in die Person des hochsten Herrn ein. Die
Lebewesen verweilen in einem schlummerahnlichen Zustand im
Korper des Herrn, bis eine neue Schopfung der materiellen Welt
stattfindet. So verlauft die Schopfung, Erhaltung und Vernichtung
der materiellen Manifestation.

Die materielle Schépfung wird durch die Wechselwirkung der drei
Erscheinungsweisen der materiellen Natur hervorgerufen, die vom
Herrn in Bewegung gesetzt werden; deshalb heildt es hier, dass der
Herr existierte, bevor die Erscheinungsweisen der materiellen Natur
in Bewegung gesetzt wurden. Im Sruti - mantra heif3t es, dass nur
Visnu, der héchste Herr, vor der Schépfung existierte und dass es
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zu der Zeit weder Brahma, Siva noch andere Halbgétter gab. Mit
Visnu ist Maha - Visnu gemeint, der auf dem Ozean der Ursachen
liegt. Nur durch sein Atmen entstehen alle Universen in Samen
form, und jedes einzelne Universum entwickelt sich allmahlich zu
einer gigantischen Form mit unzahligen Planeten im Innern. Die
Universen in Samenform entwickeln sich in gleicher Weise zu
gigantischen Formen, wie Samen eines Banyanbaumes sich zu
zahllosen Banyanbaumen entwickeln.

Maha - Visnu ist eine vollstandige Teilerweiterung Sr7 Krsnas, von
dem es in der Brahma - Sambhita (5.48) heil3t: »Ich erweise Govinda,
der urspringlichen Personlichkeit Gottes, dessen vollstdndige
Teilerweiterung Maha - Visnu ist, meine ehrfurchtigen
Ehrerbietungen. Alle Brahmas oder Oberhdupter der Universen
leben nur fur die Dauer seines Ausatmens, nachdem die Universen
aus den Poren seines transzendentalen Koérpers hervorgebracht
worden sind.«

Somit ist Govinda, ST Krsna, auch der Ursprung Maha - Visnus. Die
Frauen, die von dieser vedischen Wahrheit sprachen, mussten sie
aus mafigeblichen Quellen gehdrt haben. Eine autoritative Quelle ist
der einzige Weg, ein transzendentales Thema eindeutig
kennenzulernen. Es gibt keine andere Mdglichkeit.

Das Eingehen der Lebewesen in den Kdérper Maha - Visnus findet
am Ende von Brahmas einhundertjahrigem Leben von selbst statt.
Dies bedeutet jedoch nicht, dass das individuelle Lebewesen dann
seine |dentitat verliert. Die individuelle Identitat bleibt bestehen, und
sobald durch den hochsten Willen des Herrn eine neue Schépfung
stattfindet, werden die schlafenden, untatigen Lebewesen wieder
freigesetzt, um mit ihren Téatigkeiten dort fortzufahren, wo sie in
ihren friheren jeweiligen Lebensbereichen aufgehort hatten. Dies
nennt man suptotthita naya, das heif3t »aus dem Schlaf erwachen
und sich aufs neue seiner jeweiligen fortdauernden Pflicht widmen«.
Wenn ein Mensch nachts schlaft, vergisst er sich selbst, das heilt,
seine ldentitat, seine Pflicht und alles, was mit seinem Wachzustand
zusammenhangt. Sobald er aber vom Schlummer erwacht, erinnert
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er sich an all das, was zu tun ist, und widmet sich daher wieder
seinen pflichtgemaRen Tatigkeiten. In &hnlicher Weise verweilen die
Lebewesen wahrend der Dauer der Vernichtung im Koérper Maha
Visnus, doch sobald eine neue Schopfung stattfindet, erwachen sie,
um ihr unbeendetes Werk wieder aufzunehmen. Dies wird auch in
der Bhagavad - Gita (8.1 8 - 20) bestatigt.

Dass der Herr existierte, bevor die Schdpfungsenergie in Bewegung
gesetzt wurde, bedeutet, dass der Herr kein Produkt der materiellen
Energie ist. Sein Korper ist vollig spirituell, und es besteht kein
Unterschied zwischen seinem Kdrper und ihm selbst, wie bei uns
bedingten Seelen. Vor der Schépfung weilte der Herr in seinem
Reich, das absolut und eins ist.

Vers 22
Da der Herr, die Personlichkeit Gottes, seinen einzelnen Teilchen,
den Lebewesen, erneut Namen und Formen zu geben winschte,
gab er sie durch seine eigene Kraft in die Obhut der materiellen
Natur, als diese ermachtigt worden war, erneut zu erschaffen.

Erlauterung
Die Lebewesen sind einzelne Teilchen des Herrn. Es gibt ihrer zwei
Arten, namlich die nitya - muktas und die nitya - baddhas. Die nitya -
muktas sind ewig befreite Seelen, die im ewigen Reich des Herrn,
jenseits der manifestierten weltlichen Schépfungen, weilen, wo sie
sich ewig dem Austausch transzendentalen liebevollen Dienstes flr
den Herrn widmen. Die nityar - baddhas oder ewig bedingten
Seelen dagegen sind may3a, seiner aulleren Energie, unterstellt, um
ihre rebellische Haltung gegenuber dem hdchsten Vater wieder zu
berichtigen. Die nitya - baddhas haben seit ewigen Zeiten ihre
Beziehung zum Herrn als seine untrennbaren Teilchen vergessen.
Verwirrt durch die tauschende Energie, halten sie sich fir
Erzeugnisse der Materie, und so sind sie emsig bemuht, in der
materiellen Welt Plane zu schmieden, um glicklich zu werden.
Munter ersinnen sie weiter Plane, doch durch den Willen des Herrn
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werden, wie bereits dargelegt, sowohl die Planemacher als auch die
Plane nach Ablauf eines bestimmten Zeitraumes vernichtet. In der
Bhagavad - Gita (9.7) wird dies folgendermalien bestétigt: »O Sohn
Kuntis, am Ende des Zeitalters gehen alle Lebewesen in meine
Natur ein, und wenn die Zeit der Schopfung wieder herangereift ist,
erschaffe ich erneut durch meine auf3ere Kraft.«

Das Wort bhuyab bedeutet »wieder und immer wieder«, was
besagen soll, dass sich der Vorgang der Schépfung, Erhaltung und
Vernichtung durch die auRere Energie des Herrn standig wiederholt.
Der Herr ist die Ursache aller Dinge. Den Lebewesen, die vom
Wesen her winzige Bestandteile des Herrn sind, die jedoch ihre
liebevolle Beziehung zu ihm vergessen haben, wird immer wieder
die Gelegenheit geboten, der Gewalt der dueren Energie zu
entkommen. Um das Bewusstsein des Lebewesens
wiederzubeleben, werden auch die offenbarten Schriften vom Herrn
geschaffen. Die vedischen Schriften leiten die bedingten Seelen an,
wie sie von der Wiederholung von Schdépfung und Vernichtung der
materiellen Welt und des materiellen Kérpers frei werden kénnen.
Der Herr sagt in der Bhagavad - Gita: »Die geschaffene Welt und
die materielle Energie unterstehen meiner Herrschaft. Unter dem
Einfluss der prakrti werden sie von selbst immer wieder erschaffen,
und dies bewirke ich durch meine auf3ere Energie.«

Eigentlich haben die spirituellen Funken, die Lebewesen, keine
materiellen Namen oder Formen. Doch zur Erflllung ihres
Wunsches, die materielle Energie durch materielle Namen und
Formen zu beherrschen, erhalten sie Gelegenheit zu solch falschem
Genul, gleichzeitig aber auch die Gelegenheit, ihre wirkliche Lage
mit Hilfe der offenbarten Schriften zu begreifen. Das verblendete
und vergessliche Lebewesen beschaftigt sich stets mit falschen
Formen und falschen Namen. Der neuzeitliche Nationalismus stellt
den Hohepunkt solcher falschen Namen und Formen dar. Die
Menschen streben wie von Sinnen nach falschen Namen und
falschen Formen. Die Korperform, die man unter gewissen
Bedingungen bekommt, wird fur wirklich gehalten, und der Name,
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den man ebenfalls fir wirklich erachtet, verwirrt die Seele so sehr,
dass sie die materielle Energie im Namen zahlreicher »Ismen«
missbraucht. Die Schriften geben jedoch den Schlissel zum
Begreifen der wirklichen Lage, nur wollen die Menschen keine
Lehren aus den Schriften empfangen, die vom Herrn fur
verschiedene Orte und Zeiten geschaffen wurden. Die Bhagavad -
Gita zum Beispiel ist der Leitfaden fur jeden Menschen, doch im
Banne der materiellen Energie denkt niemand daran, sein Leben
den Lehren der Bhagavad - Gita entsprechend zu gestalten. Das
Srimad - Bhagavatam ist das fortgeschrittene Buch des Wissens fiir
jemanden, der die Grundsatze der Bhagavad - Gita richtig
verstanden hat. Unglicklicherweise fehlt den Menschen der Sinn
hierfir, und so befinden sie sich in den Fangen mayas, wo sich
Geburt und Tod wiederholen.

Vers 23
Hier ist dieselbe hochste Personlichkeit Gottes, deren
transzendentale Gestalt von den groflen Gottgeweihten
wahrgenommen wird, die durch strikten hingebungsvollen Dienst
und vollige Beherrschung des Lebens und der Sinne vom
materiellen Bewusstsein ganzlich gereinigt sind. Dies ist der einzige
Weg, das Dasein zu lautern.

Erlauterung
Wie in der Bhagavad - Gita erklart wird, kann das wahre Wesen des
Herrn nur durch reinen hingebungsvollen Dienst erkannt werden.
Deshalb wird hier gesagt, dass nur die grolten Gottgeweihten, die
durch strikten hingebungsvollen Dienst den Geist von allem
materiellen Staub zu befreien vermdgen, den Herrn so wahrnehmen
kénnen, wie er ist. Jitendriya bedeutet »einer, der die Sinne vollig
beherrscht«. Die Sinne sind aktive Teile des Korpers, und ihre
Tatigkeit kann man nicht einstellen. Die kunstlichen Mittel des yoga,
die Sinne untatig zu machen, haben sich selbst bei grolen Yogis
wie Visvamitra Muni als klaglicher Fehlschlag erwiesen. Visvamitra
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Muni beherrschte die Sinne durch yoga - Trance, doch als er zufallig
Menaka, einem Gesellschaftsmadchen des Himmels, begegnete,
wurde er ein Opfer der Lust, und sein kinstlicher Versuch, die Sinne
zu beherrschen, scheiterte. Im Falle eines reinen Gottgeweihten
aber werden die Sinne nicht kiunstlich davon abgehalten, etwas zu
tun, sondern bekommen andersartige, positive Beschaftigungen.
Wenn die Sinne anziehender wirkenden Tatigkeiten nachgehen,
besteht nicht die Maoglichkeit, dass sie zu anderen, niederen
Beschaftigungen verleitet werden. In der Bhagavad - Gita heildt es,
dass die Sinne sich nur durch bessere Beschaftigungen
beherrschen lassen. Hingebungsvoller Dienst bedeutet, die Sinne
zu lautern, das heillt, sie mit Tatigkeiten des hingebungsvollen
Dienstes zu beschaftigen. Hingebungsvoller Dienst bedeutet nicht
Untatigkeit. Alles, was im Dienst des Herrn getan wird, verliert
augenblicklich  alle  materiellen  Eigenschaften.  Materielle
Auffassungen beruhen nur auf Unwissenheit. Es gibt nichts aul3er
Vasudeva. Die Vasudeva - Auffassung entsteht allmahlich im
Herzen des Wissenden nach einer fortgesetzten Entwicklung der
rezeptiven Organe. Der Vorgang endet mit der Erkenntnis, dass
Vasudeva das ein und alles ist. Die gleiche Methode wird beim
hingebungsvollen Dienst von Anfang an angewandt, und durch die
Gnade des Herrns - indem er dem Gottgeweihten von innen her
Anweisungen erteilt - offenbart sich alles wirkliche Wissen im
Herzen des Gottgeweihten. Hingebungsvoller Dienst ist daher der
einzige und einfachste Weg zur Beherrschung der Sinne.

Vers 24
O liebe Freundinnen, hier ist eben diese Persénlichkeit Gottes, Sri
Krsna, dessen fesselnde wund vertrauliche Spiele in den
vertraulichen Teilen der vedischen Schriften von seinen grof3en
Geweihten geschildert werden. Er allein ist es, der die materielle
Welt erschafft, erhalt und vernichtet und dennoch unberihrt davon
bleibt.
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Erlauterung

Wie es in der Bhagavad - Gita heildt, preisen alle vedischen
Schriften die GréRe Srii(Rsi)as. Auch hier im Bhagavatam wird dies
bestatigt. Die Veden sind von groRen Gottgeweihten und
ermachtigten Inkarnationen des Herrn, wie Vyasa, Narada,
Sukadeva Gosvami, den Kumaras, Kapila, Prahlada, Janaka, Bali
und Yamaraja, um viele Zweige und Nebenzweige erweitert worden.
Im Srimad - Bhagavatam werden besonders die vertraulichen Teile
seiner Taten und Spiele von dem vertrauten Gottgeweihten
Sukadeva Gosvamrt geschildert. In den Vedanta - sdtras und den
Upanisaden findet man nur Andeutungen seiner vertraulichen
Spiele. In solchen vedischen Schriften wie den Upanisaden wird der
Herr mit Nachdruck von einer materiellen Auffassung seines
Daseins unterschieden. Da seine Identitat vollig spirituell ist, werden
seine Gestalt, sein Name, seine Eigenschaften, seine Umgebung
und so fort sorgfaltig von Materie unterschieden, und daher halten
weniger intelligente Menschen ihn bisweilen flr unpersénlich. In
Wirklichkeit aber ist er die hdchste Person, Bhagavan, und der
Paramatma sowie das unpersonliche Brahman sind seine
Teilreprasentationen.

Vers 25

Wann immer es Kdnige und Regierende gibt, die wie Tiere in den
niedrigsten Erscheinungsweisen des Daseins leben, offenbart der
Herr in seiner transzendentalen Gestalt seine erhabene Macht,
verkindet die unumstélliche Wahrheit und erweist den Glaubigen
seine besondere Gnade; er vollbringt wunderbare Taten und
erscheint in vielfaltigen transzendentalen Formen, je nachdem, wie
es in den verschiedenen Zeitaltern und Epochen notwendig ist.

Erlauterung
Wie bereits erwahnt, ist die kosmische Manifestation das Eigentum
des hochsten Herrn. So lautet in Grundzigen die Philosophie der
Isopanisad: Alles ist das Eigentum des hdochsten Wesens, und
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niemand darf sich am Eigentum des hdchsten Herrn vergreifen.
Man sollte nur das nehmen, was er in seiner Gute zur Verfigung
stellt. Die Erde, jeder andere Planet und jedes Universum sind das
absolute Eigentum des Herrn. Die Lebewesen sind ohne Zweifel
seine winzigen Bestandteile oder vielmehr seine S6hne, und daher
haben sie alle ein Recht, von der Gnade des Herrn zu leben, um die
ihnen vorgeschriebenen Tatigkeiten ausfuhren zu kénnen. Niemand
darf deshalb ohne die entsprechende Erlaubnis des Herrn das
Recht eines anderen individuellen Menschen oder Tieres verletzen.
Der Konig oder Regierende ist der Vertreter des Herrn, der praktisch
daflir sorgen muss, dass der Wille des Herrn erflllt wird. Er muss
daher eine anerkannte Persoénlichkeit wie Maharaja Yudhisthira oder
Maharaja Pariksit sein. Solche Konige besitzen wirkliches
Verantwortungsbewusstsein und Wissen von Autoritdten, wie die
Welt regiert werden soll. Zu bestimmten Zeiten kommen jedoch
durch den Einfluss der Erscheinungsweise der Unwissenheit (tamo -
guna), der niedrigsten Erscheinungsweise der materiellen Natur,
Kodnige und Regierende ohne Wissen und
Verantwortungsbewusstsein an die Macht, und solch térichte
Regierende leben, wie die Tiere, nur zur Befriedigung ihrer eigenen
Interessen. Als Folge wird die Gesellschaft von Anarchie und Gblen
Elementen durchdrungen. Vetternwirtschaft, Bestechung, Betrug,
Gewalt und - daraus folgend - Hungersnéte, Epidemien, Kriege
und &ahnliche andere unheilvolle Dinge nehmen dann in der
menschlichen Gesellschaft Uberhand. Vor allem werden die
Geweihten des Herrn und die Glaubigen mit allen Mitteln verfolgt.
All diese Anzeichen deuten darauf hin, dass die Zeit flr eine
Inkarnation des Herrn reif ist, die die Grundsatze der Religion
wiederherstellt und die unfahigen Regierungsleute vernichtet. Auch
dies wird in der Bhagavad - Gita bestatigt.

Der Herr erscheint dann in seiner transzendentalen Gestalt ohne
eine Spur materieller Eigenschaften. Er kommt herab, um seine
Schopfung in einem normalen Zustand zu erhalten. Der normale
Zustand sieht so aus, dass der Herr jeden einzelnen Planeten mit
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allen fiir die dortigen Lebewesen notwendigen Dingen versorgt. Sie
kénnen glicklich leben und ihren festgelegten Pflichten nachgehen,
um am Ende Befreiung zu erlangen, indem sie die Regeln und
Vorschriften der offenbarten Schriften befolgen. Die materielle Welt
wird erschaffen, um die Launen der nitya - baddhas, der ewig
bedingten Seelen, zu befriedigen, so, wie ungezogene Kinder
Laufgitter bekommen. Andernfalls ware die materielle Welt nicht
vonnoéten. Wenn die Lebewesen aber, berauscht durch sogenannte
Macht materieller Wissenschaft, die natlrlichen Reichtimer
unrechtmafig, ohne die Einwilligung des Herrn, auszubeuten
versuchen, und dies nur zur Befriedigung ihrer Sinne, dann ist es
notig, dass der Herr erscheint, um die Aufrihrerischen zu strafen
und die Glaubigen zu beschiitzen.

Wenn er erscheint, vollbringt er Gbermenschliche Taten, um seine
absolute Souveranitat unter Beweis zu stellen, und Materialisten wie
Ravana, Hiranyakasipu, Kamsa und andere bekommen ihre
verdiente Strafe. Er handelt auf eine Weise, die niemand
nachahmen kann. Als der Herr zum Beispiel als Rama erschien,
baute er eine Bricke Uber den Indischen Ozean. Bei seinem
Erscheinen als Krsna =zeigte er schon von Kindheit an
ubermenschliche Taten, indem er Damonen totete wie Patana,
Aghasura, Sakatasura, Kaliya und schlie3lich Kammsa, seinen Onkel
mditterlicherseits. Als er in Dvaraka weilte, heiratete er 16 108
Kdniginnen, und alle wurden mit zahlreichen Kindern gesegnet. Die
Gesamtzahl seiner Familienangehérigen, die allgemein als die Yadu
- vamsa bekannt sind, betrug etwa 100 000, und noch wahrend
seines Lebens brachte er es fertig, sie alle zu vernichten. Als
Govardhanadhari Hari ist er bekannt, weil er im Alter von nur sieben
Jahren den Govardhana-Hugel auf dem kleinen Finger trug. Der
Herr totete wahrend seiner Anwesenheit auf Erden viele
unerwiinschte Konige, und als Ksatriya kdmpfte er mit Kiihnheit. Er
ist als der asamaurdha oder der Unerreichbare berihmt. Niemand
kommt ihm gleich oder ist ihm Uberlegen.
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Vers 26
Ach, wie Uberaus ruhmreich ist die Dynastie Kénig Yadus, und wie
vortrefflich ist das Land von Mathura, wo der hochste Herrscher
aller Lebewesen, der Gemahl der Gliicksgoéttin, geboren wurde und
in seiner Kindheit umherkroch.

Erlauterung
In der Bhagavad - Gita gibt die Persoénlichkeit Gottes, ST Krsna,
eine genaue Beschreibung seines transzendentalen Erscheinens,
seines Fortgehens und seiner Taten und Spiele. Der Herr erscheint
in einer bestimmten Familie oder an einem bestimmten Ort nicht wie
wir, sondern durch seine unfassbare Kraft. Er wird nicht wie eine
bedingte Seele geboren, die ihren Koérper verldasst und einen neuen
Korper annimmt. Seine Geburt gleicht vielmehr dem Erscheinen und
Fortgehen der Sonne. Die Sonne geht am d&stlichen Horizont auf,
was aber nicht bedeutet, dass der ostliche Horizont die Mutter der
Sonne ist. Die Sonne existiert in jedem Teil des Universums, doch
sie wird zu einer bestimmten Zeit sichtbar und ebenso zu einer
festen Zeit unsichtbar. Der Herr erscheint in unserem Universum
wie die Sonne und entzieht sich dann wieder unserer Sicht. Er
existiert zwar zu allen Zeiten und an jedem Ort, doch durch seine
grundlose Gnade glauben wir, er sei geboren worden, wenn er vor
uns erscheint. Jeder, dem es gelingt, diese Wahrheit den
offenbarten Schriften gemal zu verstehen, erlangt mit Sicherheit
nach Verlassen seines gegenwartigen Kérpers Befreiung. Befreiung
lasst sich eigentlich erst nach vielen Geburten und vielen
Bemuhungen voller Geduld, Beharrlichkeit, Wissen und Entsagung
erreichen, doch wenn man einfach die Wahrheit (ber die
transzendentalen Geburten und Taten des Herrn kennt, kann man
auf der Stelle Befreiung erlangen. So lautet das Urteil der Bhagavad
- G1ta. Wer aber in der Finsternis der Unwissenheit steht, kommt zu
dem Schluss, die Geburt und die Taten des Herrn in der materiellen
Welt glichen denen des gewohnlichen Lebewesens. Solch
unvollkommene Schluf¥folgerungen in Bezug auf die Geburt und die
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Taten und Spiele des Herrn kdnnen niemandem zur Befreiung
verhelfen. Seine Geburt in der Familie Kdnig Yadus als der Sohn
Konig Vasudevas und sein Wechsel zur Familie Nanda Maharajas
im Land von Mathura sind alles transzendentale, durch die innere
Kraft des Herrn bewirkte Fligungen. Das Glick der Yadu - Dynastie
und der Bewohner des Landes von Mathura lasst sich nicht mit
materiellen MalRstdben messen. Wenn man bereits dadurch, dass
man das transzendentale Wesen der Geburt und der Taten des
Herrn kennt, ohne weiteres Befreiung erlangen kann, kénnen wir
uns vorstellen, was diejenigen erwartet, die sich der personlichen
Gemeinschaft des Herrn als Familienangehdriger oder als Nachbar
erfreuten. Alle diejenigen, die so glicklich waren, mit dem Herrn,
dem Gemahl der Gliicksgéttin, zusammensein zu dirfen, erhielten
gewiss mehr als das, was als Befreiung bekannt ist. Durch die
Gnade des Herrn sind daher mit Recht sowohl die Yadu - Dynastie
als auch das Land von Mathura ewig rihmenswert.

Vers 27
Es ist zweifellos wunderbar, dass Dvaraka die Herrlichkeit der
himmlischen Planeten Ubertraf und den Ruhm der Erde vermehrte.
Die Einwohner Dvarakas sehen standig die Seele aller Lebewesen
(Krsna) in seiner lieblichen Erscheinung. Er schenkt ihnen seinen
Blick und begltckt sie mit liebevollem lacheln.

Erlauterung
Die himmlischen Planeten werden von Halbgéttern wie Indra,
Candra, Varuna und Vayu bewohnt, und die frommen Seelen
gelangen dorthin, nachdem sie auf der Erde viele gute Taten
vollbracht haben. Auch die modernen Wissenschaftler bestéatigen,
dass der Zeitablauf auf héheren Planetensystemen sich von dem
auf der Erde unterscheidet. Den offenbarten Schriften ist zu
entnehmen, dass die Lebensdauer dort nach unserer Zeitrechnung |
0 000 Jahre betragt. Sechs Monate auf der Erde entsprechen einem
Tag auf den himmlischen Planeten. Die Moglichkeiten zum Genuf}
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sind ebenfalls entsprechend gréRer, und die Schdnheit der
Bewohner ist legendar. Gewodhnliche Menschen auf der Erde
sehnen sich danach, die himmlischen Planeten zu erreichen, weil
sie gehdrt haben, dass die Annehmlichkeiten des Lebens dort
weitaus grofRer sind als auf der Erde. Heutzutage versuchen sie den
Mond mit Raumschiffen zu erreichen. Wenn man all dies bedenkt,
sind die himmlischen Planeten berUhmter als die Erde. Wegen
Dvaraka aber, wo Sri Krsna als Konig regierte, ist die Erde
ruhmreicher als die himmlischen Planeten. Drei Orte, namlich
Vrndavana, Mathura und Dvaraka, sind bedeutsamer als alle
berihmten Planeten im Universum. Diese Orte sind fur immer
geheiligt, denn wenn der Herr erscheint, offenbart er seine
transzendentalen Spiele immer an diesen drei Orten. Sie sind ewig
das heilige Land des Herrn, und noch heute ziehen die
Einheimischen aus diesen heiligen Orten ihren Nutzen, obwohl der
Herr jetzt ihrer Sicht entschwunden ist. Der Herr ist die Seele aller
Lebewesen, und Er méchte immer, dass alle Lebewesen in ihrer
Svaripa oder wesenseigenen Stellung am transzendentalen Leben
in seiner Gemeinschaft teilhaben. seine schéne Erscheinung und
sein liebevolles Lacheln dringen tief in das Herz eines jeden ein,
und wenn dies einmal geschehen ist, wird das Lebewesen in das
Konigreich Gottes eingelassen, aus dem niemand zurtckkehrt. Dies
wird in der Bhagavad - Gita bestatigt.

Die himmlischen Planeten mégen berihmt daflir sein, bessere
Méglichkeiten fur materiellen Genuf} zu bieten; doch wie wir aus der
Bhagavad - Gita (9.20 - 2 1) erfahren, muss man von dort wieder
zur Erde zurtickkehren, sobald das erworbene Verdienst aufgezehrt
ist. Dvaraka ist ohne Zweifel bedeutsamer als die himmlischen
Planeten, weil jeder, der mit dem lachelnden Blick des Herrn
begllickt wurde, nie wieder auf diese elende Erde zuriickkommen
wird, die vom Herrn Selbst als ein Ort des Leids bezeichnet wird.
Nicht nur die Erde, sondern alle Planeten in allen Universen sind
Orte des Leids, denn obwohl sie bessere Mdoglichkeiten fur
materiellen Genul® bieten mogen, gibt es auf keinem der Planeten
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ewiges Leben, ewige Gluckseligkeit und ewiges Wissen. Jedem, der
sich dem hingebungsvollen Dienst des Herrn widmet, wird
empfohlen, an einem der oben aufgeflihrten drei Orte, namlich
Dvaraka, Mathura oder Vrndavana, zu wohnen. Weil
hingebungsvoller Dienst an diesen Orten von grofierer Wirkung ist
als anderswo, erlangen diejenigen, die sich dorthin begeben, um
nach den Grundsatzen zu leben, die in den offenbarten Schriften
gelehrt werden, sicherlich das gleiche Ergebnis wie die Einwohner
zur Zeit ST Krsnas. Sein Reich und er selbst sind identisch, und
einem reinen Gottgeweihten kénnen unter der Fihrung eines
anderen erfahrenen Gottgeweihten selbst heute noch alle
Ergebnisse zuteilwerden.

Vers 28

O Freundinnen, denkt nur an seine Frauen, deren Hand er annahm.
Wie viele Gellibde, Bader und Feueropfer missen sie auf sich
genommen haben, und wie oft missen sie den Herrn des
Universums in vollkommener Weise verehrt haben, dass sie sich
jetzt des Nektars von seinen Lippen erfreuen durfen (durch
Kissen). Die Madchen von Vrajabhimi verloren oft schon in
Erwartung solcher Beglliickung das Bewusstsein.

Erlauterung
In den Schriften vorgeschriebene religidose Riten sind dafur
bestimmt, die bedingten Seelen von ihren weltlichen Eigenschaften
zu lautern, damit es ihnen ermoglicht wird, allmahlich zur Stufe
aufzusteigen, auf der sie dem hochsten Herrn transzendentale
Dienste darbringen. Das Erreichen dieser Stufe reinen spirituellen
Lebens ist die hochste Vollkommenheit; diese Stufe wird als die
Svaripa oder die wirkliche Identitat des Lebewesens bezeichnet.
Befreiung bedeutet, diesen Zustand der Svarlpa
wiederherzustellen. Auf der vollkommenen Svaripa - Stufe befindet
sich das Lebewesen in einem der finf Stadien des liebevollen
Dienstes, von denen eines als madhurya - rasa oder der Austausch
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ehelicher Liebesbeziehungen bezeichnet wird. Der Herr ist immer in
sich selbst vollkommen, und daher strebt er nach nichts flr sich
selbst. Er wird jedoch zum Meister, Freund, Sohn oder Gemahl, um
die tiefe Liebe des jeweiligen Gottgeweihten zu erwidern. Hier
werden zwei Arten von Geweihten des Herrn auf der Stufe ehelicher
Liebesbeziehung erwahnt. Die eine Art heil’t svakiya und die andere
parakiya; beide haben die Beziehung ehelicher Liebe zu Krsna, der
Personlichkeit Gottes. Die Koéniginnen in Dvaraka waren svakiya
oder rechtmallig verheiratete Frauen, wohingegen die Madchen von
Vraja junge Freundinnen des Herrn waren, wahrend er noch
unverheiratet war. Der Herr lebte bis zum sechzehnten Lebensjahr
in Vrndavana, und seine freundschaftliche Beziehung zu den
Nachbarsmadchen wird als parakiya bezeichnet. Diese Madchen
wie auch die Koéniginnen hatten sich schwerer tapasya unterzogen,
indem sie als Lauterungsriten Gellbde befolgten, Bader nahmen
und Opfer im Feuer darbrachten, wie es die Schriften vorschreiben.
Riten sind kein Selbstzweck, und auch fruchtbringende Handlungen,
die Kultivierung von Wissen und die vollkommene Beherrschung
mystischer Krafte sind keine Ziele in sich selbst. Dies alles sind
Mittel zur Erreichung der héchsten Stufe, der Svaripa, die dafir
bestimmt ist, dass man dem Herrn dem eigenen Wesen
entsprechende transzendentale Dienste darbringt. Jedes einzelne
Lebewesen hat eine individuelle Stellung in einer der oben
erwahnten finf Formen des Austausches mit dem Herrn, und in der
reinen spirituellen Form der SvarGpa manifestiert sich die
Beziehung ohne jede weltliche Neigung. Wenn der Herr gekusst
wird, sei es von seinen Frauen oder von seinen jungen
Freundinnen, die sich den Herrn zum Brautigam wuinschten, so ist
dies frei von jeglicher pervertierten weltlichen Eigenschaft. Waren
solche Dinge weltlich, hatte weder eine befreite Seele wie Sukadeva
sich die Mihe gemacht, sich an ihnen zu erfreuen, noch ware Sri
Caitanya Mahaprabhu geneigt gewesen, sich mit diesen Themen zu
beschaftigen, nachdem er dem weltlichen Leben entsagt hatte.
Diese Stufe erreicht man erst nach vielen Leben der tapasya.
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Vers 29

Pradyumna, Samba, Amba und andere sind seine Kinder, und
Frauen wie Rukmini, Satyabhama und jambavati wurden wahrend
ihrer svayariwara Zeremonie gewaltsam von ihm entfiihrt, nachdem
er viele machtige Kénige besiegt hatte, deren Fiihrer Sisupala war.
Und auch andere Frauen entfuhrte er mit Gewalt, nachdem er
Bhaumasura und Tausende seiner Helfer getdtet hatte. Alle diese
Frauen sind rthmenswert.

Erlauterung
Tdchter machtiger Koénige, die sich durch besonders vortreffliche
Eigenschaften auszeichneten, durften sich im Rahmen eines
offentlichen Wettkampfes selbst den Gemahl wahlen; solche
Zeremonien wurden als svayamvara oder »die Wahl des
Brautigams« bezeichnet. Weil der offene Wettkampf zwischen
rivalisierenden und zugleich tapferen Firsten stattfand, wurden
diese vom Vater der Prinzessin eingeladen. Gewohnlich entstanden
regelrechte Kampfe mit sportlichem Charakter unter den
eingeladenen und manchmal geschah es, dass die Wettstreitenden
bei solchen Heiratskdmpfen getétet wurden. Schliefdlich wurde dem
siegreichen Prinzen die Prinzessin, fir die so viele Prinzen ihr
Leben lassen mussten, als Siegespreis Ubergeben. Rukmini, die
Hauptkonigin SrT Krsnas, war die Tochter des Kénigs von Vidarbha,
der sich gewtlinscht hatte, dass die Hand seiner tugendhaften und
schonen Tochter Sri Krsna gegeben werde. lhr altester Bruder aber
wollte, dass Siéupéla, ein Vetter Krsnas, sie bekomme. So kam es
zum offenen Kampf, aus dem der Herr wie gewohnlich als Sieger
hervorging, nachdem er Si$upala und anderen Prinzen mit seinem
einzigartigen Heldenmut zugesetzt hatte. Rukmint gebar zehn
Soéhne, von denen einer Pradyumna war. Andere Koniginnen
wurden von SrT Krsna in dhnlicher Weise entfiihrt. Eine vollstandige
Beschreibung dieser schénen Beute Sri Krsnas wird im Zehnten
Canto folgen. Kurz gesagt waren 16 | 00 schéne Madchen, die
Tdchter vieler Konige, gewaltsam von Bhaumasura geraubt worden,

101



der sie zur Befriedigung seiner sinnlichen Begierde gefangen hielt.
Diese Madchen beteten verzweifelt zu Sri Krsna um Rettung, und
der barmherzige Herr befreite sie alle, herbeigerufen durch ihre
inbriinstigen Gebete, indem er mit Bhaumasura kampfte und ihn
totete. Alle gefangenen Prinzessinnen wurden sodann vom Herrn
als Frau angenommen, obgleich sie in den Augen der Gesellschaft
gefallene Madchen waren. Sr Krsna, der allméchtige Herr, nahm
die demitigen Gebete dieser Madchen entgegen und heiratete sie
mit aller Verehrung, die Koniginnen gebiihrt. So hatte SrT Krsna
insgesamt 16 108 Koniginnen in Dvaraka, und mit jeder von ihnen
zeugte er zehn Kinder. Alle diese Kinder bekamen, als sie
erwachsen waren, ebenso viele Kinder wie der Vater. Die
Gesamtzahl der Familienangehdrigen belief sich auf 10 Millionen.

Vers 30
All diese Frauen flhrten ihr Leben zu glickverheiRendem Ruhm,
obwohl sie mit ihrer Reinheit auch ihre Existenz verloren hatten. |hr
Gemahl, die lotosaugige Persdnlichkeit Gottes, liel sie nie allein zu
Hause und erfreute ihr Herz standig durch kostbare Geschenke.

Erlauterung
Die Geweihten des Herrn sind gelauterte Seelen. Sobald sich die
Gottgeweihten den LotosfulRen des Herrn aufrichtig ergeben, nimmt
sich der Herr ihrer an, und so werden die Gottgeweihten auf der
Stelle von aller materiellen Verunreinigung frei. Solche
Gottgeweihten stehen Uber den drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur. Ein Gottgeweihter wird durch korperliche Mangel
nicht ungeeignet, ebenso, wie kein Unterschied zwischen dem
Wasser der Ganga und sauberem Leitungswasser besteht, wenn
beide miteinander vermischt sind. Frauen, Kaufleute und Arbeiter
sind nicht sehr intelligent, und daher fallt es ihnen sehr schwer, die
Wissenschaft von Gott zu begreifen oder sich im hingebungsvollen
Dienst des Herrn zu beschéaftigen. Sie sind materialistischer als
andere, und noch niedriger als sie sind die Kiratas, Hanas, Andhras,
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Pulindas. Pulkasas, Abhlras, Kankas, Yavanas, Khasas usw.: Doch
sie alle konnen erlost werden, wenn sie in rechter Weise im
hingebungsvollen Dienst des Herrn tatig sind. Durch die Betatigung
im Dienst des Herrn werden die in das Koénigreich Gottes eingehen.

Die gefallenen Madchen in der Gewalt Bhaumasuras beteten
aufrichtig zu SrT Krsna um Befreiung, und ihre Aufrichtigkeit und
Hingabe machte sie sogleich rein. Aus diesem Grunde nahm der
Herr sie als seine Frauen an, und so wurde ihr Leben ruhmreich.
Dieser hochste Ruhm wurde noch herrlicher, als der Herr sich ihnen
gegenulber wie der hingegebenste Ehemann verhielt.

Der Herr weilt stdndig bei seinen 16 | 08 Frauen. Er erweiterte sich
in 16108 vollstandige Teile, und jeder einzelne war der Herr Selbst,
ohne Abweichung von der urspriinglichen Persoénlichkeit. Der Sruti -
mantra bestatigt, dass der Herr sich mannigfach erweitern kann. Als
Gemahl so vieler Frauen erfreute er sie alle mit Geschenken, auch
wenn es ihn viel kostete. Er brachte sogar die parijata - Blume vom
Himmel und pflanzte sie in den Palastgarten Satyabhamas, einer
der Hauptkoniginnen. Wenn also jemand sich wuinscht, den Herrn
zum Gemahl zu haben, erfillt der Herr diesen Wunsch vollkommen.

Vers 31
Wahrend die Frauen der Hauptstadt Hastinapura ihn so gruf3ten und
Uber ihn sprachen, nahm der Herr lachelnd ihre guten Wiinsche
entgegen, und indem er lhnen die Gnade seines Blickes erwies,
verliel3 er die Stadt.

Vers 32
Obwohl Maharaja Yudhisthira niemandes Feind war, lield er S
Krsna, den Feind der Asuras (Damonen), von vier Schutzdivisionen
(bestehend aus Berittenen, Elefanten, Streitwagen und
FuRlsoldaten) begleiten. Der Maharaja tat dies wegen der Feinde
und auch aus Zuneigung zum Herrn.
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Erlauterung

Pferde und Elefanten in Verbindung mit Streitwagen und Soldaten
sind natirliche Verteidigungskrafte. Die Pferde und Elefanten
wurden abgerichtet, sich Uberall in den Bergen, Waldern oder
Ebenen zu bewegen. Die Wagenkampfer waren mit machtigen
Pfeilen bis hin zum Brahmastra (Waffe &hnlich den heutigen
Atomwaffen) ausgerustet und konnten es mit vielen Pferden und
Elefanten aufnehmen. Maharaja Yudhisthira wusste sehr wohl, dass
Krsna der Freund und Goénner eines jeden ist, und dennoch gab es
Asuras, die den Herrn von Natur aus beneideten. Also liel® er aus
Furcht vor Angriffen anderer sowie aus Zuneigung alle moglichen
Verteidigungskrafte Sri Krsna als Leibwache begleiten.
Gegebenenfalls hatte sich ST Krsna des Angriffes anderer, die ihn
als Feind ansahen, allein erwehren kénnen, aber er nahm Maharaja
Yudhisthiras Hilfe an, weil er sich dem Konig, der sein alterer Vetter
war, nicht widersetzen wollte. Der Herr nimmt in seinen
transzendentalen Spielen die Rolle eines Untergebenen an, und so
begibt er sich beispielsweise manchmal in scheinbarer kindlicher
Hilflosigkeit in die Obhut Yasodamatas, um beschitzt zu werden.
Dies ist der transzendentale I11a oder das Spiel des Herrn. Im
Grunde findet jeglicher transzendentale Austausch zwischen dem
Herrn und seinen Geweihten statt, um eine transzendentale
Gluckseligkeit zu erfahren, fir die es nichts Vergleichbares gibt,
nicht einmal auf der Ebene des Brahmananda.

Vers 33
Aus tiefer Zuneigung zu SrT Krsna begleiteten ihn die Pandavas, die
von der Kuru - Dynastie abstammten, eine betrachtliche Strecke,
um sich von ihm zu verabschieden. Dabei wurden sie von dem
Gedanken an die bevorstehende Trennung von Kummer
Uberwaltigt. Der Herr drangte sie jedoch, heimzukehren, und reiste
mit seinen vertrauten Begleitern weiter, Dvaraka entgegen.
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Vers 34 - 35

O Saunaka, der Herr reiste sodann weiter, und zwar durch
Kurujangala, Pafcala, Sirasena, das Land am Ufer des Flusses
Yamuna, Brahmavarta, Kuruksetra, Matsyd, Sarasvata, das
Wistengebiet und das Land des durftigen Wassers. Nachdem er
diese Landesteile durchquert hatte, erreichte er allmahlich die
Gegend von Sauvira und Abhira und kam westlich davon schlieBlich
nach Dvaraka.

Erlauterung

Die Gegenden, die der Herr in jenen Tagen durchreiste, trugen
damals andere Namen, doch die Hinweise reichen aus, um zu
erkennen, dass er durch Delhi, Punjab, Rajasthan, Madhya
Pradesh, Saurastra und Gujarat kam, bis er zuletzt sein Heimatland
bei Dvaraka erreichte. Wir gewinnen nichts, wenn wir heute einfach
nach den Gebieten forschen, die denen der damaligen Zeit
entsprechen, doch offenbar hat es die Wiste von Rajasthan und die
Provinzen des durftigen Wassers, wie Madhya Pradesh, bereits vor
5000 Jahren gegeben. Die Theorie der Geologen, dass namlich die
Wiste erst in jlingerer Zeit entstanden sei, wird durch die Aussagen
des Bhagavatam nicht bestatigt. Wir mogen es kundigen Geologen
Uberlassen, dem nachzugehen, denn das sich verandernde
Universum  durchlduft verschiedene Phasen  geologischer
Entwicklung. Wir sind damit zufrieden, dass der Herr, von den Kuru
- Landern kommend, Dvarakadhama, sein eigenes Land, erreichte.
Kuruksetra besteht schon seit vedischer Zeit, und es ist reine
Torheit, wenn Interpreten das Vorhandensein Kuruksetras ignorieren
oder abstreiten wollen.

Vers 36
Auf seiner Reise durch diese Lander wurde er willkommen
geheillen, verehrt und mit allerlei Geschenken bedacht. Am Abend
unterbrach der Herr stets seine Reise, um die Abendrituale zu
vollziehen. Dies geschah regelmafig nach Sonnenuntergang.
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Erlauterung

Hier erfahren wir, dass der Herr wahrend seiner Reise die religidsen
Prinzipien regelmafig befolgte. Es mag sich die Frage stellen, ob
der hochste Herr den Verpflichtungen fruchtbringender Tatigkeiten
unterliegt. Es gibt gewisse philosophische Spekulanten, die
behaupten, selbst der Herr sei den Verpflichtungen fruchtbringender
Handlungen unterworfen. Dies ist jedoch in Wahrheit nicht der Fall.
Der Herr ist vom Verlauf irgendwelcher guten oder schlechten
Tatigkeiten nicht abhangig. Da er absolut ist, ist alles, was er tut, fir
jeden gut. Doch wenn er auf der Erde erscheint, handelt er zum
Schutz der Gottgeweihten und zur Vernichtung der ungldubigen
Nichtgottgeweihten. Obgleich er nicht durch Pflichten gebunden ist,
tut er alles, damit andere seinem Beispiel folgen. Dies ist der Weg
wirklichen Lehrens: Man muss selbst handeln und dasselbe andere
lehren, da niemand eitle Belehrungen annimmt. Der Herr selbst ist
es, der die Ergebnisse fruchtbringender Handlungen gewahrt. Er ist
in sich selbst zufrieden, und dennoch handelt er nach den Regeln
der offenbarten Schriften, um uns durch sein Beispiel zu lehren.
Tate er dies nicht, kdnnte der gewdhnliche Mensch leicht Fehler
begehen. Auf der fortgeschrittenen Stufe indes, wenn man das
transzendentale Wesen des Herrn verstehen kann, versucht man
nicht, ihn zu imitieren, da dies nicht mdglich ist.

In der menschlichen Gesellschaft tut der Herr, was fur jeden Pflicht
ist, aber manchmal tut er auch etwas AulRergewdhnliches, was das
Lebewesen nicht nachahmen sollte. Wenn er beispielsweise, wie
hier erwahnt, am Ende des Tages Abendgebete verrichtet, muss
das Lebewesen diesem Beispiel folgen, doch es ist nicht moglich,
wie er einen Berg hochzuheben oder mit den gopis zu tanzen. Man
kann nicht die Sonne nachahmen, die Wasser selbst von einem
unreinen Ort verdunsten lassen kann; der Machtigste kann etwas
tun, was ganz und gar gut ist, doch wenn wir solche Handlungen
nachahmen, wird uns dies in endlose Schwierigkeiten stiirzen. Bei
allen Handlungen sollte daher der spirituelle Meister, der die
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manifestierte Barmherzigkeit des Herrn ist, zu Rate gezogen
werden; dann wird der Pfad des Fortschritts gesichert sein.
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Kapitel 2

Sri Krsna zieht in Dvaraka ein

Vers 1
Suta Gosvamt sprach: Als der Herr an die Grenze seiner Uberaus
wohlhabenden Hauptstadt gelangte, die als das Land der Anartas
(Dvaraka) bekannt ist, lieR er sein glickverheilendes Muschelhorn
ertdnen, das seine Ankunft ankiindigte und die Einwohner sichtlich
von ihrer Bedriickung befreite.

Erlauterung

Der geliebte Herr war wegen der Schlacht von Kuruksetra seiner
blihenden Hauptstadt, Dvaraka, eine betrachtliche Zeit lang
ferngeblieben, und alle Einwohner waren durch diese Trennung von
Schwermut ergriffen. Wenn der Herr auf der Erde erscheint,
kommen auch seine ewigen Gefahrten mit ihm, so, wie der Hofstaat
den Konig begleitet. Solche Gefahrten des Herrn sind ewig befreite
Seelen, und sie kénnen es aufgrund ihrer tiefen Zuneigung zum
Herrn nicht ertragen, auch nur einen Augenblick von ihm getrennt
zu sein. Deshalb also befanden sich die Einwohner von Dvaraka in
einer niedergeschlagenen Stimmung und erwarteten jeden
Augenblick die Ankunft des Herrn. Der ankundigende Ton des
gluckverheiRenden Muschelhorns gab ihnen wieder Mut und klarte
sichtlich ihre Betriibnis. Sie sehnten sich nur noch mehr danach,
den Herrn bei sich zu sehen, und so bereiteten sie sich eifrig darauf
vor, ihn geblhrend zu empfangen. Dies sind die Merkmale
spontaner Liebe zu Gott.

Vers 2
Als das weiRe, dickbduchige Muschelhorn von Sri Krsna in die
Hand genommen und geblasen wurde, schien es sich durch die
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Bertihrung seiner transzendentalen Lippen zu réten. Es mutete an,
als spiele ein weiller Schwan zwischen den Stangeln roter
Lotosblumen.

Erlauterung

Die Rotung des weilen Muschelhorns durch die Beruhrung der
Lippen des Herrn ist ein Zeichen von spiritueller Bedeutsamkeit. Der
Herr ist vollig spirituell, und Materie bedeutet Unkenntnis seines
spirituellen Daseins. Im Licht spiritueller Erkenntnis gibt es im
Grunde nicht so etwas wie Materie; diese spirituelle Erleuchtung
erfahrt man augenblicklich durch Verbindung mit dem hdchsten
Herrn, Sr1 Krsna. Der Herr ist in jedem Teilchen des gesamten
Daseins gegenwartig, und er kann seine Gegenwart dem spirituell
erleuchteten Gottgeweihten von Uberallher offenbaren. Er behalt
sich das Recht vor, sich nicht jedem zu offenbaren. Durch
inbrinstige Liebe und hingebungsvollen Dienst fir ihn oder, mit
anderen Worten, durch spirituelle Verbindung mit ihm wird alles so
»spirituell gerdtet« wie das Muschelhorn in seiner Hand, und der
paramaharhsa oder die Person von Uberragender Intelligenz spielt
die Rolle des tauchenden Schwans im Wasser der spirituellen
Gllckseligkeit, ewig geschmickt durch die Lotosblume der FiRe
des Herrn.

Vers 3
Als die Birger von Dvaraka diesen Klang vernahmen, der selbst die
Furcht in Person in der materiellen Welt bedroht, liefen sie dem
Herrn geschwind entgegen, um ihn, den Beschiutzer aller
Gottgeweihten, nach langem Sehnen wiederzusehen.

Erlauterung
Wie bereits erwahnt, waren alle Birger von Dvaraka befreite
Seelen, die wahrend Sri Krsnas Gegenwart auf der Erde lebten und
dort gemeinsam mit dem Herrn als sein Gefolge erschienen waren.
Sie alle sehnten sich danach, dem Herrn zu begegnen, obwohl sie
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aufgrund ihrer spirituellen Verbundenheit niemals vom Herrn
getrennt waren. So, wie die gopis in Vrndavana standig an Krsna
dachten, wahrend er dem Dorf fern war, um die Kilhe zu hiten, so
waren auch die Einwohner von Dvaraka immer in Gedanken beim
Herrn, wahrend dieser fern von Dvaraka weilte, um der Schlacht
von Kuruksetra beizuwohnen. Ein bekannter Romanschriftsteller
aus Bengalen kam zudem Schluss, der Krsna von Vrndavana, der
von Mathurad und der von Dvarakd seien verschiedene Personen.
Geschichtlich ist jedoch nichts Wahres an dieser Schluf3folgerung;
der Krsna von Kuruksetra und der Krsna von Dvaraka sind ein und
dieselbe Persoénlichkeit.

Die Burger von Dvaraka befanden sich also in einem Zustand der
Niedergeschlagenheit, weil der Herr von der transzendentalen Stadt
abwesend war, ebenso, wie wir abends schwermditig werden, wenn
die Sonne untergegangen ist. Der Klang, den Sri Krsna
vorausschickte, war so etwas wie die Anklindigung der Sonne am
Morgen. Alle Bewohner von Dvaraka erwachten aus einem Zustand
des Schlummerns, als die Sonne Krsnas aufging, und sie eilten
sogleich zu ihm, um ihn zu sehen. Die Geweihten des Herrn kennen
niemand anders als ihren Beschutzer.

Wie wir anhand der nichtdualen Stellung des Herrn zu erklaren
versuchten, ist mit dem Herrn verbundener Klang nicht von ihm
verschieden. In unserem gegenwartigen Zustand des materiellen
Daseins sind wir von Angst erfullt. Von den vier Problemen des
materiellen Daseins, namlich dem Nahrungsproblem, dem
Unterkunftsproblem, dem Angstproblem und dem
Paarungsproblem, bereitet uns das Angstproblem die grofte Sorge.
Weil wir die nachste Schwierigkeit nie voraussehen kdnnen, haben
wir standig Angst. Das ganze materielle Dasein ist voller Probleme,
und daher ist das Problem der Angst immer vorherrschend. Der
Grund hierfur liegt in unserer Verbindung mit der tduschenden
Energie des Herrn, die auch als maya oder auflere Energie
bezeichnet wird; doch alle Angst schwindet, sobald der Herr, der
durch seinen heiligen Namen reprasentiert wird, als Klang erscheint.
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Sr1 Caitanya Mahaprabhu sang den heiligen Namen in der
folgenden Anordnung von sechzehn Wértern:

Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare Hare Rama, Hare
Rama, Rama Rama, Hare Hare

Wir konnen diese Klangschwingungen nutzen und so von allen
bedrohlichen Problemen des materiellen Daseins frei werden.

Vers 4 -5

Die Birger traten mit ihren persoénlichen Geschenken vor den Herrn
und boten sie dem vollig Zufriedenen und Selbstgenligsamen dar,
der durch seine ihm eigene Kraft unaufhdérlich alle anderen Wesen
versorgt. Diese Geschenke glichen einer Lampe, die man der
Sonne darbringt, aber dennoch empfingen die Blrger den Herrn mit
ekstatischen Worten, so, wie Schiitzlinge ihren Behuter und Vater
begriRen.

Erlauterung
Der héchste Herr, ST Krsna, wird hier als atmaraama bezeichnet. Er
ist in sich selbst zufrieden und braucht nicht auRerhalb seiner selbst
nach Freude zu suchen. Er ist in sich selbst zufrieden, weil sein
gesamtes transzendentales Dasein vollige Glickseligkeit ist. Er
besteht ewig; er ist allwissend, und er ist in jeder Hinsicht glickselig.
Er bendtigt daher kein Geschenk, ganz gleich, wie kostbar es sein
mag. Weil er aber der wohlmeinende Freund eines jeden ist, nimmt
er von jedem entgegen, was immer dieser ihm in reinem
hingebungsvollem Dienst darbringt. Es ist jedoch nicht so, dass er
solche Dinge braucht, denn alle Dinge werden durch seine Energie
erzeugt. Die Geschenke, die man dem Herrn darbringt, werden hier
mit einer Lampe zur Verehrung des Sonnengottes verglichen.
Obwohl alles Feurige und Leuchtende nichts anderes als eine
Emanation der Sonnenenergie ist, muss man dem Sonnengott zur
Verehrung eine Lampe darbringen. Bei der Verehrung der Sonne
verlangt der Verehrende nach etwas, aber im Falle
hingebungsvollen Dienstes fur den Herrn stellen weder der
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Geweihte noch der Herr eine Forderung. Die Beziehung zwischen
dem Herrn und seinem Geweihten beruht einzig und allein auf
reiner Liebe und Zuneigung.

Der Herr ist der hochste Vater aller Lebewesen, und daher kbnnen
diejenigen, die sich dieser lebenswichtigen Beziehung zu Gott
bewusst sind, den Vater wie Kinder um die Erfullung ihrer Winsche
bitten, und der Vater freut sich, die Wunsche solch gehorsamer
Sohne zu erfiillen, ohne etwas dafiir zu erwarten. Der Herr gleicht
einem Wunschbaum, und durch seine motiviose Gnade kann jeder
alles von ihm bekommen. Als Hdchster Vater gibt der Herr einem
reinen Geweihten jedoch nicht etwas, das diesen bei der Austbung
seines hingebungsvollen Dienstes hindern konnte. Diejenigen, die
sich im hingebungsvollen Dienst des Herrn beschaftigen, sind
aufgrund seiner transzendentalen Anziehungskraft in der Lage, zur
Stufe reinen hingebungsvollen Dienstes aufzusteigen.

Vers 6
Die Burger sprachen: O Herr, alle Halbgoétter wie Brahma, die vier
Sanas und selbst der Kénig des Himmels verehren Dich. Du bist der
endgultige Ruheort fir diejenigen, die wahrhaft nach dem hdchsten
Lebenssegen streben. Du bist der hdchste transzendentale Herr,
und die unausweichliche Zeit kann Dich nicht beeinflussen.

Erlauterung
Der héchste Herr ist Sri Krsna, wie es in der Bhagavad - Gita, der
Brahma Samhita und anderen echten vedischen Schriften bestatigt
wird. Niemand kommt ihm gleich oder Uberragt ihn - so lautet die
Aussage der Schriften. Der Einfluss von Zeit und Raum wird auf die
abhangigen Lebewesen ausgelbt, die alle winzige, untrennbare
Teilchen des hoéchsten Herrn sind. Die Lebewesen sind
beherrschtes Brahman, wohingegen der hdchste Herr der
beherrschende absolute ist. Sobald wir diese klare Wahrheit
vergessen, unterliegen wir der Tauschung und werden den
dreifachen Leiden ausgesetzt, so, wie jemand von tiefer Finsternis
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umgeben wird. Das klare Bewusstsein des wissenden Lebewesens
ist Gottesbewul3tsein. In diesem Bewusstsein verneigt man sich vor
dem Herrn, was auch immer geschehen mag.

Vers 7
O Schopfer des Universums, Du bist fur uns Mutter, Gdénner, Herr,
Vater, spiritueller Meister und verehrenswerter Gott. Da wir Deinen
Fulspuren folgten, war uns in jeder Hinsicht Erfolg beschieden. Wir
beten daher, dass Du uns weiter mit Deiner Gnade segnen mogest.

Erlauterung

Da der Herr, die allgute Personlichkeit Gottes, der Schoépfer des
Universums ist, sorgt er auch fur das Wohl aller guten Lebewesen,
und er legt ihnen nahe, seinem guten Rat zu folgen; dann werden
sie in allen Lebensbereichen erfolgreich sein. Man braucht keinen
anderen Gott zu verehren als den Herrn. Der Herr ist allmachtig,
und wenn er durch unseren Gehorsam gegenuber seinen
LotosfuRen erfreut ist, kann er uns alle nur denkbaren Segnungen
gewahren, damit wir sowohl unser materielles als auch unser
spirituelles Leben zum Erfolg fihren kénnen. Die menschliche Form
bietet uns allen die Mdglichkeit, unsere ewige Beziehung zu Gott zu
verstehen und so in das spirituelle Dasein zu gelangen. Unsere
Beziehung zu ihm ist ewig; sie kann daher weder unterbrochen
noch zerstdért werden. Sie mag voribergehend in Vergessenheit
geraten, doch durch die Gnade des Herrn Iasst sie sich
wiederbeleben, wenn wir uns nach seinen Anweisungen richten.
Diese Anweisungen sind in allen Schriften niedergelegt, die er zu
verschiedenen Zeiten und an verschiedenen Orten offenbarte.

Vers 8
Oh, welch grolkes Glick, dass wir uns heute durch Deine
Gegenwart wieder unter Deinem Schutz befinden, denn Du, o Herr,
besuchst selbst die Bewohner des Himmels nur selten. Jetzt kbnnen
wir wieder Dein lachelndes Gesicht betrachten, das uns voll
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Zuneigung anblickt. Und auch Deine transzendentale,
gluckverheilRende Gestalt kdnnen wir jetzt wieder sehen.

Erlauterung

Nur die reinen Gottgeweihten kdnnen den Herrn in seiner ewigen
personlichen Gestalt sehen. Der Herr ist niemals unpersonlich,
sondern er ist die hdchste absolute Personlichkeit Gottes, und durch
hingebungsvollen Dienst kann man die Méglichkeit bekommen, ihn
von Angesicht zu Angesicht zu sehen, was nicht einmal den
Bewohnern der oberen Planeten mdglich ist. Wenn Brahmaji und
andere Halbgétter SrT Visnu, die vollstindige Teilerweiterung Sri
Krsnas, um Rat fragen wollen, missen sie am Ufer des
Milchmeeres warten, wo SrT Visnu auf dem »WeiRen Land,
Svetadvipa, liegt. Dieses Meer der Milch und der Planet Svetadvipa
sind ein Abbild Vaikunthalokas innerhalb des Universums. Weder
Brahmaji noch die Halbgétter wie Indra kénnen die Insel Svetadvipa
betreten, jedoch kdnnen sie vom Ufer des Milchmeeres aus ihre
Botschaft SrT Visnu (bermitteln, der als Ksirodakasayl Visnu
bekannt ist. Sie sehen den Herrn daher nur selten; die Einwohner
von Dvaraka hingegen, die reine Gottgeweihte sind - ohne eine
Spur materieller Verunreinigung durch fruchtbringende Tatigkeiten
oder empirische philosophische Spekulationen - , kénnen den
Herrn durch seine Gnade von Angesicht zu Angesicht sehen. Das
ist der urspriingliche Zustand der Lebewesen. Wir kénnen diesen
Zustand durch die Erweckung unseres natirlichen und
wesenseigenen Lebens erlangen, das nur durch hingebungsvollen
Dienst entdeckt werden kann.

Vers 9
O lotosaugiger Herr, immer wenn Du nach Mathura, Vrndavana
oder Hastinapura gehst, um Deine Freunde und Verwandten zu
besuchen, erscheint uns jeder Augenblick Deiner Abwesenheit wie
eine Million Jahre. Dann, o Unfehlbarer, werden unsere Augen
nutzlos, als fehlte ihnen die Sonne.
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Erlauterung

Wir alle sind stolz auf unsere materiellen Sinne, mit denen wir durch
Experimente die Existenz Gottes zu ergriinden versuchen. Wir
vergessen dabei, dass unsere Sinne nicht in sich selbst absolut
sind, denn wir kdnnen nur unter bestimmten Bedingungen von ihnen
Gebrauch machen. Nehmen wir beispielsweise unsere Augen:
Solange die Sonne scheint, sind unsere Augen bis zu einem
gewissen Grade niitzlich; doch ohne Sonnenlicht sind sie nutzlos.
Da Sri Krsna der urerste Herr und die hdchste Wahrheit ist, wird er
mit der Sonne verglichen. Ohne ihn ist all unser Wissen entweder
falsch oder einseitig. Das Gegenteil des Sonnenlichts ist die
Finsternis, und ebenso ist das Gegenteil Krsnas maya oder
Tauschung. Die Geweihten des Herrn kénnen dank des von Sri
Krsna verbreiteten Lichts alles im richtigen Verhaltnis sehen. Durch
die Gnade des Herrn befindet sich der reine Gottgeweihte niemals
in der Finsternis der Unwissenheit. Es ist daher notwendig, stets im
Blickfeld SrT Krsna zu bleiben, sodass wir sowohl uns selbst als
auch den Herrn mit seinen verschiedenen Energien sehen kdnnen.
Ebenso, wie wir nichts sehen konnen, wenn die Sonne abwesend
ist, kdnnen wir auch ohne die Gegenwart des Herrn nichts
erkennen, nicht einmal uns selbst. Ohne ihn ist all unser Wissen
durch Tauschung verhllt.

Vers 10

O Meister, wenn Du immer in der Fremde weilst, sehen wir Dein
schones Angesicht nicht, dessen Lacheln all unsere Leiden besiegt.
Wie konnen wir leben, wenn Du nicht bei uns bist?

Als der Herr, der zu den Einwohnern und den Geweihten sehr gutig
ist, diese Worte hérte, begab er sich in die Stadt Dvaraka und nahm
ihre GriRe entgegen, indem er sie mit seinem transzendentalen
Blick segnete.
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Erlauterung

Sr1 Krsnas Anziehungskraft ist so machtig, dass niemand, der sich
einmal zu ihm hingezogen fiihlt, die Trennung von ihm ertragen
kann. Warum ist dies so? Weil wir alle ewig mit ihm verbunden sind
wie die Sonnenstrahlen mit dem Sonnenplaneten. Die
Sonnenstrahlen sind Molekularteilchen der Sonnenausstrahlung,
und somit lassen sich die Sonnenstrahlen und die Sonne nicht
voneinander trennen. Die Trennung durch eine Wolke ist
vortubergehend und kinstlich, und sobald die Wolke weiterzieht,
entfalten die Sonnenstrahlen wieder ihr natirliches Licht in der
Gegenwart der Sonne. Ebenso sind die Lebewesen, als
Molekularteilchen des spirituellen Ganzen, niemals durch die
kinstliche Bedeckung mayas, der tduschenden Energie, vom Herrn
getrennt. Diese tauschende Energie, der Vorhang mayas, muss
beseitigt werden. Wenn dies geschehen ist, kann das Lebewesen
den Herrn von Angesicht zu Angesicht sehen, und sogleich haben
all seine Leiden ein Ende. Jeder von uns mdéchte die Leiden des
Lebens beseitigen, aber wir wissen nicht, wie. Die Lésung wird hier
gegeben, und es liegt an uns, sie anzunehmen oder nicht.

Vers 11
So, wie Bhogavati, die Hauptstadt Nagalokas, von den N&gas
beschitzt wird, so stand Dvarakd unter dem Schutz der
Nachkommen Vrsnis, wie Bhoja, Madhu, Dasarha, Arha, Kukura,
Andhaka und anderer, die so stark waren wie Sri Krsna.

Erlauterung
Der Planet Nagaloka befindet sich unterhalb der Erde, und es ist
bekannt, dass die Strahlen der Sonne nicht dorthin dringen. Die
Finsternis auf diesem Planeten wird jedoch durch das Funkeln der
Juwelen auf den Hauptern der Nagas oder himmlischen Schlangen
erhellt, und es heif’t, dass es dort herrliche Garten, Wasserlaufe und
vieles mehr zur Freude der Nagas gibt. Wir erfahren hier auch, dass
dieser Planet von seinen Bewohnern gut beschitzt wird. Die Stadt
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Dvaraka wurde von den Nachkommen Vrsnis ebenfalls gut
beschiitzt. An Macht kamen sie dem Herrn gleich, soweit dieser
seine Starke auf der Erde offenbarte.

Vers 12
Die Stadt Dvarakapuri war von der Pracht aller Jahreszeiten erflillt,
und es wuchsen dort fromme Baume und Pflanzen. Auch gab es
dort Einsiedeleien, Obsthaine, Blumengarten, Parks und Gewasser,
die mit Lotosblumen Ubersat waren.

Erlauterung
Die Vervollkommnung der menschlichen Zivilisation wird durch die
richtige Nutzung der Gaben der Natur moglich. Wie wir hier aus der
Beschreibung der Pracht Dvarakas erfahren, gab es in der Stadt
viele Blumengarten, Obsthaine und Gewasser mit blihenden
Lotosblumen. Von Industrieanlagen und Fabriken, unterstitzt von
Schlachthéfen, die notwendige Bestandteile der modernen
Grofistadt sind, wird nichts erwahnt. Der Hang, die Gaben der Natur
zu nutzen, ist indes immer noch vorhanden, selbst im Herzen des
modernen, zivilisierten Menschen. Die Fihrer der modernen
Zivilisation wahlen sich ihren Wohnsitz an Orten, wo es solche von
Natur aus schonen Garten und Gewdasser gibt, aber den
gewolhnlichen Menschen Uberlassen sie es, in Ubervélkerten
Gegenden ohne Parks und Garten zu hausen. Die Beschreibung
Dvarakas ist anderer Art. Wir erfahren, dass es dort Uberall im
dhama oder Wohnviertel Garten und Parks mit Wasseranlagen gab,
auf denen Lotosblumen blihten; wir erfahren, dass die Menschen
von den Gaben der Natur, wie Frichten und Blumen, lebten und
keine Industrieunternehmen brauchten, die nur schmutzige
Baracken und Elendsviertel zur Folge haben. Der Fortschritt der
Zivilisation richtet sich nicht nach dem Wachstum von
Industriebetrieben und Fabriken, die die feineren Empfindungen des
Menschen zerstéren, sondern hangt davon ab, ob die
schopferischen spirituellen Empfindungen des Menschen entwickelt
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werden und ob ihm die Mdoglichkeit geboten wird, zu Gott
zurtickzukehren. Der Bau von Fabriken und Industriebetrieben wird
als ugra - karma oder »unheilvolle Tatigkeit« bezeichnet, und
solches Tun zersetzt die feineren Empfindungen des Menschen und
macht aus der Gesellschaft einen Kerker voller Damonen.

Weiter werden hier fromme Baume erwahnt, die je nach Jahreszeit
blihten und Frichte trugen. Gottlose Baume schaffen nur eine
nutzlose Wildnis und kénnen bestenfalls als Brennholz Verwendung
finden. In der modernen Zivilisation werden solche gottlosen Baume
an den StralRenrandern gepflanzt. Die menschliche Energie sollte
richtig genutzt werden, und zwar zur Entwicklung der feineren
Sinne, die flr ein spirituelles Verstandnis nétig sind. Darin liegt die
Lésung des Lebens. Frichte, Blumen, schéne Garten, Parks und
Wasseranlagen mit Enten und Schwanen, die zwischen
Lotosblumen spielen, und Kihe, die genigend Milch und Butter
geben, sind fir die Entwicklung der feineren Gewebe des
menschlichen Koérpers unerlasslich. Dagegen férdern die Kerker der
Bergwerke, Fabriken und Werkstatten bei der Arbeiterklasse
damonische Neigungen. Die besitzende Klasse lasst es sich auf
Kosten der Arbeiterklasse gutgehen, und so kommt es zwischen
ihnen in vieler Hinsicht zu schweren Zusammenstdfien. Die
Beschreibung von Dvaraka - dhama ist das Ideal der menschlichen
Zivilisation.

Vers 13
Das Stadttor, die Haustliren und die mit Girlanden behangene
Stralkenbdgen wurden zur Begrifung des Herrn allesamt mit
festlichen Zeichen wie Bananenbdumen und Mangoblattern
geschmickt. Fahnen, Girlanden, bemalte Schilder und
Spruchbander vereinigten sich, um das Sonnenlicht abzuschirmen.

Erlauterung
Der Schmuck bei besonderen Festlichkeiten, wie Bananenbaume,
Mangobaume, Frichte und Blumen, stammte ebenfalls vom
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Gabentisch  der Natur. Mangobdume, Kokospalmen und
Bananenbaume gelten auch heute noch als glickbringend. Die hier
erwahnten Fahnen waren alle entweder mit dem Bild Garudas oder
dem Hanumans, zweier grofer Geweihter des Herrn, bemalt. Unter
den Gottgeweihten werden solche Bilder und Schmuckgegenstande
noch heute verehrt, und zum Wohlgefallen des Herrn wird dem
Diener mehr Achtung erwiesen als dem Meister.

Vers 14
Die HauptstralRen, Unterfihrungen, Gassen, Marktplatze und
offentlichen Versammlungsstatten waren alle grundlich gesaubert
und dann mit duftendem Wasser besprengt worden, und zur
BegriRung des Herrn wurden Uberall Frichte, Blumen und
ungebrochene Samen verstreut.

Erlauterung

Duftendes Wasser, das zubereitet wurde, indem man Blumen wie
Rosen und keora darin einweichte, wurde bendtigt, um die Stral3en,
Wege und Gassen von Dvarakddhama zu befeuchten. Diese Orte
sowie die Marktplatze und offentlichen Versammlungsstatten
wurden grundlich gesaubert. Aus der obigen Beschreibung ist zu
ersehen, dass die Stadt Dvarakadhama von betrachtlicher GroRke
war und dass es dort viele Hauptstral’en, Wege und o&ffentliche
Versammlungsplatze mit Parks, Garten und Wasseranlagen gab,
die alle mit Frichten und Blumen dekoriert waren. Zur BegriRung
des Herrn wurden solche Frichte und Blumen zusammen mit
ungebrochenen Getreidesamen auf den offentlichen Platzen
verstreut. Ungebrochene Getreidesamen und Frichte im
Keimstadium gelten als gliickbringend, und daher werden sie im
Allgemeinen noch heute von den Hindus an Festtagen verwendet.

Vers 15
Glickbringende Dinge, wie Yoghurt, unversehrte Frichte,
Zuckerrohr und gefullte Wassertopfe mit Gegenstéanden zur
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Verehrung sowie Weihrauch und Kerzen, wurden in die Tir eines
jeden Wohnhauses gestellt.

Erlauterung

Empféange sind nach vedischer Sitte durchaus keine trockene
Angelegenheit.

Zum Empfang wurden nicht nur, wie erwadhnt, die Wege und
Stralten geschmiickt, sondern der Herr wurde auch, je nach den
Mitteln des einzelnen Birgers, mit geeigneten Dingen verehrt, wie
Weihrauch, Lampen, Blumen, SuRigkeiten, Friichten und anderen
kdstlichen Speisen. Dies alles wurde dem Herrn dargebracht, und
die Reste der Speisen (prasada) wurden an die versammelten
Blrger verteilt. Es handelte sich also nicht um einen trockenen
Empfang, wie er heutzutage Ublich ist. Jedes Haus war bereit, den
Herrn auf solche Weise zu empfangen, und daher verteilten die
Bewohner jedes Hauses auf den Stralen und Wegen die Uberreste
der Speisen an die Burger, und so war das Fest erfolgreich. Ohne
die Verteilung von Nahrung ist kein Fest vollkommen. So schreibt es
die vedische Kultur vor.

Vers 16 - 17
Als der groBRmdutige Vasudeva sowie Akrira, Ugrasena, Balarama
(der dbermenschlich Machtige), Pradyumna, Carudesna und
Samba, der Sohn jambavatis, vernahmen, dass der so sehr geliebte
Krsna sich Dvarakddhama naherte, wurden sie alle Ubergllcklich,
erhoben sich von ihren Ruhelagern und Sitzplatzen und liel3en ihr
ganzes Essen stehen.

Erlauterung
Vasudeva: ein Sohn Konig Sdrasenas, der Ehemann Devakis und
der Vater Sri Krsnas. Er ist Kuntis Bruder und auch der Vater
Subhadras. Subhadra wurde mit ihrem Vetter Arjuna vermahit.
Diese Art der Heirat ist auch heute noch in einigen Teilen Indiens
Ublich. Vasudeva wurde von Ugrasena zum Minister ernannt. Spater
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heiratete er die acht Téchter von Ugrasenas Bruder Devaka. Devaki
war eine von ihnen. Karilsa war ihr Bruder und somit sein Schwager,
und Vasudeva lie3 sich auf ein gegenseitiges Abkommen hin
freiwillig von Karilsa einkerkern, um ihm Devakis achten Sohn
sogleich nach der Geburt zu Ubergeben. Durch Krsnas Willen kam
es jedoch anders. Als Krsna in Karilsas vergittertem Kerker
erschien, brachte Vasudeva ihn nach Gokula zum Hause Nanda
Maharajas, der so Krsnas Pflegevater wurde. Als Onkel
mdatterlicherseits der Pandavas nahm er personlich an ihrer
Lauterungszeremonie teil. Vom Berg Satasrnga Parvata lieR er den
Priester Kasyapa holen, der die Zeremonien durchfuhrte. Krsna
verlie® mit Baladeva noch vor Vasudevas Verscheiden die Erde,
und so Ubernahm Arjuna (sein Neffe) die Leitung der
Bestattungszeremonie nach Vasudevas Tod.

Akrdra: der Befehlshaber der Vrsni - Dynastie und ein groler
Geweihter Sri Krsnas. Akrira filhrte seinen hingebungsvollen Dienst
fur den Herrn allein durch den Vorgang des Betens zum Erfolg. Er
war der Ehemann Sitanis, der Tochter Ahlikas. Er half Arjuna, als
dieser gemaR Krsnas Willen Subhadra gewaltsam entfiihrte. Sowohl
Krsna als auch Akridra besuchten Arjuna nach seiner erfolgreichen
Entfihrung Subhadras, und nach diesem Vorfall beschenkten ihn
beide mit Hochzeitsgaben. Akrara war auch zugegen, als
Abhimanyu, Subhadrés Sohn, mit Uttara, der Mutter Maharaja
Pariksits, vermahlt wurde. Ahlka, der Schwiegervater Akriras,
stand mit seinem Schwiegersohn nicht auf gutem Ful}, doch beide
waren Geweihte des Herrn.

Ugrasena: einer der machtigen Konige der Vrsni - Dynastie und ein
Vetter Maharaja Kuntibhojas. Er ist auch unter dem Namen Ahtka
bekannt. Sein Minister war Vasudeva, und sein Sohn war der
machtige Karilsa. Karilsa kerkerte seinen eigenen Vater ein und
erklarte sich zum Kénig von Mathura. Durch die Gnade Sri Krsnas
und seines Bruders 817 Baladeva wurde Karilsa schlieRlich getotet,
und Ugrasena wurde wieder als Kénig eingesetzt. Als Salva die
Stadt Dvaraka angriff, kAmpfte Ugrasena sehr tapfer und schlug den

121



Gegner zuriick. Ugrasena befragte Naradaji (ber Sr1 Krsnas
Gattlichkeit. Als die Yadu - Dynastie vernichtet werden sollte, wurde
Ugrasena der Eisenklumpen anvertraut, der aus Sambas Leib
hervorgebracht worden war. Er hackte den Eisenklumpen in Stiicke,
verarbeitete ihn zu einem Brei und vermischte ihn schliel3lich an der
Kiste von Dvaraka mit Meerwasser. Danach verbot er in Dvaraka
und dem gesamten Konigreich strengstens den Genull von
berauschenden Getranken. Nach seinem Tod erlangte er Befreiung.

Baladeva: der gottliche Sohn von Vasudeva und dessen Frau
Rohini. Er ist auch als Rohini - nandana, der geliebte Sohn Rohinis,
bekannt. Auch er wurde, wie SrT Krsna, zusammen mit seiner Mutter
Rohini Nanda Maharaja anvertraut, als Vasudeva sich nach einer
Vereinbarung mit Karilsa freiwillig ins Gefangnis werfen liel3. Nanda
Maharaja ist also der Pflegevater sowohl Balaramas als auch
Krsnas. Sr1 Krsna und Sri Baladeva waren von Kindheit an standige
Gefahrten, obgleich Sie Stiefbrider waren. Baladeva ist die
vollstdndige Manifestation der héchsten Personlichkeit Gottes und
ist daher ebenso gut und machtig wie SrT Krsna. Er gehért zum
Visnu - tattva, das heil}t zu den personlichen Erweiterungen des
Herrn. Er nahm gemeinsam mit Krsna an der svayamvara -
Zeremonie Draupadis teil. Als Arjuna Subhadrd nach dem wohl
tiberlegten Plan SrT Krsnas entfilhrte, wurde Baladeva sehr zornig
auf Arjuna und wollte ihn auf der Stelle téten. Um seinen geliebten
Freund zu retten, fiel Sri Krsna seinem Bruder zu FiiRen und flehte
ihn an, nicht so zornig zu sein. Damit gab sich Sri Baladeva
zufrieden. Ein anderes Mal war er sehr zornig auf die Kauravas und
wollte die ganze Stadt (Hastindpura) in die tiefen Wasser der
Yamuna stlirzen. Die Kauravas besanftigten ihn aber, indem sie sich
seinen LotosfliRlen ergaben. Eigentlich war er der siebte Sohn
Devakis vor der Geburt Sri Krsnas, doch wurde er durch den Willen
des Herrn in den Leib Rohinis versetzt, um Karhsas Zorn zu
entkommen. Er heil’t deshalb auch Sankarsana, der zugleich eine
vollstandige Teilerweiterung Sri Baladevas ist. Weil er ebenso
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machtig ist wie SrT Krsna und den Gottgeweihten spirituelle Starke
gewahren kann, kennt man ihn als Baladeva. Auch in den Veden
wird darauf hingewiesen, dass niemand den héchsten Herrn kennen
kann, ohne von Baladeva beglnstigt zu sein. Bala bedeutet
»spirituelle Starke«, nicht »physische Starke«. Weniger intelligente
Menschen verstehen bala als kérperliche Starke, doch niemand
kann durch Kérperkraft spirituelle Erkenntnis erlangen. Physische
Starke endet mit dem Ende des materiellen Kérpers, aber spirituelle
Starke begleitet die spirituelle Seele auf ihrer Wanderung zum
nachsten Korper, weshalb die von Baladeva gewahrte Starke
niemals vergeht. Diese Starke ist ewig, und daher ist Baladeva der
urspringliche spirituelle Meister aller Gottgeweihten.

Als Schiller Sandipani Munis war Sr1 Baladeva auch ein
Schulkamerad Sr1 Krsnas. In seiner Kindheit totete er gemeinsam
mit ST Krsna viele Asuras, vor allem den Dhenukasura im
Talavana. Wahrend der Schlacht von Kuruksetra blieb er
unparteiisch und versuchte sein Bestes, den Kampf zu verhindern.
Seine Gunst gehérte Duryodhana, aber dennoch verhielt er sich
neutral. Als zwischen Duryodhana und Bhimasena ein Keulenkampf
ausgetragen wurde, war Baladeva zugegen, und als Bhimasena
Duryodhana gegen den Schenkel, das heif3t, unter die Gurtellinie,
schlug, wurde er auf Bhima zornig und wollte die unrechte Tat
rachen. SrT Krsna rettete Bhima vor seinem (Baladevas) Zorn.
Danach verlie® Balarama aus Arger Uiber Bhimasena den Ort, und
nach seinem Fortgang stlrzte Duryodhana zu Boden und fand den
Tod. Die Bestattungszeremonie Abhimanyus, des Sohnes von
Arjuna, wurde ebenfalls von Balarama vollzogen, da er sein Onkel
miutterlicherseits war. Keiner der Pandavas, die alle von Trauer
Uberwaltigt waren, flihlte sich imstande, die Zeremonie
durchzufuhren.

Zuletzt verliel er die Erde, indem er eine grolde, weille Schlange
aus seinem Mund hervorbrachte und sich von Sesanaga in der
Form einer Schlange forttragen liel3.
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Pradyumna: eine Inkarnation Kamadevas oder, anderen zufolge,
eine Inkarnation Sanat - Kumaras. Er wurde als der Sohn Sr
Krsnas, der Personlichkeit Gottes, und Laksmidevi Srimati
Rukmints, der ersten Konigin von Dvaraka, geboren. Er war einer
derjenigen, die Arjuna beglickwinschten, nachdem dieser
Subhadra geheiratet hatte. Er war einer der gro3en Heerfuhrer, die
mit Salva kampften. Bei dieser Gelegenheit verlor er auf dem
Schlachtfeld das Bewusstsein, worauf sein Wagenlenker ihn ins
Lager zurlckbrachte. Er war dariber sehr verargert und machte
seinem Wagenlenker Vorwirfe. Es kam jedoch erneut zu einem
Kampf mit Salva, und diesmal ging Pradyumna als Sieger hervor.
Von Naradaiji erfuhr er alles Uber die verschiedenen Halbgodtter. Er
ist eine der vier vollstindigen Erweiterungen Sri Krsnas, und zwar
die dritte. Er befragte seinen Vater, SrT Krsna, uber die
Vortrefflichkeit der Brahmanas. Wahrend des Bruderkrieges unter
den Nachkommen Yadus starb er durch die Hand Bhojas, eines
anderen Koénigs der Vrsni. Nach sei Carudesna: ein weiterer Sohn
SrT Krsnas und Rukminidevis. Er war ebenfalls wahrend der
svayamvara - Zeremonie Draupadis anwesend. Wie seine Brider
und sein Vater war auch er ein groRRer Krieger. Er kampfte mit
Vivinidhaka und tétete ihn im Kampf.

Samba: einer der groRen Helden der Yadu - Dynastie und der Sohn
von ST Krsna und dessen Frau jambavati. Er lernte die Kriegskunst
des Bogenschiellens von Arjuna und wurde wahrend der
Regierungszeit Maharaja Yudhisthiras Regierungsmitglied. Er war
wahrend des Rajasllyai - Yajfia Maharaja Yudhisthiras anwesend.
Als sich alle Vrsnis zum pravasai - Yajiia versammelten, sprach
Satyaki vor Sri Baladeva iiber Sambas ruhmreiche Taten. Auch dem
von Yudhisthira vollzogenen asvamedhai - Yajia wohnte Samba
gemeinsam mit seinem Vater SrT Krsna bei. Einmal wurde er, als
schwangere Frau verkleidet, von seinen Bridern einigen Rsis
vorgefuhrt, und zum Scherz fragte er die Rsis, was er wohl
hervorbringen werde. Die Rsis antworteten, er werde einen
Eisenklumpen zur Welt bringen, der der Anlal} fir einen Bruderkrieg
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in der Familie Yadus sein werde. Am Morgen des nachsten Tages
brachte Samba einen groflen Eisenklumpen hervor, den man
Ugrasena Ubergab, damit dieser das Notige tue. Tatsachlich
ereignete sich spater der vorhergesagte Bruderkrieg, in dem auch
Samba fiel.

All diese Séhne Krsnas verliel3en also ihren jeweiligen Palast, wobei
sie alles stehen und liegen lieRen, ganz gleich, ob sie gerade
ruhten, sallen oder speisten, und eilten ihrem erhabenen Vater
entgegen.

Vers 18
Begleitet von Brahmanas, die Blumen trugen, eilten sie dem Herrn
auf ihren Wagen entgegen. lhnen voraus liefen Elefanten, Sinnbilder
des Gllcks. Muschelhorner und Posaunen ertonten, und vedische
Hymnen wurden gechantet. So erwiesen sie dem Herrn ihre
zuneigungsvolle Achtung.

Erlauterung

Der Empfang einer grofien Personlichkeit nach vedischer Sitte
schafft eine achtungsvolle Stimmung, die von Zuneigung und
Hochachtung fiir den Empfangenen erflllt ist. Die gllickverhei3ende
Stimmung eines solchen Empfangs ist von den oben beschriebenen
Dingen abhangig, einschliel3lich des Muschelhorns, der Blumen,
des Weihrauchs, der geschmickten Elefanten und der befahigten
Brahmanas, die Verse aus den vedischen Schriften chanten.
Sowohl derjenige, der den Empfang bereitet, als auch derjenige, der
empfangen wird, meinen es mit einer solchen Begriifiung ehrlich.

Vers 19
Zur gleichen Zeit kamen Hunderte wohl bekannter Dirnen in vielerlei
Fahrzeugen gefahren. Sie waren alle sehr begierig danach, den
Herrn wiederzusehen, und ihre Gesichter zierten funkelnde
Ohrringe, die die Schonheit ihrer Stirn noch mehr hervorhoben.
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Erlauterung

Nicht einmal Dirnen sind zu verabscheuen, wenn sie ihr Leben dem
Herrn geweiht haben. Auch heute noch gibt es viele Dirnen in
grolien Stadten Indiens, die aufrichtige Geweihte des Herrn sind.
Durch die Figung des Schicksals mag man gezwungen sein, einen
Beruf auszulben, der in der Gesellschaft nicht sehr geachtet ist,
doch dies behindert die Ausubung hingebungsvollen Dienstes flr
den Herrn nicht.

Hingebungsvoller Dienst lasst sich durch nichts aufhalten. Hier
erfahren wir, dass es selbst in jenen Tagen, vor 5000 Jahren, in
einer Stadt wie Dvaraka, in der Krsna residierte, Dirnen gab. Dies
bedeutet, dass Dirnen fiir die Aufrechterhaltung der Ordnung in der
Gesellschaft notwendig sind. Die Regierung erdffnet zum Beispiel
Weinhandlungen, doch dies bedeutet nicht, dass die Regierung zum
Wein ftrinken auffordert. Es gibt immer Menschen, die um jeden
Preis trinken wollen, und die Erfahrung hat gezeigt, dass die
Prohibition in groRen Stadten den ungesetzlichen Weinschmuggel
nur fordert. Ebenso miuissen flir Manner, die zu Hause keine
Befriedigung finden, entsprechende Madglichkeiten geschaffen
werden, denn wenn es keine Dirnen gibt, werden solch niedrige
Menschen andere Frauen zur Prostitution verleiten. In einem
solchen Falle ist es besser, wenn Dirnen auf dem Marktplatz zur
Verflgung stehen, so dass die Lauterkeit der Gesellschaft erhalten
werden kann. Es ist besser, eine bestimmte Anzahl von Dirnen zu
haben, als das Dirnentum innerhalb der Gesellschaft zu fordern. Der
wahre Fortschritt besteht darin, alle Menschen zu begeistern,
Geweihte des Herrn zu werden. So kann allen verderblichen
Einflissen im Leben Einhalt geboten werden.

Sri Bilvamailgala Thakura, ein groRer Acarya der Visnusvami -
Vaisnava - Gemeinde, war wahrend seiner Zeit als Haushélter einer
Dirne namens Cintamani horig, die glicklicherweise eine Geweihte
des Herrn war. Eines Nachts, als der Thakura bei stromendem
Regen und heftigem Gewitter an ihr Haus kam, wunderte sich
Cintamani, dass der Thakura selbst in einer solch furchtbaren Nacht
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den Weg zu ihr fand, zumal er einen reiRenden Fluss hatte
Uberqueren missen. Sie sagte dem Thakura Bilvamailgala, dass
sein Begehren, das jetzt auf das Fleisch und die Knochen einer
unbedeutenden Frau wie sie gerichtet sei, in rechter Weise
Anwendung finden wirde, wenn er es auf den hingebungsvollen
Dienst des Herrn lenken kdnnte, um ein Verlangen nach der
transzendentalen Schénheit des Herrn zu entwickeln. Dies war die
entscheidende Stunde fir den Thakura, und die Worte der Dirne
veranlassten ihn, sich um spirituelle Erkenntnis zu bemuihen. Spater
nahm der Thakura die Dirne als seinen spirituellen Meister an, und
wiederholt pries er in seinen Schriften Cintamani, die ihm den
rechten Pfad gewiesen hatte.

In der Bhagavad - Gita (9.32) sagt der Herr: »O Sohn Prthas, selbst
die niedrig geborenen candalas und diejenigen, die in einer Familie
von Unglaubigen geboren wurden, und sogar die Dirnen werden die
Vollkommenheit des Lebens erreichen, wenn sie beim reinen
hingebungsvollen Dienst fur mich Zuflucht suchen; denn auf dem
Pfad des hingebungsvollen Dienstes gibt es keine Hindernisse
aufgrund von niedriger Herkunft oder beruflicher Tatigkeit. Der Pfad
steht jedem offen, der bereit ist, ihm zu folgen.« -

Offenbar waren die Dirnen von Dvaraka, die so begierig danach
waren, den Herrn wiederzusehen, seine reinen Geweihten und
befanden sich daher auf dem Pfad der Befreiung, wie die oben
erwahnte Stelle aus der Bhagavad - Gita bestatigt. Die einzige
Erneuerung, deren die Gesellschaft bedarf, ist eine organisierte
Bemuhung, die Blrger in Geweihte des Herrn zu verwandeln. Dann
werden sich wie von selbst alle guten Eigenschaften der Bewohner
des Himmels in ihnen entwickeln. Im Gegensatz dazu besitzen
Nichtgottgeweihte keinerlei gute Eigenschaften, ganz gleich, wie
fortgeschritten sie in materieller Hinsicht sein moégen. Sie
unterscheiden sich von den Geweihten des Herrn dadurch, dass
Letztere den Pfad der Befreiung beschreiten, die
Nichtgottgeweihten hingegen den Pfad weiterer Verstrickung in die
materielle Knechtschaft. Den Fortschritt einer Zivilisation erkennt
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man an der Erziehung und dem Fortschritt der Menschen auf dem
Pfad der Befreiung.

Vers 20
Angeregt durch die Ubermenschlichen Spiele des Herrn, gaben
geubte Schauspieler, Kunstler, Tanzer, Sanger, Geschichtsforscher,
Genealogen und gelehrte Redner ihre jeweiligen Beitrage. Auf diese
Weise fuhren sie fort, und es war kein Ende abzusehen.

Erlauterung

Offensichtlich bendtigte die Gesellschaft bereits vor 5000 Jahren die
Dienste der  Schauspieler, Kinstler, Tanzer, Sanger,
Geschichtsforscher, Genealogen, &ffentlichen Redner und anderer.
Tanzer, Sanger und Schauspieler stammten meistenteils aus der
Sidra - Gemeinde, wohingegen die gelehrten Geschichtskundler,
Genealogen und offentlichen Redner aus der Brahmana -
Gemeinde kamen. Sie alle gehorten einer bestimmten Kaste an und
wurden demgemal in ihrer jeweiligen Familie ausgebildet. Solche
Schauspieler, Tanzer, Sanger, Geschichtsforscher, Genealogen und
offentlichen Sprecher befassten sich in verschiedenen Zeitaltern
und Epochen mit den Ubermenschlichen Taten und Spielen des
Herrn, und nicht mit gewdhnlichen Ereignissen. Auch hielten sie
sich an keine zeitliche Reihenfolge. Alle Puranas beinhalten
Schilderungen geschichtlicher Tatsachen, die ausschlieRlich in
Beziehung zum héchsten Herrn stehen und die in unterschiedlichen
Zeiten und Epochen wie auch auf verschiedenen Planeten
stattfanden. Deshalb finden wir keine zeitliche Ordnung vor.
Zeitgenossische Geschichtsforscher finden aus diesem Grunde
keinen Zusammenhang zwischen den verschiedenen Geschichten,
und so behaupten sie unberechtigter weise, die Puranas seien nur
erfundene Geschichten.

Noch vor hundert Jahren handelten in Indien alle Theaterstiicke von
den Ubermenschlichen Taten und Spielen des héchsten Herrn. Die
einfachen Leute wurden durch solche Theaterauffuhrungen

128



wahrhaft unterhalten, und yatra - Gruppen verstanden es, die
Ubermenschlichen Taten und Spiele des Herrn wunderbar
darzustellen. So hatte selbst der ungebildete Bauer trotz eines
betrachtlichen Mangels an akademischer Ausbildung am Wissen
der vedischen Literatur Anteil. Gute Schauspieler, Tanzer, Sanger,
Redner und so fort sind daher zur spirituellen Erleuchtung des
einfachen Menschen notwendig. Die Genealogen gaben Uber die
Nachkommenschaft einer beliebigen Familie erschépfende
Auskunft. Selbst heute noch Uberreichen viele Fremdenfiuhrer an
den Pilgerorten Indiens einem Neuankémmling unvermittelt ein
vollstandiges Verzeichnis seines Stammbaums. Dieses erstaunliche
Kunststiick verlockt so manchen Kunden, sich diese wichtige
Auskunft gegen Bezahlung einzuholen.

Vers 21
S Krsna, die Persodnlichkeit Gottes, kam auf sie zu und erwies
allen gebuhrende Ehre und Achtung, sowohl den Freunden,
Verwandten und Birgern als auch allen anderen, die zu seinem
Empfang gekommen waren und ihn willkommen hief3en.

Erlauterung
Weder ist der hochste Herr, die Persodnlichkeit Gottes, unpersoénlich,
noch ist er ein regungsloser Gegenstand, der nicht imstande ist, die
Gefiihle seiner Geweihten zu erwidern. Hier ist das Wort yatha -
vidhi(»wie es angemessen ist«)bedeutsam. Der Herr verhalt sich im
Austausch mit seinen verschiedenen Verehrern und Geweihten,
»wie es angemessen ist«. Natlrlich sind die reinen Gottgeweihten
in gewissem Sinne nur von einer Art, da sie kein anderes Ziel ihres
Dienstes kennen als den Herrn, und deshalb tauscht der Herr mit
solch reinen Gottgeweihten Beziehungen aus, wie sie es verdienen,
das heifdt, er schenkt den Angelegenheiten seiner reinen Geweihten
stets volle Aufmerksamkeit. An anderen, die ihn fiir unpersonlich
erklaren, zeigt Er kein persénliches Interesse. Der Herr stellt jeden,
je nach seiner Entwicklung spirituellen Bewultseins, zufrieden, und
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ein Beispiel solchen Austausches zeigte Er hier im Falle derer, die
ihn begriften.

Vers 22
Der allmachtige Herr grufte jeden der Anwesenden, selbst die
Niedrigsten der Gesellschaft, indem er sie anblickte und lachelte,
sein Haupt neigte, Begriflungen und Umarmungen austauschte,
Hande schiittelte, Zusicherungen machte und Segnungen gewabhrte.

Erlauterung

Um Sr1 Krsna, den Herrn, zu empfangen, waren Menschen aus
allen Schichten der Bevolkerung gekommen, angefangen mit
Vasudeva, Ugrasena, Gargamuni und anderen, das heil3t, dem
Vater, dem GroRvater, dem Lehrer und so fort, bis hinab zu den
Dirnen und den candalas, die Hundefleisch zu essen pflegen. Jeder
von ihnen wurde vom Herrn je nach Rang und Stellung begrifit. Als
reine Lebewesen sind alle gesonderte, ewige Bestandteile des
Herrn, und aufgrund dieser ewigen Beziehung ist niemand ihm ein
Fremder. Solch reine Lebewesen werden zwar je nach ihrer
Verunreinigung durch die Erscheinungsweisen der materiellen Natur
unterschiedlich eingestuft, doch empfindet der Herr trotz dieser
materiellen Einstufung zu all seinen ewigen Bestandteilen die
gleiche Zuneigung. Er kommt nur, um die materialistischen
Lebewesen zurlick in sein Kdnigreich zu rufen, und intelligente
Menschen nutzen diese Gelegenheit, die die Personlichkeit Gottes
allen Lebewesen bietet. Der Herr verweigert niemandem die
Aufnahme in sein Konigreich, und es bleibt dem Lebewesen
Uberlassen, dieses Angebot anzunehmen oder nicht.

Vers 23
Alsdann betrat der Herr die Stadt, begleitet von alteren Verwandten
und gebrechlichen Brahmanas mit ihren Frauen, die alle Segnungen
erteilten und den Ruhm des Herrn besangen. Auch andere priesen
die Herrlichkeit des Herrn.
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Erlauterung

Die Brahmanas der damaligen Gesellschaft dachten nicht daran, fiir
ihr spateres Leben im Ruhestand Geld zu sparen. Wenn sie alt und
gebrechlich waren, begaben sie sich gewdhnlich zu den
Versammlungen der Kénige, und indem sie einfach, gemeinsam mit
ihren Frauen, die ruhmreichen Taten der Konige priesen, erhielten
sie alles zum Leben Notwendige. Solche Brahmanas schmeichelten
den Koénigen nicht einfach, sondern die Konige waren durch ihre
Taten tatsachlich rihmenswert, und die Brahmanas ermutigten sie
nur aufrichtig zu weiteren frommen Taten. Sri Krsna ist allen
Ruhmes wiirdig, und sowohl die betenden Brahmanas wie auch alle
anderen wurden selbst ruhmreich, weil sie seine Herrlichkeit
besangen.

Vers 24
Als SrT Krsna die offentlichen StraRen entlang schritt, stiegen alle
Frauen der achtbaren Familien von Dvaraka auf die Dacher ihrer
Palaste, um den Herrn zu sehen. Sie betrachteten dies als das
grofite Fest.

Erlauterung
Den Herrn anschauen zu dirfen ist zweifellos ein groRRes festliches
Ereignis. So dachten auch die Frauen der Hauptstadt Dvaraka.
Ihrem Beispiel folgen noch heute die religidsen Frauen in Indien.
Vor allem wahrend der Tage der Jhulana - und Janmstami -
Feierlichkeiten drangen sich Indiens Frauen noch immer in grof3en
Scharen zum Tempel des Herrn, in dem seine transzendentale
Bildgestalt verehrt wird. Die im Tempel aufgestellte transzendentale
Form ist nicht verschieden vom Herrn Selbst. Eine solche
Bildgestalt wird arca - vigraha oder arca - Inkarnation genannt, und
durch seine innere Kraft erweitert sich der Herr in diese Form, um
seinen unzahligen Geweihten in der materiellen Welt den
hingebungsvollen Dienst zu erleichtern. Die materiellen Sinne
kénnen das spirituelle Wesen des Herrn nicht wahrnehmen, und so
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nimmt der Herr die arca - vigraha an, die scheinbar aus materiellen
Elementen, wie Erde, Holz und Stein, besteht, in Wirklichkeit aber
nicht im Geringsten durch die Materie verunreinigt ist. Da der Herr
kaivalya oder nur einer ist, gibt es keine Materie in ihm. Er ist einer
ohne einen zweiten, und deshalb kann der allmachtige Herr in jeder
Form erscheinen, ohne durch die materielle Auffassung verunreinigt
zu werden. Feste in den Tempeln des Herrn, wie sie gewdhnlich
stattfinden, gleichen daher den Festen, die wahrend der
personlichen Gegenwart des Herrn vor 5000 Jahren in Dvaraka
gefeiert wurden. Die autorisierten acaryas, die die
Gotteswissenschaft in Vollkommenheit kennen, errichten solche
Tempel nach bestimmten Vorschriften, um dem gewdhnlichen
Menschen Mdglichkeiten zur Verehrung zu bieten. Weniger
intelligente Menschen, die mit dieser Wissenschaft nicht vertraut
sind, halten diese grofRartige Bemihung falschlich fir
Gotzenverehrung und »stecken ihre Nase« in etwas, wozu sie
keinen Zugang haben. Jeder, ob Mann oder Frau, der an den
Festen in den Tempeln des Herrn teilnimmt und dabei die
transzendentale Bildgestalt Gottes betrachtet, ist daher tausendmal
rithmenswerter als diejenigen, die keinen Glauben an die
transzendentale Form des Herrn besitzen.

Aus diesem Vers geht hervor, dass alle Einwohner von Dvaraka
grol3e Palaste besalien, was vom Wohlstand der Stadt zeugt. Die
Frauen begaben sich auf die Dacher, um sich die Prozession und
den Herrn anzuschauen. Sie mischten sich nicht unter die Menge
auf der StralBe, wodurch ihre Achtbarkeit vollkommen gewahrt
wurde. Es gab keine kinstliche Gleichheit mit dem Mann. Die
Achtbarkeit der Frau wird in vornehmer Weise gewahrt, wenn man
sie vom Mann getrennt halt. Die Geschlechter sollten sich nicht
uneingeschrankt vermischen.
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Vers 25
Obwohl die Einwohner von Dvarakd es gewohnt waren, den
Speicher aller Schoénheit, den unfehlbaren Herrn, regelmalig
anzuschauen, konnten sie sich doch nie an ihm sattsehen.

Erlauterung

Als die Frauen der Stadt Dvaraka auf die Dacher ihrer Palaste
stiegen, dachten sie nicht daran, dass sie den schénen Koérper des
unfehlbaren Herrn bereits viele Male gesehen hatten. Hieran zeigt
sich, dass sie es nie Uberdrlssig wurden, den Herrn anzuschauen.
Alle materiellen Dinge, die man eine bestimmte Zeit lang gesehen
hat, verlieren durch das Gesetz der Sattigung ihre Anziehungskraft.
Das Gesetz der Sattigung gilt auf der materiellen Ebene, doch im
spirituellen Bereich ist dafir kein Raum. Der Begriff »unfehlbar« ist
an dieser Stelle von Bedeutung, denn obwohl der Herr in seiner
Glte auf der Erde erschien, blieb er immer »unfehlbar«. Die
Lebewesen sind fehlbar, denn wenn sie mit der materiellen Welt in
Berihrung kommen, vergessen sie ihre spirituelle Identitat, und so
wird der materielle Korper, den sie annehmen, nach den Gesetzen
der Natur Geburt, Wachstum, Umwandlung, Reifezustand, Verfall
und Vernichtung unterworfen. Der Korper des Herrn ist nicht von
solcher Art. Der Herr erscheint, wie er ist, und er untersteht nie den
Gesetzen der materiellen Erscheinungsweisen. Sein Korper ist die
Quelle alles Bestehenden, der Speicher aller Schénheiten jenseits
unserer Erfahrung. Niemand kann sich daher am transzendentalen
Korper des Herrn sattsehen, denn es manifestieren sich standig
immer neue Schonheiten. Der transzendentale Name, die
transzendentale Gestalt, die transzendentalen Eigenschaften, die
transzendentale Umgebung und so fort sind alles spirituelle
Manifestationen, und es gibt keine Sattigung beim Chanten der
heiligen Namen des Herrn, keine Sattigung beim Eroértern der
Eigenschaften des Herrn und keine Begrenzung der Umgebung des
Herrn. Er ist die Ursache aller Dinge, und er ist unbegrenzt.
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Vers 26
Die Brust des Herrn ist das Reich der Glicksgéttin; sein
mondgleiches Antlitz ist das Trinkgefald fir Augen, die nach dem
Schonen ftrachten; seine Arme sind die Ruheplatze der
verwaltenden Halbgotter, und seine LotosfulRe sind die Zuflucht der
reinen Gottgeweihten, die niemals Uber etwas anderes sprechen
oder singen als den Herrn.

Erlauterung
Es gibt verschiedene Klassen von Menschen, die alle in
unterschiedlichen Dingen verschiedenartige Genusse suchen.
Manche streben nach der Gunst der Gliicksgéttin, und ihnen geben
die vedischen Schriften die Auskunft, dass dem Herrn sténdig
Tausende und Abertausende von Gliicksgéttinnen mit aller Ehrfurcht
im Cintamani - dhama, dem transzendentalen Reich des Herrn,
dienen, wo die Baume Wunschbdume sind und die Gebaude aus
dem Stein der Weisen bestehen. Govinda, der Herr, hitet dort die
surabhi - Kuihe; das ist seine natlrliche Tatigkeit. Die
Glucksgottinnen kénnen wir automatisch sehen, wenn wir uns zur
korperlichen Erscheinung des Herrn hingezogen fihlen. Die
Unpersonlichkeitsphilosophen konnen diese Gliicksgoéttinnen nicht
wahrnehmen, weil sie die Angewohnheit haben, trockenen
Spekulationen nachzuhangen. Und die Kinstler, die von der
Schoénheit der Schdpfung Uberwaltigt sind, sollten lieber das schéne
Antlitz des Herrn betrachten, um volle Befriedigung zu erfahren. Das
Antlitz des Herrn ist der Inbegriff der Schonheit. Was sie als schone
Natur bezeichnen, ist nichts weiter als sein Lacheln, und was sie als
die lieblichen Lieder der Vogel bezeichnen, sind lediglich Abbilder
der flusternden Stimme des Herrn. Es gibt Halbgdbtter, die mit
Teilbereichen der kosmischen Verwaltung betraut sind, und es gibt
winzige »Gotter«, die im Staatsdienst stehen. Sie flrchten sich
standig vor Rivalen, doch der Herr kénnte sie immer vor feindlichen
Angriffen beschiutzen, wenn sie bei seinen Armen Zuflucht suchten.
Ein vertrauensvoller Diener des Herrn im Regierungsdienst ist das
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ideale Staatsoberhaupt, und er ist imstande, die Interessen der
Allgemeinheit zu wahren. Andere, die nur dem Namen nach
Regierende sind, missen als Verkorperung des Anachronismus
betrachtet werden; sie stlirzen die von ihnen regierten Menschen
nur ins Elend. Echte Regierungsoberhaupter kdnnen sich im Schutz
der Arme des Herrn in Sicherheit flihlen.

Der héchste Herr ist saram, die Essenz aller Dinge, und diejenigen,
die Uber ihn singen und sprechen, werden als sararigas oder reine
Gottgeweihte bezeichnet. Die reinen Gottgeweihten sehnen sich
immer nach den LotosfuRen des Herrn, denn der Lotos seiner Fllke
birgt eine Art Honig, den die Gottgeweihten in transzendentaler
Weise kosten. Sie gleichen Bienen, die stets nach Honig suchen.
Srila Rapa Gosvami, einer der groRen Gottgeweihten und acaryas
der Gaugiya - Vaisnava - sampradaya, verfasste ein Lied Uber
diesen Lotoshonig, in dem er sich selbst mit einer Biene verglich; er
schrieb: »O Krsna, o Herr, ich méchte Dir meine Gebete darbringen.
Mein Geist gleicht einer Biene und sehnt sich nach ein wenig Honig.
Bitte gewahre daher meinem Bienengeist einen Platz bei Deinen
LotosfliRen, der Quelle allen transzendentalen Honigs. Ich weil3,
dass selbst grofle Halbgoétter wie Brahma das Strahlen der Nagel
Deiner LotosfiiRe nicht zu sehen vermdgen, obwohl sie seit Jahren
in tiefer Meditation versunken sind. 0 Unfehlbarer, ich strebe
trotzdem danach, denn Du bist Deinen ergebenen Geweihten sehr
gnadig. O Madhava, ich weild auch, dass ich keine wahre Hingabe
an den Dienst fir Deine LotosfliRe besitze; doch weil Du, o Herr,
unfassbar machtig bist, vermagst Du das Unmdogliche zu tun. Deine
LotosfliRe Ubertreffen selbst den Nektar des himmlischen
Kdnigreiches, und daher fuhle ich mich sehr zu ihnen hingezogen. 0
hochster Ewiger, lass also bitte meinen Geist auf Deine LotosfuRRe
gerichtet sein, auf dass ich ewig den Nektar Deines
transzendentalen Dienstes kosten mdge.« Die Gottgeweihten sind
zufrieden, wenn sie sich bei den LotosfiiRen des Herrn aufhalten
durfen; sie streben nicht danach, sein schénes Antlitz zu sehen oder
von seinen starken Armen beschiitzt zu werden. Sie sind von Natur
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aus demdutig, und der Herr ist solch demitigen Geweihten stets
zugeneigt.

Vers 27

Als der Herr die o6ffentliche Stralle von Dvaraka entlang schritt,
schutzte ein weiler Schirm sein Haupt gegen das Sonnenlicht.
Weilte Haarwedel bewegten sich in  Halbkreisen, und
Blumenschauer regneten auf ihn hernieder. Durch seine gelben
Gewander und die Blumengirlanden schien es, als sei eine dunkle
Wolke gleichzeitig von Sonne, Mond, Blitz und Regenbogen
umringt.

Erlauterung

Sonne, Mond, Regenbogen und Blitz erscheinen nicht gleichzeitig
am Himmel.

Wenn die Sonne aufgeht, verblasst das Licht des Mondes, und
wenn Wolken und ein Regenbogen erscheinen, blitzt es nicht. Die
Korpertonung des Herrn gleicht der Farbung einer frischen
Monsunwolke, und daher wird er hier mit einer dunklen Wolke
verglichen, der weile Schirm Uber seinem Haupt mit der Sonne, die
sich bewegenden, bauschigen Haarwedel mit dem Mond, die
Blumenschauer mit Sternen und seine gelben Gewander mit einem
Regenbogen. All diese Himmelserscheinungen kdénnen eigentlich
nicht in einem Vergleich zusammengebracht werden, da sie
unmdglich  gleichzeitig  auftreten  kbénnen; eine  solche
Zusammenfligung ist nur méglich, wenn wir die unbegreifliche Kraft
des Herrn in Betracht ziehen. Der Herr ist allmachtig, und in seiner
Gegenwart kann durch seine unbegreifiche Energie alles
Unmogliche mdglich werden. Das Bild, das entstand, als er die
Stralten von Dvaraka entlang schritt, war wunderbar und lie} sich
mit nichts anderem vergleichen als der obigen Beschreibung von
Naturerscheinungen.
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Vers 28
Nachdem er in das Haus seines Vaters eingetreten war, wurde er
von den dort anwesenden Mittern umarmt, und der Herr erwies
ihnen seine Ehrerbietungen, indem er mit dem Haupt ihre Fife
berihrte. Den Muittern stand DevakT (seine leibliche Mutter) vor.

Erlauterung

Vasudeva, SrT Krsnas Vater, besal offensichtlich ein véllig in sich
abgeschlossenes Wohnhaus, wo er mit seinen achtzehn Frauen
lebte. Srimati Devaki, eine von ihnen, war die leibliche Mutter Sr1
Krsnas, aber dennoch empfanden alle Stiefmutter die gleiche
Zuneigung zu ihm, wie aus dem nachfolgenden Vers deutlich
hervorgeht. Sri Krsna machte seinerseits keinen Unterschied
zwischen seiner leiblichen Mutter und seinen Stiefmittern und
erwies daher allen Frauen Vasudevas, die bei dieser Gelegenheit
zugegen waren, in gleicher Weise seine Ehrerbietungen. Nach
Aussage der Schriften gibt es sieben Mutter: (1) die leibliche Mutter,
(2) die Frau des spirituellen Meisters, (3) die Frau eines Brahmana,
(4) die Frau des Konigs, (5) die Kuh, (6) die Amme und (7) die Erde.
Sie alle sind Mutter. Nach dieser Feststellung der sastras ist selbst
die Stiefmutter, die die Frau des Vaters ist, als Mutter anzusehen,
weil der Vater auch einer der spirituellen Meister ist. SrT Krsna, der
Herr des Universums, spielte die Rolle eines vorbildlichen Sohnes,
um andere zu lehren, wie sie sich ihren Stiefmuttern gegeniber
verhalten sollten.

Vers 29
Nachdem die Mitter ihren Sohn umarmt hatten, nahmen sie ihn auf
den Schol3. Aus reiner Zuneigung trat Milch aus ihren Bristen. Sie
waren von Entzicken Uberwaltigt, und die Tranen aus ihren Augen
benetzten den Herrn.
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Erlauterung
Als SrT Krsna in Vrndavana weilte, empfanden selbst die Kiihe
solche starke Zuneigung zu ihm, dass Milch aus ihren Eutern
tropfte. Krsna entlockie den Brustspitzen eines jeden ihm
zugeneigten Lebewesens Milch, ganz besonders natlrlich seinen
Stiefmattern, die bereits so gut wie seine eigentliche Mutter waren.

Vers 30
Sodann betrat der Herr seine Palaste, die in hochstem Malfle
vollendet waren und in denen seine mehr als sechzehntausend
Frauen lebten.

Erlauterung
817 Krsna besall 16 | 08 Frauen, und jeder einzelnen stand ein
Palast zur Verfigung, der mit allen nur denkbaren Dingen
ausgestattet war und zu dem auch Parkanlagen und Garten
gehorten. Eine ausfuhrliche Beschreibung dieser Palaste findet man
im Zehnten Canto. Sie waren alle aus feinstem Marmor gebaut, und
das Palastinnere wurde durch Edelsteine erhellt und durch
Vorhange und Teppiche aus Samt und Seide geschmiickt, die mit
Goldborten verziert waren. »Personlichkeit Gottes« bedeutet »einer,
der von aller Macht, allem Ruhm, allem Reichtum, aller Schonheit,
allem Wissen und aller Entsagung erfullt ist«. Aus diesem Grunde
fehlte es in den Palasten des Herrn an nichts, um alle Wiinsche des
Herrn zu erfillen. Der Herr ist unbegrenzt, und daher sind seine
Winsche ebenfalls unbegrenzt, und auch der Vorrat zur Erfiillung
dieser Winsche ist unbegrenzt. Da alles in den Palasten
unbegrenzt war, wird hier nur der Begriff sarva - kdmam gebraucht,
der bedeutet: »erfillt von allem, was man sich nur wiinschen kann«.

Vers 31
Die Koniginnen Sri Krsnas jubelten innerlich, als sie ihren Gemahl
nach einer langen Zeit in der Fremde wieder daheim sahen. Die
Koniginnen erhoben sich sogleich von ihren Sitzen und
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unterbrachen ihre Meditation. Sie verhillten keusch ihre Gesichter,
wie es gesellschaftliche Sitte war, und blickten scheu um sich.

Erlauterung

Wie oben beschrieben, betrat der Herr also seine Heimatpalaste, in
denen 16 | 08 Koniginnen wohnten. Dies bedeutet, dass der Herr
Sich augenblicklich zu so vielen vollstdndigen Erweiterungen
ausdehnte, wie Kdniginnen und Palaste vorhanden waren, und dass
er jeden Palast gleichzeitig und gesondert betrat. Hier sehen wir
eine weitere Manifestation seiner inneren Kraft: Er kann sich in so
viele spirituelle Personlichkeiten erweitern, wie es ihm beliebt,
obwohl er einer ohne einen Zweiten ist. Der Sruti - mantra bestétigt,
dass der Absolute nur einer ist, und doch wird er zu vielen, sobald
er es wunscht. Diese vielfaltigen Erweiterungen des héchsten Herrn
manifestieren sich als vollstandige und abgesonderte Bestandteile.
Die abgesonderten Bestandteile sind Manifestationen seiner
Energie, und die vollstdndigen Teile sind Manifestationen seiner
Persoénlichkeit.

Die Persodnlichkeit Gottes manifestierte sich also als 16 | 08
vollstandige Erweiterungen und betrat gleichzeitig jeden einzelnen
Palast. Man bezeichnet dies als vaibhava oder die transzendentale
Kraft des Herrn. Und weil er dies vermag, ist er auch als Yogesvara
oder der Meister aller mystischen Krafte bekannt. Gewdhnlich kann
sich ein Yogi oder ein Lebewesen durch mystische Krafte in
héchstens zehn Erweiterungen seines Korpers ausdehnen; doch
der Herr kann sich in so viele tausend Formen - ja sogar unbegrenzt
viele Formen - erweitern, wie es ihm gefallt. Unglaubige wundern
sich, wenn sie hoéren, dass Krsna mehr als 16 000 Kdniginnen
heiratete, weil sie 81T Krsna fiir einen der lhren halten und die Kraft
des Herrn an ihrer eigenen, begrenzten Kraft messen. Man sollte
daher wissen, dass der Herr Sich niemals auf der Ebene der
Lebewesen befindet, die nichts anderes sind als Erweiterungen
seiner marginalen Kraft. Auch sollte man den Besitzer der Kraft
niemals mit der Kraft gleichsetzen, wenngleich eigenschaftsmalig
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zwischen dem Besitzer der Kraft und der Kraft selbst nur ein
geringer Unterschied besteht. Die Koniginnen waren Erweiterungen
seiner inneren Kraft. Der Besitzer der Kraft und die Kréfte tauschen
standig transzendentale Freuden miteinander aus, die als Spiele
des Herrn bekannt sind. Man sollte sich daher nicht all zu sehr
wundern, wenn man erfahrt, dass der Herr so viele Frauen
heiratete. Vielmehr sollte man sich dariber klar werden, dass der
Herr, selbst wenn er 16 000 Millionen Frauen heiratet, seine
grenzenlose und unerschopfliche Kraft nicht vollstandig manifestiert.
Er heiratete also nur 16 000 Frauen und betrat jeden einzelnen der
Palaste, um in der Menschheitsgeschichte den Eindruck zu
hinterlassen, dass er niemals mit einem gewohnlichen Menschen
gleichzusetzen ist oder auf einer niedrigeren Stufe steht als ein
Mensch, ganz gleich wie machtig dieser sein mag. Niemand kommt
also dem Herrn gleich oder ist grélRer als er. Der Herr ist immer in
jeder Hinsicht gro3. »Gott ist gro3« ist eine ewige Wahrheit.

Sowie daher die Koniginnen ihren Gemahl, der wegen der Schlacht
von Kuruksetra lange fort gewesen war, aus einiger Entfernung
sahen, erhoben sie sich aus dem Schlummer der Meditation und
schickten sich an, ihren Liebsten zu empfangen. Nach Yajhavalkyas
religidsen Anweisungen sollte eine Frau, deren Gemahl nicht
daheim ist, an keiner Festlichkeit teiinehmen, sich nicht schmucken,
nicht lachen und unter keinen Umstdnden das Haus eines
Verwandten besuchen. So lautet das Gelibde fir Frauen, deren
Gatten nicht daheim sind. Ebenso wird auch erklart, dass eine Frau
nie ungewaschen vor ihren Mann treten soll. Sie muss sich mit
Geschmeide und guter Kleidung schmuicken und in Gegenwart ihres
Gemahls immer frohlich und guten Mutes sein. Die Kéniginnen Sri
Krsnas waren alle in Meditation versunken und dachten standig an
den abwesenden Herrn, wahrend sie Uber ihn meditierten. Die
Geweihten des Herrn kénnen nicht einen Augenblick leben, ohne
Uber den Herrn zu meditieren, ganz zu schweigen von den
Koniginnen, die alle Glucksgottinnen waren und in den Spielen des
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Herrn in Dvaraka als Koéniginnen erschienen waren. Sie kdnnen
niemals vom Herrn getrennt sein, sei es in seiner Gegenwart oder in
Trance. Die gopis in Vrndavana konnten den Herrn nicht vergessen,
wahrend er im Wald weilte und die Kiihe hiitete. Wenn Sri Krsna als
Knabe dem Dorf fern war, sorgten sich die gopis zu Hause um ihn,
weil er mit seinen zarten LotosfliRen Uber den rauben Boden gehen
musste. Wenn sie daran dachten, wurden sie manchmal in ihrer
Trance von Schmerz Uberwaltigt, und das Herz tat ihnen weh. So
ergeht es den reinen Geweihten des Herrn. Sie befinden sich stets
in Trance, wie auch die Koniginnen wahrend der Abwesenheit des
Herrn in Trance waren. Weil sie jetzt den Herrn in einiger
Entfernung sahen, hielten sie sogleich in ihren Tatigkeiten inne und
vergallen auch die oben beschriebenen Gellibde der Frau. Nach
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura kam es bei dieser Gelegenheit
zu einer (Ublichen psychologischen Reaktion: Als sich die
Koniginnen von ihren Sitzen erhoben, wurden sie zunachst von
weiblicher Scheu zurtckgehalten, obwohl sie ihren Gemahl sehen
wollten. In grolRer Ekstase jedoch Uberwanden sie diese Schwache
und dachten nur noch daran, den Herrn zu umarmen, und dieser
Gedanke lie sie tatsachlich ihre Umgebung vergessen. Dieser
Zustand tiefer Ekstase hob alle Regeln und gesellschaftlichen
Umgangsformen auf, und so uberwanden sie alle Hindernisse auf
dem Weg zur Begegnung mit dem Herrn. Dies ist die vollkommene
Stufe der Begegnung mit dem Herrn der Seele, SrT Krsna.

Vers 32

Die unubertreffliche Ekstase der Koniginnen war so stark, dass sie
in ihrer Scheu den Herrn zunachst im Innersten ihres Herzens
umarmten. Dann umfingen sie ihn mit ihren Blicken, und schlief3lich
schickten sie ihre S6hne, ihn zu umarmen (was einer personlichen
Umarmung gleichkam). Aber, o Oberhaupt der Bhrgus, obwohl sie
versuchten, ihre Gefihle zurlckzuhalten, vergossen sie
unwillkdrlich Tranen.
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Erlauterung

Obwohl ihre weibliche Scheu sie daran hinderte, ihren geliebten
Gemahl, Sr Krsna, zu umarmen, taten die Kéniginnen dies, indem
sie ihn anschauten, ihn ins Innerste ihres Herzens schlossen und
ihre S6hne schickten, ihn zu umarmen. Dennoch blieb die Handlung
unvollendet, und Tranen glitten von ihren Wangen, obwohl sie alles
versuchten, diese zurlckzuhalten. Man umarmt den Ehemann
indirekt dadurch, dass man den Sohn schickt, denn der Sohn
entsteht als ein Teil des Korpers der Mutter. Die Umarmung des
Sohnes ist vom geschlechtlichen Standpunkt aus nicht genau das
gleiche wie die Umarmung von Ehemann und Ehefrau, doch vom
Standpunkt der Zuneigung aus ist die Umarmung befriedigend. Die
Umarmung durch Blicke ist bei der ehelichen Liebesbeziehung von
starkerer Wirkung, und so ist, nach Srila Jiva Gosvamr, gegen einen
solchen Austausch von Geflihlen zwischen Mann und Frau nichts
einzuwenden.

Vers 33

Obwohl Sr Krsna standig an ihrer Seite weilte und auch jede ihn
ganz fir sich allein hatte, wollte es ihnen doch scheinen, als sahen
sie seine FuRe zum ersten Mal. Obwohl die Goéttin des Gliicks
ruhelos ist und standig umherwandert, konnte sie von den FuRen
des Herrn nicht loskommen. Welche Frau kénnte sich also von
diesen FifRen l6sen, nachdem sie einmal bei ihnen Zuflucht gesucht
hat.

Erlauterung
Bedingte Lebewesen suchen stets die Gunst der Glucksgattin,
obwohl diese von Natur aus von Ort zu Ort wandert. In der
materiellen Welt ist niemand stindig vom Glick beglnstigt, auch
wenn er noch so klug ist.t Es gab viele groRe Imperien in
verschiedenen Teilen der Welt; es gab uberall auf der Erde
machtige Konige, und es gab viele vom Glick beginstigte
Menschen, doch sie alle sind im Laufe der Zeit vernichtet worden.
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Dies ist das Gesetz der materiellen Natur. Auf der spirituellen Ebene
ist es jedoch anders. Wie es in der Brahma - Samhita (5.29) heilt,
dienen dem Herrn Hunderte und Tausende von Gliicksgéttinnen
voller Achtung; auch weilen sie stets mit dem Herrn an einem
einsamen Ort. Dennoch ist die Gesellschaft des Herrn immer wieder
neu und so anregend, dass sie den Herrn nicht fur einen Augenblick
verlassen wollen, obwohl sie von Natur aus sehr ruhelos sind und
von Ort zu Ort wandern. Die spirituelle Beziehung zum Herrn ist so
belebend und vielseitig, dass niemand den Herrn verlassen mdchte,
wenn er einmal bei ihm Zuflucht gesucht hat.

Die Lebewesen sind ihrer Veranlagung nach von weiblicher Natur.
Das mannliche Wesen oder der GenielRer ist der Herr, und alle
Manifestationen seiner verschiedenen Krafte sind von Natur aus
weiblich. In der Bhagavad - Gita (7.5) werden die Lebewesen als
para - prakrti oder hohere Kraft bezeichnet. Die materiellen
Elemente sind apara - prakrti oder niedere Kraft. Solche Krafte
dienen stets der Befriedigung desjenigen, der sie einsetzt oder
geniefl3t. Der hoéchste GenielRer ist der Herr, wie er selbst in der
Bhagavad - Gita (5.29) erklart. Wenn die Krafte unmittelbar in
seinen Dienst gestellt werden, nehmen sie wieder ihre natirliche
Stellung ein, und so besteht keine Unstimmigkeit in der Beziehung
des Besitzers der Kraft zur Kraft. Gewdhnlich suchen Menschen, die
einen Dienst verrichten, nach einer Stellung bei der Regierung oder
dem hochsten GenielRler des Staates. Da der Herr der hdchste
Genieler aller Dinge innerhalb und auf3erhalb des Universums ist,
ist es ein Zeichen grolten Gliicks, in seinem Dienst zu stehen.
Einmal im erhabenen Regierungsdienst des Herrn tatig, winscht
sich kein Lebewesen, dieser Tatigkeit wieder enthoben zu werden.
Die hdchste Vollkommenheit des menschlichen Lebens besteht
darin, nach einer Beschaftigung im erhabenen Dienst des Herrn zu
streben. So wird das Lebewesen hochstes Glick erfahren. Es ist
zwecklos, die unstete Gliicksgéttin zu suchen, ohne eine Beziehung
zum Herrn zu haben.
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Vers 34

Der Herr war befriedigt, nachdem er die Konige getétet hatte, die
der Erde zur Last fielen. Sie waren durch ihre Streitkrafte, namlich
ihre Pferde, Elefanten, Wagen, Ful3soldaten und so fort, hochmiuitig
geworden. Er selbst hatte sich nicht am Kampf beteiligt. Er hatte
lediglich Feindschaft zwischen den maéachtigen Regierungsfirsten
geschaffen, die sich darauf bekampften. Er glich dem Wind, der
zwischen Bambusrohren Reibung verursacht und so ein Feuer
entfacht.

Erlauterung
Wie zuvor erklart wurde, sind die Lebewesen nicht die wirklichen
Genielier der Dinge, die als Gottes Schépfung manifestiert sind. Der
Herr ist der wahre Eigentimer und Geniel3er von allem, was sich in
seiner Schopfung befindet. Ungliicklicherweise wird das Lebewesen
durch den Einfluss der irrefiihrenden Energie unter dem Gebot der
Erscheinungsweisen der Natur zu einem falschen GenielRer. Durch
die falsche Vorstellung, Gott zu sein, hochmitig geworden, steigert
das irregeflihrte Lebewesen seine materielle Starke auf vielerlei
Weise und fallt der Erde so sehr zur Last, dass sie fir die
verninftigen Menschen unbewohnbar wird. Dieser Zustand wird als
dharmasya glani oder MilRbrauch der menschlichen Energie
bezeichnet. Wenn ein solcher MiRbrauch menschlicher Energie
Uberhandnimmt, fuhlen sich die verninftigeren Lebewesen durch
die unangenehme Lage gestért, die von den sindhaften
Regierungsverantwortlichen, die der Erde nur zur Last fallen,
geschaffen wurde. Zu der Zeit erscheint der Herr durch seine innere
Kraft, um den vernunftigeren Teil der Menschheit zu retten und die
durch die Verwalter der Erde in verschiedenen Teilen der Welt
entstandene Last zu verringern. Er beglnstigt keinen der
unerwlnschten Regierenden, sondern erzeugt durch seine
machtige Kraft Feindschaft unter ihnen, so, wie der Wind durch das
Aneinanderreiben von Bambushdlzern Feuer entfacht. Das Feuer
im Wald entsteht durch die Macht des Windes, und ebenso entsteht
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die Feindschaft zwischen verschiedenen Gruppen von Politikern
durch den unsichtbaren Plan des Herrn. Die unerwinschten
Regierenden, die aufgrund von falscher Macht und militarischer
Starke  stolz  geworden  sind, beginnen, ideologischer
Meinungsverschiedenheiten wegen miteinander zu kdmpfen, und
bringen sich so um alle Macht. Die Menschheitsgeschichte spiegelt
diesen Willen des Herrn wider, und er wird sich weiter durchsetzen,
bis die Lebewesen am hingebungsvollen Dienst des Herrn haften. In
der Bhagavad - Gita (7. 14) wird diese Wahrheit sehr anschaulich
zum Ausdruck gebracht; es heillt dort: »Die tauschende Energie ist
meine Kraft, und daher ist es den abhangigen Lebewesen nicht
moglich, die Macht der materiellen Erscheinungsweisen zu
Uberwinden. Diejenigen aber, die bei mir (der Persdnlichkeit Gottes,
SrT Krsna) Zuflucht suchen, kénnen das gigantische Meer der
materiellen Energie Uberqueren.« Durch fruchtbringendes Tun,
spekulative Philosophie oder irgendeine Ideologie kann also
niemand Frieden und Wohlstand auf der Welt schaffen. Der einzige
Weg besteht darin, sich dem hdchsten Herrn zu ergeben und damit
von der Tauschung der irrefihrenden Energie frei zu werden.

Leider sind diejenigen, die zerstérerischem Tun nachgehen, nicht
gewillt, sich der Personlichkeit Gottes zu ergeben. Sie sind die
groliten Narren, die Niedrigsten der Menschheit, und sie sind ihres
Wissens beraubt, obwohl sie akademisch gebildet zu sein scheinen.
Solche Menschen sind von damonischer Mentalitat und fordern bei
jeder Gelegenheit die héchste Macht des Herrn heraus. Diejenigen,
die sehr materialistisch sind und nach materieller Macht und Starke
trachten, sind zweifellos die groten Narren, da sie nichts von der
lebendigen Energie wissen. Weil sie diese erhabene spirituelle
Wissenschaft nicht kennen, befassen sie sich mit materieller
Wissenschaft, die mit dem Ende des materiellen Kérpers ihr Ende
findet. Sie sind die niedrigsten der Menschen, denn gerade das
menschliche Leben ist dafur bestimmt, die verlorene Beziehung
zum Herrn wiederherzustellen, und sie vergeuden diese

145



Gelegenheit, indem sie sich materiellen Tatigkeiten widmen. Sie
sind ihres Wissens beraubt, denn selbst nach langerer Spekulation
konnen sie nicht die Stufe erreichen, auf der man die Personlichkeit
Gottes, das Summum Bonum aller Dinge, kennt. Solche Menschen
sind von damonischer Mentalitdt und muissen die Folgen ihrer
Haltung ebenso erleiden wie Ravana, Hiranyakas$ipu, Karilsa und
andere solche materialistischen Helden.

Vers 35
Diese hdchste Personlichkeit Gottes, SrT Krsna, erschien aus seiner
grundlosen Barmherzigkeit durch seine innere Kraft auf diesem
Planeten.

Erlauterung
Der Herr heiratete und lebte wie ein Haushalter. Dies erscheint
zweifellos wie eine weltliche Angelegenheit, doch wenn wir
erfahren, dass er 16 108 Frauen heiratete und mit jeder einzelnen
gesondert in einem Palast lebte, dann ist dies sicher nichts
Weltliches. Der Herr, der als Haushalter mit seinen qualifizierten
Frauen lebte, benimmt sich niemals weltlich, und sein Umgang mit
ihnen ist auf keinen Fall als weltliche Geschlechtsbeziehung zu
verstehen. Die Frauen, die Gemahlinnen des Herrn wurden, sind
gewiss keine gewohnlichen Frauen, denn nur nach vielen, vielen
Millionen von Leben der tapasya kann man den Herrn zum Gemahl
bekommen. Wenn der Herr auf verschiedenen lokas oder Planeten
erscheint, wie zum Beispiel auf diesem Planeten der Menschen,
offenbart er seine transzendentalen Spiele, um in den bedingten
Seelen den Wunsch zu wecken, seine ewigen Diener, Eltern,
Freunde oder Geliebten in der transzendentalen Welt zu werden,
wo er sich mit ihnen ewig einer Beziehung dienenden Austausches
erfreut. In der materiellen Welt wird diese dienende Beziehung
verzerrt widergespiegelt; sie zerbricht vorzeitig, und man macht nur
bittere Erfahrungen. Das getauschte und durch die materielle Natur
bedingte Lebewesen kann aus Unwissenheit nicht verstehen, dass
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all unsere Beziehungen in der materiellen Welt verganglich und
voller Unzulanglichkeiten sind. Solche Beziehungen kdnnen uns
nicht helfen, fir immer glicklich zu sein; doch wenn wir die gleichen
Beziehungen zum Herrn aufnehmen, dann werden wir nach dem
Verlassen des gegenwartigen materiellen Korpers in die
transzendentale Welt erhoben und ewig mit ihm in der von uns
gewilnschten Beziehung verbunden. Die Frauen, mit denen er als
Gemahl lebte, sind daher keine Frauen der materiellen Welt. Sie
sind ewig mit ihm als transzendentale Gemahlinnen verbunden
(eine Stellung, die sie durch die Vervollkommnung ihres
hingebungsvollen Dienstes einnehmen durften). Hierdurch erwarben
sie die notwendige Eignung. Der Herr ist param brahma, die
héchste Persdnlichkeit Gottes. Bedingte Seelen streben Uberall
nach bestandigem Glick - nicht nur auf der Erde, sondern auch auf
anderen Planeten im Universum - , denn ein spiritueller Funke kann
von seiner wesensgemalen Veranlagung her in jeden Teil der
Schopfung Gottes reisen. Da er jedoch durch die materiellen
Erscheinungsweisen bedingt ist, versucht er, mit Raumschiffen
durch das Weltall zu reisen, und kann so sein Ziel nicht erreichen.
Das Gesetz der Schwerkraft bindet ihn, wie Ketten einen Strafling.
Mit anderen Methoden kann er Uberall hingelangen, wo er will; aber
selbst wenn das Lebewesen den héchsten Planeten erreicht, kann
es nicht das bestandige Glick finden, nach dem es Leben fir Leben
sucht. Wenn es sich jedoch besinnt, strebt es nach Brahman -
Glick, weil es sicher weil}, dass das unbegrenzte Glick, das es
sucht, niemals in der materiellen Welt zu finden ist. Ebenso sucht
auch der hochste Herr, das Parabrahman, gewiss nicht irgendwo in
der materiellen Welt nach Glick; auch kann das, was zu seinem
Gluck gehort, nicht in der materiellen Welt gefunden werden. Er ist
nicht unpersonlich. Weil er der Herrscher und das héchste Wesen
von unzahligen Lebewesen ist, kann er nicht unpersdnlich sein. Er
ist genau wie wir, und er besitzt alle Neigungen eines individuellen
Lebewesens in Vollendung. Er heiratet genau wie wir, aber seine
Heirat ist weder weltlich noch auf unsere Erfahrung im bedingten
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Zustand begrenzt. Seine Frauen erscheinen daher wie weltliche
Frauen, aber in Wirklichkeit sind sie alle transzendental befreite
Seelen, vollkommene Manifestationen der inneren Energie.

Vers 36

Obgleich das schdne Léacheln und die scheuen Blicke der
Kdniginnen makellos und aufregend waren und obwohl sie in der
Lage waren, den Liebesgott zu erobern und ihn zu zwingen, seinen
Bogen enttduscht wegzulegen, und obwohl ihnen sogar der
standhafte Siva zum Opfer gefallen ware, gelang es ihnen trotz all
ihrer magischen Kunste und ihrer Anziehungskraft nicht, die Sinne
des Herrn zu erregen.

Erlauterung
Der Pfad der Erlésung, der Pfad der Riickkehr zu Gott, verbietet
stets den Umgang mit Frauen, und so verbietet oder beschrankt das
vollendete Sanatana - dharma oder varnasrama - dharma - Modell
weibliche Gesellschaft. Wie kann dann aber jemand als die hdochste
Personlichkeit Gottes anerkannt werden, der mehr als 16 000
Frauen verfallen ist. Diese Frage mag von wissbegierigen
Menschen zu Recht erhoben werden, wenn sie wirklich bestrebt
sind, das transzendentale Wesen des hochsten Herrn
kennenzulernen. Um solche Fragen zu beantworten, haben die
Weisen in Naimisaranya den transzendentalen Charakter des Herrn
in diesem und in den folgenden Versen erortert. Dem obigen Vers
ist zu entnehmen, dass die bezaubernden weiblichen Reize, denen
der Liebesgott oder selbst der iberaus standhafte Siva zum Opfer
fallen wirde, die Sinne des Herrn nicht zu besiegen vermochten.
Die Aufgabe des Liebesgottes ist es, weltliche Lust zu wecken. Das
gesamte Universum bewegt sich, weil die Lebewesen durch die
Pfeile des Liebesgottes erregt werden. Alles Geschehen in der
materiellen Welt hat seine Ursache in der im Mittelpunkt stehenden
Anziehung zwischen dem mannlichen und weiblichen Geschlecht.
Ein mannliches Wesen sucht nach einem weiblichen, das ihm
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gefallt, und das weibliche Wesen halt nach einem geeigneten
Mannlichen Ausschau. Dies ist die Antriebskraft der materiellen
Welt. Sobald sich ein Mann mit einer Frau vereinigt, zieht sich durch
geschlechtliche Beziehung die materielle Fesselung des
Lebewesens fest zu. Als Folge davon wird die Zuneigung zu Haus
und Heim, Vaterland, @ Nachkommenschaft, @ Gesellschaft,
Freundschaft und Anhdufung von Reichtum das trugerische
Tatigkeitsfeld des Mannes und der Frau, und so manifestiert sich
eine falsche, aber unermidliche Zuneigung zum verganglichen
materiellen Dasein, das voller Leiden ist. Denen, die sich auf dem
Pfad der Erlésung befinden, um nach Hause, zu Gott,
zurtickzukehren, wird daher von allen Schriften geraten, sich von
solchen Begleiterscheinungen materieller Zuneigung zu befreien.
Und das ist nur durch die Gemeinschaft mit den Geweihten des
Herrn mdoglich, die man als Mahatmas oder groRe Seelen
bezeichnet. Der Liebesgott schiellt seinen Pfeil auf die Lebewesen
ab, um sie nach dem anderen Geschlecht verriickt werden zu
lassen, ganz gleich, ob das betreffende Wesen tatsachlich von
kérperlicher Schénheit ist oder nicht. Der Einfluss des Liebesgottes
wirkt selbst in tierischen Gesellschaften, deren Angehdrige in den
Augen zivilisierter Menschen sehr hasslich aussehen. So ist die
Macht des Liebesgottes selbst unter den hasslichsten Lebensarten
spurbar, ganz zu schweigen von den vollendeten Schdnheiten. Siva,
der als Uberaus duldsam gilt, wurde ebenfalls vom Pfeil des
Liebesgottes getroffen, denn auch er wurde wie toll nach der Mohini
- Inkarnation des Herrn und gab sich geschlagen. Ja, der Liebesgott
selbst wurde durch das feierliche und erregende Verhalten der
Glucksgoéttinnen bezaubert und gab freiwillig aus Enttauschung Pfeil
und Bogen auf. So grofl3 war die Schonheit und Anziehungskraft der
Kdniginnen S Krsnas, und doch vermochten sie nicht, die
transzendentalen Sinne des Herrn zu erregen, denn der Herr ist
absolut vollkommen und atmarama, das heil3t in sich selbst
zufrieden. Er bendtigt nicht die Hilfe anderer zu seiner Befriedigung.
Daher konnten die Koniginnen den Herrn durch ihre weibliche
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Anziehungskraft nicht zufriedenstellen, sondern sie befriedigten ihn
nur durch ihre aufrichtige Zuneigung und ihren aufrichtigen Dienst.
Nur durch unverfalschten transzendentalen liebevollen Dienst
konnten sie den Herrn zufriedenstellen, und es gefiel dem Herrn, sie
in Erwiderung als seine Ehefrauen zu behandeln. Da er allein durch
ihren reinen Dienst zufriedengestellt war, erwiderte der Herr diesen
Dienst genau wie ein hingegebener Enemann. Im Ubrigen hatte er
es nicht nétig, der Ehemann so vieler Frauen zu werden. Er ist der
Gemahl eines jeden, doch nur wenn jemand ihn als solchen
anerkennt, erwidert er die Beziehung. Diese unverfalschte
Zuneigung zum Herrn darf nie mit weltlicher Lust gleichgesetzt
werden. Sie ist von rein transzendentaler Natur, und das feierliche
Verhalten, das die Koniginnen auf naturliche weibliche Weise
zeigten, war ebenfalls von transzendentaler Natur, da die Gefiihle
durch transzendentale Ekstase entstanden. Im vorangegangenen
Vers wurde bereits erklart, dass der Herr zwar wie ein weltlicher
Gemahl erschien, dass aber in Wirklichkeit die Beziehung zu seinen
Frauen transzendental rein und nicht durch die Erscheinungsweisen
der materiellen Natur bedingt war.

Vers 37
Die gewohnlichen, materialistischen bedingten Seelen bilden sich
ein, der Herr sei einer der lhren. Aus Unwissenheit nehmen sie an,
der Herr werde von Materie beeinflusst, obwohl er frei von
Anhaftung ist.

Erlauterung
Das Wort abudhah ist hier von Bedeutung, denn nur aufgrund von
Unwissenheit missverstehen die tdrichten weltlichen Rechthaber
den hoéchsten Herrn und propagieren ihre térichten Vorstellungen
unter unschuldigen Menschen. Der héchste Herr, Sr7 Krsna, ist die
urspriingliche, urerste Personlichkeit Gottes, und als er persoénlich
vor aller Augen gegenwartig war, entfaltete er in jedem
Tatigkeitsbereich seine volle géttliche Kraft. Wie wir bereits im

150



ersten Vers des Srimad - Bhagavatam erklarten, steht es ihm frei,
nach Belieben zu handeln; aber all seine Taten sind von
Glickseligkeit, Wissen und Ewigkeit erfillt. Nur térichte weltliche
Menschen missverstehen ihn, da sie nichts von seiner ewigen, von
Wissen und Glickseligkeit erfillten Gestalt wissen, von der auch in
der Bhagavad - Gita und in den Upanisaden gesprochen wird.
Seine vielfaltigen Krafte wirken nach einem vollkommenen Plan, der
auf natirliche Weise ablauft, und wahrend er mit Hilfe seiner
verschiedenen Krafte alles lenkt, bleibt er doch ewig der hdchste
Unabhangige. Wenn er aus seiner grundlosen Barmherzigkeit in die
materielle Welt zu den Lebewesen herabkommt, geschieht dies
durch seine eigene Kraft, ohne jegliche Bedingtheit aufgrund der
Erscheinungsweisen der Natur, und er erscheint in seiner
urspringlichen Gestalt. Die mentalen Spekulanten begreifen nicht,
dass er die hochste Person ist, und halten seinen unpersoénlichen
Aspekt als unerklarliches Brahman fir alles. Eine solche Auffassung
ist ebenfalls eine Folge des bedingten Lebens, denn sie kénnen
nicht Uber ihr eigenes Begriffsvermoégen hinausgehen. Wer daher
den Herrn auf der Ebene seiner eigenen, begrenzten Kraft
betrachtet, ist nur ein Durchschnittsmensch. Ein solcher Mensch
lasst sich nicht davon Uberzeugen, dass die Personlichkeit Gottes
von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur immer unberthrt
bleibt. Er sieht nicht ein, dass die Sonne von unreiner Materie
niemals berthrt wird. Die mentalen Spekulanten vergleichen alles
vom Standpunkt des experimentellen Wissens aus, das sie aus
eigener Kraft entwickelt haben. Wenn sie daher erfahren, dass der
Herr sich wie ein gewohnlicher Ehemann verhielt, halten sie ihn fiir
einen der Ihren, ohne zu bedenken, dass der Herr 16 000 und mehr
Frauen zugleich heiraten kann. Ihr geringes Wissen lasst sie die
eine Halfte der Geschichte glauben, die andere Halfte aber
ablehnen. Folglich halten sie nur aus Unwissenheit Sr7 Krsna fir
einen der lhren und ziehen ihre eigenen Schlufifolgerungen, die
vom Standpunkt des Srimad - Bhagavatam aus absurd und nicht
authentisch sind.
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Vers 38
Dies ist die Géttlichkeit der Personlichkeit Gottes: Er wird von den
Eigenschaften der materiellen Natur nicht beeinflusst, obwohl er mit
ihnen in Berlihrung ist. Ebenso werden die Gottgeweihten, die beim
Herrn Zuflucht gesucht haben, von den materiellen Eigenschaften
nicht beeinflusst.

Erlauterung

In den Veden und in den vedischen Schriften (Sruti und Smrti)wird
bestatigt, dass es im Géttlichen nichts Materielles gibt. Er ist absolut
transzendental (nirguna), der hochste Wissende. Hari, die
Persdnlichkeit Gottes, ist die héchste transzendentale Person und
befindet sich jenseits des Bereiches materieller Beeinflussung.
Diese Feststellungen werden selbst von Acarya Sankara bestatigt.
Man mag einwenden, der Umgang des Herrn mit den
Glucksgottinnen sei vielleicht transzendental, doch wie stehe es mit
seiner Beziehung zur Yadu - Dynastie, in deren Familie er geboren
worden sei, oder der Tétung der Unglaubigen wie Jarasandha und
anderer Asuras, die mit den Erscheinungsweisen der materiellen
Natur unmittelbar in Berihrung waren? Die Antwort lautet, dass die
Gottlichkeit der Personlichkeit Gottes unter keinen Umstanden mit
den Eigenschaften der materiellen Natur in Berihrung kommt.

Eigentlich ist er mit diesen Eigenschaften verbunden, weil er die
urspriingliche Ursache aller Dinge ist, aber dennoch steht er Gber
den Wirkungsweisen dieser Eigenschaften. Man kennt ihn daher als
Yogesvara, den Meister aller mystischen Kraft, oder mit anderen
Worten, den Allmachtigen. Nicht einmal seine gelehrten Geweihten
werden vom Einfluss der materiellen Erscheinungsweisen berthrt.
Die erhabenen sechs Gosvamis von Vrndavana beispielsweise
stammten alle aus sehr reichen und adligen Familien; als sie in
Vrndavana zu Bettelmdnchen wurden, schienen sie zwar,
oberflachlich betrachtet, in elenden Verhaltnissen zu leben, aber in
Wirklichkeit waren sie, gemessen an spirituellen Werten, die
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reichsten Menschen. Obgleich sich solche maha - Bhagavatas oder
Gottgeweihte ersten Ranges unter den Menschen bewegen, werden
sie von den Auswirkungen der drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur, wie Ehre und Schmach, Hunger und Sattheit,
Schlaf und Wachsein, nicht verunreinigt. Ebenso widmen sich einige
von ihnen weltlichen Tatigkeiten, bleiben jedoch von diesen
unberihrt. Ohne solchen Gleichmut im Leben ist es nicht mdglich, in
der Transzendenz verankert zu sein. Gott und seine Gefahrten
befinden sich auf derselben transzendentalen Ebene, und ihr Ruhm
wird stets durch die Wirkung yogamayas, der inneren Kraft des
Herrn, geheiligt. Die Geweihten des Herrn stehen immer in
transzendentaler Stellung, auch wenn es manchmal scheint, als
seien sie vom rechten Wege abgekommen. Der Herr erklart in der
Bhagavad - Gita (9.30) mit Nachdruck, dass ein reiner
Gottgeweihter, der aufgrund einer friheren  materiellen
Verunreinigung vom rechten Weg abkommt, als vdllig
transzendental angesehen werden muss, weil er sich zu einhundert
Prozent im hingebungsvollen Dienst des Herrn beschaftigt. Der Herr
beschitzt ihn unter allen Umstanden, weil ihm der Geweihte dient.
Seine Verirrungen missen als versehentlich und voribergehend
angesehen werden. Sie werden nach kurzer Zeit verschwinden.

Vers 39
Die einfachen und feinsinnigen Frauen dachten wahrhaftig, der
Herr, Sri Krsna, ihr geliebter Gemahl, folge ihnen und werde von
ihnen beherrscht.
Sie waren sich des Ausmales der Herrlichkeit ihres Gemahls nicht
bewusst, genauso, wie die Atheisten sich nicht bewusst sind, dass
er der héchste Herrscher ist.

Erlauterung
Selbst die transzendentalen Frauen Sri Krsnas kannten die
unergrundliche Herrlichkeit des Herrn nicht vollstandig. Diese
Unwissenheit ist nicht von weltlicher Art, denn bei dem Austausch
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von Geflihlen zwischen dem Herrn und seinen ewigen Gefahrten
wirkt die innere Kraft des Herrn. Der Herr tauscht auf finf Arten
transzendentale Beziehungen aus, namlich als Besitzer, Meister,
Freund, Sohn und Geliebter, und jedes dieser Spiele bringt er durch
die Kraft yogamayas, der inneren Energie, zur vollen Entfaltung.
Den Kuhhirtenknaben oder selbst Freunden wie Arjuna gegenuber
verhalt er sich wie ein ebenbirtiger Freund. In der Gegenwart
Yasoda - Matas spielt er die Rolle eines Sohnes; in der Gegenwart
der Kuhhirtenmadchen spielt er die Rolle eines Geliebten, und in
der Gegenwart der Koéniginnen von Dvaraka handelt er genau wie
ein Ehemann. Solche Geweihten des Herrn denken niemals an den
Herrn als den hochsten, sondern sie sehen ihn als einen
gewohnlichen Freund, ihren lieben Sohn oder einen Geliebten oder
Gemahl, der ihrem Herzen und ihrer Seele sehr teuer ist. Solcherart
ist die Beziehung zwischen dem Herrn und seinen transzendentalen
Geweihten, die im spirituellen Himmel, wo es unzahlige Vaikuntha -
Planeten gibt, seine Gefahrten sind. Wenn der Herr erscheint,
kommt er zusammen mit seiner Umgebung, um ein vollstdndiges
Bild von der transzendentalen Welt zu offenbaren, in der nur reine
Liebe und Hingabe fir den Herrn ohne eine weltliche Spur von
Herrschsucht iber die Schopfung des Herrn zu finden sind. Solche
Gottgeweihten sind befreite Seelen, vollkommene Reprasentanten
der marginalen oder inneren Kraft, die von der aufieren Kraft nicht
im Geringsten beeinflusst werden. Die Frauen SrT Krsnas wurden
durch die innere Kraft dazu gebracht, die unermessliche Herrlichkeit
des Herrn zu vergessen, damit ihr Austausch nicht beeintrachtigt
wirde. Sie waren davon uberzeugt, dass der Herr ein Pantoffelheld
war und ihnen stets an einsame Orte folgen werde. Selbst die
personlichen Gefahrten des Herrn kennen ihn also nicht in
Vollkommenheit. Was wissen dann erst die Thesenschreiber und
mentalen Spekulanten von der transzendentalen Herrlichkeit des
Herrn? Die mentalen Spekulanten bringen mancherlei Thesen vor,
die beschreiben, wie der Herr zum Ursprung der Schépfung, zu den
Bestandteilen der Schopfung oder zur materiellen und wirkenden
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Ursache der Schépfung usw. geworden sei, doch all dies ist nur
bruchstiickhaftes Wissen Uber den Herrn. Im Grunde sind sie so
unwissend wie jeder andere Mensch auch. Den Herrn kann man nur
durch seine Gnade kennenlernen, nicht mit anderen Mitteln. Weil
der Umgang des Herrn mit seinen Frauen auf reiner
transzendentaler Liebe und Hingabe beruht, befinden sich die
Frauen alle auf der transzendentalen Ebene, ohne jede materielle
Verunreinigung.
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Kapitel 3

Die Geburt des Kaisers Pariksit

Vers 1
Der Weise Saunaka sprach: Die Gebarmutter Uttaras, der Mutter
Maharaja Pariksits, wurde durch die furchtbare und uniberwindliche
Brahmastra Waffe, die Asvatthama eingesetzt hatte, zerstort;
Maharaja Pariksit aber wurde vom hdchsten Herrn gerettet.

Erlauterung

Die Weisen, die im Wald von Naimisaranya zusammengekommen
waren, befragten Sata Gosvami Uber die Geburt Maharaja Pariksits,
doch im Verlauf der Erzahlung wurden auch andere Themen
behandelt, wie zum Beispiel der Einsatz des Brahmastra durch den
Sohn Dronas, seine Bestrafung durch Arjuna, die Gebete der
Kdénigin Kuntl, der Besuch der Pandavas an Bhismadevas
Sterbebett, Bhismas Gebete und danach die Reise des Herrn nach
Dvaraka. Auch von der Ankunft des Herrn in Dvaraka und seinem
Zusammenleben mit den sechzehntausend Koéniginnen wurde
berichtet. Die Weisen hatten all diesen Schilderungen aufmerksam
zugehort, doch sie wollten sich jetzt wieder dem urspringlichen
Thema zuwenden, und Saunaka Rsi befragte daher Stta Gosvam1
dariber. So wird das Thema des Einsatzes des Brahmastra durch
Asvatthama wieder aufgenommen.

Vers 2
Wie wurde der grole Kaiser Pariksit, der eine hervorragende
Intelligenz besal® und ein groRer Geweihter des Herrn war, aus
diesem Leib geboren? Wie ereilte ihn der Tod, und wohin gelangte
er nach seinem Tod?
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Erlauterung

Der Koénig von Hastinapura (das heutige Delhi) war, zumindest bis
zur Zeit von Kaiser Pariksits Sohn, gleichzeitig auch Kaiser der
Welt. Maharaja Pariksit wurde im Leib seiner Mutter vom Herrn
gerettet und hatte also gewiss auch vor einem verfriihten, durch den
ublen Willen eines Brahmana - Sohnes herbeigefuhrten Tod gerettet
werden koénnen. Da das Zeitalter des Kalis kurz nach der
Machtergreifung Kaiser Pariksits einsetzte, wurde das erste
Unheilszeichen in der Verfluchung eines héchst intelligenten und
gottergebenen Konigs wie Maharaja Pariksit sichtbar. Der Kdnig ist
der Schutzherr der hilflosen Blrger, und ihr Wohl, ihr Frieden und
ihr Reichtum sind von ihm abhangig. Leider aber wurde durch den
schlechten Einfluss des Zeitalters des Kalis ein unglickseliger
Brahmana - Sohn dazu verleitet, den unschuldigen Maharaja
Pariksit zu verfluchen, und so musste sich der Konig innerhalb von
sieben Tagen auf den Tod vorbereiten. Maharaja Pariksit ist
besonders berihmt als jemand, der von Visnu beschitzt wird, und
als er von dem Brahmana - Sohn zu Unrecht verflucht wurde, hatte
er die Gnade des Herrn erflehen kénnen, um von ihm gerettet zu
werden; aber das wollte er nicht, weil er ein reiner Gottgeweihter
war. Ein reiner Gottgeweihter bittet den Herrn nie um eine unnétige
Gunst. Maharaja Pariksit wusste, wie jeder andere auch, dass der
Fluch des Brahmana - Sohnes, der ihn getroffen hatte, nicht
gerechtfertigt war, doch er wollte nichts dagegen unternehmen, weil
er auch wusste, dass das Zeitalter des Kalis begonnen hatte und
dass das erste Anzeichen dieses Zeitalters, namlich die Entartung
der hoch befahigten Brahmanas, sichtbar geworden war. Er wollte
sich nicht gegen den Lauf der Zeit stellen, sondern bereitete sich
frohgemut und in geeigneter Weise darauf vor, dem Tod zu
begegnen. Er hatte das Glick, fiur die Vorbereitung auf den Tod
mindestens sieben Tage Zeit zu haben, und so nutzte er die Zeit
richtig in der Gemeinschaft Sukadeva Gosvamis, des grolien
heiligen und Gottgeweihten.
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Vers 3
Wir alle wollen voll Achtung Uber ihn (Maharaja Pariksit) hdren, den
Sukadeva Gosvami transzendentales Wissen lehrte. Bitte sprich
Uber dieses Thema.

Erlauterung
Sukadeva Gosvami unterwies Maharaja Pariksit wahrend der
verbleibenden sieben Tage seines Lebens in transzendentalem
Wissen, und Maharaja Pariksit horte ihm aufmerksam zu, genau wie
ein ernsthaft bemuihter Schiler. Die Wirkung solch echten Hoérens
und Chantens des Srimad - Bhagavatam wurde dem Hérenden und
dem Chantenden in gleichem Male zuteil. Beide zogen ihren
Nutzen daraus. Von den im Srimad - Bhagavatam
vorgeschriebenen neun transzendentalen Vorgangen des
hingebungsvollen Dienstes fir den Herrn sind sowohl alle
zusammen als auch einige oder auch nur einer gleichermalen
segensreich, wenn sie richtig durchgefihrt werden. Maharaja
Pariksit und Sukadeva Gosvami lbten sich ernsthaft in den ersten
beiden wichtigen Methoden, namlich dem Vorgang des Chantens
und dem des Horens, und sie waren beide in ihrem lobenswerten
Bemuhen erfolgreich. Transzendentale Erkenntnis erlangt man
durch solch ernsthaftes Hoéren und Chanten, nicht auf andere
Weise. Im gegenwartigen Zeitalter des Kalis gibt es eine Sorte
sogenannter spiritueller Meister und Schuler, die viel von sich reden
machen. Man sagt, der Meister erzeuge eine elektrische Spannung
und fl6Re dem Schiler so spirituelle Kraft ein, woraufhin der Schiiler
so etwas wie einen elektrischen Schlag verspire. Dann werde der
Schuler ohnmachtig und der Meister weine, weil sich durch diesen
Vorgang sein ganzer angeblicher Vorrat an spiritueller Energie
erschopft habe. Fir solchen Schwindel wird im Zeitalter des Kalis
geworben, und der arme einfache Mann wird ein Opfer solchen
Betrugs. In der Beziehung Sukadeva Gosvamis zu seinem grof3en
Schuler, Maharaja Pariksit, finden wir keine Spur solcher
Ammenmarchen. Der Weise trug das Srimad - Bhagavatam in
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Hingabe vor, und der groRe Konig horte ihm aufmerksam zu. Der
Konig verspirte keinen elektrischen Schlag, und er wurde auch
nicht ohnmachtig, als er vom Meister Wissen empfing. Man sollte
daher solch unautorisierter Werbung eines Schwindlers, der sich zu
Unrecht »Vertreter des vedischen Wissens« nennt, nicht zum Opfer
fallen. Die Weisen von Naimisaranya hérten voll Achtung von
Maharaja Pariksit, weil er von Sukadeva Gosvami durch
aufmerksames Hoéren Wissen empfangen hatte. Aufmerksames
Hoéren vom echten spirituellen Meister ist der einzige Weg,
transzendentales Wissen zu empfangen, und es besteht keine
Notwendigkeit fur medizinische Vorfihrungen oder okkulten
Mystizismus um spektakularer Effekte willen. Der Vorgang ist
einfach, aber nur dem Aufrichtigen wird das gewinschte Ergebnis
zuteil.

Vers 4
Sr1 Sita Gosvami sprach: Kénig Yudhisthira versorgte wéhrend
seiner Herrschaft jeden mit allem Notwendigen. Er war genau wie
sein Vater. Er hegte keine selbststichtigen Winsche und hatte
aufgrund seines standigen Dienstes fiir die LotosfiiRe Sr1 Krsnas
Befreiung von allen Arten der Sinnenbefriedigung erlangt.

Erlauterung
In der Einleitung zu diesem Buch heit es: »Es mangelt der
menschlichen Gesellschaft an der Wissenschaft von Krsna, die der
gesamten leidenden Bevdlkerung helfen kénnte, und wir bitten die
fihrenden Personlichkeiten aller Nationen, sich mit der
Wissenschaft von Krsna zu befassen - zu ihrem eigenen Wohl, zum
Wohl der Gesellschaft und zum Wohl aller Menschen auf der Welt.«
Hier finden wir diese Aussage durch das Beispiel Maharaja
Yudhisthiras, der Tugend in Person, bestatigt. In Indien sehnen sich
die Menschen nach dem Rama - rajya, dem Koénigreich Ramas, da
die Persoénlichkeit Gottes, Sri Ramacandra, einst als vorbildlicher
Konig geherrscht hatte. Auch alle anderen Konige und Kaiser
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Indiens beherrschten das Schicksal der Welt zum Wohl aller auf der
Erde geborenen Lebewesen. Das Wort prajah ist hier von
Bedeutung. Die etymologische Bedeutung des Wortes lautet »das,
was geboren ist«. Auf der Erde gibt es viele Lebensformen - von
den Wasserlebewesen bis hin zu den vollkommenen Menschen -
und sie alle werden als prajas bezeichnet. Brahma, der Schdpfer
des Universums, ist als der Prajapati bekannt, weil er der GroRRvater
alles Geborenen ist. Das Wort prajah wird also hier in einem
weiteren Sinne gebraucht, als es heute Ublich ist. Der Kdnig vertritt
alle Lebewesen - die Wasserwesen, Kriechtiere, Saugetiere, Vogel,
Pflanzen und Menschen. Jedes Lebewesen ist ein winziger
untrennbarer Bestandteil des héchsten Herrn (Bg. 14.4), und der
Konig ist als der Vertreter des hdchsten Herrn verpflichtet, jedem
von ihnen angemessenen Schutz zu gewahren. Dies ist bei den
Prasidenten und Diktatoren des gegenwartigen verkommenen
Regierungssystems nicht der Fall; sie gewahren den niederen
Tieren keinen Schutz, wahrend die hdheren Tiere scheinbaren
Schutz erhalten. Die Kunst des Regierens ist eine grofde
Wissenschaft, die nur von jemandem erlernt werden kann, der die
Wissenschaft von Krsna kennt. Wenn man die Wissenschaft von
Krsna kennt, wird man zum vollkommensten Menschen auf der
Welt, und wenn man nichts von dieser Wissenschaft weil, sind alle
Eignungen und Doktorwurden, die man sich durch akademische
Bildung erworben haben mag, wertlos und ohne Nutzen. Maharaja
Yudhisthira kannte diese Wissenschaft von Krsna sehr gut, denn
hier wird gesagt, dass er durch die standige Kultivierung dieser
Wissenschaft, das heillt, durch stdndigen hingebungsvollen Dienst
fur 81T Krsna, die Fahigkeit erworben hatte, den Staat zu regieren.
Bisweilen erscheint es, als behandle ein Vater seinen Sohn
grausam, doch dies bedeutet nicht, dass der Vater seine
Eigenschaft als Vater verloren hat. Ein Vater ist immer ein Vater,
weil er stets an das Wohl seines Sohnes denkt. Der Vater mochte,
dass jeder seiner S6hne eine bessere Position erlangt als er selbst.
Deshalb wiinschte sich Maharaja Yudhisthira, der die Tugend in
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Person war, dass alle seine Untertanen - vor allem die Menschen
mit ihrem hochentwickelten Bewusstsein - Geweihte ST Krsnas
wurden, so dass jeder von der Oberflachlichkeit des materiellen
Daseins frei werden konnte. Sein Regierungsgrundsatz war absolut
gut fur die Burger, denn als »Tugend in Person« wusste er genau,
was wirklich gut fur sie war. Nach diesem Prinzip fuhrte er die
Regierung, und nicht nach dem raksasi - Prinzip, dem damonischen
Prinzip der Sinnenbefriedigung. Als vorbildlicher Kénig hegte er
keine selbstischen Absichten, und es gab keinen Raum fir
Sinnenbefriedigung, da alle seine Sinne zu jeder Zeit im liebevollen
Dienst des héchsten Herrn beschéaftigt waren, was den Dienst an
den Lebewesen, die einzelne Bestandteile des vollstandigen
Ganzen sind, mit einschlief3t. Diejenigen, die darum bemuht sind,
den einzelnen Bestandteilen zu dienen, wahrend sie das Ganze
vernachlassigen, verschwenden ihre Zeit und Energie wie jemand,
der die Blatter eines Baumes begielt, ohne die Wurzel zu
bewassern. Wenn man die Wurzel mit Wasser versorgt, werden die
Blatter vollkommen belebt, doch wenn nur die Blatter mit Wasser
begossen werden, ist der ganze Aufwand vergeblich. Maharaja
Yudhisthira widmete sich daher unablassig dem Dienst des Herrn,
und so war auch den einzelnen Bestandteilen des Herrn, den
Lebewesen, unter seiner sorgsamen Regierung aufs vollkommenste
gedient, das heil3t, in ihrem gegenwartigen Leben wurden sie mit
allen Annehmlichkeiten versorgt, und im nachsten Leben war ihnen
aller Fortschritt sicher. Dies ist das Beispiel fir eine vollkommene
Staatsfiihrung.

Vers 5
Selbst zu den himmlischen Planeten gelangte die Kunde von
Maharaja Yudhisthiras weltlichen Besitztimern, von den Opfern, die
ihm die Gunst des Schicksals einbrachten, von seinen Koéniginnen,
seinen tapferen Bridern, seinen ausgedehnten Landereien, seiner
Herrschaft Gber den Planeten Erde, seinem Ruhm und so fort.
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Erlauterung

Der Name und der Ruhm eines reichen und bedeutenden Mannes
mogen auf der ganzen Welt bekannt sein, doch Maharaja
Yudhisthiras Name und Ruhm erreichten wegen seiner guten
Regierung, seiner weltlichen Besitztimer, seiner berihmten Frau
Draupadi, der Starke seiner Brider Bhima und Arjuna und seiner
unangefochtenen Herrschergewalt Gber die ganze als JambUdvipa
bekannte Erde sogar die oberen Planeten. Das Wort lokah ist hier
von Bedeutung. Er gibt viele lokas oder obere Planeten, die sowohl
Uber den materiellen als auch Uber den spirituellen Himmel verstreut
sind. Wie es in der Bhagavad - Gita (9.25) heif3t, kann man durch
seine Werke im gegenwartigen Leben dorthin gelangen. Man kann
sich nicht gewaltsam Zugang verschaffen. Die zwergengleichen
materialistischen Wissenschaftler und Ingenieure, die Fahrzeuge
entwickelt haben, mit denen man ein paar tausend Kilometer weit in
den Weltraum reisen kann, haben dort keinen Zutritt. So kann man
die besseren Planeten nicht erreichen. Man muss durch Opfer und
Dienst die Eignung erwerben, solche Planeten des Gllicks zu
betreten. Diejenigen, die bei jedem Schritt ihres Lebens slindhaft
handeln, konnen nur erwarten, ins tierische Dasein hinabzusinken,
um mehr und mehr die Qualen des materiellen Daseins zu erleiden.
Auch dies finden wir in der Bhagavad - Gita (16.19) bestatigt.
Maharaja Yudhisthiras gute Opfer und Vorziige waren so erhaben
und edel, dass die Bewohner der oberen himmlischen Planeten
schon bereit waren, ihn als einen der Ihren zu empfangen.

Vers 6
O Brahmanas, der Reichtum des Kodnigs war so erlesen, dass ihn
selbst die Bewohner des Himmels begehrten. Weil aber Maharaja
Yudhisthira in den Dienst des Herrn vertieft war, konnte ihn nichts
anderes befriedigen als dieser Dienst.
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Erlauterung
Es gibt zwei Dinge auf der Welt, die den Lebewesen Befriedigung
geben kénnen. Wenn man sich mit Materie abgibt, wird man nur
durch Sinnenbefriedigung zufriedengestellt, und wenn man von den
Bedingungen der materiellen Erscheinungsweisen befreit ist, ist
man nur zufrieden, wenn man den Herrn durch liebevollen Dienst
erfreuen kann. Dies bedeutet, dass das Lebewesen von Natur aus
Diener ist, und nicht jemand, dem gedient wird. Durch die
Bedingungen der aufieren Energie getauscht, halt es sich falschlich
fur jemanden, dem gedient wird. In Wirklichkeit aber wird ihm nicht
gedient; vielmehr ist es Diener seiner Sinne und ihrer Begleiter wie
Lust, Verlangen, Zorn, Gier, Stolz, Wahnsinn und Unduldsamkeit.
Wenn jemand spirituelles Wissen erlangt und dadurch wieder zur
Besinnung kommt, erkennt er, dass er nicht der Herr der materiellen
Welt ist, sondern nur ein Diener der Sinne. Dann fleht er darum,
dem Herrn dienen zu dirfen, und wird dadurch gliicklich, ohne sich
durch materielles, sogenanntes Glick tduschen zu lassen.
Maharaja Yudhisthira war eine dieser befreiten Seelen; er fand
daher keine Freude an einem ausgedehnten Konigreich, einer
treuen Ehefrau, folgsamen Bridern, glicklichen Untertanen und
allgemeinem Wohistand. Dieser Segen folgt einem reinen
Gottgeweihten von selbst, ohne dass der Gottgeweihte eigens
danach strebt. Das hier angefiihrte Beispiel ist durchaus treffend.
Man sagt, ein Hungriger sei niemals mit etwas anderem als Essen
zufrieden. Die gesamte materielle Welt ist voll hungriger
Lebewesen. Sie hungern aber im Grunde nicht nach gutem Essen,
Unterkunft oder Sinnenbefriedigung; sie hungern nach spirituellem
Leben. Nur aus Unwissenheit glauben sie, die Welt sei nicht
zufrieden, weil es nicht genlgend Essen, Unterkinfte,
Verteidigungsmittel und Gegenstande der Sinnenbefriedigung gebe.
Das nennt man Tauschung. Wenn das Lebewesen nach spiritueller
Befriedigung hungert, aufert sich dies falschlich als materieller
Hunger; aber die verblendeten Fihrer kdnnen nicht erkennen, dass
selbst Menschen, die in materieller Hinsicht vollauf befriedigt sind,
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immer noch hungern. Und worin besteht ihr Hunger und ihre Armut?
Dieser Hunger verlangt nach spiritueller Nahrung, nach spiritueller
Zuflucht, spiritueller Verteidigung und spiritueller
Sinnenbefriedigung. All dies kann man in der Gemeinschaft Sri
Krsnas, des hochsten spirituellen Wesens, bekommen, und auf
jemanden, der diese spirituelle Befriedigung gefunden hat, wirkt die
sogenannte Nahrung, Zuflucht, Verteidigung und
Sinnenbefriedigung der materiellen Welt nicht mehr verlockend,
auch wenn sich die Bewohner der himmlischen Planeten an diesen
Dingen erfreuen mogen. Der Herr sagt daher in der Bhagavad - Gita
(8. 1 6), dass man seinen Hunger nicht einmal auf dem hdchsten
Planeten des Universums, Brahmaloka, stillen kann, wo die
Lebensdauer nach irdischer Zeitrechnung Millionen von Jahren
langer ist als auf der Erde. Dieser Hunger lasst sich nur stillen,
wenn das Lebewesen Unsterblichkeit erreicht hat, und zwar im
spirituellen Himmel weit (iber Brahmaloka in der Gemeinschaft Sri
Mukundas, der seinen Geweihten die transzendentale Freude der
Befreiung zuteilwerden Iasst.

Vers 7
O Sohn Bhrgus (Saunaka), als das Kind Pariksit, der grofe Krieger,
im Leib seiner Mutter Uttara lag und unter der sengenden Hitze des
(von Asvatthama geschleuderten) Brahmastra litt, konnte es den
hdchsten Herrn auf sich zukommen sehen.

Erlauterung
Der Tod zieht im Allgemeinen einen siebenmonatigen
Trancezustand nach sich. Je nach seinen Taten darf ein Lebewesen
durch den Samen eines Vaters in den Schol einer Mutter eingehen
und dort einen gewlinschten Korper entwickeln. So lautet das
Gesetz der Geburt in einem bestimmten Koérper, den man je nach
seinen Taten der Vergangenheit bekommt. Wenn das Lebewesen
aus der Trance erwacht, spurt es, wie unbequem es ist, im
Mutterleib eingezwangt zu sein, und moéchte daher aus ihm befreit
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werden. Glicklicherweise betet es manchmal zum Herrn um solche
Befreiung. Maharaja Pariksit wurde wahrend des Aufenthalts im
Leib seiner Mutter von Asvatthamas Brahmastra getroffen, und er
spurte schon die sengende Hitze; aber weil er ein Geweihter des
Herrn war, erschien der Herr durch seine allmachtige Energie
sogleich persénlich in dem Mutterleib, und das Kind konnte sehen,
dass jemand zu seiner Rettung gekommen war. Selbst in dieser
hilflosen Lage ertrug das Kind Pariksit die unertragliche Hitze, da es
von Natur aus ein grofRer Krieger war. Aus diesem Grunde wird hier
das Wort virah gebraucht.

Vers 8
Er (der Herr) war nur daumengrol3, doch er war von vdllig
transzendentaler Natur. Er besall einen sehr schdnen
blauschwarzen, unfehlbaren Koérper, und er trug ein Gewand, das
gelb wie ein Blitz war und einen Helm aus funkelndem Gold. So sah
ihn das Kind.

Vers 9
Den Herrn schmickten vier Arme, Ohrringe aus Gold und vor Zorn
blutrote Augen. Wahrend er dort im Leib weilte, umkreiste ihn seine
Keule unaufhérlich wie eine Sternschnuppe.

Erlauterung
In der Brahma - Samhita (5.35) heil3t es, dass Govinda, der héchste
Herr, durch einen seiner vollstandigen Teile ins Innere des
Universums eingeht und sich als Paramatma, Uberseele, nicht nur
in das Herz aller Lebewesen, sondern auch in jedes Atom der
materiellen Elemente erweitert. Der Herr ist also durch seine
unermessliche Kraft alldurchdringend, und in gleicher Weise ging er
in Uttaras Leib ein, um seinen geliebten Geweihten, Maharaja
Pariksit, zu retten. In der Bhagavad - Gita (9.3 1) versichert der Herr
allen, dass seine Geweihten niemals bezwungen werden. Niemand
kann einen Geweihten des Herrn téten, da dieser vom Herrn
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beschiitzt wird, und niemand kann jemanden retten, den der Herr zu
téten winscht. Der Herr ist allmachtig, und daher kann er jemanden
retten oder auch téten, wie es ihm beliebt. Er zeigte sich seinem
Geweihten, Maharaja Pariksit, sogar in dieser unangenehmen Lage
(im Mutterleib), und zwar in einer Gestalt, die dieser ohne
Schwierigkeiten erkennen konnte. Der Herr kann gré3er werden als
Tausende von Universen, und gleichzeitig kann er sich kleiner
machen als ein Atom. Barmherzig, wie er ist, nimmt er eine fir die
Sicht des begrenzten Lebewesens geeignete Gestalt an. Er ist
unbegrenzt. Er ist nicht durch eines der MalRe bedingt, mit denen
wir rechnen. Er kann grofer werden, als wir es uns vorstellen
kénnen, und er kann kleiner werden, als wir es wahrnehmen
kénnen. Unter allen Umstédnden aber ist er der gleiche Allmachtige
Herr. Es besteht kein Unterschied zwischen dem daumengrof3en
Visnu in Uttaras Leib und dem voll entfalteten Narayana in
Vaikuntha - dhama, dem Konigreich Gottes. Er nimmt die Form der
arca - vigraha, der verehrungswurdigen Bildgestalt Gottes, an, um
von seinen verschiedenen bedingten Geweihten Dienste
entgegenzunehmen. Durch die Gnade der arca - vigraha, der Form
des Herrn aus materiellen Elementen, konnen sich die
Gottgeweihten, die sich in der materiellen Welt befinden, dem Herrn
leicht ndhern, obwohl er mit materiellen Sinnen nicht wahrnehmbar
ist. Die arca - vigraha ist daher eine vollig spirituelle Form, die von
den materiell beeinflussten Gottgeweihten betrachtet werden sollte;
eine solche arca - vigraha darf niemals als materiell angesehen
werden. Fur den Herrn besteht kein Unterschied zwischen
spiritueller und materieller Natur, wohingegen das bedingte
Lebewesen einen grol’en Unterschied zwischen diesen beiden
macht. Fur den Herrn gibt es nichts anderes als spirituelles Dasein,
und auch fir den reinen Geweihten des Herrn gibt es in seiner
innigen Beziehung zum Herrn nichts anderes als spirituelles Dasein.

166



Vers 10
Der Herr war auf diese Weise damit beschéatftigt, die Strahlung des
Brahmastra zu bezwingen, genauso, wie die Sonne einen
Tautropfen verdunsten lasst. Er wurde von dem Kind beobachtet,
das darUber nachdachte, wer er sei.

Vers 11
Als der hdchste Herr, die Personlichkeit Gottes, die Uberseele eines
jeden und der Beschutzer der Rechtschaffenen, so von dem Kind
beobachtet wurde, verschwand er sogleich aus dessen Sicht,
obwohl er sich in alle Richtungen erstreckt und durch Zeit und
Raum nicht begrenzt wird.

Erlauterung
Das Kind Pariksit beobachtete nicht ein von Zeit und Raum
begrenztes Lebewesen. Es besteht ein grofler Unterschied
zwischen dem Herrn und dem individuellen Lebewesen. Der Herr
wird hier als das hochste Lebewesen bezeichnet, das durch Zeit
und Raum nicht begrenzt ist. Jedes Lebewesen wird durch Zeit und
Raum begrenzt. Obwohl das Lebewesen qualitativ mit dem Herrn
eins ist, besteht quantitativ ein gewaltiger Unterschied zwischen der
héchsten Seele und der gewdhnlichen individuellen Seele. In der
Bhagavad - Gita (2.17) heilt es, dass sowohl die Lebewesen als
auch das hdchste Wesen alldurchdringend sind (yena sarvam idam
tatam), doch besteht ein Unterschied zwischen diesen beiden Arten
der Alldurchdringung. Ein gewohnliches Lebewesen, eine Seele,
kann innerhalb seines eigenen begrenzten Korpers
alldurchdringend sein; das hochste Lebewesen aber durchdringt
alles im ganzen Raum und zu allen Zeiten. Ein gewohnliches
Lebewesen kann durch seine Alldurchdringung nicht seinen Einfluss
auf ein anderes gewdhnliches Lebewesen ausdehnen, aber er, die
erhabene Uberseele, die Personlichkeit Gottes, kann seinen
Einfluss unbegrenzt auf alle Orte, alle Zeiten und alle Lebewesen
auslUben. Und weil er alldurchdringend ist und nicht durch Zeit und

167



Raum begrenzt wird, konnte er sogar im Leib der Mutter Pariksits
erscheinen. Hier wird er als der Beschiltzer der Rechtschaffenen
bezeichnet. Jeder, der eine dem héchsten ergebene Seele ist, ist
rechtschaffen und wird unter allen Umstanden vom Herrn
besonders beschitzt. Der Herr ist indirekt auch der Beschitzer der
Nichtrechtschaffenen, da er ihre Siinden durch seine auliere Kraft
berichtigt. Der Herr wird hier auch als jemand beschrieben, der von
den zehn Richtungen bekleidet wird. Dies bedeutet, dass er nach
oben und unten von den zehn Seiten bekleidet wird. Er ist tberall
gegenwartig und kann nach Belieben an jedem Ort und Uberall
erscheinen und verschwinden. Sein Verschwinden aus der Sicht
des Kindes Pariksit bedeutet nicht, dass er dort von einem anderen
Ort her erschienen war. Er war dort gegenwartig,,und auch nach
seinem Verschwinden weilte er noch dort, wenn auch den Augen
des Kindes nicht sichtbar. Die materielle Bedeckung des
strahlenden Himmels ist ebenfalls so etwas wie ein Schol3, namlich
der Mutter Natur, und wir alle sind vom Herrn, dem Vater aller
Lebewesen, in diesen Schol3 eingegeben worden. Er ist Uberall
gegenwartig, selbst im materiellen Leib Mutter Durgas, und
diejenigen, die es verdienen, vermégen ihn zu sehen.

Vers 12
Als darauf allmahlich alle guten Zeichen des Tierkreises in
Erscheinung traten, wurde der zuklnftige Erbe Pandus geboren, der
diesem an Heldenmut véllig gleichkommen sollte.

Erlauterung
Astronomische Berechnungen der Sterneneinflisse auf ein
Lebewesen sind keine Vermutungen, sondern Tatsachen, wie im
Srimad - Bhagavatam bestatigt wird. Jedes Lebewesen wird in
jedem Augenblick durch die Gesetze der Natur beherrscht, so, wie
ein Burger durch den Einfluss des Staates beherrscht wird. Die
Staatsgesetze werden grobstoffich wahrgenommen, aber die
Gesetze der materiellen Natur lassen sich, da sie flr unser grobes
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Versténdnis zu fein sind, nicht grobstofflich wahrnehmen. Wie in der
Bhagavad - Gita (3.9) erklart wird, bringt jede Handlung im Leben
eine Reaktion hervor, die uns bindet, und nur diejenigen, die ihre
Handlungen Yajna (Visnu) weihen, werden nicht durch Reaktionen
gebunden. Unsere Handlungen werden von den hoheren
Autoritdten, den Helfern des Herrn, beurteilt, und so wird uns je
nach unserem Handeln ein Kdrper gegeben. Das Gesetz der Natur
wirkt so feinstofflich, dass jeder Teil unseres Koérpers von den
entsprechenden Sternen beeinflusst wird, und das Lebewesen
bekommt unter der Einwirkung solch astronomischer Einfliisse
einen Korper, um Tatigkeiten auszufuhren und seine Zeit in der
materiellen Gefangenschaft abzubiRfen. Das Schicksal eines
Menschen lasst sich somit anhand der Konstellation der Sterne zur
Zeit seiner Geburt feststellen, und ein gelehrter Astrologe weil} ein
echtes Horoskop zu erstellen. Dies ist eine bedeutende
Wissenschaft, und die Tatsache, dass diese Wissenschaft
missbraucht wird, macht sie durchaus nicht nutzlos. Mahar3ja
Pariksit und selbst die Personlichkeit Gottes erscheinen unter
bestimmten Konstellationen guter Sterne, und dementsprechend
wird der Einfluss auf den Korper ausgelibt, der zu solch einer
gunstigen Zeit geboren wird. Die glnstigste Sternenkonstellation tritt
ein, wenn der Herr in der materiellen Welt erscheint. Sie tragt die
besondere Bezeichnung jayanti und darf fir keinen anderen Zweck
missbraucht werden. Maharaja Pariksit war nicht nur ein groRer
Ksatriya - Kaiser, sondern auch ein grofter Geweihter des Herrn. Er
konnte daher gar nicht zu einem ungunstigen Zeitpunkt geboren
werden. So, wie ein angemessener Ort und eine geeignete Zeit fir
den Empfang einer ehrenwerten Persdnlichkeit gewahlt werden, so
wird auch flir den Empfang einer Persoénlichkeit wie Maharaja
Pariksit, dem die besondere Sorge des hdchsten Herrn galt, ein
geeigneter Augenblick gewahlt, wenn alle glnstigen Sterne
zusammenkommen, um ihren Einfluss wirken zu lassen. So wurde
Maharaja Pariksit geboren, um als der groRe Held des Srimad -
Bhagavatam bekannt zu werden. Ein solch vorteilhaftes

169



Zusammenwirken astraler Einflisse ist niemals die Schopfung eines
menschlichen Willens, sondern eine Figung der héheren Aufsicht
des hdchsten Herrn. Allerdings geschieht dieses Zusammenwirken
je nach den guten oder schlechten Taten des Lebewesens. Hierin
liegt die Bedeutung frommer Werke, die das Lebewesen vollbringt.
Nur durch fromme Handlungen kénnen uns Reichtum, eine gute
Bildung und kdérperliche Schoénheit gewahrt werden. Die samskaras
der Schule des Sanatana - dharma (der ewigen Tatigkeit des
Menschen) sind in hohem MaRe geeignet, Bedingungen zu
schaffen, unter denen man gute Sterneneinfliisse nutzen kann, und
deshalb ist garbhadhana - samskara (die fur die héheren Kasten
vorgeschriebene erste Lauterungszeremonie fur die Samengebung)
der Anfang aller frommen Handlungen, um eine gute, fromme und
intelligente Klasse von Menschen innerhalb der Gesellschaft zu
schaffen. Nur durch eine gute und geistig gesunde Bevolkerung
wird es Frieden und Wohlistand auf der Welt geben; Hoélle und
Unruhe herrschen nur aufgrund der ungewollten, geisteskranken
Bevdlkerung, die der Geschlechtslust verfallen ist.

Vers 13
Konig Yudhisthira, der Gber die Geburt Maharaja Pariksits sehr froh
war, veranlasste, dass die nach der Geburt vorgeschriebene
Lauterungszeremonie vollzogen wurde. Gelehrte Brahmanas unter
der Fihrung von Dhaumya und Krpa trugen glickbringende
Hymnen vor.

Erlauterung
Es besteht die Notwendigkeit fur eine gute und intelligente Klasse
von Brahmanas, die wissen, wie man die im System des
varnasrama - dharma vorgeschriebenen Lauterungszeremonien
sachkundig durchfihrt. Wenn solche Lauterungsrituale nicht
beachtet werden, kann es unmdglich eine gute Bevolkerung geben,
und weil diese Lauterungszeremonien im Zeitalter des Kalis nicht
mehr durchgefihrt werden, ist die Bevdlkerung der ganzen Welt auf
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die Ebene von Sidras oder sogar noch tiefer gefallen. Es ist jedoch
nicht mdglich, den vedischen Vorgang der Lauterung in diesem
Zeitalter wiederzubeleben, weil es an den geeigneten
Voraussetzungen und guten Brahmanas fehlt; in diesem Zeitalter
wird dafir das Pancaratrika - System empfohlen. Das Pafcaratrika -
System ist fiir die Stdra - Klasse der Menschen bestimmt, die
Bevolkerung des Kalis - yuga, und es ist das vorgeschriebene
Lauterungsverfahren, das fir dieses Zeitalter geeignet ist. Ein
solches Lauterungsverfahren ist nur fir spirituelle Erhebung
zuldssig, und fir keinen anderen Zweck. Die spirituelle Erhebung
wird nie durch héhere oder niedrigere Herkunft bedingt.

Nach der garbhadhana - L&uterungszeremonie werden noch
bestimmte andere sarmskaras vollzogen, wie simantonnayana,
sadhabhaksanam usw. wahrend der Schwangerschaft, und der
erste Lauterungsakt nach der Geburt des Kindes heil3t jatakarman.
Diesen vollzog Maharaja Yudhisthira mit Hilfe von befahigten und
gelehrten Brahmanas wie Dhaumya, dem koniglichen Priester, und
Krpacarya, der nicht nur ein Priester, sondern auch ein groRer
General war. Diese beiden gelehrten und vollkommenen Priester,
denen andere befahigte Brahmanas zur Seite standen, wurden von
Maharaja Yudhisthira beauftragt, die Zeremonie durchzufiihren. Die
samskaras (Lauterungsrituale) sind keine bloRen Formalitdten oder
Gesellschaftssitten, sondern dienen praktischen Zwecken und
kénnen von erfahrenen Brahmanas wie Dhaumya und Krpa
erfolgreich vollzogen werden. Solche Brahmanas sind selten, und
im gegenwartigen Zeitalter gibt es sie gar nicht mehr. Zum Zwecke
der spirituellen Erhebung in diesem gefallenen Zeitalter ziehen die
sechs Gosvamis daher die Lauterungsverfahren nach Pafcaratrika
- Prinzipien den vedischen Riten vor.

Krpacarya, der Sohn des grof’en Rsi Sardban, wurde in der Familie
Gautamas geboren. Die Geburt, so heil’t es, sei unabsichtlich
geschehen. Durch Zufall begegnete der gro3e Rsi Sardban einem
berihmten Gesellschaftsmadchen des Himmels namens Janapadi,
und der Rsi Sardban lieR zweimal Samen ausstromen. Aus dem
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einen Teil entstand auf der Stelle ein mannliches Kind und aus dem
anderen ein weibliches, die als Zwillinge geboren wurden. Das
mannliche Kind wurde spater als Krpa bekannt und das weibliche
als Krpl. Als Maharaja Santanu einmal im Urwald jagte, fand er die
beiden Kinder und nahm sich ihrer an und brachte sie durch die
rechte Lauterungsmethode auf die brahmanische Stufe. Krpacarya
wurde spater ein grolier Heerfilhrer wie Dronacarya, und seine
Schwester wurde mit Dronacarya vermahlt. Spater beteiligte sich
Krpacarya an der Schlacht von Kuruksetra und stellte sich auf
Duryodhanas Seite. Krpacarya half zwar, Abhimanyu, den Vater
Maharaja Pariksits, zu toten, aber dennoch hielt ihn die Familie der
Pandavas weiter in hohem Ansehen, weil er ein solch grol3er
Brahmana wie Dronacarya geworden war. Als die Pandavas in den
Wald verbannt wurden, nachdem sie im Glicksspiel gegen
Duryodhana verloren hatten, vertraute Dhrtarastra die Pandavas der
Obhut Krpacaryas an. Nach dem Ende der Schlacht wurde
Krpacarya wieder ein Mitglied der kdniglichen Versammlung, und
bei der Geburt Maharaja Pariksits wurde er herbeigeholt, um
glickbringende vedische Hymnen vorzutragen und so die
Zeremonie zum Erfolg zu flihren. Als Maharaja Yudhisthira seinen
Palast verlie®, um sich auf den langen Weg in den Himalaya zu
machen, vertraute er Maharaja Pariksit Krpacarya als Schiler an,
und froh darlber, dass Krpacarya sich Maharaja Pariksits
angenommen hatte, ging er von zuhause fort. Die grofden
Regierungsverantwortlichen, die Kénige und Kaiser, standen immer
unter der Fuhrung gelehrter Brahmanas wie Krpacarya und waren
so imstande, bei der Erflllung politischer Pflichten richtig zu
handeln.

Vers 14
Da ein mannliches Kind geboren worden war, schenkte der Kénig
den Brahmanas Gold, Land, Dérfer, Elefanten, Pferde und gutes
Getreide, denn er wusste, wie, wann und wo man Spenden geben
muss.
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Erlauterung

Nur die Brahmanas und Sannyasis sind berechtigt, von den
Haushaltern Spenden zu empfangen. Bei all den verschiedenen
samskaras, vor allem bei einer Geburt, einer Hochzeit und einem
Todesfall, werden Giter an die Brahmanas verschenkt, da die
Brahmanas in Bezug auf das Hauptbedlrfnis der Menschheit den
wertvollsten Dienst leisten. Die Spenden in Form von Gold, Land,
Dorfern, Pferden, Elefanten sowie Getreide und anderen Zutaten
zur Herstellung vollstandiger Gerichte waren recht ansehnlich. Die
Brahmanas waren daher nicht arm im eigentlichen Sinne des
Wortes, denn weil sie Gold, Land, Dorfer, Pferde, Elefanten und
Getreide in ausreichendem Malle besal’en, brauchten sie nicht fir
ihren Lebensunterhalt zu sorgen. Sie widmeten sich ausschlielich
dem Wohl der ganzen Gesellschaft.

Das Wort tirthavit ist bedeutsam, da der Kénig sehr wohl wusste, wo
und wann Spenden gegeben werden missen. Mildtatigkeit ist
niemals unproduktiv oder willkirlich. Den $astras zufolge durfen
Spenden nur an Menschen verteilt werden, die es aufgrund ihrer
spirituellen Erleuchtung verdienen. Der sogenannte daridra -
Narayana, eine falsche Vorstellung, die sich unautorisierte
Personen vom hdchsten Herrn machen, wird nirgends in den
dastras als Empfanger von Spenden beschrieben. Auch darf ein
armseliger Bettler keine reichen Gaben, wie Pferde, Elefanten, Land
und Doérfer, empfangen. Hieraus folgt also, dass die intelligenten
Menschen, die Brahmanas, die sich ausschlieRlich dem Dienst des
Herrn widmeten, in rechter Weise unterhalten wurden, so dass sie
sich um die Bedirfnisse des Korpers keine Sorgen zu machen
brauchten; der Kénig und andere Haushalter kimmerten sich um ihr
Wohlergehen.

In den sastras heil3t es, dass ein Kind, solange es durch die
Nabelschnur mit der Mutter verbunden ist, als eins mit ihrem Korper
anzusehen ist. Sobald aber die Nabelschnur durchschnitten und das
Kind von der Mutter getrennt wird, wird die Lauterungszeremonie
des jatakarman durchgeflhrt. Die verwaltenden Halbgétter und die
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Vorfahren der Familie kommen, um ein neugeborenes Kind zu
sehen, und ein solches Ereignis wird ganz besonders als passende
Gelegenheit angesehen, Reichtum an die richtigen Personen zu
verschenken, um damit dem spirituellen Fortschritt der Gesellschaft
zu dienen.

Vers 15
Die gelehrten Brahmanas, die mit den Gaben des Kdnigs sehr
zufrieden waren, nannten ihn das Oberhaupt der Purus und teilten
ihm mit, dass sein Sohn ohne Zweifel ein echter Nachkomme der
Purus sei.

Vers 16
Die Brahmanas sagten: Der allmachtige und alldurchdringende
Visnu, die Personlichkeit Gottes, rettete diesem makellosen Sohn
das Leben, um dir einen Gefallen zu erweisen. Er wurde gerettet,
als er schon dazu verurteilt schien, von einer uniiberwindlichen,
Ubernatirlichen Waffe vernichtet zu werden.

Erlauterung
Das Kind Pariksit wurde vom allmachtigen und alldurchdringenden
Visnu (SrT Krsna) aus zwei Grinden gerettet. Zunachst einmal war
das Kind im Leib seiner Mutter ein reiner Geweihter des Herrn, und
deshalb war es frei von jedem Makel. Der zweite Grund ist der
Umstand, dass das Kind der einzige Uberlebende mannliche
Nachkomme Purus, des frommen Vorfahren des edlen Konigs
Yudhisthira, war. Der Herr méchte das Geschlecht der frommen
Konige fortsetzen, damit sie die Erde als seine Vertreter regieren
und ein tatsadchlich friedvolles und wohlhabendes Leben
ermodglichen. Nach der Schlacht von Kuruksetra war selbst die
Generation nach Maharaja Yudhisthira vollstandig vernichtet, und es
gab niemanden in der groRen Konigsfamilie, der einen Sohn hatte
zeugen konnen. Maharaja Pariksit, der Sohn Abhimanyus, war der
einzige uberlebende Thronfolger in der Familie, und er sollte durch
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die unabwehrbare, Gbernatlrliche Brahmastra - Waffe Asvatthamas
gewaltsam vernichtet werden. Sri Krsna wird hier als Visnu
bezeichnet, und auch das ist bedeutsam. &ri Krsna, die
urspriingliche Personlichkeit Gottes, verrichtet in seiner Eigenschaft
als Visnu Aufgaben des Beschutzens und Vernichtens. S Visnu ist
die vollstindige Erweiterung Sri Krsnas. Der Herr vollbringt seine
alldurchdringenden Taten in seiner Visnu - Form. Das Kind Pariksit
wird hier als »makellos weil3« beschrieben, weil es ein reiner
Geweihter des Herrn war. Solch reine Geweihte des Herrn
erscheinen auf der Erde nur, um die Mission des Herrn zu erfillen.
Der Herr méchte, dass die bedingten Seelen, die sich in der
materiellen Schopfung aufhalten, wieder dazu gebracht werden,
nach Hause, zu ihm, zurickzukehren, und daher hilft er ihnen,
indem er transzendentale Schriften wie die Veden schafft, heilige
und Weise als Prediger schickt und seinen Vertreter, den spirituellen
Meister, bevollmachtigt. Solch transzendentale Schriften, Missionare
und Vertreter des Herrn sind makellos weil}, da die Unreinheit der
materiellen Eigenschaften sie nicht einmal berlihren kann. Sie
werden immer vom Herrn beschitzt, wenn sie von Vernichtung
bedroht werden. Solch unbedachte Bedrohungen gehen von den
groben Materialisten aus. Das Brahmastra, das Asvatthama gegen
das Kind Pariksit einsetzte, war zweifellos Ubernattrlich machtig,
und nichts in der materiellen Welt konnte seiner Durchschlagskraft
standhalten; doch der allmachtige Herr, der Uberall - innerhalb wie
aulerhalb - gegenwartig ist, konnte ihm durch seine allmachtige
Kraft entgegenwirken, weil er das Kind Pariksit retten wollte, einen
echten Diener des Herrn und den Nachkommen eines anderen
grolRen Gottgeweihten, ndmlich Maharaja Yudhisthiras, der durch
die grundlose Barmherzigkeit des Herrn immer begunstigt wurde.

Vers 17
Aus diesem Grunde wird das Kind auf der ganzen Welt als
derjenige bekannt werden, der unter dem Schutz der Persoénlichkeit
Gottes steht. O Gllcklichster unter den Glicklichen, dieses Kind
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wird ohne Zweifel ein erstrangiger Gottgeweihter werden und mit
allen guten Eigenschaften begabt sein.

Erlauterung
Der Herr gewahrt allen Lebewesen Schutz, da er ihr hdchster
Fdhrer ist, und die vedischen Hymnen bestdtigen ihn als die
hochste Person unter allen Persdnlichkeiten. Der Unterschied
zwischen ihm und den anderen Lebewesen besteht darin, dass der
Herr, als die Personlichkeit Gottes, fir alle anderen sorgt und dass
man ewigen Frieden erlangen kann, wenn man ihn kennt (Katha
Upanisad). Die gewdhnlichen Lebewesen beschitzt er durch seine
vielfaltigen Energien, doch seine reinen Geweihten stehen unter
seinem personlichen Schutz. Deshalb wurde Maharaja Pariksit vom
Beginn seines Erscheinens im Mutterleib an beschitzt, und weil ihm
der Herr besonderen Schutz gewahrte, muss man folgern, dass das
Kind ein erstrangiger Geweihter des Herrn mit allen guten
Eigenschaften werden wurde. Es gibt drei Arten von Gottgeweihten,
und zwar den maha - Bhagavata, den madhyam - adhikari und den
kanistha - adhikari. Diejenigen, die die Tempel des Herrn besuchen
und der Bildgestalt Gottes Ehrerbietungen erweisen, ohne die
theologische Wissenschaft ausreichend zu kennen, weshalb sie
auch den Geweihten des Herrn keine Achtung entgegenbringen,
werden als materialistische Gottgeweihte (kanistha - adhikaris) oder
Gottgeweihte dritten Ranges bezeichnet. Die Gottgeweihten, die
dem Herrn gegentber eine echte liebende Haltung entwickelt haben
und daher nur mit Gottgeweihten auf der gleichen Stufe
Freundschaft schlieRen, die den neuen Gottgeweihten helfen und
die Atheisten meiden, gelten als Gottgeweihte zweiten Ranges.
Diejenigen aber, die alles im Herrn und den Herrn in allem und auch
alles in einer ewigen Beziehung zum Herrn sehen, so dass es in
ihrem Gesichtskreis auf3er dem Herrn nichts gibt, werden als maha -
bhagavatas oder erstrangige Geweihte des Herrn bezeichnet.
Solche erstrangigen Gottgeweihten sind in jeder Hinsicht
vollkommen. Ein Gottgeweihter, der zu einer dieser Kategorien
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gehort, ist automatisch mit allen guten Eigenschaften begabt, und
so ist ein maha - Bhagavata - Gottgeweihter wie Maharaja Pariksit
gewiss in jeder Hinsicht vollkommen. Und weil Maharaja Pariksit in
der Familie Maharaja Yudhisthiras geboren wurde, wird Letzterer in
diesem Vers als maha - bhaga oder der Glicklichste unter den
Glicklichen bezeichnet. Die Familie, in der ein maha - Bhagavata
geboren wird, ist gllcklich zu nennen, denn durch die Geburt eines
Gottgeweihten ersten Ranges erlangen die Familienangehérigen
der Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft bis in die hundertste
Generation durch die Gnade des Herrn, aus Achtung fiir seinen
geliebten Geweihten, Befreiung. Deshalb erweist man der eigenen
Familie den groBten Nutzen, wenn man einfach ein reiner
Geweihter des Herrn wird.

Vers 18
Der vorbildliche Koénig (Yudhisthira) fragte: 0 groRe Seelen, wird er
ein so heiliger Kénig werden, so fromm schon seinem Namen nach
und so berihmt und gepriesen fur seine Errungenschaften wie
andere, die in dieser groRen Kdnigsfamilie erschienen?

Erlauterung
Die Vorfahren Kdénig Yudhisthiras waren alle grof3e, heilige Kdnige,
die fromm waren und ihrer Errungenschaften wegen gepriesen
wurden. Sie galten alle als heilige auf dem Koénigsthron, und
deshalb waren alle Blrger des Staates gliicklich, fromm, gesittet,
wohlhabend und spirituell erleuchtet. Solch groRRe heilige Kénige
wurden unter der strengen Fihrung groRer Seelen und durch
spirituelle Vorschriften geschult, und daher lebten im Konigreich nur
heilige Menschen, und es war ein glickliches Land, in dem alle
Birger ein spirituelles Leben flhrten. Maharaja Yudhisthira selbst
war ein wurdiger Nachfolger seiner Ahnen, und er wiinschte sich,
dass der Konig nach ihm die gleichen Eigenschaften wie seine
groRen Vorfahren aufweisen wirde. Er war glucklich, von den
gelehrten Brahmanas zu horen, dass das Kind nach astrologischen
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Berechnungen ein erstrangiger Geweihter des Herrn war, und er
wollte noch genauer wissen, ob das Kind den Fullspuren seiner
grofien Vorfahren folgen wiirde. So sollte eine Monarchie aussehen.
Der regierende Konig muss ein frommer und tapferer Geweihter des
Herrn sein. Emporkémmlinge mussen ihn furchten. Auch muss er
einen Thronfolger hinterlassen, der ebenso wie er selbst geeignet
ist, die unschuldigen Bulrger zu regieren. In den modernen
demokratischen Staaten ist das Volk auf die Stufe von Stdras oder
noch niedriger gesunken und wird von einem Vertreter aus seinen
eigenen Reihen regiert, der nichts von dem in den Schriften
enthaltenen Wissen Uber Staatsflhrung wei. Deshalb wird die
ganze Gesellschaft von Sadra - Eigenschaften, wie Lust und Gier,
durchdrungen. Solche Regierungsbeauftragte streiten sich taglich,
und aufgrund der Selbstsucht von Gruppen und Parteien wechselt
das Ministerkabinett haufig. Jeder will die Staatsmittel bis zu seinem
Tode ausbeuten. Niemand zieht sich vom politischen Leben zurlck,
wenn er nicht dazu gezwungen ist. Wie kdnnen solch niedrige
Menschen fur das Volk Gutes tun? Die Folge ist Bestechung,
Verschwérung und Betrug. Wir sollten aus dem Srimad -
Bhagavatam lernen, wie vorbildlich Politiker sein missen, ehe wir
sie mit verschiedenen Amtern betrauen kénnen.

Vers 19
Die gelehrten Brahmanas sprachen: O Sohn Prthas, dieses Kind
wird all diejenigen, die das Licht der Welt erblickt haben, genauso
erhalten, wie es Konig lksvaku, der Sohn Manus, tat. Und was das
Befolgen der brahmanischen Grundsatze betrifft, vor allem das
Halten von Versprechen, so wird das Kind genauso sein wie Rama,
die Persodnlichkeit Gottes, der Sohn Maharaja Dasarathas.

Erlauterung
Praja bedeutet »das in der materiellen Welt geborene Lebewesen«.
Eigentlich gibt es fur das Lebewesen weder Geburt noch Tod, doch
aufgrund seiner Trennung vom Dienst des Herrn und wegen seines
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Wunsches, die materielle Natur zu beherrschen, wird ihm ein
geeigneter Korper zur Befriedigung seiner materiellen Winsche
gegeben. So wird es durch die Gesetze der materiellen Natur
bedingt und wandert je nach seinen Handlungen durch
verschiedene materielle Korper. Auf dieser Wanderung durchlauft
das Lebewesen alle 8 400 000 Lebensformen, von Korper zu
Kdrper, aber weil es ein winziger Bestandteil des Herrn ist, versorgt
der Herr es nicht nur mit allem Lebensnotwendigen, sondern es wird
auch vom Herrn und seinen Vertretern, den heiligen Konigen,
beschitzt. Diese heiligen Konige beschutzen alle prajas
(Lebewesen), damit diese leben und die Zeit ihrer Gefangenschaft
abbliRen kdénnen. Maharaja Pariksit war ein wahrhaft vorbildlicher
heiliger Koénig, denn als er einmal eine Rundreise durch sein
Konigreich unternahm und sah, dass eine hilflose Kuh kurz davor
stand, von Kali in Person getotet zu werden, zog er den Morder
sofort zur Rechenschaft. Hier zeigt sich, dass heilige
Regierungsoberhdupter selbst den Tieren Schutz gewahren; nicht
aus einer sentimentalen Uberlegung heraus, sondern weil
diejenigen, die auf der Welt geboren sind, ein Recht auf Leben
haben. Alle heiligen Koénige, angefangen mit dem Koénig des
Sonnenplaneten bis hinab zum Koénig der Erde, besitzen diese
Gesinnung aufgrund des Einflusses der vedischen Schriften. Die
vedischen Schriften werden auch auf héheren Planeten gelehrt; so
wird zum Beispiel in der Bhagavad - Gita (4. 1) erwahnt, dass der
Herr den Sonnengott (Vivasvan) unterwies. Diese Lehren werden
durch das System der Schilernachfolge Ubermittelt, so, wie es der
Sonnengott mit seinem Sohn Manu und Manu es mit Mahar3ja
Iksvaku tat. Vierzehn Manus Erscheinen an einem Tag Brahmas,
und der hier erwdhnte Manu ist der siebte; er ist einer der Prajapatis
(diejenigen, die Nachkommenschaft erzeugen) und der Sohn des
Sonnengottes. Er ist als Vaivasvata Manu bekannt und hatte zehn
Soéhne, von denen Maharaja lksvaku einer war. Maharaja lksvaku
erlernte den Bhakti - yoga so, wie er in der Bhagavad - Gita gelehrt
wird, von seinem Vater Manu, der ihn ebenfalls von seinem Vater,
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dem Sonnengott, erlernt hatte. Spater wurden die Lehren der
Bhagavad - Gita durch die Schilernachfolge nach Maharaja Iksvaku
weiter Uberliefert, doch gewissenlose Menschen unterbrachen die
Kette im Laufe der Zeit, und so musste die Bhagavad - Gita Arjuna
auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra erneut gelehrt werden. Alle
vedischen Schriften sind also bereits seit dem Beginn der
Schopfung der materiellen Welt bekannt, und daher heillen die
vedischen Schriften auch apauruseya oder »nicht von Menschen
gemacht«. Das vedische Wissen wurde vom Herrn gesprochen, und
Brahma, das ersterschaffene Lebewesen im Universum, horte es
als erster von ihm.

Maharaja Iksvaku: Er ist einer der S6hne des Vaivasvata Manu. Er
selbst hatte hundert Séhne. Er verbot den Genul von Fleisch. Sein
Sohn Sas$ada wurde nach seinem Tod der néachste Kénig.

Manu: Der in diesem Vers als der Vater Mahardja lksvakus
erwahnte Manu ist der siebte Manu. Er heil3t Vaivasvata und ist der
Sohn des Sonnengottes Vivasvan, dem Sri Krsna die Lehren der
Bhagavad - Gita verkiindete, lange Zeit, bevor er sie Arjuna lehrte.
Die Menschheit stammt von Manu ab. Vaivasvata Manu hatte zehn
Sohne mit Namen lksvaku, Nabhaga, Dhrsta, Saryéti, Narisyanta,
Nabhaga, Dista, Karlsa, Prsadhra und Vasuman. Matsya, die
Inkarnation des Herrn als gigantischer Fisch, erschien am Anfang
der Herrschaft Vaivasvata Manus. Manu empfing die Grundsatze
der Bhagavad - Gita von seinem Vater Vivasvan, dem Sonnengott,
und gab sie an seinen Sohn, Maharaja Iksvaku, weiter. Zu Beginn
des Tretd - yuga unterwies der Sonnengott Manu im
hingebungsvollen Dienst, und Manu wiederum gab dieses Wissen
zum Nutzen der gesamten menschlichen Gesellschaft an Iksvaku
weiter.

Sr7 Rama: Die hochste Personlichkeit Gottes erschien als Sri Rama,
indem er der Sohn seines reinen Geweihten Maharaja Dasaratha,
des Koénigs von Ayodhya, wurde. Sri Rama kam gemeinsam mit
seinen vollstdndigen Teilerweiterungen, die alle als seine jlingeren
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Bruder erschienen. Am neunten Tag des zunehmenden Mondes im
Monat Caitra im Treta - yuga erschien der Herr, um wie gewdhnlich
den Grundsatzen der Religion wieder Geltung zu verschaffen und
die storenden Elemente zu vernichten. Als er noch ein Knabe war,
half er dem gro3en Weisen Visvamitra, indem er Subahu totete und
die Damonin Marica, die die Weisen bei der taglichen Erflllung ihrer
Pflichten stérte, in die Flucht schlug. Die Brahmanas und die
Ksatriyas missen zum Nutzen der Allgemeinheit
zusammenarbeiten. Die Brahmana - Weisen streben danach, die
Menschen durch vollkommenes Wissen zu erleuchten, und die
Ksatriyas bieten ihnen Schutz. Sii Ramacandra gibt als Kénig das
vollkommene Beispiel, wie man die héchste Kultur der Menschheit,
den Brahmana - dharma, erhalt und beschitzt. Der Herr beschiitzt
vor allem die Kihe und die Brahmanas und sorgt so fir den
Wohlstand der Welt. Srt Rama belohnte die regierenden Halbgétter
mit wirkungsvollen Waffen, um die Damonen mit Visvamitras Hilfe
zu besiegen. Er war bei der Bogen - Opferzeremonie Konig Janakas
zugegen, und weil er imstande war, den unbezwingbaren Bogen
Sivas zu zerbrechen, gewann er die Hand Sitadevis, der Tochter
Maharaja Janakas.

Nach seiner Heirat nahm er auf Befehl seines Vaters Mahar3ja
Dasaratha vierzehn Jahre Verbannung im Wald auf sich. Um die
Verwaltungsarbeit der Halbgotter zu unterstitzen, totete er 14 000
Damonen, und durch die Machenschaften der Damonen wurde
seine Frau Sitadevi von Ravana entfilhrt. Sri Rama schloss
daraufhin Freundschaft mit Sugriva, dem er half, seinen Bruder Vali
zu téten. Durch Sri Ramas Hilfe wurde Sugriva der Koénig der
Vanaras, einer Gorillarasse. Sri Ramacandra baute eine
schwimmende Bricke aus Steinen uUber den Indischen Ozean und
kam so nach Lanka, dem Koénigreich Ravanas, der Sita entfihrt
hatte. Spater tétete er Ravana und setzte Ravanas Bruder
Vibhisana auf den Thron von Lanka. Vibhisana war einer der Briider
Ravanas, der ein Damon war, aber Sri Rama machte ihn durch
seinen Segen unsterblich. Nach Ablauf der vierzehn Jahre,
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nachdem er die Angelegenheiten in Lanka geregelt hatte, kehrte er
in einem Blumenflugzeug in sein Konigreich Ayodhya zurtck. Er
gab seinem Bruder Satrughna den Rat, Lavnasura anzugreifen, der
in Mathura herrschte, und so wurde der Damon getdtet. Er vollzog
zehn asvamedha - Opfer, und spater verschwand er bei einem Bad
in dem Fluss Sarayu. Das groRe Epos Ramayana erzahlt von Sri
Ramas Taten auf der Erde. Die autorisierte Fassung des Ramayana
wurde von dem grolien Schriftsteller Valmiki niedergeschrieben.

Vers 20
Dieses Kind wird grof3ziigige Spenden geben und die ihm
Ergebenen beschitzen wie Sibi, der beriihmte Kdnig des Landes
Ustnara. Und er wird den Namen und den Ruhm seiner Familie
verbreiten wie Bharata, der Sohn Maharaja Dusyantas.

Erlauterung
Ein Konig wird durch Taten wie seine Werke der Mildtatigkeit, die
Darbringung von Yajiias und den Schutz der ihm Ergebenen
berihmt. Es ist der Stolz eines Ksatriya - Konigs, die ihm ergebenen
Seelen zu beschiitzen. Diese Haltung eines Koénigs nennt man
1$vara - bhava oder »die Fahigkeit, in einer gerechten Sache Schutz
zu gewahren«. In der Bhagavad - Gita weist der Herr die
Lebewesen an, sich ihm zu ergeben, wobei er allen Schutz
verspricht. Der Herr ist allmachtig und steht zu seinem Wort, und
daher versaumt er es nie, seinen Geweihten Schutz zu gewahren.
Der Konig muss als der Stellvertreter des Herrn die Haltung haben,
die ihm ergebenen Seelen um jeden Preis zu beschiitzen. Maharaja
Sibi, der Kénig von Usmara, war ein enger Freund Maharaja
Yayatis, dem es gelang, gemeinsam mit Mahardja Sibi die
himmlischen Planeten zu erreichen. Maharaja Sibi kannte den
Planeten, zu dem er nach seinem Tod gelangen sollte, und die
Beschreibung dieses himmlischen Planeten wird im Mahabharata
(Adi - parva 96.6 - 9) gegeben. Maharaja Sibi war so mildtatig, dass
er seine erworbene Stellung im himmlischen Konigreich Yayati
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Uberlassen wollte, aber dieser nahm sein Angebot nicht an. Yayati
gelangte gemeinsam mit groRen Rsis wie Astaka zu den
himmlischen Planeten. Auf dem Weg zum Himmel erkundigten sich
die Rsis nach Maharaja Sibi, und Yayati erzahlte ihnen von seinen
frommen Werken. Maharaja Sibi wurde ein Mitglied der
Versammlung Yamarajas, den er als seine Gottheit verehrte. Wie in
der Bhagavad - Gita (9.25) bestatigt wird, gelangt der Verehrer der
Halbgotter auf die Planeten der Halbgétter (yanti devavrata devan).
Maharaja Sibi wurde also auf den Planeten von Yamaraja erhoben
und gelangte dort in die Gemeinschaft dieser grofen Vaisnava -
Autoritat. Als er noch auf der Erde weilte, wurde er sehr beriGhmt
dafir, ergebene Seelen zu beschitzen und Spenden zu geben. Der
Koénig des Himmels nahm einst die Gestalt eines Taubenjagers,
eines Adlers, an und Agni, der Feuergott, die Gestalt einer Taube.
Als die Taube von dem Adler gejagt wurde, suchte sie auf Maharaja
Sibis SchoR Zuflucht, worauf der jagende Adler die Taube
zurtckforderte. Da wollte der Kénig dem Adler anderes Fleisch zu
fressen geben und bat ihn, die Taube nicht zu téten. Der Raubvogel
schlug das Angebot des Konigs zunachst ab, doch schlieflich
kamen sie Uberein, dass der Adler Fleisch vom Koérper des Kénigs
annehmen wiurde, und zwar soviel, wie die Taube wog. Der Konig
begann also, sich das Fleisch vom Koérper zu schneiden, um auf
einer Waage das Gewicht der Taube aufzuwiegen. Aber die
mystische Taube wurde immer schwerer. Als sich der Konig
schlieBlich selbst auf die Waage stellte, um die Taube aufzuwiegen,
waren die beiden Halbgoétter mit ihm zufrieden. Der Koénig des
Himmels und der Feuergott enthillten ihre wahre Identitdt und
segneten den Koénig. Auch Deva Rsi Narada pries Maharaja Sibi
wegen seiner groflen Verdienste, insbesondere in Bezug auf
Mildtatigkeit und Schutz gewahren. Maharaja Sibi opferte seinen
eigenen Sohn fur die Zufriedenstellung der Menschen in seinem
Konigreich. Das Kind Parlksit sollte also in Bezug auf Mildtatigkeit
und Schutz gewéhren ein zweiter Sibi werden.
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Dausyanti Bharata: Es gab viele Bharatas in der Geschichte, von
denen Bharata, der Bruder Sr1 Ramas, Bharata, der Sohn Kénig
Rsabhas, und Bharata, der Sohn Maharaja Dusyantas, am
berihmtesten sind. All diese Bharatas sind in die Geschichte des
Universums eingegangen. Die Erde wurde nach Bharata, dem Sohn
Rsabhas, Bharata oder Bharata - varsa genannt; es wird auch die
Ansicht vertreten, dass die Erde wegen der Herrschaft von
Dusyantas Sohn als Bharata bekannt wurde. Was uns betrifft, so
sind wir Uberzeugt, dass der Name »Bharata - varsa« von der
Herrschaft Bharatas, des Sohnes von Koénig Rsabha, stammt. Vor
ihm hiel® die Erde llavati varsa: Seit der Krénung Bharatas aber, des
Sohnes von Rsabha, ist sie unter dem Namen Bharata - varsa
bekannt.

Doch trotz alledem war Bharata, der Sohn Maharaja Dusyantas,
nicht weniger bedeutend. Er ist der Sohn der beriihmten Schonheit
Sakuntala. Maharaja Dusyanta verliebte sich in Sakuntala, als er ihr
im Wald begegnete, und so empfing sie Bharata. Aufgrund des
Fluches von Kanva Muni jedoch vergald Maharaja Dusyanta seine
Frau Sakuntald, und so wurde das Kind von seiner Mutter im Wald
aufgezogen. Schon in seiner Kindheit war es so stark, dass es die
Léowen und Elefanten im Wald herausforderte und mit ihnen
kampfte, so, wie kleine Kinder mit Katzen und Hunden spielen. Weil
der Junge so stark war - mit unserem legendaren Tarzan Uberhaupt
nicht zu vergleichen - , nannten ihn die Rsis im Wald Sarvadaman,
was so viel bedeutet wie »einer, der jeden beherrschen kann«. Eine
ausfihrliche Beschreibung Maharaja Bharatas findet man im Adi -
parva des Mahabharata. Die Pandavas oder Kurus werden
manchmal ebenfalls als Bharatas bezeichnet, weil sie in der
Dynastie des beriihmten Maharaja Bharata, des Sohnes von Kénig
Dusyanta, geboren wurden.
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Vers 21
Unter den Bogenschutzen wird dieses Kind Arjuna ebenblrtig sein.
Es wird so unaufhaltsam sein wie Feuer und so uniiberwindlich wie
das Meer.

Erlauterung

Die Geschichte berichtet von zwei Arjunas: Der eine ist Karttavirya
Arjuna, der Kdénig von Haihaya, und der andere ist der GroRRvater
Maharaja Pariksits. Beide Arjunas sind als Bogenschiitzen berihmt,
und dem Kind Pariksit wurde prophezeit, dass es - vor allem im
Kampf - beiden gleichkommen werde. Eine kurze Beschreibung des
Pandava Arjuna wird im Folgenden gegeben.

Pandava Arjuna: Er ist der grofRe Held der Bhagavad - Gita und der
Ksatriya Sohn Maharaja Pandus. Konigin Kuntidevi konnte jeden
der Halbgétter zu sich rufen, und so rief sie Indra herbei, von dem
Arjuna gezeugt wurde. Arjuna ist daher ein vollstdndiger Teil des
Himmelskdnigs Indra. Er wurde im Monat Phalguna (Februar -
Méarz) geboren und ist daher auch als Phalguna bekannt. Als er als
der Sohn Kuntis erschien, wurde seine zukinftige Bedeutsamkeit
durch Luftbotschaften verkiindet, und alle groRen Persénlichkeiten
aus verschiedenen Teilen des Universums, wie die Halbgoétter, die
Gandharvas, die Adityas (vom Sonnenplaneten), die Rudras, die
Vasus, die Nagas und verschiedene bedeutende Rsis (Weise) sowie
die Apsaras (die Gesellschaftsmadchen des Himmels), wohnten der
Zeremonie bei. Die Apsaras erfreuten alle Anwesenden durch ihre
himmlischen Ténze und Gesange. Vasudeva, SrT Krsnas Vater und
Arjunas Onkel mitterlicherseits, sandte seinen Vertreter, den
Priester Kasyapa, damit er Arjuna durch alle vorgeschriebenen
samskaras (Lauterungsrituale) reinige. Sein samskara der
Namensgebung wurde in der Gegenwart von Rsis aus Satasrnga
vollzogen. Er heiratete vier Frauen, und zwar Draupadi, Subhadr3,
Citrangada und Uldpr, die ihm vier Séhne schenkten mit Namen
Srutakirti, Abhimanyu, Babhruvahana und Iravan. Die Angehérigen
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einiger Konigsfamilien in Manipura und Tripura sind Nachfahren
Babhruvahanas.

Wahrend seiner Zeit als Schiler wurde er gemeinsam mit den
anderen Pandavas und den Kurus dem grof3en Lehrer Dronacarya
anvertraut. Er Gbertraf alle durch seinen Lerneifer, und Dronacarya
schatzte an ihm besonders seine Neigung zur Selbstdisziplin.
Dronacarya sah ihn als einen Gelehrten ersten Ranges an und
freute sich von Herzen, ihm alle Geheimnisse der Kriegskunst
mitteilen zu kénnen. Arjuna war ein solch eifriger Schiler, dass er
sich sogar nachts im Bogenschielten (bte, und aus all diesen
Grinden war sein Lehrer Dronacarya entschlossen, ihn zum besten
Bogenschitzen der Welt zu machen. Arjuna bestand die Prifung
glanzend, indem er genau ins Ziel traf, worlber Dronacarya sehr
zufrieden war. Arjuna rettete Dronacarya einmal vor einem
angreifenden Krokodil, worauf ihn der Acarya als Dank mit einer
Waffe namens brahmasira belohnte. Maharaja Drupada war
Dronacarya feindlich gesinnt, und als er den Acarya angriff, nahm
Arjuna ihn gefangen und brachte ihn vor Dronacarya. Arjuna
belagerte die Stadt Ahichhatra, die Maharaja Drupada gehoérte, und
Ubergab sie nach der Eroberung Dronacarya. Dronacarya erklarte
Arjuna den vertraulichen Gebrauch der Waffe brahmasira, wobei er
Arjuna das Versprechen abnahm, die Waffe wenn nétig sogar gegen
ihn selbst zu benutzen, wenn er (Dronacarya) sein Gegner werden
sollte. Damit sagte der Acarya die Schlacht von Kuruksetra voraus,
bei der Dronacarya auf der gegnerischen Seite stehen sollte.
Maharaja Drupada entschied sich, seinem jungen Gegner die Hand
seiner Tochter Draupadi zu geben, obwohl Arjuna ihn im Namen
seines Lehrers besiegt hatte. Er war jedoch bestirzt, als er die
Nachricht von Arjunas vermeintlichem Tod in einem brennenden
Schellackhaus vernahm, das durch eine Intrige Duryodhanas in
Brand gesetzt worden war. Er richtete es daher so ein, dass
Draupadt sich selbst einen Brautigam wahlen sollte, der das Auge
eines Fisches, der von der Decke herabhing, mit einem Pfeil zu
durchbohren vermochte. Diese List wurde absichtlich angewandt,
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weil nur Arjuna dazu imstande war, und so ging Maharaja Drupadas
Wunsch, Arjuna seine gleichermalen vortreffliche Tochter zu geben,
in Erflllung. Arjuna und seine Brider lebten zu dieser Zeit nach
einer Abmachung mit Duryodhana inkognito, weshalb sie der
Versammlung zur Brautigamswahl Draupadis als Brahmanas
verkleidet beiwohnten. Als die versammelten Ksatriya - Konige
sahen, wie ein armer Brdhmana von Draupadi mit der
Blumengirlande bekréanzt und somit zu ihrem Gemahl gewahlt
wurde, verriet Sri Krsna seinem Bruder Balarama, wer der
vermeintliche Brahmana in Wirklichkeit war.

Arjuna begegnete in Haridvara (Hardwar) dem Madchen UlGpt und
fuhlte sich zu dieser Bewohnerin Nagalokas hingezogen. Aus ihrer
Verbindung ging Iravan hervor. Unter dhnlichen Umstanden traf er
Citrangada, eine Tochter des Koénigs von Manipura, und so wurde
Babhruvahana geboren. Sri Krsna entwarf einen Plan, wie er Arjuna
bei der Entfiihrung seiner Schwester Subhadra helfen kénnte, da
Baladeva sie Duryodhana zur Frau geben wollte. Yudhisthira
stimmte ST Krsna zu, und so wurde Subhadra von Arjuna
gewaltsam geraubt und mit ihm vermahlt. Subhadras Sohn war
Abhtmanyu, der Vater Pariksit Maharajas, der erst nach dem Tod
seines Vaters geboren wurde. Arjuna erfreute den Feuergott, indem
er den Khandava - Wald in Brand setzte, und als Dank dafiir gab
ihm der Feuergott eine Waffe. Indra war erzlirnt, als der Khandava -
Wald in Flammen aufging, und fuhlte sich herausgefordert. Mit dem
Beistand aller anderen Halbgotter griff er Arjuna an, doch Arjuna
besiegte sie alle, und so musste Indradeva geschlagen in sein
himmlisches Konigreich zurickkehren. Arjuna versprach auch
einem gewissen Mayasura allen Schutz, worauf dieser ihm ein
kostbares Muschelhorn schenkte, das als Devadatta berihmt ist.
Auch empfing er viele weitere Waffen von Indradeva, als dieser
schlieRlich Wohlgefallen an seiner Tapferkeit fand.

Als es Maharaja Yudhisthira nicht gelang, Jarasandha, den Kdnig
von Magadha zu besiegen, war es nur Arjuna, der dem
enttauschten Yudhisthira Mut zusprach und ihm seinen Beistand
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zusicherte. Darauf begaben sich Arjuna, Bhima und Sr1 Krsna nach
Magadha, um Jarasandha zu téten.

Als Arjuna auszog, um alle anderen Konige der Welt unter die
Oberherrschaft der Pandavas zu bringen, wie es nach der Krénung
eines jeden Kaisers Ublich war, eroberte er das Land Kelinda und
machte sich Konig Bhagdutt untertan. Dann durchreiste er Lander
wie Antagiri, Ulukpur und Modapur und unterwarf die dortigen
Herrscher.

Manchmal unterzog er sich schwerer tapasya, und spater wurde er
von Indradeva belohnt. Auch Siva wollte Arjunas Starke auf die
Probe stellen, und so naherte er sich ihm in der Gestalt eines
Eingeborenen. Es entbrannte ein heftiger Kampf zwischen ihnen,
bis Siva schliel3lich mit Arjuna zufrieden war und sich ihm zu
erkennen gab. Arjuna brachte ihm in aller Demut Gebete dar, und
Siva, der mit ihm zufrieden war, schenkte ihm die pasupata - Waffe.
Er erhielt von den Halbgodttern noch viele andere bedeutende
Waffen. Den dandastra bekam er von Yamaraja, den pasastra von
Varuna und den antardhana - astra von Kuvera, dem Schatzmeister
des himmlischen Kénigreiches. Indra lud ihn ein, in das himmlische
Konigreich, auf seinen Planeten Indraloka, zu kommen, der jenseits
des Mondes liegt. Auf diesem Planeten wurde ihm von den
Bewohnern ein herzlicher Empfang bereitet, und er wurde ins
himmlische Parlament Indradevas aufgenommen. Dann begegnete
er Indradeva persodnlich, der ihm nicht nur seine vajra - Waffe
schenkte, sondern ihn auch die Kriegs - und Musikwissenschaft
lehrte, wie man sie auf den himmlischen Planeten pflegt. Eigentlich
ist Indra Arjunas leiblicher Vater, und indem er heimlich
Vorkehrungen traf, wollte er Arjuna mit der gefeierten Schonheit
Urvasi, einem berihmten Gesellschaftsmadchen des Himmels,
unterhalten. Die Gesellschaftsmadchen des Himmels sind sehr
listern, und Urvasi sehnte sich danach, mit Arjuna, dem starksten
Menschen, zusammenzusein, und so kam sie in sein Zimmer und
trug ihren Wunsch vor. Aber Arjuna blieb seinem untadeligen
Charakter treu, indem er seine Augen vor Urvasi schloss und sie
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»die Mutter der Kuru - Dynastie« nannte und sie zu seinen Mittern
Kunti, Madri und Sacidevi, der Frau Indradevas, zahlte. Enttauscht
verfluchte Urvasi Arjuna und verschwand. Auf den himmlischen
Planeten traf er auch den grof3en und beriihmten Asketen Lomasa,
zu dem er fur den Schutz Maharaja Yudhisthiras betete.

Als sein feindlicher Vetter, Duryodhana, sich in der Gewalt der
Gandharvas befand, wollte er ihn retten und forderte die
Gandharvas auf, Duryodhana freizugeben; aber diese weigerten
sich, worauf er mit ihnen kdampfte und Duryodhana befreite. Als die
Pandavas inkognito lebten, stellte er sich am Hofe des Konigs
Virata als Eunuch vor und wurde auf diese Weise der Musiklehrer
von Uttara, seiner zukunftigen Schwiegertochter. Am Hofe Viratas
war er als Brhannala bekannt. Als Brhannala kdmpfte er fur Uttara,
Konig Viratas Sohn, und schlug in einem Kampf unerkannt die
Kurus. Seine Geheimwaffen wurden sicher in der Obhut eines somi
- Baumes aufbewahrt, und er trug Uttara auf, sie zu holen. Spater
gaben sich er und seine Brider Uttara zu erkennen. Dronacarya
wusste von Arjunas Gegenwart im Kampf zwischen den Kurus und
den Soldaten Viratas. Spater totete Arjuna auf dem Schlachtfeld von
Kuruksetra viele groflte Heerflhrer wie Karna und andere. Nach der
Schlacht von Kuruksetra bestrafte er Asvatthama, der alle funf
Soéhne Draupadis getétet hatte. Dann begaben sich alle Brider zu
Bhismadeva.

Nur Arjuna ist es zu verdanken, dass die grof’en philosophischen
Ausfihrungen der Bhagavad - Gita vom Herrn auf dem Schlachtfeld
von Kuruksetra erneut gesprochen wurden. Seine wunderbaren
Taten auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra werden im Mahabharata
lebendig geschildert. Arjuna wurde jedoch von seinem Sohn
Babhruvahana bei Manipura besiegt und verlor das Bewusstsein,
worauf UlGpT ihn rettete. Nachdem 81 Krsna die Erde verlassen
hatte, Uberbrachte er Maharaja Yudhisthira die Botschaft. Wieder
besuchte er Dvaraka, wo ihm alle Witwen Sr1 Krsnas ihr Leid
klagten. Er brachte sie zu Vasudeva und beruhigte sie. Spater, als
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Vasudeva verschied, vollzog er die Bestattungszeremonie, da Krsna
nicht mehr gegenwartig war. Als Arjuna Krsnas Witwen nach
Indraprastha brachte, wurde er unterwegs Uberfallen und konnte die
ihm anvertrauten Frauen nicht beschutzen. Zuletzt brachen die
Bruder auf Vyasadevas Rat hin nach mahaprasthan auf. Unterwegs
gab Arjuna auf Anraten seines Bruders all seine bedeutenden
Waffen auf, da sie in Zukunft nutzlos sein wirden, und warf sie ins
Wasser.

Vers 22
Das Kind wird so stark sein wie ein Léwe, und es wird in der Lage
sein, ebenso sichere Zuflucht zu gewahren wie der Himalaya. Es
wird duldsam sein wie die Erde und so nachsichtig wie seine Eltern.

Erlauterung

Man wird mit einem Loéwen verglichen, wenn man bei der Jagd auf
einen Feind grolRe Starke zeigt. Zu Hause soll man wie ein Lamm
und auf der Jagd wie ein Lowe sein. Der Lowe versagt nie bei der
Jagd eines Tieres; ebenso sollte das Staatsoberhaupt bei der
Verfolgung eines Feindes nie versagen.

Der Himalaya ist fir all seine Reichtimer bekannt. Es gibt dort
zahllose Hohlen, in denen man wohnen kann, unzahlige Baume mit
guten Frichten zum Essen, nie versiegende Quellen mit
Trinkwasser und viele Heilkrauter und Mineralien zur Heilung von
Krankheiten. Jedermann, der materiell nicht sehr wohlhabend ist,
kann bei diesem grofien Gebirge Zuflucht suchen und wird mit allem
Notwendigen versorgt werden. Sowohl der Materialist als auch der
Spiritualist kbnnen den sicheren Schutz des Himalaya nutzen.

Die Erdbewohner verursachen heute in zunehmendem Male
Stérungen fir den Planeten. Zum Beispiel haben die Menschen
begonnen, Atomwaffen auf der Erdoberflache zu ziinden; trotzdem
duldet die Erde ihre Bewohner, so, wie eine Mutter mit ihren kleinen
Kindern nachsichtig ist. Eltern haben mit ihren Kindern trotz aller
moglichen Unarten stets Geduld. Ein vorbildlicher Konig sollte sich
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durch all diese guten Eigenschaften auszeichnen, und dem Kind
Pariksit wurde prophezeit, dass es all diese Eigenschaften in
Vollkommenheit besitzen werde.

Vers 23
Das Kind wird in Bezug auf Ausgeglichenheit seinem GroRvater,
Yudhisthira, wie auch Brahma gleichen. Es wird groRmdtig sein wie
Siva, der Herr des Kailasa - Huigels, und es wird die Zuflucht eines
jeden sein wie die hdchste Persoénlichkeit Gottes, Narayana, der
sogar der Glicksgottin Schutz gewahrt.

Erlauterung

»Ausgeglichenheit« bezieht sich sowohl auf maharaja Yudhisthira
als auch auf Brahma, den GroRvater aller Lebewesen. Nach
Sridhara Svami bezieht sich »GroRvater« auf Brahma; nach
Visvanatha Cakravartl hingegen auf Maharaja Yudhisthira. Doch in
beiden Fallen ist der Vergleich gut, denn beide sind anerkannte
Vertreter des hdchsten Herrn und missen stets Gleichmut
bewahren, da sie flir das Wohl der Lebewesen zu sorgen haben.
Jeder verantwortliche Beamte an der Spitze einer Regierung muss
vielerlei Angriffe hinnehmen, vor allem auch von den Menschen, fir
die er selbst arbeitet. Brahmaji wurde sogar von den gopis, den
vollkommensten Geweihten des Herrn, getadelt. Die gopis waren
mit Brahmajis Arbeit nicht zufrieden, weil Brahma als der Schépfer
dieses Universums Augenlider schuf, die sie daran hinderten, Sri
Krsna zu sehen. Sie konnten nicht einen Augenblick lang das
Zwinkern der Augen ertragen, weil es sie davon abhielt, ihren
geliebten Sr Krsna zu sehen. Was kann man also erst von denen
erwarten, die ohnehin schon jede Handlung eines Verantwortlichen
kritisieren? Auch Maharaja Yudhisthira musste viele schwierige
Lagen durchstehen, in die ihn seine Feinde brachten, und immer
bewahrte er vollkommene Ausgeglichenheit. Der Vergleich mit den
beiden GroRvatern in Bezug auf das Bewahren von Gleichmut passt
daher sehr gut.
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Siva ist ein vielverehrter Halbgott, der selbst Bettlern Gaben
gewahrt. Deshalb lautet einer seiner Namen Asutosa, was so viel
bedeutet wie »einer, der sehr leicht zufrieden ist«. Er ist auch als
bhdtanatha bekannt, das heil3t »der Herr des gemeinen Volkes,
das ihn hauptsachlich wegen seiner gro3zigigen Gaben verehrt. Er
macht sich nicht einmal um die Auswirkungen seiner Segnungen
Gedanken. Ravana zum Beispiel war Siva sehr zugeneigt und
wurde durch dessen Gnade so méachtig, dass er es sogar wagte, Sri
Ramas Autoritat herauszufordern. Allerdings stand Siva Ravana
natlrlich nicht zur Seite, als dieser gegen Rama, die hdchste
Personlichkeit Gottes und den Herrn Sivas, kampfte. Vrkasura
erhielt von Siva eine Segnung, die nicht nur unangenehm, sondern
auch sehr gefahrlich war. Vrkasura wurde namlich durch Sivas
Gnade erméachtigt, den Kopf eines jeden durch blof’e Berihrung
zerspringen zu lassen. Obgleich es Siva war, der ihm diese Macht
verliehen hatte, wollte der Niedertrachtige seine Macht auch an Siva
selbst erproben und ging daran, seinen Kopf zu berthren. Siva
suchte bei Visnu Zuflucht, um sich aus der Gefahr zu retten, worauf
Visnu Vrkasura unter Einsatz seiner tduschenden Energie bat, an
seinem eigenen Kopf eine Probe vorzunehmen, was dieser auch
tat, und so totete er sich selbst. Damit wurde der Welt viel Elend
erspart, das ihr durch Vrkasura drohte, der auf hinterhaltige Weise
bei den Halbgéttern um Segnungen gebettelt hatte. Als
entscheidend festzustellen ist aber, dass Siva niemals eine Bitte
ausschlagt. Er ist daher der GroRzlgigste, auch wenn ihm
manchmal so etwas wie ein Fehler unterlauft.

Rama ist ein Name der Gliicksgéttin, deren Zuflucht SrT Visnu ist.
Sri Visnu ist der Erhalter aller Lebewesen. Es gibt unzéhlige
Lebewesen, nicht nur auf unserem Planeten, sondern auch auf all
den anderen Hunderttausenden von Planeten. Die Lebewesen
werden auf ihrem Weg zum Ziel der Selbsterkenntnis mit allen
Lebensnotwendigkeiten versorgt; auf  dem Pfad der
Sinnenbefriedigung hingegen werden sie durch maya, die
tduschende Energie, in Schwierigkeiten gebracht, da sie
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irrtmlicherweise den Weg der wirtschaftlichen Entwicklung
eingeschlagen haben. Wirtschaftliche Entwicklung ist niemals
erfolgreich, weil sie illusorisch ist. Menschen mit diesem Ziel
trachten nach der Gunst der triigerischen Glicksgéttin, doch sie
wissen nicht, dass die Glicksgéttin nur unter dem Schutz Visnus
leben kann. Ohne Visnu ist die Gottin des Gllicks eine lllusion. Wir
muissen daher bei Visnu Schutz suchen, statt unmittelbar bei der
Glicksgottin. Nur Visnu und die Geweihten Visnus kénnen vollen
Schutz gewahren. Weil Maharaja Pariksit von Visnu beschitzt
wurde, war es ihm ohne weiteres mdglich, allen, die unter seiner
Herrschaft leben wollten, ebenfalls vollstdndigen Schutz zu
gewahren.

Vers 24
Das Kind wird fast so sein wie Sri Krsna, da es seinen FuRspuren
folgen wird. An Edelmut wird es Konig Rantideva gleichen, und an
Religiositat wird es Maharaja Yayati ebenburtig sein.

Erlauterung
Die letzte Anweisung Sr7 Krsna in der Bhagavad - Gita lautet, dass
man alles aufgeben und seinen Fullspuren folgen soll. Weniger
Intelligente  stimmen  ungluckseligerweise  dieser  wichtigen
Anweisung nicht zu; aber jemand, der wirklich intelligent ist, nimmt
sich diese erhabene Aufforderung zu Herzen und zieht
unermesslichen Nutzen daraus. Torichte Menschen wissen nicht,
dass die Gemeinschaft, in der man sich befindet, entscheidend fir
die Eigenschaften ist, die man erwirbt. Der Kontakt mit Feuer macht
einen Gegenstand heil3, und in ahnlicher Weise |asst der Kontakt
mit der hochsten Persdnlichkeit Gottes in einem Lebewesen
Eigenschaften wie die des Herrn entstellen. Wie wir bereits zuvor
erdrtert haben, kann man durch die enge Gemeinschaft mit dem
Herrn 78 Prozent der gottlichen Eigenschaften erlangen. Den
Anweisungen des Herrn zu folgen bedeutet, mit dem Herrn
zusammenzusein. Der Herr ist kein materieller Gegenstand, dessen
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Vorhandensein wir splren missen, um mit ihm zusammenzusein.
Der Herr ist Uberall und zu allen Zeiten gegenwartig. Es ist ohne
weiteres moéglich, mit ihm zusammenzusein, indem man einfach
seine Anweisungen befolgt; denn der Herr ist mit seinen
Anweisungen, seinem Namen, seinem Ruhm, seinen Merkmalen
und seiner Umgebung usw. identisch, da es sich um absolutes
Wissen handelt. Maharaja Pariksit war vom Mutterleib an bis zum
letzten Tag seines wertvollen Lebens mit dem Herrn zusammen,
und so erwarb er alle wesentlichen guten Eigenschaften des Herrn
in aller Vollkommenheit.

Rantideva: ein Kénig der Vergangenheit, der vor der Mahabharata -
Zeit lebte und auf den sich Narada im Mahabharata (Drona - parva
67) bezog, als er Sanjaya unterwies. Er war ein grofer Konig, der
sehr gastfreundlich war und groRziigig Nahrung verteilte. Selbst Sri
Krsna pries seine Mildtatigkeit und Gastfreundschaft. Er wurde von
dem groRRen Weisen Vasistha Muni gesegnet, weil er ihm kihles
Wasser brachte, und so erreichte er die himmlischen Planeten. Er
versorgte die Rsis mit Frichten, Wurzeln und Blattern, und sie
segneten ihn dafir, indem sie seine Wiinsche erflillten. Obgleich er
seiner Abstammung nach ein Ksatriya war, al} er sein Leben lang
kein Fleisch. Vasistha Muni gegentber war er besonders
gastfreundlich, und nur durch dessen Segnungen erreichte er die
hoheren Planeten. Er ist einer jener frommen Koénige, an deren
Namen man sich morgens und abends erinnern sollte.

Yayati: der groe Herrscher und der Stammvater aller grof3en
Nationen der Welt, die zum arischen und indogermanischen Stamm
gehdren. Er war der Sohn Maharaja Nahusas und wurde Kaiser der
Welt, weil sein Bruder ein groRer und befreiter Mystiker war.
Mehrere tausend Jahre lang regierte er die Welt und brachte viele
Opfer dar und tat fromme Werke, die in die Geschichte
eingegangen sind, obwohl seine frihe Jugend sehr lustvoll und
voller Romanzen war. So verliebte er sich zum Beispiel in Devayani,
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die liebste Tochter Sukracaryas. Devayani wollte ihn heiraten, doch
er lehnte dies zunachst ab, weil sie die Tochter eines Brahmana
war. Nach den sastras darf nur ein Brahmana die Tochter eines
Brdhmana heiraten. Man achtete damals sehr darauf, varna -
sarnkara - Bevélkerung auf der Welt zu vermeiden. Sukracarya hob
jedoch das Heiratsverbot auf und brachte Yayati dazu, seine Tochter
Devayani zur Frau zu nehmen. Devayani hatte eine Freundin
namens Sarmistha, die sich ebenfalls in den Kaiser verliebte und
deshalb Devayani begleitete. Sukracarya verbot Kaiser Yayati,
Sarmistha in sein Schlafgemach zu rufen, doch Yayati vermochte
seine Anweisung nicht einzuhalten, und so heiratete er heimlich
auch Sarmistha und zeugte S6hne mit ihr. Als Devayani davon
erfuhr, ging sie zu ihrem Vater und beklagte sich, doch Yayati hing
so sehr an ihr, dass er ihr folgte, um sie zurlickzuholen. Als er zum
Haus seines Schwiegervaters kam, verfluchte Sukracarya ihn in
seinem Zorn, impotent zu werden. Yayati flehte seinen
Schwiegervater an, den Fluch zurickzunehmen, aber der Weise
antwortete Yayati, wenn er seine Manneskraft zurlickbekommen
wolle, misse er seine Séhne um ihre Jugend bitten und sie an
seiner statt alt werden lassen. Yayati hatte finf S6hne, zwei von
Devayani und drei von Sarmistha. Von diesen finf Séhnen mit
Namen (I) Yadu, (2) Turvasu, (3) Druhyu, (4) Anu und (5) Paru
gingen funf berlGhmte Dynastien aus, namlich (1) die Yadu -
Dynastie, (2) die Yavana - Dynastie (die Turken), (3) die Bhoja -
Dynastie, (4) die Mleccha - Dynastie (die Griechen) und (5) die
Paurava - Dynastie, die sich alle Uber die ganze Welt ausbreiteten.
Er gelangte durch seine frommen Werke auf die himmlischen
Planeten, fiel jedoch wegen seiner Selbstherrlichkeit und
Geringschatzung anderer grolter Seelen wieder herab. Nach
seinem Sturz UberlieBen ihm seine Tochter und sein Enkel ihre
erworbenen Verdienste, und mit Hilfe seines Enkels und Freundes
Sibi gelangte er wieder ins himmlische Konigreich, wo er eines der
Mitglieder der Versammlung Yamarajas wurde, bei dem er sich als
dessen Geweihter aufhalt. Er vollzog mehr als tausend Opfer,
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verschenkte groRzigig milde Gaben wund war ein sehr
einflussreicher Koénig. Seine Herrschermacht war auf der ganzen
Welt zu splren. Als er von lustvollen Winschen geplagt wurde,
erklarte sich sein jlingster Sohn bereit, ihm seine Jugend fiir volle
tausend Jahre zu Uberlassen. Schliel3lich aber 16ste sich Yayati von
der Anhaftung an das weltliche Leben und gab seinem Sohn Paru
die Jugend zurick. Er wollte Paru auch das Kdnigreich tUberlassen,
doch seine Edelleute und die Untertanen waren damit nicht
einverstanden. Als er sie aber von Pirus GroéRe Uberzeugte, waren
sie bereit, ihn als ihren Kénig anzunehmen, worauf Kaiser Yayati
sich vom Familienleben zurtickzog und sein Heim verlieR3, um fortan
im Wald zu leben.

Vers 25
An Geduld wird das Kind Bali Maharaja gleichen; es wird ein
unerschitterlicher Geweihter SrT Krsnas sein wie Prahlada
Maharaja, es wird viele asvamedha - Opfer (Pferde - Opfer)
durchfiihren, und es wird in die Fullstapfen der alten, erfahrenen
Manner treten.

Erlauterung
Bali Mahéaraja: eine der zwdlf Autoritdten im hingebungsvollen
Dienst des Herrn. Bali Maharaja ist eine groRe Autoritdt im
hingebungsvollen Dienst, weil er alles opferte, um den Herrn zu
erfreuen, und die Verbindung mit seinem sogenannten spirituellen
Meister aufgab, der ihn zunachst daran hinderte, alles fir den
Dienst des Herrn zu wagen. Die hochste Vollkommenheit des
religidsen Lebens besteht darin, die Stufe uneingeschrankten,
motiviosen hingebungsvollen Dienstes fur den Herrn zu erreichen,
ohne sich durch irgendeine Art weltlicher Verpflichtung
beeintrachtigen zu lassen. Bali Maharaja war entschlossen, alles flr
die Zufriedenstellung des Herrn aufzugeben, und er kiimmerte sich
um kein Hindernis, ganz gleich welcher Art. Er ist der Enkel
Prahlada Maharajas, einer weiteren grolen Autoritdt im
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hingebungsvollen Dienst des Herrn. Die Geschichte Bali Maharajas
und seine Begegnung mit Visnu Vamanadeva wird im Achten Canto
des Srimad - Bhagavatam (Kapitel 11 - 24) ausfiihrlich geschildert.
Prahlada Maharaja: ein vollkommener Geweihter Sri Krsnas
(Visnu). Als er nur funf Jahre alt war, zuchtigte ihn sein Vater,
Hiranyakasipu, mit aller Strenge, weil er ein reiner Geweihter des
Herrn geworden war. Er war der erste Sohn Hiranyakasipus, und
seine Mutter hiel} Kayadhu. Prahlada Maharaja ist eine Autoritat im
hingebungsvollen Dienst des Herrn, weil er seinen Vater von
Nssirilhadeva toten lie3, wodurch er das Beispiel setzte, dass jedes
Hindernis auf dem Pfad des hingebungsvollen Dienstes, selbst
wenn es sich dabei um den eigenen Vater handelt, Gberwunden
werden sollte. Er hatte vier S6hne, von denen Virocana, der alteste
Sohn, der Vater des oben erwahnten Bali Maharaja ist. Die
Schilderung von Prahladas Taten findet man im siebten Canto des
Srimad - Bhagavatam.

Vers 26
Dieses Kind wird der Vater von Konigen sein, die Weisen gleichen.
Im Dienste des Weltfriedens und der Religion wird es die
Emporkédmmlinge und Streitsiichtigen bestrafen.

Erlauterung
Der Geweihte des Herrn ist der grofdte Weise auf der Welt. Die
Weisen werden als die kligsten Menschen angesehen, und
entsprechend den verschiedenen Wissenszweigen gibt es
verschiedene Arten von Weisen. Wenn daher der Konig oder das
Staatsoberhaupt nicht der groRte Weise ist, ist er nicht imstande, all
die anderen weisen Manner im Staat zu beaufsichtigen. Im
Konigsgeschlecht der Familie Maharaja Yudhisthiras waren alle
Kodnige ausnahmslos die weisesten Manner ihrer Zeit, und dies
wurde auch fir Maharaja Pariksit und seinen noch ungeborenen
Sohn, Maharaja Janamejaya, vorausgesagt. Solch weise Koénige
haben die Macht, Emporkbmmlinge und Zerstdrerische oder
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stérende Elemente im Zeitalter des Kalis zu bestrafen. Wie aus
spater folgenden Kapiteln ersichtlich werden wird, wollte Maharaja
Pariksit Kali in Person toten, als dieser versuchte, eine Kuh, das
Sinnbild des Friedens und der Religion, umzubringen. Die Merkmale
des Kalis sind (I) Wein, (2) Frauen, (3)Glicksspiel und
(4)Schlachthéfe.  Einsichtige  Staatsoberhdupter sollten  von
Maharaja Pariksit lernen, wie man Frieden und Moral aufrechterhalt,
indem man die Machtgierigen und Streitstichtigen unterwirft, die
Wein trinken, unzulassige Beziehungen zu Frauen unterhalten,
Glucksspiel betreiben und Fleisch essen, das ihnen von offiziell
unterhaltenen Schlachthéfen geliefert wird. Im gegenwartigen
Zeitalter des Kalis werden fir den Unterhalt all dieser
verschiedenen Einrichtungen, die nichts als Zwietracht unter den
Menschen saen, offizielle Genehmigungen erteilt. Wie kann man
also Frieden und Moral im Staat erwarten? Die Landesvater missen
sich daher bemihen, durch Hingabe an den Herrn weiser zu
werden, indem sie die Gesetzesbrecher bestrafen und die oben
erwdhnten Merkmale der Zwietracht beseitigen. Wenn wir ein
loderndes Feuer mochten, missen wir trockenes Brennholz
benutzen. Loderndes Feuer und feuchtes Holz passen schlecht
zusammen. Frieden und Moral kann es nur geben, wenn die
Grundsatze Maharaja Pariksits und seiner Nachfolger beherzigt
werden.

Vers 27
Wenn er (Maharaja Pariksit) erfahrt, dass er durch den Biss von
einer gefliigelten Schlange, die ein Brahmana - Sohn senden wird,
sterben soll, wird er sich von aller materiellen Anhaftung befreien,
sich der Persdnlichkeit Gottes ergeben und bei lhr Zuflucht suchen.

Erlauterung
Materielle Anhaftung und Zufluchtnahme bei den Lotosflilen des
Herrn lassen sich nicht miteinander vereinbaren. Materielle
Anhaftung bedeutet Unkenntnis des transzendentalen Glicks, das
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man in der Obhut des Herrn erfahrt. Hingebungsvoller Dienst fir
den Herrn ist ein Weg, in seiner transzendentalen Beziehung zum
Herrn zu handeln, wahrend man sich noch in der materiellen Welt
aufhalt, und wenn diese Beziehung gereift ist, wird man vollig frei
von aller materiellen Anhaftung und kann nach Hause, zu Gott,
zurickkehren. Maharaja Pariksit, der seit dem Beginn seines
Lebens im Leib seiner Mutter eine besondere Zuneigung zum Herrn
besal}, lebte stets unter der Obhut des Herrn, und die sogenannte
Warnung, sieben Tage nach dem Fluch des Brdhmana - Sohnes
sterben zu miuissen, betrachtete er als eine Gnade, die es ihm
ermoglichte, sich darauf vorzubereiten, nach Hause, zu Gott,
zurtickzukehren. Da er immer vom Herrn beschitzt wurde, hatte er
durch die Gnade des Herrn einem solchen Fluch entgehen kdnnen,
doch er wollte seine bevorzugte Stellung nicht unnétig ausnutzen.
Vielmehr machte er das Beste aus einem schlechten Geschaft. Er
horte sieben Tage lang das Srimad - Bhagavatam aus der rechten
Quelle und fand so Zuflucht bei den Lotosflulien des Herrn.

Vers 28
Nachdem er den Sohn Vyasadevas, einen grof3en Philosophen,
nach echtem Wissen vom Selbst befragt hat, wird er alle materielle
Anhaftung aufgeben und ein Leben der Furchtlosigkeit erlangen.

Erlauterung

Materielles Wissen bedeutet Unkenntnis vom Wissen Uber das
eigene Selbst.

Philosophie bedeutet, nach dem richtigen Wissen vom Selbst oder
dem Wissen von der Selbstverwirklichung zu forschen. Ohne
Selbstverwirklichung ist Philosophie nur trockene Spekulation, das
heiRt eine Vergeudung von Zeit und Energie. Das Srimad -
Bhagavatam enthalt echtes Wissen Uber das Selbst, und durch das
Hoéren des Srimad - Bhagavatam kann man von aller materiellen
Anhaftung frei werden und in das Konigreich der Furchtlosigkeit
gelangen. Materielles Dasein bedeutet angstvolles Dasein. Die
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Gefangenen in der materiellen Welt sind wie die Insassen eines
Gefangnisses standig voller Angst. Im Gefangnis wagt es niemand,
die Vorschriften und Regeln zu Ubertreten, denn eine Verletzung der
Regeln bedeutet eine Verlangerung des Gefangenendaseins.
Ebenso sind wir im materiellen Dasein standig voller Angst. Im
materiellen Leben befinden sich alle Lebewesen in den
verschiedenen Arten und Formen des Lebens in angstvollen
Zustanden, ganz gleich, ob sie die Gesetze der Natur brechen oder
nicht. Befreiung (mukti) bedeutet, von diesen standigen angstvollen
Zustanden frei zu werden. Dies ist nur moglich, wenn diese Angst in
hingebungsvollen Dienst fur den Herrn umgewandelt wird. Das
Srimad Bhagavatam bietet uns die Mdéglichkeit, das Wesen dieser
Angst von der materiellen Ebene auf die spirituelle zu heben. Das
geschieht in der Gemeinschaft eines gelehrten Philosophen wie des
selbstverwirklichten Sukadeva Gosvami, des groflen Sohnes von
Sr1 Vlyasadeva. Mahardja Pariksit nutzte die Gelegenheit des
Zusammenseins mit Sukadeva Gosvami, nachdem er von seinem
bevorstehenden Tod erfahren hatte, und erreichte das gewlnschte
Ergebnis.

Manche Geschaftemacher ahmen solches Vortragen und Horen des
Srimad Bhagavatam nach und machen ihre térichte Zuhérerschaft
glauben, sie werde so aus der Gewalt materieller Anhaftung
freikommen und das Dasein der Furchtlosigkeit erlangen. Solch
nachgeahmtes Hoéren des Srimad - Bhagavatam ist nicht
ernstzunehmen, und man sollte sich nicht durch eine Bhagavatam -
saptdaha - Vorstellung dieser Art irrefihren lassen, die von
lacherlichen, gierigen Menschen abgehalten wird, die sich so ihren
Unterhalt fur ein Leben der Sinnenbefriedigung verdienen.

Vers 29
So unterrichteten die Brahmanas, die im astrologischen Wissen und
in der Durchfiihrung von Geburtszeremonien erfahren waren, Konig
Yudhisthira Gber die Zukunft des Kindes und kehrten dann reich
belohnt heim.
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Erlauterung

Die Veden sind der Speicher des Wissens, des materiellen wie des
spirituellen. Solches Wissen hat jedoch die Vervollkommnung der
Selbstverwirklichung zum Ziel. Die Veden geben also, mit anderen
Worten, dem zivilisierten Menschen in jeder Hinsicht Richtlinien.
Das menschliche Leben bietet die Gelegenheit, von allen
materiellen Leiden frei zu werden, und daher gibt uns das Wissen
der Veden sowohl im Hinblick auf materielle Bedurfnisse als auch
hinsichtlich spiritueller Erldsung geeignete Richtlinien. Es gab eine
bestimmte Gruppe intelligenter Menschen, die sich eigens dem
Studium der Veden widmeten. Sie wurden als Vipra (»die im
vedischen Wissen Bewanderten«) bezeichnet. Die Veden enthalten
vielerlei Wissenszweige, von denen Astrologie und Pathologie fir
den gewohnlichen Menschen wichtig und unentbehrlich sind. Die
intelligenten Menschen, die allgemein als Brahmanas bezeichnet
werden, befassten sich daher mit den verschiedenen Zweigen des
vedischen Wissens, um die Gesellschaft leiten zu kdénnen. Selbst
mit der militdrischen Ausbildung (Dhanur Veda) befassten sich diese
intelligenten Menschen, und auch die vipras waren Lehrer dieses
Wissensbereiches, wie das Beispiel Dronacaryas und Krpacaryas
zeigt.

Das Wort Vipra, das in diesem Vers gebraucht wird, ist bedeutsam.
Es besteht ein geringer Unterschied zwischen den vipras und den
Brahmanas. Die vipras sind diejenigen, die erfahrene Kenner des
karma - kanda, der fruchtbringenden Tatigkeiten, sind und die die
Gesellschaft zur Erflllung der materiellen Lebensbedirfnisse
fuhren, wohingegen die Brahmanas sich im spirituellen Wissen Uber
die Transzendenz auskennen. Dieser Bereich wird als JAana -
kanda bezeichnet, und Uber diesem steht der upasana - kanda. Den
Hohepunkt des upasana - kanda bildet hingebungsvoller Dienst fiir
Sr7 Visnu, und wenn die Brahmanas die Vollkommenheit erreichen,
nennt man sie Vaisnavas oder Geweihte Visnus. Die Verehrung
Visnus ist die hochste Form der Verehrung. Fortgeschrittene
Brahmanas sind Vaisnavas, die sich dem transzendentalen
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liebevollen Dienst des Herrn widmen, und daher ist das Srimad
Bhagavatam, das die Wissenschaft vom hingebungsvollen Dienst
ist, den Vaisnavas sehr lieb. Und wie zu Beginn des Srimad -
Bhagavatam erklart wird, ist es die reife Frucht am Baum des
vedischen Wissens, und seine erhabene Thematik Ubersteigt die
drei kandas des karma, Jiiana und upasana.

Unter den Kennern des karma - kanda waren die jataka - kundigen
vipras gute Astrologen, die die Zukunft eines Neugeborenen bereits
anhand der Berechnungen der Gestirne zum Zeitpunkt der Geburt
(lagna) voraussagen konnten. Solch sachkundige jataka - vipras
waren bei Maharaja Pariksits Geburt zugegen, und sein GrofR3vater,
Maharaja Yudhisthira, belohnte die vipras mit viel Geld, Land,
Dorfern, Getreide und anderen wertvollen Lebensnotwendigkeiten,
zu denen auch Kiihe gehdren. Die Gesellschaft braucht solche
vipras, und der Staat hat die Pflicht, sie angemessen zu unterhalten,
so, wie es die Veden vorsehen. Da der damalige Staat flr solch
erfahrene vipras ausreichend Sorge trug, konnten sie der
Allgemeinheit kostenfrei Dienste leisten, und so stand dieser
Bereich vedischen Wissens allen zur Verfligung.

Vers 30
Somit war es seinem Enkel bestimmt, auf der ganzen Welt als
Pariksit (der Forschende) berihmt zu werden, da er unter allen
Menschen nach der Personlichkeit suchen wiirde, die er vor seiner
Geburt gesehen hatte. Auf diese Weise wiirde er standig Uber diese
Persdnlichkeit nachsinnen.

Erlauterung
Maharaja Pariksit konnte, gllcklich, wie er war, schon im Schol}
seiner Mutter den Herrn wahrnehmen, und so sann er standig tber
ihn nach. Wenn sich die Wahrnehmung von der transzendentalen
Gestalt des Herrn erst einmal in den Geist eingepragt hat, kann man
ihn unter keinen Umstanden jemals mehr vergessen. Nachdem das
Kind Pariksit aus dem Mutterleib gekommen war, hatte es die
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Angewohnheit, jeden anzusehen, um festzustellen, ob dieser die
Persodnlichkeit sei, die es einst im Mutterschol} gesehen hatte. Doch
niemand kam dem Herrn gleich oder Uberragte ihn gar an
Anziehungskraft, und daher konnte niemand Pariksit
zufriedenstellen. Aber durch dieses Untersuchen war der Herr
stdndig bei ihm, und so war Maharaja Pariksit immer im
hingebungsvollen Dienst des Herrn beschaftigt, indem er sich an ihn
erinnerte.

Srila Jiva Gosvamt bemerkt in diesem Zusammenhang, dass jedes
Kind mit Sicherheit ein groRer Gottgeweihter wie Maharaja Pariksit
wird, wenn es von frihester Kindheit an mit dem Herrn in Bertihrung
gebracht wird. Man mag zwar nicht so glucklich sein wie Maharaja
Pariksit und die Gelegenheit haben, den Herrn im Leib seiner Mutter
zu sehen; doch auch wenn man nicht so glicklich ist, kann man
dazu kommen, den Herrn zu sehen, wenn die Eltern es winschen.
In diesem Zusammenhang kann ich ein praktisches Beispiel aus
meinem eigenen Leben anfuhren. Mein Vater war ein reiner
Geweihter des Herrn, und als ich nur vier oder funf Jahre alt war,
gab mein Vater mir Bildgestalten von Radha und Krsna. Im Spiel
pflegte ich diese Bildgestalten gemeinsam mit meiner Schwester zu
verehren, indem ich die Bildgestaltenverehrung eines benachbarten
Radha - Govinda - Tempels nachahmte. Weil ich diesen Tempel
stdndig besuchte und die Zeremonien mit meinem eigenen
Spielzeug - Bildgestalten wiederholte, entwickelte ich eine natirliche
Zuneigung zum Herrn. Mein Vater pflegte alle Zeremonien
abzuhalten, die fiir mich geeignet waren. Als ich spater die Schule
und das College besuchte, geriet diese Verehrung aufgrund meiner
dortigen Gemeinschaft zeitweise in Vergessenheit, und ich kam
vollig aus der Ubung. Als ich dann aber in jungen Jahren meinem
spirituellen Meister, Sri Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvamt
Maharaja, begegnete, erweckte ich meine alte Gewohnheit wieder,
und so wurden die Bildgestalten meiner kindlichen Spiele zum
Gegenstand einer vorschriftsmafigen Verehrung. Dies fuhrte ich
fort, bis ich mich aus dem Familienleben zurlickzog, und ich bin
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meinem grolmutigen Vater dankbar daflr, dass er mir den ersten
Eindruck von dem vermittelte, was sich dank His Divine Grace
Bhaktisiddhanta Sarasvati spater zu richtigem hingebungsvollen
Dienst entwickelte. Auch Maharaja Prahlada riet, schon den kleinen
Kindern einen solchen Eindruck von der Beziehung zu Gott zu
vermitteln, da sie sonst leicht die Gelegenheit der menschlichen
Lebensform versdumen kénnten, die zwar von gréitem Wert, aber
trotzdem zeitweilig ist wie alle anderen Lebensformen.

Vers 31
So, wie der Mond wahrend der vierzehn Tage, an denen er
zunimmt, von Tag zu Tag leuchtender wird, so erblihte der
kdnigliche Prinz Pariksit schon sehr bald unter der Obhut und
Flrsorge seiner Grovater, die es ihm an nichts mangeln lielen.

Vers 32
Zu eben dieser Zeit dachte Konig Yudhisthira daran, ein Pferdeopfer
durchzufiihren, um sich von den Sinden zu befreien, die er im
Kampf gegen seine Verwandten auf sich geladen hatte. Er brauchte
jedoch  Geldmittel dazu, denn auller Strafgeldern und
Steuereinnahmen waren keine Uberschiisse vorhanden.

Erlauterung

So, wie es den Brahmanas und vipras zustand, vom Staat
unterstitzt zu werden, so hatte das Staatsoberhaupt das Recht,
Steuern und Strafgelder von den Birgern einzuziehen. Nach der
Schlacht von Kuruksetra war die Staatskasse erschopft, und
deshalb waren auller dem Bestand an Steuereinnahmen und
Strafzahlungen keine Uberschiisse vorhanden. Die Mittel reichten
nur flr den Staatshaushalt, und da der Konig darlber hinaus nichts
besal, machte er sich Gedanken, wie er auf andere Weise die
notigen Mittel zur Durchfihrung des Pferdeopfers beschaffen
kénnte. Maharaja Yudhisthira wollte dieses Opfer nach
Bhismadevas Anweisung vollziehen.
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Vers 33
Als die Brider des Konigs seine Herzenswiinsche erkannten,
sammelten sie, wie es ihnen Krsna, der unfehlbare Herr, geraten
hatte, genigend Reichtimer aus dem Norden (die Konig Marutta
zurlickgelassen hatte).

Erlauterung

Maharaja Marutta: einer der gro3en Herrscher der Welt. Er regierte
lange vor Maharaja Yudhisthira Gber die Erde. Er war der Sohn
Maharaja Aviksits und ein grof3er Geweihter Yamarajas, welcher der
Sohn des Sonnengottes ist. Sein Bruder Samvarta war ein Priester
und ein Rivale Bshaspatis, des gelehrten Priesters der Halbgdtter.
Maharaja Marutta flihrte ein Opfer, den sankara - Yajfia, durch, mit
dem der Herr so zufrieden war, dass er ihm mit Freuden die
Verfigungsgewalt Uber einen Berggipfel aus Gold Ubertrug. Diese
Bergspitze aus Gold befindet sich irgendwo im Himalaya, und
Abenteurer mégen versuchen, sie dort ausfindig zu machen. Er war
ein solch machtiger Kaiser, dass am Ende jedes Opfertages
Halbgotter von anderen Planeten, wie Indra, Candra und Bshaspati,
seinen Palast zu besuchen pflegten. Und weil er Uber diesen
goldenen Gipfel verfigte, besall er gentigend Gold. Das Vordach
des Opferaltars bestand aus purem Gold. Bei seinen taglichen
Opferzeremonien wurden einige Bewohner von Vayuloka (die
Planeten aus Luft) eingeladen, um die Zubereitung der Gerichte fiir
die Zeremonie zu beschleunigen. Visvadeva leitete die
Versammlung der Halbgoétter wahrend der Zeremonie.

Da er standig fromme Werke vollbrachte, gelang es ihm, alle Arten
von Krankheiten aus seinem Konigreich zu vertreiben. Alle
Bewohner der héheren Planeten, wie Devaloka und Pitrloka, waren
aufgrund seiner grofen Opferzeremonien mit ihm zufrieden. Jeden
Tag verteilte er an die gelehrten Brahmanas verschiedenste Arten
von Spenden wie Betten, Sitze, Fahrzeuge und reichliche Mengen
Gold. Wegen seiner grofzigigen Spenden und zahlreichen
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Opferdarbringungen fand der Koénig des Himmels, Indradeva,
Wohlgefallen an ihm und winschte ihm nur Gutes. Wegen seiner
frommen Werke blieb er das ganze Leben lang jung, und umgeben
von seinen zufriedenen Untertanen, den Ministern, seiner Ehefrau,
seinen SO6hnen und seinen Bridern, regierte er tausend Jahre lang
tiber die Welt. Auch Sri Krsna pries seine fromme Gesinnung. Seine
einzige Tochter gab er Maharsi Ailgira zur Frau, und durch dessen
Segenswiinsche gelangte er ins Konigreich des Himmels. Die
Priesterschaft wahrend seiner Opfer wollte er dem gelehrten
Bshaspati anbieten, aber der Halbgott lehnte es ab, das Amt
anzunehmen, weil der Kénig ein Mensch dieser Erde war. Maharaja
Marutta bedauerte dies sehr. Auf Anraten Narada Munis ernannte er
Samvarta zum Opferpriester, der seine Aufgabe mit Erfolg
ausfihrte.

Der Erfolg eines Opfers hangt allein von dem verantwortlichen
Priester ab. Im gegenwartigen Zeitalter sind alle Arten von Opfern
verboten, weil es keine fahigen Priester unter den sogenannten

Brahmanas gibt, die sich falschlich als Brahmana Séhne ausgeben,
ohne brahmanische Eigenschaften zu besitzen. Im Zeitalter des
Kalis ist daher nur eine Art von Opfer empfohlen, der sankirtana -
Yajfia, wie er von Sri Caitanya Mahaprabhu eingefiihrt wurde.

Vers 34
Mit diesem Reichtum konnte der Konig die fir drei Pferdeopfer
notwendigen Dinge beschaffen. So erfreute der fromme Konig
Yudhisthira, den nach der Schlacht von Kuruksetra grofe Sorge
erfiillte, 817 Hari, die Personlichkeit Gottes.

Erlauterung
Obwohl Maharaja Yudhisthira ein vorbildlicher und gefeierter
Weltherrscher war, erfiillte ihn nach der Durchfiihrung der Schlacht
von Kuruksetra grof’e Sorge, da im Kampf so viele Menschen
getotet worden waren, nur damit er den Thron besteigen konnte. Er
nahm daher alle Verantwortung fur die im Kriegsgeschehen

206



begangenen Siinden auf sich, und um von all diesen Siinden frei zu
werden, wollte er drei Pferdeopfer vollziehen. Ein solches Opfer, bei
dem Pferde auf dem Altar geopfert werden, ist sehr aufwendig.
Maharaja Yudhisthira musste daher sogar das Gold einsammeln,
das Maharaja Marutta den Brahmanas gegeben hatte und das von
ihnen allen jedoch in Haufen zurickgelassen worden war. Die
gelehrten Brahmanas konnten all das Gold, das ihnen Konig
Marutta gegeben hatte, nicht mit sich forttragen und lieRen deshalb
den grofdten Teil der Gaben zurick. Auch Maharaja Marutta
sammelte das Gold nicht wieder ein, denn er hatte es als Almosen
verschenkt. Auflerdem waren auch alle goldenen Teller und
Geratschaften, die bei der Opferung benutzt worden waren,
fortgeworfen worden, und all dieses Gold blieb lange Zeit liegen,
ohne dass jemand einen Anspruch darauf erhoben hatte. So lie} es
Maharaja Yudhisthira schlieRlich fiir seine Zwecke einsammeln. Sri
Krsna hatte Maharaja Yudhisthiras Brlidern geraten, das
unbeanspruchte Gold einzusammeln, weil es im Grunde jetzt dem
Kdénig gehorte. Das Erstaunliche dabei ist, dass nicht einer der
Untertanen des Staates dieses unbeanspruchte Gold an sich nahm,
um es fir industrielle Unternehmungen oder ahnliche Zwecke zu
gebrauchen. Wir kénnen also schlussfolgern, dass die Blrger mit
allen Lebensnotwendigkeiten versorgt und daher voll zufrieden
waren und somit kein Interesse hatten, sich mit unndtigen
Produktionsunternehmen fir Sinnenbefriedigung zu belasten.
Maharaja Yudhisthira brauchte das Gold nur, um Opfer
durchzufiihren und so Hari, die hochste Personlichkeit Gottes, zu
erfreuen. Es verlangte ihn nicht danach, das Gold fir die
Staatskasse einzusammelin.

Man sollte aus dem Verhalten Maharaja Yudhisthiras lernen: Er
flirchtete sich vor den Sinden, die er auf dem Schlachtfeld
begangen hatte, und wollte daher die hochste Autoritat
zufriedenstellen. Dies deutet darauf hin, dass auch wir bei der
taglichen Erfullung unserer Pflichten unabsichtlich Stinden begehen
und deshalb Opfer, wie sie in den offenbarten Schriften empfohlen
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werden, darbringen sollten, um selbst diesen unabsichtlich
begangenen Sinden entgegenzuwirken. Der Herr sagt in der
Bhagavad - Gita, dass man Opfer darbringen muss, wie sie in den
Schriften empfohlen werden, um von den Reaktionen auf alle
unautorisierten Handlungen und selbst auf die unabsichtlichen
Vergehen, die man so leicht begeht, frei zu werden. So wird man
von allen Sunden erldst. Diejenigen, die sich nicht danach richten,
sondern selbstslichtig oder zur Befriedigung ihrer Sinne handeln,
mussen alle Leiden ertragen, die sie sich durch ihre begangenen
Siinden aufgeladen haben. Der Hauptzweck der Durchflihrung von
Opfern liegt somit darin, die hdchste Persénlichkeit, Hari, zu
erfreuen. Der Opferungsvorgang mag sich je nach Zeit, Ort und
Personen unterscheiden, aber das Ziel solcher Opfer ist zu allen
Zeiten und unter allen Umstanden das gleiche, namlich die
Zufriedenstellung des hochsten Herrn, Hari. Dies ist der Pfad
frommen Lebens, der zu Frieden und Wohlstand auf der ganzen
Welt fihrt. Maharaja Yudhisthira beschritt ihn als ein vorbildlicher,
frommer Weltherrscher. Wenn schon Maharaja Yudhisthira bei der
taglichen Erfiillung seiner Pflichten, das heil3t, bei der Staatsfiihrung
in seiner Eigenschaft als Kénig, zu der, wenn nétig, auch das Toten
von Menschen und Tieren gehort, ein Sinder ist, kbnnen wir uns
kaum vorstellen, wie viele Sinden, bewusst oder unbewusst, von
der ungeschulten Bevdlkerung des Kalis - yuga begangen werden,
die nicht weil3, wie man Opfer darbringt, um den héchsten Herrn zu
erfreuen. Das Bhagavatam (1.2.13)sagt deshalb, dass es die erste
Pflicht des Menschen ist, den hochsten Herrn durch die Erflllung
seiner stellungsgemalen Pflichten zufriedenzustellen.

Moge sich jeder, egal welcher Gemeinschaft, Kaste oder Rasse er
angehort, einer beliebigen, pflichtgemalen Tatigkeit widmen, aber
er muss bereit sein, Opfer durchzufiihren, wie es in den Schriften flr
den jeweiligen Ort, die Zeit und die Person empfohlen wird. Die
vedischen Schriften geben den Rat, dass die Menschen im Kaliyuga
den Herrn lobpreisen sollen, indem sie den heiligen Namen Krsnas
ohne Vergehen chanten. Wenn man dies tut, kann man von allen
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Sinden befreit werden und so die hdchste Vollkommenheit des
Lebens, namlich die Rickkehr nach Hause, zu Gott, erreichen. Wir
haben dies in dem vorliegenden groflen Werk an verschiedenen
Stellen bereits erortert, besonders im Einleitungsteil, wo wir das
Leben Sri Caitanya Mahaprabhus dargestellt haben, und immer
wieder betonen wir das gleiche, in der Hoffnung, der Gesellschaft
Frieden und Wohlstand zu bringen.

Der Herr hat in der Bhagavad - Gita offen erklart, wie wir ihn
zufriedenstellen kénnen, und das Leben und Predigen Sri Caitanya
Mahaprabhus sind ein praktisches Beispiel hierfir. Der
vollkommene Weg, Yajiias (Opfer) zu vollziehen, um den hochsten
Herrn, Hari (die Personlichkeit Gottes, die uns von allen Leiden des
Daseins befreit), zu erfreuen, besteht im gegenwartigen dunklen
Zeitalter des Streites und der Uneinigkeit darin, dem Beispiel Sri
Caitanya Mahaprabhus zu folgen.

Maharaja Yudhisthira musste selbst in jenen Tagen der Fllle
haufenweise Gold zusammentragen, um die flr das Pferdeopfer
erforderlichen Dinge sicherzustellen; deshalb sind solche Yajfias flr
uns in diesen Tagen des Mangels und der Goldknappheit kaum
denkbar. Gegenwartig haben wir Berge von Papier und dazu das
Versprechen, dass sie sich durch den wirtschaftlichen Fortschritt der
modernen Zivilisation in Gold verwandeln werden; doch trotzdem
besteht weder individuell noch kollektiv durch staatliche
Unterstitzung die Moglichkeit, ein Vermdgen aufzubringen wie
Mahardja Yudhisthira. Die von SrT Caitanya Mahaprabhu in
Ubereinstimmung mit den sastras empfohlene Methode ist deshalb
genau die richtige fir dieses Zeitalter. Bei dieser Methode hat man
keinerlei Ausgaben, und doch kann sie uns einen grofieren Nutzen
bringen als kostspielige Yajha - Methoden.

Man sollte nicht glauben, dass ein Pferde - oder Kuhopfer, das nach
den vedischen Vorschriften vollzogen wird, eine Méglichkeit sei,
Tiere zu téten. Im Gegenteil, die im Yajfia geopferten Tiere wurden
verjungt und erhielten ein neues Leben durch die transzendentale
Macht des Chantens vedischer Hymnen, die sich, wenn richtig
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gechantet, von dem unterscheiden, was der Laie darunter versteht.
Die Veda - mantras sind praktisch, und der Beweis ist die
Verjingung des geopferten Tieres. Solch methodisches Chanten
vedischer Hymnen ist flr die sogenannten Brahmanas oder Priester
der heutigen Zeit nicht moglich. Die ungeschulten Abkbmmlinge der
Familien Zweimalgeborener sind nicht mehr das, was ihre Vorfahren
einst waren, und sie werden daher zu den Sadras, den
einmalgeborenen Menschen, gezahlt. Der einmalgeborene Mensch
ist unfahig, die vedischen Hymnen zu chanten, und deshalb hat das
Chanten der urspriinglichen Hymnen heute keinen praktischen
Nutzen mehr.

Um sie alle zu retten, verkiindete Sri Caitanya Mahaprabhu die
sankirtana - Bewegung, den Yajfia, der fur alle Zwecke geeignet ist.
Den Menschen des gegenwartigen Zeitalters wird sehr ans Herz
gelegt, diesem sicheren und anerkannten Pfad zu folgen.

Vers 35
Nachdem Sri Krsna, die Personlichkeit Gottes, von Maharaja
Yudhisthira zu den Opfern eingeladen worden war, achtete er
darauf, dass sie von fahigen (zweimalgeborenen) Brahmanas
durchgefiihrt wurden. Danach blieb der Herr zur Freude der
Verwandten noch einige Monate bei ihnen.

Erlauterung
S Krsna wurde von Maharaja Yudhisthira eingeladen, die
Durchfihrung des Yajia zu beaufsichtigen, und um den
Anweisungen seines alteren Vetters nachzukommen, liel3 der Herr
die Yajias von gelehrten, zweimalgeborenen Brahmanas
ausfihren. Die Geburt in der Familie eines Brahmana befahigt noch
lange nicht dazu, Yajfas zu vollziehen. Man muss durch richtige
Schulung und die Einweihung durch einen echten Acarya zum
zweiten Mal geboren werden. Die einmalgeborenen Abkdmmlinge
von Brahmana - Familien sind den einmalgeborenen Siidras gleich,
und solche brahma - bandhus oder unqualifizierten
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einmalgeborenen Abkdmmlinge kdnnen bei keiner religidsen oder
vedischen Zeremonie als Priester zugelassen werden. SrT Krsna
wurde damit betraut, fir eine ordnungsgemafRe Durchflihrung zu
sorgen, und vollkommen, wie er ist, stellte er den Erfolg der Yajfias
sicher, indem er sie von echten, zweimalgeborenen Brahmanas
ausfuhren liel3.

Vers 36
O Saunaka, nachdem sich SrT Krsna von Konig Yudhisthira,
Draupadi und den anderen Verwandten verabschiedet hatte,
machte er sich in Begleitung von Arjuna und anderen Angehorigen
der Yadu - Dynastie auf den Weg nach Dvaraka.
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Kapitel 4

Dhrtarastra verlasst den Palast

Vers 1
Sri Sata Gosvami sprach: Auf einer Pilgerfahrt empfing Vidura von
dem groRen Weisen Maitreya Wissen Uber die Bestimmung des
Selbst. Als er dann spater nach Hastinapura zurlickkehrte, war er in
diesem Wissen wohlbewandert, ganz so, wie er es sich gewilinscht
hatte.

Erlauterung
Vidura: eine der wichtigsten Personlichkeiten im Mahabharata.
Vyasadeva zeugte ihn mit der Magd Ambikas, der Mutter Maharaja
Pandus. Er ist eine Inkarnation Yamarajas, der von Manduka Muni
verflucht wurde, ein Leben als Stdra auf der Erde verbringen. Wie
es dazu kam, wird wie folgt berichtet: Einst wurden mehrere Diebe
gefangen genommen, die sich in der Einsiedelei Manduka Munis
verborgen hielten. Die Ordnungshuter fihrten die Diebe ab, wie es
Ublich ist, und nahmen auch Manduka Muni mit. Der Richter
verhangte Uber den muni die Todesstrafe; er sollte von einer Lanze
durchbohrt werden. Als die Vollstreckung des Urteils unmittelbar
bevorstand, erreichte die Nachricht den Koénig. Weil Manduka ein
groBer muni war, gebot der Kobnig der Strafvollziehung
augenblicklich Einhalt und bat den muni fir den Fehler seiner Leute
personlich um Verzeihung. Darauf begab sich der Heilige
unverziglich zu Yamaraja, der das Schicksal aller Lebewesen
bestimmt. Yamaraja erklarte dem muni, er habe in seiner Kindheit
eine Ameise mit einem spitzen Strohhalm durchbohrt und sei daher
jetzt in Schwierigkeiten gebracht worden. Manduka Muni erachtete
Yamarajas Strafe fir eine solche aus kindlicher Unwissenheit
begangene Tat als tdricht und verfluchte ihn, ein Sidra zu werden.
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Diese Sudra Inkarnation Yamarajas wurde als Vidura, der Stdra -
Bruder Maharaja Dhrtarastras und Pandus, bekannt. Bhismadeva
behandelte diesen Sudra - Abkémmling der Kuru Dynastie gleich
wie seine anderen Neffen. Vidura wurde spater mit einem Madchen
verheiratet, das ebenfalls von einem Brahmana gezeugt und im
Schole einer Sudrant geboren worden war. Obwohl Vidura vom
Besitz seines Vaters (Bhismadevas Bruder) nichts erbte, gab ihm
Dhrtarastra, sein alterer Bruder, dennoch genugend
Staatseigentum. Vidura liebte seinen alteren Bruder sehr und
versuchte immer wieder, ihn auf den rechten Weg zu flihren.
Wahrend des Bruderkrieges in Kuruksetra flehte er seinen alteren
Bruder wiederholt an, den Soéhnen Pandus Gerechtigkeit
widerfahren zu lassen; doch Duryodhana schatzte es nicht, dass
sich sein Onkel Vidura auf diese Weise einmischte, und beleidigte
ihn praktisch. Dies flhrte dazu, dass Vidura den Palast verliel3 und
eine Pilgerreise antrat, in deren Verlauf er von Maitreya unterwiesen
wurde.

Vers 2
Nachdem Vidura verschiedene Fragen gestellt und sich im
transzendentalen liebevollen Dienst Sri Krsnas gefestigt hatte, gab
es fur ihn keine weiteren Fragen mehr an Maitreya Muni.

Erlauterung
Vidura stellte Maitreya Muni keine weiteren Fragen mehr, als dieser
ihn davon Uberzeugt hatte, dass das Summum Bonum des Lebens
darin besteht, im hingebungsvollen Dienst Sri Krsnas verankert zu
sein, dessen Name auch Govinda ist, das heildt, derjenige, der
seine Geweihten in jeder Hinsicht zufriedenstellt. Die bedingte
Seele, das Lebewesen im materiellen Dasein, sucht nach Glick,
indem es seine Sinne auf die verschiedenen Erscheinungsformen
des Materialismus richtet, doch bleibt wirkliche Befriedigung aus.
Daraufhin sucht es mit Hilfe der empirisch - philosophisch
spekulativen Methode und mittels intellektueller Kunststlicke nach
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der hdochsten Wahrheit. Wenn es auch auf diese Weise das hdchste
Ziel nicht erreicht, wendet es sich wieder materiellen Tatigkeiten zu
und widmet sich philanthropischer und altruistischer Arbeit, die aber
ebenfalls nicht wirklich befriedigt. Weder fruchtbringendes Tun noch
trockene philosophische Spekulation kénnen also wirkliche
Befriedigung verschaffen, denn das Lebewesen ist seiner Natur
nach ewig der Diener Krsnas, des hochsten Herrn, und alle
vedischen Schriften weisen es auf dieses hdchste Ziel hin. Die
Bhagavad - Gita (15.15) bestatigt dies.

Eine wissbegierige bedingte Seele muss sich, wie Vidura, einem
echten spirituellen Meister, wie Maitreya es ist, ndhern und
versuchen, durch intelligente Fragen alles dber karma
(fruchtbringende Tatigkeiten), Jnana (philosophische Forschung
nach der hdochsten Wahrheit) und yoga (den Verbindungsvorgang
durch spirituelle Erkenntnis) herauszufinden. Jemand, dem es mit
seiner Suche nach der absoluten Wahrheit nicht ernst ist, braucht
sich keinen spirituellen Meister als Schaustiick zu halten, und
niemand, der in den Augen anderer ein spiritueller Meister sein
mag, sollte sich als solcher ausgeben, wenn er nicht imstande ist,
seinen Schiler letztlich im hingebungsvollen Dienst Sr7 Krsnas zu
beschaftigen. Vidura war Erfolg beschieden, als er sich an einen
spirituellen Meister wie Maitreya Muni wandte, denn er erreichte das
hdchste Ziel des Lebens: Bhakti zu Govinda. Es gab daher fur ihn
Uber spirituellen Fortschritt nichts mehr zu erfahren.

Vers 3 -4

Als die Palastbewohner Vidura zurickkehren sahen, eilten sie alle,
von groRer Freude erfullt, auf ihn zu, unter ihnen Maharaja
Yudhisthira, seine jlingeren Brider, Dhrtarastra, Satyaki, Safijaya,
Krpacarya, Kunti, Gandhari, Draupadi, Subhadra, Uttara, Krp1 und
viele andere Gattinnen der Kauravas sowie andere Frauen mit ihren
Kindern. Es war, als seien sie nach langer Besinnungslosigkeit
wieder zu Bewusstsein gekommen.
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Erlauterung
Gandhari: eines der grofiten Vorbilder weiblicher Tugendhaftigkeit in
der Weltgeschichte. Sie war die Tochter Maharaja Subalas, des
Konigs von Gandhara (heute Kamiahar in Kabul); in ihrer
Madchenzeit verehrte sie Siva. Die Hindumadchen verehren im
allgemeinen Siva, um einen guten Gemahl zu bekommen. Gandhari
gelang es, Sivas Gunst zu erlangen, und aufgrund seiner Segnung,
sie werde hundert Séhne zur Welt bringen, wurde sie Dhrtarastra
zur Frau gegeben, obwohl dieser zeit seines Lebens blind war. Als
sie von der Blindheit ihres zuklnftigen Gatten erfuhr, entschloss sie
sich, freiwillig ihr Augenlicht aufzugeben, um ihrem Lebensgefahrten
auf allen Wegen zu folgen. Sie verband sich daher ihre Augen mit
Seidentlichern und wurde so, von ihrem alteren Bruder Sakuni
gefuhrt, mit Dhrtarastra verheiratet. Sie war das schénste Madchen
ihrer Zeit, und ihre weiblichen Eigenschaften, aufgrund derer sie alle
Mitglieder des Kaurava - Hofes lieb gewannen, standen ihrer
Schonheit in nichts nach. Doch trotz all ihrer guten Eigenschaften
hatte sie die natirlichen Schwachen einer Frau, und als Kuntt einen
Sohn zur Welt brachte, wurde sie eifersiichtig. Sie war zwar
ebenfalls schwanger, doch weil Kuntt vor ihr ein Kind zur Welt
brachte - noch dazu einen Sohn - , wurde sie zornig und versetzte
ihrem eigenen Bauch einen Schlag. Daraufhin gebar sie nur einen
Klumpen Fleisch, doch weil sie Vyasadeva ergeben war, teilte man
den Klumpen nach seiner Anweisung in einhundert Teile, und jeder
einzelne Teil entwickelte sich zu einem mannlichen Kind. So ging ihr
Wunsch, Mutter von einhundert Séhnen zu werden, in Erfillung,
und ihrer erhabenen Stellung gemall begann sie, alle Kinder
aufzuziehen. Wahrend die Intrige gesponnen wurde, die spater die
Schlacht von Kuruksetra auslésen sollte, sprach sie sich gegen
einen Kampf mit den Pandavas aus; ja sie beschuldigte sogar ihren
Gemahl, Dhrtarastra, den Bruderkrieg heraufbeschworen zu haben.
Sie winschte, dass der Staat zwischen den S6hnen Pandus und
ihren eigenen aufgeteilt werde. Der Tod ihrer S6hne in der Schlacht
von Kuruksetra erschitterte sie zutiefst. Sie wollte Yudhisthira und
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Bhimasena dafiir verfluchen, wurde jedoch von Srila Vyasadeva
davon abgehalten. lhr Klagen Uber den Tod Duryodhanas und
Duryodhanas in Sri Krsnas Gegenwart war sehr Mitleid erregend.
Krsna trostete sie mit transzendentalen Botschaften. Der Tod
Karnas bekimmerte sie gleichermallen, und sie schilderte Krsna,
wie sehr Karnas Gattin unter dem Tod ihres Mannes litt. Srila
Vyasadeva tréstete Gandhari, indem er ihr ihre toten Séhne zeigte,
die inzwischen zu den himmlischen Kénigreichen erhoben worden
waren. Sie starb zusammen mit ihrem Gatten bei einem Waldbrand
in den Dschungeln des Himalaya nahe der Ganga - Quelle.
Maharaja Yudhisthira vollzog die Todeszeremonie fir seinen Onkel
und seine Tante.

Prtha: Sie war die Tochter Maharaja Sirasenas und die Schwester
Vasudevas (Krsnas Vater). Spater wurde sie von Maharjja
Kuntibhoja adoptiert, und seitdem kennt man sie als Kuntl. Sie ist
die Inkarnation der Erfolgskraft der hochsten Personlichkeit Gottes.
Die Bewohner der héheren himmlischen Planeten pflegten den
Palast Konig Kuntibhojas zu besuchen, und Kunti hatte die
Aufgabe, sie zu empfangen. Einmal diente sie auch dem grof3en,
Uber mystische Krafte verfigenden Weisen Durvasa, und weil
dieser ihren treuen Dienst schatzte, gab er ihr einen mantra, mit
dem sie nach Belieben jeden Halbgott zu sich rufen konnte. Aus
Neugier rief sie sogleich den Sonnengott herbei, der sich darauf mit
ihr vereinigen wollte, was sie jedoch ablehnte. Der Sonnengott
versicherte ihr indes, dass sie ihre Jungfraulichkeit nicht verlieren
werde, und so willigte sie in seinen Vorschlag ein. Nach dieser
Vereinigung wurde sie schwanger und gebar Kama. Durch die
Gnade der Sonne wurde sie wieder Jungfrau, aber weil sie sich vor
ihren Eltern flurchtete, gab sie ihr neugeborenes Kind fort. Spater
wahlte sie Pandu zu ihrem Ehemann. Maharaja Pandu wollte sich
einige Zeit nach der Heirat aus dem Familienleben zuriickziehen
und in den Lebensstand der Entsagung treten, doch Kunti straubte
sich, ihrem Gemahl ein solches Leben zuzugestehen. Schliefl3lich
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gab Maharaja Pandu ihr die Erlaubnis, durch Verbindung mit
anderen geeigneten Personlichkeiten Séhne zur Welt zu bringen.
Zunachst wollte Kunti von diesem Vorschlag nichts wissen, doch als
Pandu die Angelegenheit mit lebhaften Beispielen ausmalte, gab sie
nach. Mit dem mantra, den sie von Durvasa Muni bekommen hatte,
rief sie zundchst Dharmardja (Yamaraja) herbei, worauf sie
Yudhisthira gebar. Dann rief sie nach dem Halbgott der Lifte, Vayu,
worauf Bhima zur Welt kam, und schliel3lich rief sie den Konig des
Himmels, Indra, herbei, worauf Arjuna geboren wurde. Die beiden
anderen Sohne, Nakula und Sahadeva, waren leibliche S6hne
Pandus, die er mit seiner anderen Frau, Madri, gezeugt hatte.
Maharaja Pandu starb sehr frih, worliber Kunti so betroffen war,
dass sie ohnmachtig wurde. Kunti und Madri beschlossen, Kuntt
solle zur Pflege der funf kleinen Kinder, der Pandavas, weiterleben,
wahrend Madri sich den sari - Ritualen unterziehen und ihrem
Gatten freiwillig in den Tod folgen solle. Diese Ubereinkunft wurde
mit Zustimmung groRer Weiser wie Satarsmga und anderer
getroffen.

Als die Pandavas spater durch Duryodhanas Intrigen aus dem
Konigreich verbannt wurden, folgte ihnen Kuntl und hatte wahrend
dieser Zeit mit allen nur denkbaren Schwierigkeiten zu kampfen.
Wahrend des Waldlebens der Pandavas geschah es, dass sich ein
Damonenmadchen namens Hidimba Bhima zum Gatten wilinschte,
ein Ansinnen, das Bhima ablehnte. Als das Madchen sich jedoch an
Kuntl und Yudhisthira wandte, wiesen diese Bhima an, den Antrag
anzunehmen und ihr einen Sohn zu schenken. Aus dieser
Vereinigung ging Ghatotkaca hervor, der an der Seite seines Vaters
sehr tapfer gegen die Kauravas kampfte. Wahrend ihres
Waldlebens wohnten die Pandavas bei einer Brahmana - Familie,
die sich wegen eines Damons namens Bakasura in einer Ublen
Lage befand, und Kunti befahl Bhima, Bakasura zum Schutz der
Brahmanas zu téten. Yudhisthira bekam von ihr den Auftrag, nach
Pancaladesa aufzubrechen, wo Arjuna im Wettstreit um Draupadis
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Hand siegte, doch auf Kuntis Anweisung wurden alle flinf Pandavas
zu gleichen Teilen Ehegatten der Pancali oder Draupadr. Im Beisein
Vyasadevas wurde Draupadi mit den finf Pandavas vermahlt.
Kuntidevi vergall niemals ihr erstes Kind, Krsna. Sie beklagte
Krsnas Tod in der Schlacht von Kuruksetra und gestand ihren
anderen Séhnen, dass Krsna ihr dltester Sohn gewesen war, den
sie noch vor ihrer Heirat mit Maharaja Pandu zur Welt gebracht
hatte. Als ST Krsna nach der Schlacht von Kuruksetra heimkehrte,
brachte sie ihm Gebete dar, die im 8. Kapitel des ersten Cantos des
Srimad - Bhagavatam in einzigartigen Versen aufgezeichnet sind.
Spéater ging sie mit Gandhari in den Wald, um schwere tapasya auf
sich zu nehmen, in deren Verlauf sie nur alle 30 Tage etwas zu sich
nahm. Schliellich setzte sie sich zu tiefer Meditation nieder und liel3
spater in einem Waldbrand ihren Leib in Flammen aufgehen.

Draupadt: Sie war die Uber alle MaRen tugendhafte Tochter
Maharaja Drupadas und eine Teilinkarnation der Géttin Saci, der
Gemahlin Indras. Einst fuhrte Maharaja Drupada unter der Aufsicht
des Weisen Yaja ein grofdes Opfer durch. Als Ergebnis der ersten
Opferung wurde Dhrstadyumna geboren; nach der zweiten kam
Draupadt zur Welt. Sie ist die Schwester Dhrstadyumnas und tragt
auch den Namen Pancall. Die finf Pandavas heirateten sie, und
jeder zeugte einen Sohn mit ihr. Maharaja Yudhisthira zeugte
Pratibhit; Bhimasena zeugte Sutasoma; Arjuna zeugte einen Sohn
namens Srutakirti; Nakula zeugte Satanika, und Sahadeva zeugte
Srutakarma. Draupadi wird als eine Uberaus schéne Frau
beschrieben, die ihrer Schwiegermutter Kuntr gleichkam. Wahrend
ihrer Geburt empfing man eine Botschaft vom Himmel, die besagte,
sie solle Krsna genannt werden. Die Botschaft verkiindete weiter,
dass sie geboren worden sei, um so manchen Ksatriya zu téten.
Aufgrund der Segnungen, die sie von Sankara erhielt, sollte sie finf
mit gleich guten Eigenschaften begabte Ehemanner bekommen. Als
sie es vorzog, ihren Gemahl selbst auszusuchen, wurden aus allen
Landern Prinzen und Konige eingeladen. Sie wurde mit den
Pandavas verheiratet, wahrend diese im Wald in Verbannung
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lebten. Als sie spater heimkehrten, gab ihnen Maharaja Drupada
ungeheuren Reichtum als Mitgift. Sie wurde von allen
Schwiegertéchtern Dhrtarastras hochgeachtet. Als die Pandavas sie
in einem Glicksspiel verloren, wurde sie mit Gewalt in die
Versammlungshalle gezerrt, und Duhsasana versuchte, sie zu
entkleiden, obwohl altere Personlichkeiten wie Bhisma und Drona
zugegen waren. Sie war eine groRe Geweihte SrT Krsnas, und auf
ihr Gebet hinnahm der Herr die Form eines unbegrenzt langen
Tuches an, um sie vor der Schmach zu bewahren. Einst wurde sie
von einem Damon namens Jatasura entfiihrt, doch ihr zweiter
Gatte, Bhimasena, tétete den Damon und rettete sie. Durch Sri
Krsnas Barmherzigkeit rettete sie die Pandavas vor dem Fluch des
Maharsi Durvasa. Als die Pandavas inkognito im Palast Viratas
lebten, wurde Kicaka von Draupadis auf3erordentlicher Schonheit
dazu verlockt, sich ihr zu nahern, doch Bhima sorgte daflr, dass der
Teufel getdtet und Draupadi gerettet wurde. Der Tod ihrer finf
Sohne durch Asvatthama betrubte sie aufs Tiefste. Als sie gegen
Ende ihres Lebens ihren Gemahl Yudhisthira und andere begleitete,
brach sie zusammen. Yudhisthira erklarte die Ursache ihres
Sturzes, doch spater, als er einen der himmlischen Planeten betrat,
sah er Draupadrt dort ruhmreich als Gliicksgottin.

Subhadra: Sie war die Tochter Vasudevas und die Schwester Sri
Krsna. Nicht nur Vasudeva liebte sie als seine Tochter Uber alle
Mafen, sondern auch Krsna und Balarama fanden in ihr stets eine
liebenswerte Schwester. Im berihmten Jagannatha - Tempel in Purt
sind Bildgestalten der beiden Brider und Ihrer Schwester
aufgestellt, und der Tempel wird noch heute taglich von vielen
Tausenden von Pilgern besucht. Dieser Tempel steht zur Erinnerung
an Sr7 Krsnas Besuch in Kuruksetra wahrend einer Sonnenfinsternis
und seine Begegnung mit den Einwohnern von Vrndavana. Diese
Begegnung zwischen Radha und Krsna war sehr ergreifend, und Sri
Caitanya versplrte in der Ekstase Radharanis stets sehnsiichtige
Geflihle der Trennung von SrT Krsna, wenn er sich in Jagannatha
Puri aufhielt. Als Arjuna in Dvaraka weilte, winschte er sich
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Subhadra als seine Kdnigin und lie® Krsna von seinem Wunsch
wissen. SiT Krsna hatte jedoch erfahren, dass sein alterer Bruder,
Sr1 Baladeva, fir Subhadra schon an einem anderen Ort eine
Hochzeit vorbereitete, und weil er nichts gegen die Plane Baladevas
zu tun wagte, riet er Arjuna, Subhadra zu entfuhren. Als sie dann
alle gemeinsam einen Ausflug auf den Raivata - Higel machten,
gelang es Arjuna, Subhadra nach Sri Krsnas Rat zu entfiihren. Sri
Baladeva war sehr argerlich und wollte Arjuna téten, aber Krsna bat
ihn instandig, seinem Freund noch einmal zu verzeihen. Subhadra
und Arjuna heirateten darauf, wie es Brauch war, und Subhadra
gebar einen Sohn namens Abhimanyu. Der vorzeitige Tod
Abhimanyus erschitterte Subhadra sehr, doch die Geburt ihres
Enkels Pariksit machte sie gliicklich und trostete sie.

Vers 5
Alle eilten voll Freude auf ihn zu, als sei das Leben in ihre Kérper
zurlckgekehrt. Sie tauschten Ehrerbietungen aus und begruften
einander mit Umarmungen.

Erlauterung

Wenn jemand bewusstlos ist, bleiben seine Gliedmallen untatig,
doch wenn das Bewusstsein zurtickkehrt, werden die Glieder und
die Sinne wieder aktiv, und das Dasein wird von Freude erfiillt.
Vidura war den Mitgliedern der Kaurava - Dynastie so lieb, dass
seine lange Abwesenheit vom Palast gleichsam Untatigkeit oder
Leblosigkeit verursacht hatte. Alle sehnten sich sehr nach Vidura,
und daher war seine Rickkehr fir alle ein freudiges Ereignis.

Vers 6
Weil sich alle Sorgen um ihn gemacht hatten und weil die Trennung
lang gewesen war, brachen alle in Tranen der Wiedersehensfreude
aus. Konig Yudhisthira sorgte sogleich fiir Sitzgelegenheiten und
bereitete einen Empfang vor.
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Vers 7
Nachdem Vidura reichlich gespeist und sich genligend ausgeruht
hatte, bot man ihm einen bequemen Sitz an. Darauf begann der
Konig zu ihm zu sprechen, und alle Anwesenden horten zu.

Erlauterung

Koénig Yudhisthira wusste auch, wie man Gaste empfangt, auch
wenn es die eigenen Familienangehdrigen sind. Vidura wurde von
allen herzlich begriafst, und man tauschte Umarmungen und
Ehrerbietungen aus. Wahrend er danach ein Bad nahm, wurde ein
reichhaltiges Mahl vorbereitet; dann konnte er sich gentgend
ausruhen. Danach bot man ihm einen bequemen Sitzplatz an, und
der Kdénig begann Uber alle moglichen familidren Angelegenheiten
sowie auch Uber andere Dinge zu sprechen. So empfangt man
einen lieben Freund, ja sogar einen Feind. Nach den indischen
Moralgesetzen sollte ein Feind, der zu Besuch kommt, so gut
behandelt werden, dass er keinerlei Angst zu haben braucht. Feinde
firchten einander, doch wenn der eine den anderen bei sich zu
Hause empfangt, sollte der Gast keine Angst haben missen. Dies
bedeutet, dass ein Gast wie ein Familienmitglied zu behandeln ist,
ganz zu schweigen von einem tatsachlichen Verwandten wie
Vidura, der allen Familienangehoérigen ein wohlmeinender Freund
war. Yudhisthira begann also, in Gegenwart aller zu ihm zu
sprechen.

Vers 8
Maharaja Yudhisthira sagte: Mein lieber Onkel, erinnerst du dich,
wie du uns und unsere Mutter stets vor allem Unheil bewahrtes
Deine den Fittichen eines Vogels gleichende Parteilichkeit rettete
uns vor Gift und Brandstiftung.

Erlauterung
Nach Pandus frihem Tod genossen seine kleinen Kinder und seine
Witwe die besondere Flrsorge aller alteren Familienmitglieder,
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vornehmlich die Bhismadevas und Mahatma Viduras. Vidura
beglnstigte die Pandavas vor allem ihrer politischen Lage wegen.
Obwohl sich Maharaja Dhrtarastra scheinbar mit gleicher
Aufmerksamkeit um die kleinen Kinder Maharaja Pandus kiimmerte,
gehorte er zu den Intriganten, die die Abkémmlinge Pandus
beseitigen wollten. Er wollte seine eigenen Sohne an ihrer statt zu
den Herrschern des Reiches machen. Obgleich Mahatma Vidura,
der diese Intrige Dhrtarastra und seiner Leute durchschaute, ein
treuer Diener seines éalteren Bruders war, schatzte er dessen
politischen Ehrgeiz zugunsten seiner eigenen Séhne nicht. Er
bemuhte sich daher mit groRer Aufmerksamkeit um den Schutz der
Pandavas und ihrer verwitweten Mutter; er war also ihnen
gegenlber gewissermalien voreingenommen, obwohl er alle seine
Neffen, auch die Soéhne Dhrtarastras, vom nichtpolitischen
Standpunkt aus gesehen, gleichermalen liebte. Er war sowohl den
Sohnen Pandus als auch denen Dhrtarastras auf gerechte Weise so
gleichgesinnt, dass er Duryodhana wegen dessen Intrigen gegen
seine Vettern wiederholt tadelte. Immer wieder beanstandete Vidura
die parteiische Politik seines alteren Bruders, der seine Séhne in
ihren Planen nur bestarkte, und zugleich war er immer darauf
bedacht, den Pandavas besonderen Schutz zu gewahren. Diese
zweiseitige Politik, die Vidura innerhalb des Palastes betrieb,
machte ihn dberall als Parteigdnger der Pandavas bekannt.
Maharaja Yudhisthira bezieht sich hier auf die Vergangenheit
Viduras vor seiner Pilgerfahrt Maharaja Yudhisthira erinnert ihn
daran, dass er sogar nach der Schlacht von Kuruksetra, die als
grolies Unheil Uber die Familie hereinbrach, seinen erwachsenen
Neffen gleichermalien gltig und wohlgesinnt gewesen war. Vor der
Schlacht von Kuruksetra betrieb Dhrtardstra eine heimliche
Vernichtungspolitik, die gegen seine Neffen gerichtet war. So befahl
er zum Beispiel Purocana, ein Haus in Varanavata zu bauen, und
aulerte dann den Wunsch, die Familie seines Bruders moge flr
einige Zeit dort leben. Als die Pandavas das Haus im Beisein aller
Mitglieder der koniglichen Familie bezogen, machte Vidura ihnen
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gegenuber vorsichtige Andeutungen Uber den Plan Dhrtarastras.
Dieses Ereignis wird besonders im Mahabharata (Adi - parva 114)
beschrieben. Er lieR ihnen folgende verschlisselte Warnung
zukommen: »Eine Waffe, die nicht aus Stahl oder einem anderen
materiellen Element besteht, kann mehr als scharf genug sein, um
einen Feind zu tdten, und jemand, der dies weil3, wird niemals
getdtet.« Er wies also darauf hin, dass die Pandavas nach
Varanavata geschickt worden waren, um dort getdtet zu werden,
und so ermahnte er Yudhisthira, in der neuen Residenz sehr
vorsichtig zu sein. Er deutete auch auf Feuer hin, indem er sagte,
dass Feuer zwar nicht die Seele, aber doch den materiellen Kérper
vernichten koénne; wer hingegen die Seele schitze, kdnne
Uberleben. Kunti vermochte diesem indirekten Gesprach zwischen
Maharaja Yudhisthira und Vidura nicht zu folgen. Als sie daher ihren
Sohn nach der Bedeutung fragte, erklarte Yudhisthira ihr, Vidura
gebe zu verstehen, in dem Haus, das sie eben bezdgen, drohe
ihnen durch Feuer Gefahr. Spater kam Vidura noch einmal
verkleidet zu den Pandavas und benachrichtigte sie, dass dem
Hauswart aufgetragen worden sei, das Haus in der vierzehnten
Nacht des abnehmenden Mondes in Brand zu setzen. Es war
Dhrtarastras Plan, dass alle Pandavas zusammen mit ihrer Mutter
sterben sollten. Auf Viduras Warnung hin entflohen die Pandavas
durch einen unterirdischen Gang, so dass ihre Flucht Dhrtarastra
verborgen blieb. Nach der Brandlegung waren sich die Kauravas so
sicher, dass die Pandavas den Tod gefunden hatten, dass
Dhrtarastra schon unter Frohlocken die letzten Todesriten beging.
Wahrend der Trauerzeit wussten sich die Bewohner des Palastes
vor Kummer kaum zu helfen. Nur Vidura trauerte nicht, da er
wusste, dass die Pandavas noch lebten. Die Pandavas gerieten in
viele solch gefahrliche Situationen, und jedes Mal beschutzte Vidura
sie einerseits und versuchte andererseits seinen Bruder Dhrtarastra
von seinem Rankespiel abzubringen. So ergriff er immer fir die
Pandavas Partei, wie ein Vogel, der seine Eier mit den Fittichen
beschtzt.

223



Vers 9
Wie sorgtest du fur deinen Lebensunterhalt, wahrend du Uber die
Erde reistest? An welchen heiligen Orten und Pilgerstatten hast du
Dienste geleistet?

Erlauterung

Vidura verlie® den Palast, um sich von Familienangelegenheiten,
insbesondere von politischen Intrigen, zu 16sen. Wie schon erwahnt,
hatte Duryodhana ihn praktisch beleidigt, als er ihn »Sohn einer
sidrant«  nannte, wenngleich einem eine leichtfertige
Ausdrucksweise gegenuber der GroBmutter nicht unbedingt
verUbelt wird. Viduras Mutter war, obwohl eine $Gdrani, die
Groldmutter Duryodhanas, und scherzhafte Worte zwischen
GroBmutter und Enkel sind manchmal erlaubt, aber weil die
Bemerkung tatsachlich stimmte, war sie fir Vidura sehr
unangenehm, und er fasste sie als direkte Beleidigung auf. Er
beschloss daher, sein Elternhaus zu verlassen und sich auf die
Lebensstufe der Entsagung vorzubereiten. Diese vorbereitende
Stufe wird vanaprastha - asrama genannt - ein zurlickgezogenes
Leben mit dem Ziel, zu reisen und die heiligen Orte der Erde zu
besuchen. In den heiligen Orten Indiens, wie Vrndavana, Hardwar,
Jagannatha Purt und Prayaga, leben viele gro’e Gottgeweihte, und
noch heute gibt es dort fir Menschen, die spirituellen Fortschritt
anstreben, Freikiichen. Maharaja Yudhisthira wollte gern wissen, ob
sich Vidura von den milden Gaben solcher Freikiichen (chatras)
ernahrt hatte.

Vers 10
Mein lieber Herr, Gottgeweihte wie du sind wahrhaft wandelnde
heilige Orte. Weil du die Personlichkeit Gottes in deinem Herzen
tragst, verwandelst du alle Orte in Pilgerstatten.
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Erlauterung
Die hochste Persdnlichkeit Gottes ist durch seine mannigfaltigen
Energien Uberall gegenwartig, genau wie elektrische Energie tberall
im Raum verbreitet ist. In ahnlicher Weise wird die Allgegenwart des
Herrn von seinen reinen Geweihten wie Vidura wahrgenommen und
sichtbar gemacht, ebenso, wie Elektrizitdt durch eine Glihbirne
sichtbar wird. Ein reiner Gottgeweihter wie Vidura splrt die
Gegenwart des Herrn immer und Uberall. Er sieht alles innerhalb der
Kraft des Herrn und den Herrn in allen Dingen. Die heiligen Orte auf
der Erde sind dafir bestimmt, das verunreinigte Bewusstsein der
Menschen durch eine Atmosphare zu lautern, die durch die
Gegenwart der reinen Gottgeweihten spirituell gesattigt ist. Wenn
jemand einen heiligen Ort besucht, muss er die dort lebenden
reinen Gottgeweihten aufsuchen, sich von ihnen unterweisen
Jassen, sich bemuhen, ihre Lehren in seinem Leben in die Tat
umzusetzen, und sich so allmahlich auf die hochste Befreiung
vorbereiten, ndmlich in die Heimat, zu Gott, zurlickzukehren. An
einen heiligen Ort zu pilgern bedeutet nicht nur, dass man in der
Ganga oder der Yamuna ein Bad nimmt oder die Tempel besucht,
die es an solchen heiligen Statten gibt; man sollte vielmehr auch die
Vertreter Viduras aufsuchen, die keinen anderen Wunsch im Leben
haben, als einzig und allein der Personlichkeit Gottes zu dienen. Die
Personlichkeit Gottes ist stets mit solch reinen Gottgeweihten
zusammen, denn ihr ungetribter Dienst ist frei von jeder Spur
fruchtbringenden Tuns. Vor allem durch den Vorgang des Horens
und Chantens sind sie unablassig im Dienst des Herrn tatig. Die
reinen Gottgeweihten horen von Autoritaten und lobpreisen den
Ruhm des Herrn durch Chanten, Singen und Schreiben. Mahamuni
Vyasadeva horte von Narada Muni und lobpries den Herrn, indem er
schrieb. Sukadeva Gosvamr studierte bei seinem Vater und trug das
Gehérte Maharaja Pariksit vor - so wird das Srimad - Bhagavatam
Uberliefert. Die reinen Geweihten des Herrn vermdgen also durch
ihre Handlungen jeden Ort in eine Pilgerstatte zu verwandeln, und
die heiligen Orte verdienen die Bezeichnung »heilig« nur wegen
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ihrer Gegenwart. Solch reine Gottgeweihte sind in der Lage, die
verunreinigte Atmosphare eines jeden Ortes zu lautern, ganz zu
schweigen von der eines heiligen Ortes, der durch die fragwirdigen
Handlungen gewisser eigennitziger Menschen entweiht wurde, die
aus der Beruhmtheit eines heiligen Ortes Profit herauszuschlagen
versuchen.

Vers 11
Mein Onkel, sicher hast du Dvaraka besucht. An diesem Ort leben
unsere Freunde und Wohltater, die Abkdmmlinge Yadus, die
unablassig im Dienst Sr Krsnas, des Herrn, tatig sind. Vielleicht
hast du sie gesehen oder von ihnen gehdort. Leben sie alle gliicklich
in ihren Wohnstatten?

Erlauterung

Das besondere Wort Krsna - devatah, mit dem diejenigen gemeint
sind, die ohne Unterlass in den Dienst SrT Krsnas vertieft sind, ist
bedeutsam. Die Yadavas und Pandavas, die in Gedanken stets bei
817 Krsna und seinen zahllosen transzendentalen Taten und Spielen
weilten, waren wie Vidura reine Geweihte des Herrn. Vidura verliel3
seine Heimat, um sich ganz in den Dienst des Herrn versenken zu
kénnen, wahrend die Pandavas und Yadavas in Gedanken standig
bei SrT Krsna waren. Es besteht also kein Unterschied zwischen
ihren reinen, hingebungsvollen Eigenschaften. Ob man daheim
bleibt oder das Haus verlasst - die entscheidende Eigenschaft
eines reinen Gottgeweihten ist es, sich positiv in Gedanken an
Krsna zu versenken, das heildt, genau zu wissen, dass Krsna die
absolute Personlichkeit Gottes ist. Karhsa, Jarasandha, Sisupala
und andere Ddmonen dachten ebenfalls standig an SrT Krsna, doch
ihre Gedanken waren von anderer Art - sie gedachten seiner mit
Unwillen oder hielten ihn nur fir einen machtigen Menschen.
Deshalb stehen Karilsa und Sisupala nicht auf derselben Ebene wie
Vidura, die Pandavas, die Yadavas und andere reine Gottgeweihte.
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Auch Maharaja Yudhisthira war in Gedanken standig bei Sr1 Krsna
und seinen Gefahrten in Dvaraka. Sonst hatte er von Vidura nicht
alles Uber sie erfahren wollen. Maharaja Yudhisthira war daher
ebenso hingegeben wie Vidura, obwohl er sich als Weltherrscher
mit den Staatsgeschaften des Konigreiches zu befassen hatte.

Vers 12
Auf Maharaja Yudhisthiras Fragen hin berichtete Mahatma Vidura
nacheinander von all seinen Erlebnissen. Uber die Vernichtung der
Yadu - Dynastie bewahrte er jedoch Schweigen.

Vers 13
Der mitfihlende Mahatma Vidura konnte es nicht ertragen, die
Pandavas jemals leiden zu sehen. Er lie daher nichts von diesem
unangenehmen, unertraglichen Ereignis verlauten, denn Unheil
kommt ohnehin von allein.

Erlauterung

Die Niti - sastra (die blrgerliche Gesetzgebung) weist an, keine
unangenehme, fiir andere leidvolle Wahrheit zu verkinden. Leid
kommt durch die Naturgesetze von allein; man sollte es daher nicht
noch verschlimmern, indem man Hiobsbotschaften verbreitet. Fir
eine mitleidige Seele wie Vidura war es, besonders gegeniber den
geliebten Pandavas, geradezu unmaéglich, eine schlechte Nachricht
wie die von der Vernichtung der Yadu - Dynastie zu verkinden, und
so liel} er absichtlich nichts davon verlauten.

Vers 14
So blieb Mahatma Vidura, den seine Verwandten wie einen heiligen
behandelten, eine Zeitlang im Palast, nur um die Haltung seines
altesten Bruders zu korrigieren und so alle anderen zu begliicken.
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Erlauterung

Heilige wie Mahatma Vidura muissen ebenso zuvorkommend
behandelt werden wie Bewohner des Himmels. In jenen Tagen
zeigten sich in Hausern wie dem Maharaja Yudhisthiras des Ofteren
Bewohner himmlischer Planeten, und von Zeit zu Zeit pflegten
Menschen wie Arjuna und andere ihrerseits hohere Planeten zu
besuchen. Narada ist ein Raumfahrer, der nicht nur in den
materiellen, sondern auch in den spirituellen Universen ungehindert
umherreisen kann. Selbst er pflegte den Palast Maharaja
Yudhisthiras zu besuchen, ganz zu schweigen von anderen
Halbgéttern des Himmels. Interplanetarische Reisen, sogar im
gegenwartigen materiellen Koérper, werden nur durch die
Kultivierung spirituellen Lebens mdglich. Maharaja Yudhisthira
empfing Vidura daher so, wie man die Halbgoétter zu empfangen
pflegte.

Mahatma Vidura war bereits in den Lebensstand der Entsagung
getreten; er kam daher keineswegs in den vaterlichen Palast
zurtick, um materielle Annehmlichkeiten zu genieflen. Nur aus
Barmherzigkeit nahm er die Ehrbezeigungen Maharaja Yudhisthiras
an; der eigentliche Zweck seines Aufenthaltes aber war es, seinen
all zu sehr der Materie verhafteten alteren Bruder, Dhrtarastra, zu
befreien. Dhrtarastra hatte im Kampf gegen Maharaja Yudhisthira
die Konigsherrschaft und samtliche Soéhne verloren; trotzdem
schamte er sich aufgrund von Hilflosigkeit nicht, auf Kosten der
Wohltatigkeit und Gastfreundschaft seines Neffen zu leben. Seitens
Maharaja Yudhisthiras war es durchaus vertretbar, seinen Onkel in
wurdiger Weise zu versorgen; das Verhalten Dhrtarastra aber, der
die grofRzigige Gastfreundschaft seines Neffen ausnutzte, war in
keiner Weise vorbildlich. Er nahm sie an, weil er glaubte, es gebe
keine andere Mdglichkeit. Vidura war daher gekommen, um
Dhrtarastra zu erleuchten und auf die hdhere Ebene spirituellen
Wissens zu erheben. Es ist die Pflicht der erleuchteten Seelen, die
Gefallenen zu befreien, und eben das war der Grund fir Viduras
Kommen. Aber spirituell erleuchtende Gesprache sind so
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erfrischend, dass Vidura die Aufmerksamkeit aller
Familienmitglieder auf sich zog, wahrend er Dhrtarastra unterwies,
und sie alle fanden Freude daran, ihm geduldig zuzuhéren. So
gewinnt man spirituelle Erkenntnis. Man soll die Botschaft
aufmerksam in sich aufnehmen, und wenn sie von einer
verwirklichten Seele gesprochen wurde, wird sie auf das
schlummernde Herz der bedingten Seele einwirken, die durch
fortgesetztes Horen die vollkommene Stufe der Selbstverwirklichung
erreichen kann.

Vers 15
Wahrend der Zeit, da Yamaraja aufgrund von Manduka Munis Fluch
als Vidura die Rolle eines Sidra spielen musste, versah Aryama
sein Amt und bestrafte die Siinder.

Erlauterung
Da Vidura der Sohn einer Stdra - Frau war, durfte er nicht einmal
am koniglichen Erbe teilhaben wie seine Brider Dhrtarastra und
Pandu. Wie konnte er aber dann die Stellung eines Predigers
einnehmen und so gelehrte Kénige und Ksatriyas wie Dhrtarastra
und Yudhisthira unterweisen? Die erste Antwort lautet, dass er trotz
seiner Geburt als Stdra durchaus die Fahigkeit besaR, als Acarya
oder spiritueller Lehrer zu handeln, weil er der Welt um spiritueller
Erleuchtung willen entsagt hatte und von der groRen Autoritat
Maitreya Rsi im spirituellen Wissen ausfihrlich unterwiesen worden
war. Sri Caitanya Mahaprabhu zufolge ist jeder, der im
transzendentalen Wissen oder der Wissenschaft von Gott
bewandert ist, geeignet, spiritueller Meister zu werden - sei er
Brahmana oder Stdra, Haushalter oder Sannyasl. Selbst nach
gewohnlichen Moralgesetzen (wie sie Canakya Pandita, der grolle
Politiker und Ethiker, vertritt) ist nichts dagegen einzuwenden, von
jemandem Unterweisung zu empfangen, der gebiirtiger Stidra oder
sogar von noch niedrigerer Herkunft ist. Dies ist der eine Teil der
Antwort. Abgesehen davon war Vidura nicht wirklich ein Stdra. Er
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musste einhundert Jahre lang die Rolle eines Stdra spielen, weil er
von Manduka Muni dazu verflucht worden war. Er war eine
Inkarnation Yamarajas, eines der zwoIf mahajanas, und stand auf
der Stufe solch groRRer Personlichkeiten wie Brahma, Narada, Siva,
Kapila, Bhisma und Prahlada. Als mahajana ist es Yamarajas
Aufgabe, den Menschen der Welt die Botschaft der Hingabe zu
predigen, wie es auch Brahma, Narada und andere mahajanas tun.
Nun ist es aber so, dass Yamardja in seinem plutonischen
Konigreich voll beschatftigt ist, denn er bestraft dort alle siindigen
Lebewesen. Der Herr hat ihn auf einen bestimmten Planeten
geschickt, einige hunderttausend Kilometer von der Erde entfernt,
auf den er die verworfenen Seelen nach dem Tode bringt und sie
ihren jeweiligen sundigen Handlungen entsprechend bestraft. Es
gibt mehr Sinder als Rechtschaffene, und so hat Yamaraja nur sehr
wenig Gelegenheit, sich einmal von seinem verantwortungsvollen
Dienst zu l6sen. Yamaraja hat mehr Arbeit als andere Halbgdtter,
die ebenfalls bevollmachtigte Beauftragte des hdchsten Herrn sind.
Weil er den Ruhm des Herrn predigen wollte, wurde er durch den
Willen des Herrn von Manduka Muni dazu verwiinscht, als Vidura
auf die Welt zu kommen und als groRer Gottgeweihter mit ganzer
Kraft tatig zu sein. Ein solcher Gottgeweihter ist weder Sidra noch
Brahmana. Er steht in transzendentaler Stellung zu solchen
Einteilungen der weltlichen Gesellschaft, ebenso, wie die
Persdnlichkeit Gottes bisweilen als Eber erscheint, aber weder ein
Eber noch ein Brahma ist. Der Herr steht Uber allen weltlichen
Geschopfen.  Manchmal missen der Herr und seine
bevollmachtigten Geweihten die Rollen niederer Geschopfe spielen,
um die bedingten Seelen zurtuckzurufen, doch sowohl der Herr als
auch seine reinen Geweihten befinden sich immer in
transzendentaler Stellung. Als Yamaraja als Vidura erschien,
Ubernahm Aryama, einer der vielen S6hne Kasyapas und Aditis,
sein Amt. Die Adityas sind Séhne Aditis, und es gibt ihrer zwdlf, von
denen Aryama einer ist. Daher war es fur ihn ohne weiteres
mdglich, das Amt Yamarajas wahrend dessen hundertjahriger
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Abwesenheit in der Gestalt Viduras zu Udbernehmen. Die
SchluRfolgerung lautet, dass Vidura niemals ein Sudra war; er war
reiner als der reinste Brahmana.

Vers 16
Nachdem Maharaja Yudhisthira sein Konigreich zuriickgewonnen
und der Geburt eines Enkels beigewohnt hatte, der sehr wohl dazu
geeignet war, die edle Familientradition fortzuflihren, regierte er in
Frieden und genoss ungewdhnlichen Reichtum in Zusammenarbeit
mit seinen jungeren Brldern, die die Interessen der Bevolkerung gut
vertraten.

Erlauterung

Obgleich sowohl Maharaja Yudhisthira als auch Arjuna schon von
Beginn der Schlacht von Kuruksetra an bekimmert waren und
obwohl es ihnen widerstrebte, ihre eigenen Angehdrigen im Kampf
zu toéten, blieb ihnen keine andere Wahl, denn dies war der Plan und
unabanderliche Wille SrT Krsnas: Nach der Schlacht war Maharaja
Yudhisthira Uber die Massenvernichtung sehr niedergeschlagen,
zumal niemand mehr da war, der die Kuru - Dynastie nach ihnen,
den Pandavas, hatte weiterfihren kénnen. Das Kind im Scholle
seiner Schwiegertochter Uttara war die letzte Hoffnung, und selbst
dieses Kind wurde von Asvatthama angegriffen, aber der Herr
rettete es in seiner Barmherzigkeit. Nachdem nun alle stérenden
Einflisse  beseitigt waren, die friedliche Staatsordnung
wiederhergestellt worden war und Maharaja Yudhisthira das
Uberlebende Kind Pariksit gut versorgt sah, fihlte er sich als
Mensch etwas erleichtert, obwohl er keinerlei Anziehung zu
materiellem Glick verspurte, das immer triigerisch und verganglich
ist.
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Vers 17
Die unUberwindliche, ewige Zeit Uberwaltigt unmerklich diejenigen,
die zu sehr an ihrer Familie hangen und standig von Gedanken an
Familienangelegenheiten beherrscht werden.

Erlauterung
»detzt bin ich glicklich; ich habe alles geregelt; mein Bankkonto ist
recht ansehnlich; nun kann ich meinen Kindern gentgend
Vermoégen hinterlassen; ich bin erfolgreich; die armen, bettelnden
Sannyasis vertrauen auf Gott, aber sie kommen zu mir, um zu
betteln; deshalb stehe ich hdher als der hdchste Gott«, und so fort -
dies sind einige der Gedanken des wie von Sinnen der Welt
verhafteten Haushalters, der in seiner Verblendung nicht bemerkt,
wie die ewige Zeit verstreicht. Unsere Lebensdauer ist bemessen,
und niemand kann sie auch nur um eine Sekunde Uber die vom
hochsten Willen verfiigte Zeit hinaus verlangern. Man sollte diese
fur den Menschen so kostbare Zeit sorgsam nutzen, denn jede
Sekunde, die unmerklich verstrichen ist, kann niemals wieder
zurtickgeholt werden, selbst wenn man Tausende von schwer
verdienten Goldmiinzen dafir geben wirde. In jeder Sekunde des
menschlichen Lebens sollte man versuchen, eine endglltige
Losung der Probleme des Lebens herbeizufuhren, namlich der
Probleme der Wiederholung von Geburt und Tod sowie der
Wanderung durch einen Kreislauf von 8 400 000 Lebensformen. Der
materielle Korper, der Geburt und Tod, Krankheit und Alter
ausgesetzt ist, ist die Ursache aller Leiden des Lebewesens. Das
Lebewesen selbst ist ewig: Es wird weder jemals geboren, noch
muss es jemals sterben. Torichte Menschen vergessen dies. Sie
haben keine Ahnung, wie sie die Probleme des Lebens |dsen
konnen; statt dessen lassen sie sich von zeitweiligen
Familienangelegenheiten gefangen nehmen und erkennen nicht,
dass die ewige Zeit unmerklich verstreicht und ihre festgesetzte
Lebensdauer mit jeder Sekunde verkirzt, ohne dass sie fur das
grol3e Problem, namlich die Wiederholung von Geburt und Tod,
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Alter und Krankheit, eine Lésung finden. Das bezeichnet man als
lllusion. Solche lllusion kann indes jemanden, der im
hingebungsvollen Dienst des Herrn wach ist, nicht beeinflussen.
Sowohl Yudhisthira Maharaja als auch seine Brider, die Pandavas,
waren alle im Dienst SrT Krsnas, des Herrn, tatig und fihlten sich
zum illusorischen Gluck der materiellen Welt sehr wenig
hingezogen. Wie bereits erwdhnt wurde, war Maharaja Yudhisthira
im Dienst Mukundas (des Herrn, der Befreiung gewahren kann) so
gefestigt, dass ihn nicht einmal Annehmlichkeiten, wie sie auf den
himmlischen Planeten erhaltlich sind, verlockten; denn selbst das
Gluck, das man auf Brahmaloka geniellen kann, ist ebenfalls
verganglich und illusorisch. Weil das Lebewesen ewig ist, kann es
nur im ewigen Konigreich Gottes (paravyoma) glicklich sein, aus
dem niemand in die Region der wiederholten Geburt und des
wiederholten Todes, der wiederholten Krankheit und des
wiederholten Alters zurtckkehrt. Deshalb sind alle
Annehmlichkeiten und alles materielle Glick, die kein ewiges Leben
gewahrleisten, fir das ewige Lebewesen nichts als lllusion. Wer
dies wirklich versteht, ist wissend, und solch ein wissender Mensch
kann auf jedes noch so grof3e Mal an materiellem Gliick verzichten,
um das ersehnte Ziel, brahma - sukham oder absolutes Gliick, zu
erreichen. Wirkliche Transzendentalisten hungern nach diesem
Glick, und so, wie ein Hungriger durch keine Annehmlichkeiten,
sondern nur durch Speise, glicklich gemacht werden kann, so kann
auch der nach ewigem, absolutem Glick Hungernde durch kein
noch so hohes Mal® an materiellem Glick zufrieden werden.
Hieraus folgt, dass die in diesem Vers gegebene Anweisung sich
nicht auf Maharaja Yudhisthira oder seine Brider und seine Mutter
beziehen kann. Sie ist fir Personen wie Dhrtarastra bestimmt, zu
dessen Belehrung Vidura gekommen war.

Vers 18
Mahatma Vidura wusste all dies, und daher wandte er sich an
Dhrtarastra und sprach: Mein lieber Konig, bitte verlass
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unverzuglich diesen Ort. Warte nicht langer. Sieh nur, wie sich
Furcht deiner beméachtigt hat.

Erlauterung
Der grausame Tod verschont niemanden, heif3e er nun Dhrtarastra
oder sogar Maharaja Yudhisthira; daher galten die spirituellen
Anweisungen, die dem alten Dhrtarastra erteilt wurden, in gleichem
Male auch fur den jlingeren Maharaja Yudhisthira. Tatsachlich
lauschte jeder im Palast, auch der Konig, seine Brider und seine
Mutter, mit gespannter Aufmerksamkeit den Ausfiihrungen Viduras.
Vidura wusste indes, dass seine Anweisungen insbesondere fir den
zu sehr dem Materialismus verhafteten Dhrtarastra bestimmt waren.
Das Wort Rajan bezieht sich vor allem auf ihn. Dhrtarastra war der
alteste Sohn seines Vaters und war daher dem Gesetz nach der
Thronerbe von Hastinapura. Aber weil er von Geburt an blind war,
war er nicht geeignet, seinen rechtmafligen Anspruch geltend zu
machen. Er konnte diese Enttduschung nie verwinden, und erst
nach dem Tode seines jlingeren Bruders Pandu erfillte ihn so etwas
wie Befriedigung. Sein jlingerer Bruder hinterliel3 kleine Kinder, und
Dhrtarastra wurde naturlicherweise ihr Flrsorger. Im Innern seines
Herzens aber wollte er immer noch Kdénig werden und das Reich
spater seinen eigenen Sohnen, deren Anfihrer Duryodhana war,
Ubergeben. Getrieben von all diesen  machtpolitischen
Bestrebungen, wollte Dhrtarastra den Koénigsthron besteigen, und
SO ersann er zusammen mit seinem Schwager Sakuni alle
maoglichen Intrigen. Obwohl durch den Willen des Herrn alle Plane
fehlschlugen und er schlieBlich sogar alles - seine Leute und sein
Geld - verlor, wollte er als der alteste Onkel Maharaja Yudhisthiras
immer noch Konig bleiben. Aus Pflichtgefiihl hielt Maharaja
Yudhisthira Dhrtarastra in koéniglicher Wirde, und Dhrtarastra
verlebte gliicklich seine gezahlten Tage in der lllusion, er sei Kbnig
oder doch wenigstens der konigliche Onkel Yudhisthiras. Vidura
wollte als Heiliger und pflichtbewusster jingster Bruder Dhrtarastas
diesen aus dem Schlummer des Alters und der Krankheit
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aufwecken. Vidura redete Dhrtarastra daher sarkastisch mit
»Konig« an, der er Wirklichkeit ja gar nicht war. Jeder ist Diener der
ewigen Zeit, und daher kann niemand in der materiellen Welt Konig
sein. Ein Konig ist jemand, der Befehle erteilen kann. Der hoch
geehrte Kénig von England wollte einmal den Gezeiten befehlen,
doch die Gezeiten verweigerten ihm den Gehorsam. Deshalb gibt
es in der materiellen Welt nur scheinbar Kdnige, und Dhrtarastra
wurde ausdrucklich auf diesen Umstand und auf die
furchteinfléRenden Vorboten des Todes aufmerksam gemacht, die
sich zu jener Zeit schon einstellten. Vidura forderte ihn auf, den
Palast unverziglich zu verlassen, wenn er vor dem
furchterregenden Ereignis, das sich rasch naherte, bewahrt werden
wolle. Maharaja Yudhisthira machte er keine solchen Vorschlage,
denn er wusste, dass sich ein Kénig wie Maharaja Yudhisthira sehr
wohl aller Gefahren dieser nichtigen Welt bewusst ist und zur
gegebenen Zeit schon selbst fir sich sorgen wirde, auch wenn
Vidura dann vielleicht nicht zugegen sein wurde.

Vers 19
Niemand in der materiellen Welt kann etwas gegen dieses
natlrliche Ereignis unternehmen. Mein lieber Herr, es ist die
hdchste Persdnlichkeit Gottes als ewige Zeit (kala), die an uns alle
herantritt.

Erlauterung
Es gibt keine hohere Gewalt, die die grausame Hand des Todes
aufhalten kann. Niemand moéchte sterben, ganz gleich wie heftig er
auch immer korperlich leiden mag. Selbst in unseren Tagen, der Zeit
des sogenannten wissenschaftlichen Fortschritts auf allen
Wissensgebieten, gibt es kein Mittel gegen das Alter oder den Tod.
Das Alter kiindigt das baldige Eintreffen des Todes an, dem die
grausame Zeit dient, und niemand kann sich gegen den Ruf oder
das Urteil der ewigen Zeit wehren. Vidura erklarte Dhrtarastra
diesen Umstand, denn er hatte - wie schon viele Male zuvor -
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Vidura auffordern kdnnen, ein Mittel gegen das bevorstehende
furchterregende Ereignis zu finden. Vidura unterrichtete Dhrtarastra
darlber, dass niemand in der materiellen Welt ein Gegenmittel
kenne und dass es nirgendwo eines gebe. Und weil es in dieser
Welt kein Mittel gegen den Tod gibt, ist der Tod mit der hochsten
Persdnlichkeit Gottes identisch; das sagt der Herr Selbst in der
Bhagavad - Gita (10.34).

Niemand und nichts in der materiellen Welt kann den Tod aufhalten.
Hiranyakasipu wollte unsterblich sein und Ubte sich in einer
schweren Askese, der zufolge das gesamte Universum zu beben
begann, worauf Brahma selbst vor ihm erschien, um ihn von dieser
Askese abzubringen. Hiranyakasipu forderte Brahma auf, ihn mit
Unsterblichkeit zu segnen, doch Brahma entgegnete, dass selbst er
auf dem hochsten Planeten dem Tod ausgeliefert sei - wie kénne er
ihm also den Segen der Unsterblichkeit zuteilwerden lassen? Sogar
auf dem hochsten Planeten dieses Universums muss man also
sterben, ganz zu schweigen von anderen Planeten, die Brahmaloka,
der Residenz Brahmas, der Qualitdt nach weit untergeordnet sind.
Wo immer der Einfluss der ewigen Zeit herrscht, stellen sich vier
Probleme ein: Geburt, Krankheit, Alter und Tod, und sie sind alle
vier unbesiegbar.

Vers 20
Jeder, der unter dem Einfluss der héchsten kala (der ewigen Zeit)
steht, muss sein Leben, das ihm so lieb ist, aufgeben - ganz zu
schweigen von anderen Dingen wie Reichtum, Ehre, Kinder, Land
und Heim.

Erlauterung
Ein bedeutender indischer Wissenschaftler, der eifrig groRe Plane
schmiedete, wurde plétzlich von der ewigen Zeit abberufen, als er
gerade auf dem Weg zu einem sehr wichtigen Treffen einer
Planungskommission war; er musste alles aufgeben sein Leben,
seine Frau, seine Kinder, sein Haus, sein Land, seinen Reichtum
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und so fort. Wahrend des politischen Aufstandes in Indien und der
darauffolgenden Aufteilung des Landes in Hindustan und Pakistan
musste so mancher wohlhabende und einflussreiche Inder aufgrund
des Einflusses der unbesiegbaren Zeit Leben, Besitz und Ansehen
aufgeben. Auf der ganzen Welt, ja im gesamten Universum, gibt es
Hunderttausende von Beispielen fir die Auswirkungen des
Zeiteinflusses. Daraus folgt also, dass es im ganzen Universum kein
Lebewesen gibt, das machtig genug ist, um die Zeit besiegen zu
kénnen. Viele Dichter haben Uber den Einfluss der Zeit geschrieben;
viele Verwilstungen haben durch den Einfluss der Zeit in allen
Universen stattgefunden, und niemand besal®? Mittel, um diesem
Einfluss Einhalt zu gebieten. Selbst in unserem taglichen Leben
kommen und gehen so viele Dinge, auf die wir keinen Einfluss
haben, sondern die wir erleiden oder ertragen missen, ohne etwas
gegen sie unternehmen zu kénnen. Das ist die Macht der Zeit.

Vers 21
Dein Vater, dein Bruder, deine Wohltater und deine Séhne sind alle
tot und fort. Du selbst hast den groten Teil deines Lebens bereits
hinter dir; dein Korper ist jetzt von Schwache befallen, und du lebst
im Hause eines anderen.

Erlauterung
Der Koénig wird an seinen von der grausamen Zeit herbeigefiihrten
bedenklichen Zustand erinnert. Aufgrund vergangener Erfahrung
hatte er weise genug sein muissen, um zu erkennen, worauf sein
eigenes Leben hinauslief. Sein Vater, Vicitravirya, war schon vor
langer Zeit gestorben, als er und seine jungeren Bruder noch kleine
Kinder waren, und nur durch die Flrsorge und Gite Bhismadevas
wurden sie richtig aufgezogen. Danach starb auch sein Bruder
Pandu, und schliefilich lieRen alle seine hundert S6hne sowie seine
Enkel zusammen mit Génnern wie Bhismadeva, Dronacarya, Krsna
und vielen anderen Koénigen und Freunden auf dem Schlachtfeld
von Kuruksetra ihr Leben. Er hatte also alle seine Leute und seinen

237



ganzen Reichtum verloren und lebte jetzt von der Barmherzigkeit
seines Neffen, den er in so viele Uble Lagen gebracht hatte. Trotz
dieser Niederlagen glaubte er jedoch, er kdnne sein Leben immer
weiter verlangern. Vidura wollte Dhrtarastra klarmachen, dass sich
jeder durch sein eigenes Handeln und die Gnade des Herrn
schitzen muss. Man muss gewissenhaft seine Pflicht erfullen und
das Ergebnis der hdchsten Autoritat Uberlassen. Kein Freund, keine
Kinder, kein Vater, kein Bruder, kein Staat und auch sonst niemand
kann denjenigen schiitzen, der vom héchsten Herrn nicht beschitzt
wird. Daher sollte man sich unter den Schutz des héchsten Herrn
begeben, denn die menschliche Lebensform ist dafiir bestimmt,
diesen Schutz zu suchen. Mit den nachstehenden Worten wurde
Dhrtarastra mehr und mehr auf seine bedenkliche Lage
aufmerksam gemacht.

Vers 22
Du bist seit deiner Geburt blind, und vor kurzem wurdest du
schwerhorig. Dein Gedéachtnis hat nachgelassen, und deine
Intelligenz ist gestért. Deine Zahne sind locker; deine Leber ist
krank, und du hustest Schleim.

Erlauterung
Hier werden Dhrtarastra die Anzeichen des Alters, die sich in
seinem Korper schon bemerkbar machten, nacheinander
aufgezahlt, als Warnung, dass der Tod sehr schnell nahe. Trotz
dieser Vorzeichen hatte er sich in seiner Torheit keine Gedanken
Uber die Zukunft gemacht. Die Zeichen, die Vidura am Korper
Dhrtarastras bemerkte, deuteten auf apaksaya oder den Verfall des
materiellen Korpers vor dem letzten Schlag, dem Tod, hin. Der
Korper wird geboren, wachst, bleibt einige Zeit bestehen, schafft
andere Korper, verfallt und vergeht schlieBlich. Térichte Menschen
wollen sich auf ewig in ihrem verganglichen Koérper einrichten und
glauben, ihr Besitz, ihre Kinder, ihre Gesellschaft, ihr Land und so
fort wirden sie beschitzen. Mit solch toérichten Vorstellungen
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werden sie von verganglichen Dingen uberkommen und vergessen
vollig, dass sie ihren verganglichen Korper aufgeben und einen
neuen Korper annehmen miissen, in welchem sie sich wiederum mit
Freundschaft, Liebe und Gesellschaft befassen miuissen, die
schlielllich wieder alle vergehen werden. Sie vergessen ihr
bleibendes Wesen und widmen sich in ihrer Torheit nichtbleibenden
Dingen, worlber sie ihre erste Pflicht vollig vergessen. Heilige und
Weise wie Vidura kommen zu solch verblendeten Menschen, um
ihnen die wirkliche Lage vor Augen zu fiihren; diese Narren aber
halten solche sadhus und heilige fliir Schmarotzer der Gesellschaft
und weigern sich praktisch immer, ihren Worten Gehor zu
schenken, wenngleich sie heuchlerische sadhus und sogenannte
heilige, die ihnen Sinnenbefriedigung versprechen, willkommen
heilen. Vidura war kein sadhu, der die ungebuhrliche Ruhrseligkeit
Dhrtarastra befriedigt hatte. Er zeichnete ihm ein genaues Bild von
der wirklichen Lebenslage, und darlber hinaus wies er ihn darauf
hin, wie man sich vor solchem Unheil bewahren kann.

Vers 23
Ach, wie stark sind doch die Hoffnungen eines Lebewesens, sein
Leben fortsetzen zu konnen. Wahrlich, du lebst wie ein Haushund
und isst die Speisereste, die Bhima dir gibt.

Erlauterung
Ein sadhu sollte niemals Kénigen und Reichen schmeicheln, um auf
ihre Kosten ein angenehmes Leben flhren zu kénnen. Ein sadhu
muss mit ihnen unbeschdnigt Uber die Wahrheit des Lebens
sprechen, so dass sie sich besinnen und ihnen das bedenkliche
Leben im materiellen Dasein klar wird. Dhrtarastra ist das typische
Beispiel eines alten, dem Familienleben verhafteten Mannes. Er war
im wahrsten Sinne des Wortes zum Bettler geworden, und dennoch
wollte er ein angenehmes Leben im Hause der Pandavas fiihren,
von denen hier Bhima besonders erwahnt wird, weil er zwei
wichtige Séhne Dhrtarastras, namlich Duryodhana und Duhs$asana,
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personlich getdtet hatte. Diese beiden Séhne waren Dhrtarastra
wegen ihrer schandlichen und bertchtigten Taten besonders lieb
gewesen. Warum lebte Dhrtarastra dann im Hause der Pandavas?
Weil er weiter ein angenehmes Leben flihren wollte, selbst auf die
Gefahr hin, gedemiitigt zu werden. Vidura war erstaunt, wie machtig
der Drang zum Weiterleben ist. Dieses Bestreben, am Leben
festzuhalten, deutet darauf hin, dass das Lebewesen ewig ist und
seine Wohnung, den Kérper, nicht wechseln méchte. Der Narr weil
nicht, dass ihm eine bestimmte Zeit der Gefangenschaft im
kérperlichen Dasein bemessen ist und dass man den menschlichen
Korper nach vielen, vielen Geburten und Toden als Mdglichkeit zur
Selbsterkenntnis bekommt, die man dafiir nutzen soll, nach Hause,
zu Gott, zurickzukehren. Doch Menschen wie Dhrtarastra
versuchen, Plane fir ein angenehmes Leben zu schmieden, ihren
Interessen zu dienen und sich Vorteile zu verschaffen, denn sie
sehen die Dinge nicht so, wie sie sind. Dhrtarastra war blind und
hoffte immer noch, inmitten aller Gefahren des Lebens ein
angenehmes Leben fiuhren zu kdnnen. sadhus wie Vidura haben die
Aufgabe, solch blinde Menschen aufzuwecken und ihnen zu helfen,
zurtick zu Gott zu gehen, in dessen Gemeinschaft das Leben ewig
ist. Wer einmal zu ihm gelangt ist, will niemals wieder in die
materielle Welt der Leiden zurtickkehren. Wir kénnen uns vorstellen,
mit welch einer verantwortungsvollen Aufgabe ein sadhu wie Vidura
betraut ist.

Vers 24
Es ist nicht nétig, dass du ein unwirdiges Leben flhrst und von der
Wohltatigkeit derer lebst, die du mit Feuer und Gift zu tdten
versuchtest. Auch hast du eine ihrer Frauen beleidigt und dich ihres
Konigreiches und ihres Reichtums bemachtigt.

Erlauterung
Das varnasrama - Religionssystem sieht einen Abschnitt im Leben
des Menschen vor, der einzig und allein der Selbstverwirklichung
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und Erlangung von Erldsung in der menschlichen Lebensform
dienen soll. Diese Lebenseinteilung ist Ublich; doch Menschen wie
Dhrtarastra wollen selbst in ihrem beschwerlichen, gereiften Alter zu
Hause bleiben, sogar in dem unwurdigen Zustand, sich von Feinden
erhalten zu lassen. Vidura wollte dies klarmachen und gab
Dhrtarastra zu verstehen, es sei besser, wie seine Soéhne zu
sterben, als eine solche demitigende Gastfreundschaft
anzunehmen. Vor 5000 Jahren gab es nur einen Dhrtarastra, aber
heute findet man »Dhrtarastra« in jedem Haus. Insbesondere
Politiker geben ihre politische Tatigkeit nicht auf, bis die grausame
Hand des Todes sie fortzerrt oder ein Widersacher sie beseitigt.
Sich bis ans Ende seines menschlichen Lebens an die Familie zu
klammern ist die grobste Form der Selbstentwirdigung, und es ist
absolut notwendig, dass solche »Dhrtarastra« von den »Viduras«
belehrt werden. Dies gilt auch fir heute.

Vers 25
Obwohl du nicht sterben willst, sondern leben mochtest, auch wenn
dich dies deine Ehre und dein Ansehen kostet, wird dein geiziger
Korper mit Sicherheit vergehen und wie ein altes Kleidungsstiick
vermodern.

Erlauterung
Arten von Menschen: den Krpana und den Brahmana. Der Krpana,
der geizige Mensch, kennt den Wert seines materiellen Korpers
nicht, doch der Brahmana weil} sowohl sich selbst als auch den
materiellen Korper richtig einzuschatzen. Der Krpana, der seinen
materiellen Korper falsch einschatzt, will mit seiner ganzen Kraft die
Sinne geniellen, und auch wenn er schon alt ist, versucht er mit
Hilfe medizinischer und anderer Mittel, jung zu bleiben. Dhrtarastra
wird hier als Krpana bezeichnet, weil er leben will, koste es, was es
wolle, ohne seinen materiellen Kdrper richtig zu beurteilen. Vidura
versucht, ihm die Augen zu 6ffnen, damit er erkennt, dass er nicht
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Uber die ihm zugedachte Zeit hinaus in einem Kdérper bleiben kann,
sondern sich auf den Tod vorbereiten muss. Wenn der Tod ohnehin
unausweichlich ist, warum soll er sich dann in eine solch
demitigende Lage fiigen, nur um zu leben? Es ist besser, den
rechten Weg einzuschlagen, selbst auf die Gefahr hin, zu sterben.
Das menschliche Leben ist dafir bestimmt, alle Arten materieller
Leiden zu beenden, und man soll sein Leben so einrichten, dass
man das ersehnte Ziel erreichen kann. Dhrtarastra hatte durch
seine falsche Lebensauffassung bereits 80 Prozent der ihm
zugeteilten Energie verschwendet, und so stand es ihm wohl an, die
Ubrig gebliebenen Tage seines geizigen Lebens flr das hdchste
Wohl zu verwenden. Ein solches Leben wird als geizig bezeichnet,
weil man die Vorteile der menschlichen Lebensform nicht richtig zu
nutzen versteht. Nur wenn ein solcher Geizhals grofRes Gliick hat,
begegnet er einer selbstverwirklichten Seele wie Vidura und wird
durch ihre Unterweisung von der Unwissenheit des materiellen
Daseins frei.

Vers 26
Derjenige, der einen unbekannten, entlegenen Ort aufsucht und, frei
von allen Verpflichtungen, seinen materiellen Korper verlasst, wenn
dieser nutzlos geworden ist, wird als ungestort bezeichnet.

Erlauterung
Narottama dasa Thakura, ein groBer Gottgeweihter und Acarya der
Gaudiya Vaisnava - sampradaya, schrieb in einem seiner Lieder:
»Mein Herr, ich habe mein Leben nur verschwendet. Obwohl ich
einen menschlichen Kérper erhalten habe, versaumte ich es, Dich
zu verehren, und so trank ich willentlich Gift.« Mit anderen Worten,
das menschliche Leben ist insbesondere fir die Entwicklung und
Kultivierung von Wissen Uber den hingebungsvollen Dienst fiir den
Herrn bestimmt, ohne den das Leben voller Sorgen und Leiden ist.
Deshalb wird jemandem, der sein Leben ohne die Kultivierung
solchen Wissens verschwendet hat, geraten, das Heim ohne
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Wissen seiner Freunde und Verwandten zu verlassen und so,
befreit von allen Verpflichtungen gegentiber Familie, Gesellschaft,
Land und so fort, den Koérper an einem unbekannten Ort
aufzugeben, damit andere nicht wissen, wo und wie er dem Tod
begegnet ist. Dhira ist jemand, der sich nicht aus der Fassung
bringen lasst, selbst dann nicht, wenn genigend Anlal® dazu
besteht. Viele Menschen kdnnen ein angenehmes Familien leben
aufgrund ihrer zuneigungsvollen Beziehung zu Frau und Kindern
nicht aufgeben. Ein solch unangebrachtes Angehaftetsein an die
Familie steht der Selbstverwirklichung im Wege, und wenn jemand
tatsachlich dazu in der Lage ist, diese Beziehung zu vergessen,
wird er als »ungestort« oder dhira bezeichnet. Diese Art der
Entsagung beruht jedoch auf einem Leben der Frustration; eine
Festigung solcher Entsagung ist nur durch Gemeinschaft mit
wahren heiligen und selbstverwirklichten Seelen mdéglich, durch die
man im liebenden hingebungsvollen Dienst des Herrn tatig sein
kann. Aufrichtige Hingabe an die Lotosflulde des Herrn ist mdglich,
wenn man eine transzendentale dienende Haltung annimmt, was
durch das Zusammensein mit reinen Geweihten des Herrn
ermoglicht wird. Dhrtarastra hatte das Gllck, einen Bruder zu
besitzen, dessen bloRe Gegenwart ihn aus diesem Leben der
Enttauschung befreite.

Vers 27
Derjenige ist zweifellos ein Mensch ersten Ranges, der entweder
von selbst erwacht und das trigerische und leidvolle Wesen der
materiellen Welt erkennt oder von anderen darauf aufmerksam
gemacht wird und aus diesem Grunde sein Heim verlasst und vollig
auf die Persoénlichkeit Gottes vertraut, die in seinem Herzen wohnt.

Erlauterung
Es gibt drei Arten von Transzendentalisten, namlich (I)den dhira
oder denjenigen, der durch den Umstand, dass er nicht mit seiner
Familie zusammen ist, nicht aus der Ruhe gebracht wird,
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(2)denjenigen auf der Lebensstufe der Entsagung, den Sannyasi
aus enttauschten Gefuhlen, und (3) den aufrichtigen Gottgeweihten,
der durch Hoéren und Chanten Gottesbewulf3tsein erweckt und das
Heim im Vertrauen auf die hochste Personlichkeit Gottes, die in
seinem Herzen wohnt, verlasst. Die Idee ist, dass die Lebensstufe
der Entsagung nach einem Leben enttauschter Gefuhle in der
materiellen  Welt ein  Sprungbrett fir den Pfad der
Selbstverwirklichung ist; doch die wahre Vollkommenheit des
Pfades der Befreiung erlangt man, wenn man gelernt hat, vollig auf
die hochste Personlichkeit Gottes zu vertrauen, die als Paramatma
im Herzen eines jeden weilt.

Man mag fern von zuhause in einem finsteren Urwald leben, doch
ein gefestigter Gottgeweihter weill genau, dass er nicht allein ist.
Die hochste Personlichkeit Gottes ist bei ihm und kann lhren
aufrichtigen Geweihten in jeder misslichen Lage beschiitzen. Man
sollte daher daheim hingebungsvollen Dienst ausflihren, indem man
in der Gemeinschaft reiner Gottgeweihter Gber den heiligen Namen,
die Eigenschaften, die Gestalt, die transzendentalen Spiele, die
Umgebung usw. des Herrn hért und chantet; das wird uns helfen,
unserer Aufrichtigkeit entsprechend Gottesbewul3tsein zu erwecken.
Jemand, der sich von solch hingebungsvollen Handlungen
materielle Vorteile erhofft, kann niemals auf die hdchste
Personlichkeit Gottes vertrauen, obwohl der Herr in jedem Herzen
weilt. Auch erteilt der Herr Menschen, die ihn wegen materieller
Gewinne verehren, keine Weisungen. Der Herr mag solch
materialistische Gottgeweihte zwar mit materiellem Gewinn segnen,
doch sie kénnen die oben erwahnte Stufe des Gottgeweihten ersten
Ranges nicht erreichen. In der Weltgeschichte, besonders in der
Geschichte Indiens, gibt es viele Beispiele solch aufrichtiger
Gottgeweihter. Sie sind unsere Fihrer auf dem Pfad der
Selbstverwirklichung. Mahatma Vidura ist einer von ihnen, und wir
alle sollten versuchen, den Spuren seiner LotosfliRe zu folgen, um
Selbstverwirklichung zu erreichen.
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Vers 28
Mach dich daher bitte, ohne Wissen deiner Verwandten, sogleich
nach Norden auf, denn es naht jene Zeit, die die guten
Eigenschaften der Menschen mindern wird.

Erlauterung
Ein Leben der Enttduschung lasst sich dadurch ausgleichen, dass
man zu einem dhira wird und von sich aus, ohne dass die
Verwandten davon wissen, das Haus verlasst. Vidura riet seinem
altesten Bruder, unverziglich diesen Weg einzuschlagen, denn das
Zeitalter des Kalis nahte rasch. Die bedingte Seele hat sich durch
die Gemeinschaft mit der Materie bereits entwirdigt, doch im Kali -
yuga werden die guten Eigenschaften des Menschen bis auf die
unterste Stufe sinken. Dhrtarastra bekam den Rat, sein Heim noch
vor dem Anbruch des Kalis - yuga zu verlassen, denn die von
Vidura  geschaffene  Atmosphdre und seine  wertvollen
Unterweisungen Uber die wahre Natur des Lebens wirden durch
den Einfluss des rasch nahenden Zeitalters bald verblassen. Ein
Narottama, ein Mensch ersten Ranges, zu werden, der riickhaltlos
auf den hochsten Herrn Sri Krsna vertraut, ist nicht jedem
gewohnlichen Menschen moglich. Es heildt in der Bhagavad - Gita
(7.28), dass nur jemand, der von allen Spuren sundiger Handlungen
ganzlich frei ist, voll auf den héchsten Herrn Sr Krsna, die
Personlichkeit Gottes, vertrauen kann. Weil es flr Dhrtarastra
unmdglich war, ein Sannyast oder Narottama zu werden, gab Vidura
ihm den Rat, zunachst einmal wenigstens zu einem dhira zu
werden. Stetige Bemiihung auf dem Pfad der Selbstverwirklichung
hilft dem Menschen, von der dhira - Stufe zur Stufe des Narottama
aufzusteigen. Die dhira - Stufe erreicht man im Allgemeinen erst
nach langerer Ubung im yoga - System, doch durch die Gnade
Viduras kann man diese Stufe auch unverziglich erreichen, wenn
man gewillt ist, wie ein dhira zu handeln. Die dhira-Stufe bereitet die
sannyasa - Stufe vor, die wiederum die Vorbereitung zur
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paramahamsa - Stufe oder Stufe des erstrangigen Gottgeweihten
ist.

Vers 29
So zerriss Maharaja Dhrtarastra, der Spross der Familie des
Ajamisha, mit beherzter Entschlossenheit das machtige Netz der
Familienzuneigung. Wissen aus dem Innern hatte seine
Uberzeugung gestarkt, und so verlieR er unverziiglich den Palast
und begab sich auf den Pfad der Befreiung, wie es ihm sein
jungerer Bruder geraten hatte.

Erlauterung
Sr1 Caitanya Mahaprabhu, der groRe Prediger der im Srimad -
Bhagavatam niedergelegten Grundsatze, hat wiederholt die
Wichtigkeit der Gemeinschaft mit sadhus oder reinen Geweihten
des Herrn betont. Er sagte, dass man schon durch einen Augenblick
des Zusammenseins mit einem reinen Gottgeweihten alle
Vollkommenheit erreichen kann. Wir schdmen uns nicht,
zuzugeben, dass wir selbst diese Tatsache in unserem praktischen
Leben erfahren haben. Waren wir nicht seinerzeit von His Divine
Grace Sr1 Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami Maharaja bei
unserem Ersten - nur minutenlangen - Zusammentreffen begunstigt
worden, ware es uns unmdglich gewesen, die ungeheure Aufgabe
zu (ibernehmen, das Srimad - Bhagavatam in englischer Sprache
vorzulegen. Hatten wir ihn nicht in jenem glnstigen Augenblick
gesehen, hatten wir ein groller Geschaftsmagnat werden kénnen,
waren aber nie in der Lage gewesen, den Pfad der Befreiung zu
beschreiten und uns nach den Anweisungen von His Divine Grace
im tatsachlichen Dienst des Herrn zu beschéaftigen. Und hier, an der
Begegnung Viduras mit Dhrtarastra, sehen wir ein weiteres
praktisches Beispiel: Maharaja Dhrtarastra war in ein starkes Netz
aus materiellen Neigungen zu Politik, Wirtschaft und Familie
verwickelt und tat alles, was in seiner Macht stand, um seine Plane
zu sogenanntem Erfolg zu fihren, doch musste er jedes Mal eine
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Enttduschung hinnehmen. Trotz seines verfehlten Lebens aber
erlangte er dank der machtvollen Anweisungen eines reinen
Gottgeweihten, welcher der Inbegriff eines sadhu ist, den grofiten
Erfolg in der Selbstverwirklichung. Die Schriften bestimmen
deshalb, dass man nur mit sddhus zusammensein und jede andere
Gemeinschaft zurlckweisen soll. Man hat dann genigend
Gelegenheit, denen zuzuhéren, die die Fesseln der illusorischen
Geflhle in der materiellen Welt durchtrennen koénnen. Es ist eine
Tatsache, dass die materielle Welt eine ungeheure Tauschung ist,
denn alles scheint fassbar und wirklich zu sein, doch schon im
nachsten Augenblick verfluchtigt es sich wie die schaumende Gischt
des Meeres oder eine Wolke am Himmel. Eine Wolke am Himmel
scheint zweifellos Wirklichkeit zu sein, denn es regnet, und durch
den Regen wachsen vielerlei Pflanzen, doch letztlich vergeht alles
wieder - die Wolke, der Regen und der griine Pflanzenwuchs. Aber
der Himmel bleibt, und auch die Vielfalt des Himmels, das heift, die
Himmelskdrper, bleiben bestehen.

In ahnlicher Weise bleibt die absolute Wahrheit, die mit dem Himmel
verglichen wird, ewig bestehen, und die vorlibergehende,
wolkengleiche lllusion kommt und geht. Térichte Lebewesen fiihlen
sich zu der verganglichen Wolke hingezogen, doch intelligente
Menschen befassen sich lieber mit dem ewigen Himmel und all
seiner Vielfalt.

Vers 30
Gandhari, die Tochter des Konigs Subala von Kandahar (oder
Gandhara), folgte ihrem Gemabhl, als sie sah, dass er zum Himalaya
- Gebirge aufbrach, das die Freude derer ist, die den Stab des
Lebensstandes der Entsagung angenommen haben, wie Kampfer,
die eine gute Lehre vom Feind erhalten haben.

Erlauterung
Saubalini (Gandhari), die Tochter Koénig Subalas und Frau
Dhrtarastras, war der Inbegriff einer ihrem Gatten ergebenen
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Ehefrau. Die vedische Zivilisation erzieht insbesondere keusche und
ergebene Frauen, von denen Gandhari eine unter vielen ist, die in
der Geschichte erwahnt werden. Auch Laksmi Sitadevi war die
Tochter eines groRen Konigs, aber trotzdem folgte sie ihrem
Gemahl, SrT Ramacandra, in den Wald. Da Gandhari eine Frau war,
hatte sie auch daheim oder im Hause ihres Vaters bleiben kénnen,
doch als keusche und edle Gattin folgte sie ohne Zogern ihrem
Gemahl, ahnlich wie Sitadevi. Vidura gab Dhrtarastra Anweisungen
hinsichtlich der Lebensstufe der Entsagung, und Gandhari hielt sich
an der Seite ihres Gatten. Dhrtarastra bat sie indes nicht, ihm zu
folgen, denn er war zu jener Zeit bereits fest entschlossen, wie ein
grol3er Krieger, der allen méglichen Gefahren auf dem Schlachtfeld
ins Auge sieht. Er versplrte keine Anziehung mehr zu seiner
sogenannten Ehefrau und seiner Familie, und so beschloss er, sich
allein aufzumachen; doch als tugendhafte Frau wollte Gandhari
ihrem Gatten bis zum letzten Augenblick folgen. Maharaja
Dhrtarastra trat in den Lebensstand des vanaprastha, und auf
dieser Stufe ist es der Frau erlaubt, freiwillig als Dienerin bei ihrem
Mann zu bleiben; wenn der Mann jedoch Sannyasi wird, darf die
Frau auf keinen Fall mit ihrem ehemaligen Gatten
zusammenbleiben. Ein Sannyasi ist gesellschaftlich gesehen ein
toter Mann, und daher wird seine Gemahlin, die keine Verbindung
mehr zu ihrem friheren Mann hat, gesellschaftlich gesehen zur
Witwe. Maharaja Dhrtarastra wies seine treue Ehefrau nicht zurick,
und so folgte sie ihrem Gatten auf eigene Gefahr.

Sannyasis tragen zum Zeichen, dass sie auf der Lebensstufe der
Entsagung stehen, einen Stab. Es gibt zwei Arten von Sannyasis:
Diejenigen, die der Mayavadi Philosophie folgen, deren
Hauptvertreter Sripada Sankaracarya ist, tragen nur einen Stab,
wohingegen die Anhanger der Vaisnava - Philosophie drei
zusammengebundene Stabe (tri - danda) tragen. Die Mayavadi -
Sannyasis heilken deshalb auch ekadandi - Svamis, wahrend die
Vaishava - Sannyasis als tridandi - Svamis oder genauer, um von
den Mayavadi - Philosophen unterschieden werden zu kénnen, als
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tridandi - Gosvamis bekannt sind. Die ekadandi - Sannyasis
bevorzugen im Allgemeinen den Himalaya als Aufenthaltsort,
wohingegen die tridandi - Sannyasis heilige Orte wie Vrndavana
und Jagannatha Puri vorziehen. Die Vaisnava - Sannyasis sind
narottamas, wahrend die Mayavadi - Sannyasis dhiras sind.
Maharaja Dhrtarastra hatte den Rat bekommen, den dhiras zu
folgen, denn auf der gegenwartigen Stufe war es fur ihn zu
schwierig, ein Narottama zu werden.

Vers 31

Maharaja Yudhisthira, dessen Feind niemals geboren wurde, erfiillte
seine allmorgendlichen Pflichten, indem er betete, dem Sonnengott
ein Feueropfer darbrachte, den Brahmanas Ehrerbietungen erwies
und ihnen Getreide, Kiihe, Land und Gold schenkte. Dann betrat er
den Palast, um den Alteren seine Achtung zu erweisen; jedoch
konnte er seine beiden Onkel und seine Tante, die Tochter Kdnig
Subalas, nicht finden.

Erlauterung
Maharaja Yudhisthira war ein sehr frommer Konig, denn er kam
personlich den taglichen religiésen Pflichten der Haushalter nach.
Haushalter missen morgens in aller Friihe aufstehen und nach dem
Bad den Bildgestalten Gottes bei sich daheim Achtung erweisen,
indem sie Gebete sprechen, heilige Feueropfer entziinden, den
Brahmanas Spenden in Form von Land, Kuhen, Getreide, Gold und
so fortgeben und schlieBlich den alteren Familienangehérigen
gebuhrende Achtung erweisen und ihnen Ehrerbietungen
darbringen. Solange jemand nicht bereit ist, die in den sastras
gegebenen Anweisungen zu befolgen, kann er kein guter Mensch
sein, auch wenn er noch so viel Buchwissen besitzen. Moderne
Haushalter sind einen anderen Lebensstil gewohnt: Sie stehen spat
auf und frihstlicken im Bett, ohne den geringsten Sinn flr
Sauberkeit zu haben und sich den oben erwahnten
Lauterungszeremonien zu unterziechen. Die Kinder solcher
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Haushalter Gbernehmen die Gewohnheiten ihrer Eltern, und so
gleitet die ganze Generation zur Hdlle hinab. Von ihnen ist nichts
Gutes zu erwarten, solange sie nicht die Gemeinschaft von sadhus
aufsuchen. Der Materialist von heute sollte sich, wie Dhrtarastra,
von einem sadhu wie Vidura belehren lassen und so von den
Auswirkungen des modernen Lebens gelautert werden.

Maharaja Yudhisthira konnte weder seine beiden Onkel, Dhrtarastra
und Vidura, noch Gandhari, die Tochter Kbénig Subalas, im Palast
finden. Es verlangte ihn danach, sie zu sehen, und so befragte er
Sanjaya, den Privatsekretar Dhrtarastras.

Vers 32
Maharaja Yudhisthira wandte sich voller Besorgnis an Sanjaya, der
dort sal}, und fragte: O Safijaya, wo ist unser Onkel, der alt und
zudem blind ist.

Vers 33
Wo ist mein Wohltater, Onkel Vidura, und wo ist Mutter Gandhari,
die sehr bekiimmert ist, weil alle ihre Sohne tot sind? Auch mein
Onkel Dhrtarastra war wegen des Todes seiner Séhne und Enkel
sehr traurig. Zweifellos bin ich héchst undankbar. Hat er vielleicht
meine Vergehen zu ernst genommen und sich mit seiner Frau in der
Ganga ertrankt?

Erlauterung
Die Pandavas, insbesondere Maharaja Yudhisthira und Arjuna,
hatten die Folgen der Schlacht von Kuruksetra vorausgesehen, und
daher hatte Arjuna den Kampf zunachst abgelehnt; doch es war der
Wille des Herrn, und so wurde der Kampf - ausgetragen. Die
Folgen, namlich groRe Familientrauer, waren, wie die Pandavas es
geahnt hatten, tatsachlich eingetreten, und Maharaja Yudhisthira
war sich stets der schwierigen Lage seines Onkels Dhrtarastra und
seiner Tante GandharT bewusst und umsorgte sie in ihrem Alter und
ihrer Trauer in jeder erdenklichen Weise. Als er sie im Palast nicht
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finden konnte, hegte er daher naturlicherweise Befurchtungen und
Uberlegte, ob sie vielleicht zur Ganga hinuntergegangen waren. Er
hielt sich fir undankbar, denn Maharaja Dhrtarastra hatte den
vaterlosen Pandavas alle Mdglichkeiten geboten, koniglich zu leben,
und Yudhisthira hatte daflr alle seine Sohne in der Schlacht von
Kuruksetra getdtet. Als frommer Mann sah Maharaja Yudhisthira
seine eigenen Missetaten, die sowieso unvermeidlich gewesen
waren, jedoch niemals die Vergehen, die sein Onkel und dessen
Leute begangen hatten. Durch den Willen des Herrn hatte
Dhrtarastra die Reaktionen auf seine Siinden erlitten; doch
Maharaja Yudhisthira dachte nur an seine eigenen, unvermeidlichen
Vergehen. Das ist die Natur eines guten Menschen und Geweihten
des Herrn. Ein Gottgeweihter sucht den Fehler niemals bei den
anderen, sondern versucht, seine eigenen zu finden, um sie so weit
wie moglich wiedergutzumachen.

Vers 34
Als mein Vater, Pandu, niederstlirzte und wir alle noch kleine Kinder
waren, beschitzten uns beide Onkel vor allem moglichen Unheil.
Stets waren sie unsere Wohltater. Ach, wo sind sie nur
hingegangen?

Vers 35
Siata Gosvami sprach: Safjaya, der seinen Herrn nicht gesehen
hatte, konnte Maharaja Yudhisthira aus Mitgefiihl fir Dhrtarastra
und aus Betroffenheit keine klare Antwort geben.

Erlauterung
Safijaya war sehr lange der personliche Diener Maharaja
Dhrtarastras gewesen und hatte Gelegenheit gehabt, dessen Leben
zu studieren. Als er nun sah, dass Dhrtarastra ohne sein Wissen
den Palast verlassen hatte, kannte sein Kummer keine Grenzen. Er
empfand tiefes Mitleid mit Dhrtarastra, denn Kénig Dhrtarastra hatte
im »Spiel« der Schlacht von Kuruksetra alles verloren - Leute sowie
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Besitz -, und zu guter Letzt mussten der Kénig und die Kdnigin in
bitterer Enttauschung ihr Heim verlassen. Er beurteilte die Lage von
seinem eigenen Standpunkt aus, denn er wusste nicht, dass Vidura
Dhrtarastras innere Sicht erweckt hatte und dass dieser daher den
dunklen Brunnen des Zuhauses voll Begeisterung und voll
Vorfreude auf ein besseres Leben verlassen hatte. Solange man
nicht von einem besseren Leben nach der Entsagung des
gegenwartigen Lebens Uberzeugt ist, kann man sich nicht auf der
Lebensstufe der Entsagung halten, indem man einfach nur
aulerlich das Gewand wechselt oder von zuhause fernbleibt.

Vers 36
Zunachst einmal beruhigte er allmahlich seinen Geist mit Hilfe der
Intelligenz, und wahrend er seine Tranen trocknete und an die Filke
seines Herrn, Dhrtarastra, dachte, begann er Maharaja Yudhisthira
zu antworten.

Vers 37
Safjaya sagte: Mein lieber Nachfahre der Kuru - Dynastie, ich weil}
nichts von dem Entschlu® deiner beiden Onkel und Gandharis. O
Kdnig, ich bin von diesen grolRen Seelen getauscht worden.

Erlauterung
Dass grof’e Seelen andere tduschen, mag einen verwundern, doch
es ist eine Tatsache, dass grofle Seelen andere um einer wichtigen
Sache willen manchmal tduschen. Es wird berichtet, dass Krsna
selbst Yudhisthira den Rat gab, Dronacarya zu bellgen, denn auch
in diesem Fall ging es um eine wichtige Sache. Der Herr winschte
es, und deshalb war es eine wichtige Angelegenheit. Die
Zufriedenheit des Herrn ist fur die Geweihten entscheidend, und die
hochste Vollkommenheit des Lebens besteht darin, den Herrn durch
die Erflllung seiner vorgeschriebenen Pflichten zufriedenzustellen.
So lautet die Anweisung der Gita und des Bhagavatam. Dhrtarastra
und Yidura, denen Gandhari folgte, teilten Sanjaya ihren Entschluf
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nicht mit, obwohl er als Dhrtarastra persénlicher Assistent standig
mit diesem zusammen gewesen war. Nie hatte Sanjaya geglaubt,
dass Dhrtarastra irgendetwas tun wiirde, ohne ihn vorher um Rat zu
fragen. Doch Dhrtarastas Aufbruch von zuhause war so geheim,
dass nicht einmal Sanjaya davon unterrichtet werden konnte. Auch
Sanatana Gosvami tduschte den Gefangniswarter, als er sich auf
den Weg zu S Caitanya Mahaprabhu machte, und &hnlich
handelte auch Raghunatha dasa Gosvami, als er seinen Priester
tauschte und sein Zuhause fur immer verlie, um zur Zufriedenheit
des Herrn handeln zu kénnen. Wenn es darum geht, den Herrn
zufriedenzustellen, ist alles gut, denn es steht in Beziehung zur
absoluten Wahrheit. Auch uns bot sich die gleiche Gelegenheit, die
Familienangehdrigen zu tduschen und das Zuhause zu verlassen,
um uns im Dienst des Srimad - Bhagavatam betéatigen zu kénnen.
Diese List war um einer grolten Sache willen nétig. Aus einem
solchen transzendentalen Betrug entstent fir keinen der
Betroffenen ein Nachteil.

Vers 38
Als Sanjaya so sprach, erschien Sri Narada, der machtvolle
Geweihte des Herrn, der sein tumburu trug, auf dem Schauplatz.
Maharaja Yudhisthira und seine Brider empfingen ihn gebihrend,
indem sie sich von ihren Sitzen erhoben und ihm Ehre erwiesen.

Erlauterung
Devarsi Narada wird hier als Bhagavan bezeichnet, weil er einer der
vertrautesten Geweihten des Herrn ist. Der Herr und seine ihm sehr
nahe stehenden Geweihten werden von denen, die wirklich im
liebevollen Dienst des Herrn tatig sind, als auf derselben Stufe
stehend behandelt. Solche vertraute Gottgeweihte sind dem Herrn
sehr lieb, denn sie reisen Uberall umher, um seinen Ruhm ihren
Fahigkeiten gemal zu predigen, und sie versuchen ihr Bestes, die
Nichtgottgeweihten zu Gottgeweihten zu machen, um sie auf die
Stufe geistiger Gesundheit zu erheben. Eigentlich kann ein
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Lebewesen aufgrund seiner wesenseigenen Stellung gar kein
Nichtgottgeweihter sein; wenn aber jemand trotzdem ein
Nichtgottgeweihter oder Unglaubiger wird, muss man verstehen,
dass der Betreffende nicht gesund ist. Die vertrauten Geweihten
des Herrn unterziehen solch getduschte Lebewesen einer
Behandlung und sind daher in den Augen des Herrn in hdchstem
Male Freude spendend. In der Bhagavad - Gita (18.69) sagt der
Herr, dass ihm niemand lieber ist als derjenige, der seinen Ruhm
predigt, um die Unglaubigen und Nichtgottgeweihten zu bekehren.
Personlichkeiten wie Narada muss die ihnen gebihrende Achtung
erwiesen werden, und zwar mussen sie genauso geehrt werden,
wie man die Persoénlichkeit Gottes selbst ehrt. Maharaja Yudhisthira
gab mit seinen edlen Brlidern das Beispiel, wie man einen reinen
Geweihten des Herrn wie Narada empfangt, der keine andere
Aufgabe hat, als mit seiner vina, einem Saiteninstrument, die
Herrlichkeit des Herrn zu besingen.

Vers 39
Maharaja Yudhisthira sprach: O Géttlicher, weder weild ich, wohin
meine beiden Onkel gegangen sind, noch kann ich meine
asketische Tante finden, die Uber den Verlust ihrer S6hne sehr
bekimmert ist.

Erlauterung
Maharaja Yudhisthira war sich als gute Seele und Geweihter des
Herrn stets bewusst, wie schmerzlich es fiir seine Tante war, dass
sie ihre S6hne verloren hatte, und wie viele Leiden sie als Asketin
ertrug. Ein Asket lasst sich nie von irgendwelchen Leiden aus der
Fassung bringen; das macht ihn auf dem Pfad des spirituellen
Fortschritts stark und entschlossen. Kénigin Gandhari ist durch den
wunderbaren Charakter, den- sie in vielen schwer zu bewaltigenden
Situationen unter Beweis stellte, das typische Beispiel einer Asketin.
Sie war eine vorbildliche Frau als Mutter, Gemahlin und Asketin,
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und nur selten in der Weltgeschichte findet man eine Frau ihres
Formates.

Vers 40
Du bist wie der Kapitén eines Schiffes auf einem weiten Meer, und
du kannst uns an unser Ziel bringen. Als die gottliche Personlichkeit,
Devarsi Narada, der grofdte unter den gottgeweihten Philosophen,
so begrifit wurde, begann er zu sprechen.

Erlauterung

Es gibt verschiedene Arten von Philosophen, und die grof3ten unter
ihnen sind diejenigen, die die hochste Persdnlichkeit Gottes
gesehen und sich dem transzendentalen liebevollen Dienst des
Herrn geweiht haben. Von all diesen reinen Geweihten des Herrn ist
Devarsi Narada der hervorragendste, und daher wird er hier als der
grofdite unter allen gottgeweihten Philosophen bezeichnet. Solange
man kein ausreichend gelehrter Philosoph geworden ist, indem man
die Vedanta - Philosophie von einem echten spirituellen Meister
horte, kann man kein gelehrter Gottgeweihter und Philosoph sein.
Man muss sehr viel Vertrauen haben wund gelehrt und
entsagungsvoll sein; sonst kann man kein reiner Gottgeweihter sein.
Ein reiner Geweihter des Herrn kann uns an das andere Ufer des
Meeres der Unwissenheit bringen. Devarsi Narada pflegte den
Palast Maharaja Yudhisthiras zu besuchen, weil alle Pandavas reine
Geweihte des Herrn waren, und der Devarsi war stets bereit, ihnen,
wann immer erforderlich, mit gutem Rat zur Seite zu stehen.

Vers 41
SrT Narada sprach: O frommer Kdnig, beklage niemanden, denn
jeder untersteht der Aufsicht des héchsten Herrn. Deshalb verehren
ihn alle Lebewesen samt ihren Fihrern, um wohlbeschitzt zu sein.
Er allein ist es, der sie zusammenfihrt und wieder trennt.
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Erlauterung

Jedes Lebewesen, halte es sich nun in der materiellen oder in der
spirituellen Welt auf, untersteht der Aufsicht des héchsten Herrn,
der Personlichkeit Gottes. Angefangen von Brahmaji, dem
Oberhaupt dieses Universums, bis hinunter zur unbedeutenden
Ameise, gehorchen alle dem Befehl des hdchsten Herrn. Somit
besteht die wesenseigene Stellung des Lebewesens darin, dem
hochsten Herrn untergeordnet zu sein. Das tdrichte Lebewesen,
insbesondere der Mensch, lehnt sich kiinstlich gegen die Gesetze
des hochsten auf und wird folglich als asura oder Gesetzesbrecher
bestraft. Das Lebewesen wird auf Anweisung des hochsten Herrn in
eine bestimmte Lage gebracht und auf seinen Befehl oder den
seiner ermachtigten Vertreter hin wieder aus dieser Stellung entfernt
Brahma, Siva, Indra, Candra, Maharaja Yudhisthira oder, in der
modernen Geschichte, Napoleon, Akbar, Alexander, Gandhi,
Shubhash und Nehru - alle sind Diener des héchsten Herrn und
werden nach dem unabanderlichen Willen des Herrn in ihre Stellung
gebracht und wieder daraus entfernt. Keiner von ihnen ist
unabhangig. Obwohl solche Menschen oder Fuhrer aufbegehren
und die Vorherrschaft des hochsten Herrn nicht anerkennen wollen,
werden sie durch verschiedene Leiden immer harteren Gesetzen
der materiellen Welt unterworfen. Daher sagen nur die Tdrichten, es
gebe keinen Gott. Maharaja Yudhisthira war von dieser
offensichtlichen ~ Wahrheit Uberzeugt, denn das pldtzliche
Verschwinden seiner alten Onkel und seiner Tante hatten ihn
schwer getroffen. Dhrtarastra hatte seine Lage seinen vergangenen
Taten zu verdanken; er hatte die Reaktionen, die ihm in der
Vergangenheit erwachsen waren, bereits erlitten bzw. genossen;
doch sein gunstiges Schicksal wollte es, dass er einen guten
jungeren Bruder bekam, namlich Vidura, auf dessen Anweisung hin
er das Haus verliel, um einen Schluf3strich unter sein materielles
Dasein zu ziehen.
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Fir gewohnlich kann niemand an dem ihm zustehenden Gliick und
Leid durch Plane etwas andern. Jeder muss es so hinnehmen, wie
es durch die subtile Fligung kalas, der unbesiegbaren Zeit, auf ihn
zukommt. Der Versuch, sich dem zu widersetzen, ist sinnlos.

Es ist daher das Klugste, sich um Erlésung zu bemuihen. Dieses
Vorrecht ist nur dem Menschen gegeben, denn seine geistige
Tatigkeit und seine Intelligenz sind entwickelt. Nur fir den
Menschen gibt es verschiedene Anweisungen, wie er in der
menschlichen Daseinsform Erlésung erlangen kann. Jemand, der
diese ihm aufgrund seiner hoheren Intelligenz gebotene
Gelegenheit missbraucht, ist wahrhaft verdammt und wird
verschiedenen Leiden ausgesetzt, sei es im jetzigen Leben oder in
der Zukunft. Das ist die Art und Weise, wie der hochste jeden
beherrscht.

Vers 42
Wie eine Kuh, die man mit einem langen Strick durch die Nase
angebunden hat, eingeschrankt ist, so sind auch die Menschen
durch verschiedene vedische Anweisungen gefesselt und dazu
gezwungen, den Befehl des héchsten zu gehorchen.

Jedes Lebewesen, ob Mensch oder Vogel oder Sdugetier, glaubt, es
sei frei, doch in Wirklichkeit ist niemand von den strengen Gesetzen
des Herrn frei. Die Gesetze des Herrn sind streng, weil sie unter
keinen Umstanden umgangen werden koénnen. Von Menschen
gemachte Gesetze mogen von gerissenen Verbrechern umgangen
werden, doch die Regeln des héchsten Gesetzgebers lassen sich
nicht im Geringsten missachten. Ein geringfiigiger Versto? gegen
die von Gott gemachten Gesetze kann den Gesetzesbrecher in
grolle Gefahr bringen. Solche Gesetze des hdchsten sind im
Allgemeinen als die Regeln der Religion bekannt, und obwohl sie
unter verschiedenen Bedingungen unterschiedlich formuliert sein
mdgen, ist das Prinzip der Religion Uberall das gleiche, namilich,
dass man den Befehlen des hochsten Gottes gehorchen muss. Das
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ist die Bedingung des materiellen Daseins. Alle Lebewesen in der
materiellen Welt haben durch eigene Wahl die Gefahr des
bedingten Lebens auf sich genommen und sind so den Gesetzen
der materiellen Natur in die Falle gegangen. Der einzige Weg, der
Verstrickung zu entkommen, besteht darin, wieder bereitwillig dem
hdchsten zu gehorchen. Anstatt sich jedoch aus der Gewalt mayas,
der lllusion, zu befreien, lassen sich tdrichte Menschen durch
verschiedene Bezeichnungen fesseln und nennen sich Brahmanas,
Ksatriyas. Vaisyas. Stdras, Hindus, Moslems, Inder, Europaer,
Amerikaner, Chinesen und vieles andere mehr und flihren so die
Befehle des Herrn unter dem Einfluss der jeweiligen schriftlichen
oder gesetzlichen Verflgungen aus. Die vom Staat erlassenen
Gesetze sind unvollkommene Nachahmungen der religidsen
Gebote. Der sakulare oder vielmehr gottlose Staat erlaubt den
Birgern, die Gesetze Gottes zu brechen, hindert sie aber daran,
gegen die Gesetze des Staates zu verstoRen, mit dem Ergebnis,
dass die Masse der Menschen durch den Verstol3 gegen die
Gesetze Gottes mehr leidet, als sie durch Gehorsam gegenuber
den unvollkommenen, menschengemachten Gesetzen gewinnt.
Jeder Mensch ist aufgrund der ihm vom materiellen Dasein
auferlegten Bedingtheit von Natur aus unvollkommen, und daher ist
es selbst dem materiell fortgeschrittensten Menschen nicht méglich,
eine vollkommene Gesetzgebung zu verfliigen. Auf der anderen
Seite gibt es in den Gesetzen Gottes keine solche
Unvollkommenheit. Wenn wir uns in den Gesetzen Gottes
unterweisen lassen, ist eine behelfsmalige gesetzgebende
Versammlung zielloser Menschen nicht mehr notwendig. Die
behelfsmaligen  Gesetze der Menschen  sind immer
anderungsbedurftig; doch bei den gottgemachten Gesetzen gibt es
keine Anderung, denn sie sind von der allvollkommenen
Personlichkeit Gottes vollendet verfigt worden. Die Anweisungen
der Schriften sind unter Berlcksichtigung der verschiedenen
Lebensbedingungen von befreiten Vertretern Gottes niedergelegt
worden, und wenn die bedingten Lebewesen die Befehle des Herrn
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befolgen, werden sie allmahlich aus der Gewalt des materiellen
Daseins frei. Die eigentliche Stellung des Lebewesens ist es, ewiger
Diener des hdchsten Herrn zu sein. In seinem befreiten Zustand
dient es dem Herrn in transzendentaler Liebe und genief3t so ein
Leben vollkommener Freiheit - manchmal auf der gleichen Ebene
wie der Herr oder sogar in einer dem Herrn (bergeordneten
Stellung. In der bedingten, materiellen Welt hingegen will jedes
Lebewesen Herr Gber andere Lebewesen sein. Diese Haltung des
Beherrschenwollens wird durch die Tauschung mayas zur Ursache
einer noch groferen Ausweitung des bedingten Lebens. So wird
das Lebewesen in der materiellen Welt weiter bedingt, bis es seinen
urspringlichen Zustand als ewiger Diener wiederentdeckt und sich
dem Herrn ergibt. So lautet die letzte Anweisung der Bhagavad -
Gita (18.66) und aller anderen anerkannten Schriften der Welt.

Vers 43
So, wie ein spielendes Kind seine Spielsachen aufeinanderstapelt
und wieder umwirft, wenn es Lust dazu hat, so fihrt der
unabanderliche Wille des Herrn Menschen zusammen und trennt
sie wieder.

Erlauterung
Wir missen begreifen, dass die jeweilige Stellung, in der wir uns
jetzt befinden, unseren vergangenen Taten gemal vom hdchsten
Willen des Herrn bestimmt worden ist. Wie es in der Bhagavad -
Gita (13.23) heil’t, ist der Herr als der lokalisierte Paramatma im
Herzen jedes Lebewesens gegenwartig und kennt daher unsere
Handlungen in jedem Abschnitt unseres Lebens. Er Iasst uns die
Reaktionen auf unser Tun zukommen, indem er uns an einen
bestimmten Ort schickt. Der Sohn eines reichen Mannes kommt nur
deshalb mit einem Silberl6ffel im Mund zur Welt, weil er eine solche
Stellung verdient hat und sie deshalb durch den Willen des Herrn
bekommt. Und in dem Augenblick, wo das Kind seinen Platz wieder
verlassen muss, wird es ebenfalls vom Willen des hdchsten Herrn
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getragen, selbst wenn das Kind oder der Vater die glickliche
Beziehung nicht aufgeben mdchten. Das Gleiche gilt im Falle eines
armen Mannes. Weder der Reiche noch der Arme haben den
geringsten Einfluss auf solche Begegnungen und Trennungen von
Lebewesen.

Das Beispiel des spielenden Kindes und seines Spielzeugs darf
nicht falsch verstanden werden. Jemand mag einwenden, der Herr
sei verpflichtet, uns die Ergebnisse unserer Handlungen zukommen
zu lassen, und daher kénne das Beispiel eines spielenden Kindes
nicht angefiihrt werden. Dem ist aber nicht so. Wir missen uns stets
vor Augen halten, dass der Herr der hochste Wille ist; er ist deshalb
an kein Gesetz gebunden. Im Allgemeinen gilt das Gesetz des
karma, das heilt, man bekommt das Ergebnis seiner Handlungen;
doch in besonderen Fallen werden solche Reaktionen durch den
Willen des Herrn geéndert. Aber diese Anderung kann nur durch
den Willen des Herrn veranlasst werden, nicht auf andere Weise.
Somit ist der in diesem Vers angefuhrte Vergleich mit dem
spielenden Kind durchaus treffend, denn der hochste Wille hat die
absolute Freiheit, alles zu tun, was ihm beliebt, und weil er
allvollkommen ist, gibt es in keiner seiner Aktionen oder Reaktionen
einen Fehler. Der Herr andert die Reaktionen auf Handlungen vor
allem dann, wenn es um einen reinen Gottgeweihten geht. In der
Bhagavad - Gita (9.30 - 31) versichert der Herr, dass er einen
reinen Geweihten, der sich ihm bedingungslos ergeben hat, vor
allen Arten von Reaktionen auf Stinden bewahrt, und hiertiber kann
es keinen Zweifel geben. In der Weltgeschichte gibt es Hunderte
von Beispielen von Reaktionen, die der Herr anderte. Wenn der
Herr die Reaktionen auf vergangene Taten eines Menschen zu
andern vermag, wird er natlrlich auch nicht von irgendwelchen
Reaktionen auf seine eigenen Taten gebunden. Er ist vollkommen
und steht zu allen Gesetzen in transzendentaler Stellung.
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Vers 44
O Kobnig, ob du nun die Seele als ein ewiges Prinzip und den
materiellen Korper als verganglich ansiehst oder ob du glaubst,
alles existiere in der unpersonlichen absoluten Wahrheit oder sei
eine unerklarliche Verbindung von Materie und spiritueller Natur - in
jedem Fall haben Trennungsgefiihle ihre Ursache nur in
tduschender Zuneigung und nichts anderem.

Erlauterung

Jedes Lebewesen ist ein individueller Bestandteil des hdchsten
Wesens und seiner wesenseigenen Stellung nach ein
untergeordneter, unterstitzender Diener des Herrn. So verhalt es
sich in Wirklichkeit. Sowohl im bedingten, materiellen Dasein als
auch im befreiten Zustand des vollkommenen Wissens und der
Ewigkeit untersteht das Lebewesen ewig der Aufsicht des hochsten
Herrn. Doch diejenigen, die kein echtes Wissen haben, stellen
bezlglich der wesenseigenen Stellung des Lebewesens viele
erdachte Philosophien auf. Alle philosophischen Schulen geben
jedoch zu, dass das Lebewesen ewig und der es bedeckende
Korper aus flnf materiellen Elementen zeitweilig und verganglich
ist. Das ewige Lebewesen wandert durch das Gesetz des karma
von einem materiellen Kérper zum nachsten, und materielle Kérper
sind von ihrem Aufbau her von vornherein verganglich. Es besteht
daher kein Grund zur Klage, wenn die Seele in einen anderen
Korper befordert wird oder der Kérper auf einer bestimmten Stufe
vergeht. Manche Menschen glauben auch, die Seele verschmelze
mit dem hdchsten spirituellen Wesen, wenn sie aus dem materiellen
Kafig befreit sei, und wieder andere glauben nicht an die Existenz
der spirituellen Natur oder Seele, sondern nur an greifbare Materie.
Taglich erleben wir zahllose Wandlungen der Materie von einer
Form zu einer anderen, doch wir beklagen solche Veranderungen
nicht. In allen oben erwahnten Fallen ist die Kraft der goéttlichen
Energie nicht aufzuhalten; niemand hat einen Einfluss auf sie, und
so gibt es keinen Grund zu klagen.
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Vers 45
Leg daher deine aus Unwissenheit Uber das Selbst entstandene
Sorge ab. Du denkst jetzt dariiber nach, wie sie, die hilflosen, armen
Geschopfe, ohne dich Gberleben kénnen.

Erlauterung

Wenn wir glauben, unsere Kinder und Anverwandten seien hilflos
und auf uns angewiesen, zeugt dies nur von unserer Unwissenheit.
Jedem Geschopf wird je nach seiner in der materiellen Welt
erlangten Stellung durch die Weisung des hdchsten Herrn aller
Schutz gewahrt. Der Herr ist als bhata - bhrt bekannt, das heift,
derjenige, der alle Lebewesen beschitzt. Man sollte deshalb
einfach seine Pflicht erflllen. Nur der héchste Herr kann andere
beschitzen. Dieser Punkt wird im nachsten Vers naher erlautert.

Vers 46
Unser grobmaterieller Korper, der aus funf Elementen besteht, wird
bereits von der ewigen Zeit (kala), vom Tun (karma) und von den
Erscheinungsweisen der Natur (guna) beherrscht. Wie kann er dann
andere beschitzen, wenn er sich selbst schon im Rachen der
Schlange befindet?

Erlauterung
Alle Bewegungen der Welt, die mittels politischer, gesellschaftlicher,
wirtschaftlicher und kultureller Propaganda fir Freiheit eintreten,
kdnnen niemandem helfen, denn sie unterstehen einer hoheren
Macht. Das bedingte Lebewesen wird vollig von der materiellen
Natur beherrscht, die durch die ewige Zeit und Handlungen unter
dem Gebot der verschiedenen Erscheinungsweisen der Natur
reprasentiert wird. Es gibt drei materielle Erscheinungsweisen der
Natur, und zwar Tugend, Leidenschaft und Unwissenheit. Wenn
man sich nicht in der Erscheinungsweise der Tugend befindet, kann
man die Dinge nicht so sehen, wie sie sind. Der Leidenschaftliche
und der Unwissende sehen daher die Dinge nicht so, wie sie sind.
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Deshalb kann jemand, der leidenschaftlich und unwissend ist, seine
Handlungen nicht in die richtige Bahn lenken. Nur jemand in der
Erscheinungsweise der Tugend kann anderen bis zu einem
gewissen Grade helfen. Die meisten Menschen sind leidenschaftlich
und unwissend, und daher kénnen ihre Pladne und Vorhaben
anderen kaum nitzen. Uber den Erscheinungsweisen der
materiellen Natur steht die ewige Zeit, die als kala bezeichnet wird,
weil sie die Form aller Dinge in der materiellen Welt verandert.
Selbst wenn wir in der Lage sind, etwas vorlibergehend
Segensreiches zu tun, wird die Zeit daflir sorgen, dass das gute
Vorhaben friher oder spater scheitern wird. Das Einzige, was man
tun kann, ist, sich von der ewigen Zeit zu befreien, die man auch
kala - sarpa nennt und die mit einer Kobra verglichen wird, deren
Biss immer toédlich ist. Wer von einer Kobra gebissen wurde, kann
von niemandem mehr gerettet werden. Das beste Mittel, aus den
Fangen der kobragleichen kala und den mit ihr verbundenen
Erscheinungsweisen der Natur zu entkommen, ist, wie in der
Bhagavad - Gita 04.26) empfohlen wird, Bhakti - yoga. Die héchste
Vollkommenheit aller philanthropischen Téatigkeiten besteht darin,
jeden mit der Aufgabe zu betrauen, Bhakti - yoga auf der ganzen
Welt zu predigen, denn das allein kann die Menschen vor der
Unterjochung durch die materielle Natur, maya, retten, die, wie oben
beschrieben, von kala, karma und guna reprasentiert wird. In der
Bhagavad - Gita (14.26) wird dies eindeutig bestatigt.

Vers 47
Diejenigen, die keine Hande haben, sind die Beute derer, die Hande
haben; diejenigen ohne Beine sind die Beute der Vierbeiner. Die
Schwachen bilden die Nahrung der Starken, und die allgemeine
Regel sieht vor, dass ein Lebewesen dem anderen als Nahrung
dient.
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Erlauterung
Im Kampf ums Dasein gibt es durch den héchsten Willen ein
systematisches Gesetz des Uberlebens, und niemand kann diesem
Gesetz ausweichen, moge er auch noch so viele Plane schmieden.
Die Lebewesen, die gegen den Willen des héchsten Wesens in die
materielle Welt gekommen sind, stehen unter der Aufsicht einer
hdheren, maya - sakti genannten Macht, die der bevollmachtigte
Vertreter des Herrn ist, und diese daivi - maya hat die Aufgabe, die
bedingten Seelen durch drei verschiedene Arten von Leiden zu
plagen, von denen eines in diesem Vers erklart wird: Der Schwache
dient dem Starken als Nahrung. Niemand ist stark genug, um den
Angriff eines Starkeren erfolgreich abwehren zu kdnnen, und durch
den Willen des Herrn gibt es systematische Einteilungen in
Schwache, Starkere und Starkste. Es gibt keinen Grund zu klagen,
wenn ein Tiger ein schwacheres Wesen - auch wenn es ein
Mensch ist - frisst, denn so sieht es das Gesetz des hochsten Herrn
vor. Doch obwohl das Gesetz besagt, dass der Mensch sich von
anderen Lebewesen erndhren muss, gilt auch das Gesetz des
gesunden Menschenverstandes, denn der Mensch soll den
Gesetzen der Schrift gehorchen. Dies ist anderen Tieren nicht
maoglich. Der Mensch soll Selbstverwirklichung erlangen, und daher
darf er nichts essen, was nicht zuerst dem Herrn geopfert wurde.
Der Herr nimmt von seinem Geweihten alle Arten von Speisen an,
die aus Pflanzen, wie Frichten, Gemise und Getreide, zubereitet
worden sind. Frichte, Gemuse und Milch, auf verschiedene Weise
zubereitet, kbnnen dem Herrn geopfert werden, und nachdem der
Herr die Speise angenommen hat, darf der Geweihte am prasada
teilhaben, wodurch allmahlich alle Leiden im Kampf ums Dasein
gelindert werden. Die Bhagavad - Gita (9.26) bestétigt dies. Selbst
diejenigen, die es gewohnt sind, Tiere zu essen, kdnnen ihre Speise
unter bestimmten, von religiésen Riten festgelegten Bedingungen
opfern, allerdings nicht unmittelbar dem Herrn, sondern einem
seiner Vertreter. Die Weisungen der Schriften sind nicht dafir
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bestimmt, die Tieresser zu bestarken, sondern sie durch
regulierende Prinzipien einzuschranken.

Schwéchere Lebewesen dienen starkeren Lebewesen als Nahrung.
Niemand braucht sich, ganz gleich, in welcher Lage er sich befindet,
um seinen Unterhalt zu sorgen, denn es gibt Uberall Lebewesen,
und nirgendwo verhungert jemand aus Nahrungsmange. Narada
Muni rat Maharaja Yudhisthira, sich keine Sorgen zu machen, dass
seine Onkel Mangel leiden kénnten, denn sie konnten von Pflanzen
leben, die in den Urwaldern als prasada des hochsten Herrn zur
Verfigung stehen, und so den Pfad der Befreiung erfolgreich
beschreiten.

Die Ausbeutung des schwacheren Lebewesens durch das starkere
ist das natlrliche Gesetz des Daseins; standig wird in den
verschiedenen Reichen der Lebewesen der Versuch unternommen,
die Schwachen zu verschlingen. Es ist nicht mdglich, dieser
Neigung unter materiellen Bedingungen mit kinstlichen Mitteln
Einhalt zu gebieten; es ist nur moglich, wenn man durch die
Anwendung spiritueller Regulierungen das spirituelle Bewusstsein
des Menschen wiedererweckt. Die spirituellen regulierenden
Prinzipien jedoch gestatten es dem Menschen nicht, einerseits
schwachere Tiere 2zu schlachten und andererseits seine
Mitmenschen friedliche Koexistenz zu lehren. Wie kann der Mensch
ein friedvolles Dasein in der menschlichen Gesellschaft erwarten,
wenn er den Tieren keine friedliche Koexistenz zugesteht? Die
blinden Fihrer missen daher zunachst das hochste Wesen
verstehen und dann versuchen, das Konigreich Gottes zu errichten.
Das Konigreich Gottes oder Rama - rajya ist ohne das Erwachen
von Gottesbewulltsein in der Masse der Weltbevdlkerung
unmaoglich.

Vers 48

Daher, o Konig, solltest du dein ganzes Augenmerk auf die héchste
Personlichkeit Gottes richten, die einer ohne einen Zweiten ist und
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sich durch verschiedene Energien manifestiert und sowohl innen als
auch auf3en weilt.

Erlauterung
Die hdchste Persdnlichkeit Gottes ist einer ohne einen Zweiten,
doch er manifestiert sich durch verschiedene Energien, da er von
Natur aus glickselig ist. Die Lebewesen sind Manifestationen seiner
marginalen Energie. Sie sind dem Wesen nach gleich wie der Herr,
und es gibt ihrer unzahlige - sowohl innerhalb als auch auf3erhalb
der inneren und der aulleren Energie des Herrn. Da die spirituelle
Welt eine Manifestation der inneren Energie des Herrn ist, sind die
Lebewesen innerhalb dieser inneren Kraft dem Wesen nach eins
mit dem Herrn, ohne von der auferen Kraft verunreinigt zu sein.
Obwohl dem Wesen nach gleich wie der Herr, manifestiert sich das
Lebewesen verzerrt, wenn es von der materiellen Welt verunreinigt
wird, und so erfahrt es scheinbares Glick und Leid in der
materiellen Welt. Doch solche Erfahrungen sind nur duferlich und
berihren die spirituelle Seele nicht. Die Wahrnehmung solch
aulerlichen Gliicks und Leids hat seine Ursache allein darin, dass
das Lebewesen seine Eigenschaften vergessen hat, die denen des
Herrn gleich sind. Vom Herrn Selbst kommt jedoch ein regelmagiger
Strom von Weisungen von innen und von auflen her, um den
gefallenen Zustand des Lebewesens zu berichtigen. Von innen her
berichtigt er das begehrende Lebewesen als lokalisierter
Paramatma und von aufen durch seine Reprasentanten, namlich
den spirituellen Meister und die offenbarten Schriften. Man sollte auf
den Herrn blicken; man sollte sich nicht durch die sogenannten
Manifestationen von Glick und Leid verwirren lassen, sondern
versuchen, mit dem Herrn bei seinen aufleren Bemuhungen
zusammenzuarbeiten, die dafir bestimmt sind, die gefallenen
Seelen zu berichtigen. Nur auf seinen Befehl hin sollte man
spiritueller Meister werden und mit ihm zusammenarbeiten. Man
sollte nicht zu seinem personlichen Nutzen oder eines materiellen
Gewinnes wegen spiritueller Meister werden, und auch nicht, um
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Geschafte zu machen, oder als Beruf, um so seinen
Lebensunterhalt zu verdienen. Echte spirituelle Meister, die auf den
hochsten Herrn blicken, um mit ihm zusammenzuarbeiten, sind im
Grunde dem Wesen nach gleich wie der Herr, und diejenigen, die
ihn vergessen, sind nichts anderes als verzerrte Abbilder. Narada
Muni rat Maharaja Yudhisthira daher, sich nicht durch Ereignisse
stéren zu lassen, die sogenanntes Gliick und Leid mit sich bringen,
sondern einzig auf den Herrn zu blicken, um die Mission zu erfillen,
um derentwillen der Herr herabkam. Das sei seine vornehmste
Pflicht.

Vers 49
Jene hochste Personlichkeit Gottes, SrT Krsna, ist jetzt im Gewand
der alles verschlingenden Zeit (kala - Rdpa) auf die Erde
herabgestiegen, um die Neider von der Welt zu tilgen.

Erlauterung
Es gibt zwei Arten von Menschen: die Neidischen und die
Folgsamen. Weil der eine héchste Herr der Vater aller Lebewesen
ist, sind auch die neidischen Lebewesen seine S6hne, doch man
bezeichnet sie als die Asuras oder Damonen, wahrend die
Lebewesen, die dem hdchsten Vater gehorsam sind, devatas oder
Halbgdtter genannt werden, weil sie nicht durch die materielle
Lebensauffassung verunreinigt sind. Die Asuras sind nicht nur auf
den Herrn neidisch, dessen Existenz sie zum Teil sogar ableugnen,
sondern auch auf alle anderen Lebewesen. Die Vorherrschaft der
Asuras wird gelegentlich vom Herrn berichtigt, indem er sie von der
Welt tilgt und eine Regierung von devatds wie den Pandavas
errichtet. Dass der Herr hier als verkleidete kala bezeichnet wird, ist
bedeutsam. Er ist nicht im Geringsten gefahrlich, sondern er ist die
transzendentale Gestalt von Ewigkeit, Wissen und Gliickseligkeit.
Den Gottgeweihten enthillt er seine wahre Gestalt, und den
Nichtgottgeweihten erscheint er in seiner kala - Rapa, in seiner
Form als Ursache. Diese Form des Herrn mdgen die Asuras gar
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nicht gern, und deshalb stellen sie sich den Herrn formlos vor, damit
sie sich sicher fuhlen und in dem Glauben leben konnen, der Herr
werde sie nicht vernichten.

Vers 50
Der Herr hat bereits alles getan, wozu er verpflichtet war, um den
Halbgottern zu helfen, und wartet jetzt auf das Ubrige. Ihr Pandavas
maoget warten, solange der Herr hier auf der Erde weilt.

Erlauterung
Der Herr steigt aus seinem Reich (Krsnaloka), dem hochsten
Planeten im spirituellen Himmel, herab, um den verwaltenden
Halbgottern der materiellen Welt beizustehen, wenn sie von den
Asuras schwer geplagt werden, die nicht nur auf den Herrn, sondern
auch auf seine Geweihten neidisch sind. Wie oben beschrieben,
kommen die bedingten Lebewesen aus eigenem Entschluf3 mit der
Materie in Beruhrung, getrieben von dem starken Verlangen, die
Schatze der materiellen Welt auszubeuten und vermeintliche
Beherrscher aller in ihrem Gesichtskreis liegenden Dinge zu
werden. Jeder versucht, Gott zu imitieren; solche nachgemachten
Gotter stehen in erbittertem Wettstreit miteinander und sind im
Allgemeinen als Asuras bekannt. Wenn es auf der Welt zu viele
Asuras gibt, wird sie fir die Gottgeweihten zur Holle. Wenn die Zahl
der Asuras zunimmt, betet die Masse der Bevdlkerung, die flr
gewodhnlich dem Herrn und den reinen Geweihten des Herrn
ergeben ist, einschlieBlich der Halbgotter auf den héheren Planeten,
zum Herrn, er mdge sie von dem Ubel befreien, worauf der Herr
dann entweder persdnlich aus seinem Reich herabsteigt oder einige
seiner Geweihten beauftragt, den desolaten Zustand der
menschlichen oder selbst der tierischen Gesellschaft zu berichtigen.
Solche Stérungen treten nicht nur in der menschlichen Gesellschaft
auf, sondern auch unter den Saugetieren, Vogeln und anderen
Lebewesen, einschlieRlich der Halbgoétter auf den hoheren
Planeten. Sr1 Krsna, der Herr, erschien personlich, um Asuras wie
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Karhsa, Jarasandha und Sisupala zu vernichten. Zur Zeit der
Herrschaft Koénig Yudhisthiras waren fast alle diese Asuras vom
Herrn bereits getdtet worden. Jetzt wartete er auf die Vernichtung
seiner eigenen Dynastie, der Yadu - vamsa, die durch seinen Willen
ebenfalls auf der Erde erschien. Er wollte sie von der Erde
fortnehmen, ehe er in sein ewiges Reich zurtckkehrte. Wie Vidura,
so enthillte auch Narada die bevorstehende Vernichtung der Yadu -
Dynastie nicht, sondern gab dem Koénig und seinen Bridern indirekt
den Hinweis, zu warten, bis das Ereignis eintreten und der Herr
fortgehen wiirde.

Vers 51
O Konig, dein Onkel Dhrtarastra, sein Bruder Vidura und seine Frau
Gandhari sind zur Stdseite des Himalaya gegangen, wo die grof3en
Weisen ihre Zuflucht haben.

Erlauterung
Um den klagenden Maharaja Yudhisthira zu beruhigen, sprach
Narada Muni zunachst vom philosophischen Standpunkt aus und
schilderte dann die zukinftigen Wanderungen seines Onkels, die er
dank seiner Fahigkeit, in die Zukunft zu blicken, voraussehen
konnte. Er begann darauf mit folgender Beschreibung.

Vers 52
Der Ort heil3t Saptasrota (in sieben geteilt), denn die Wasser der
heiligen Ganga teilen sich dort in sieben Arme. Dies geschah, um
die sieben grolien Rsis zu erfreuen.

Vers 53
Dhrtarastra beginnt jetzt am FluRufer bei Saptasrota mit astanga -
yoga, indem er dreimal tagliche - morgens, mittags und abends - ein
Bad nimmt, das agni - hotra (Feueropfer) durchfiihrt und nur Wasser
trinkt. Dies hilft, den Geist und die Sinne zu meistern, und befreit
vollig von zuneigungsvollen Gedanken an die Familie.
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Erlauterung
Das yoga - System ist ein mechanischer Vorgang, der dazu dient,
die Sinne und den Geist zu beherrschen und sie von der Materie auf
die spirituelle Energie zu lenken. Zu Anfang Ubt man sich in
Sitzstellungen, Meditation, spirituellen Gedanken und Manipulation
der Luftstrome im Korper, kommt dann allmahlich in Trance und
sieht schliellich die absolute Person, Paramatma. Solch
mechanische Methoden, zur spirituellen Ebene aufzusteigen,
erfordern das Befolgen einiger regulierender Prinzipien, wie dreimal
taglich ein Bad zu nehmen, so viel wie moglich zu fasten, sich
niederzusetzen und den Geist auf spirituelle Dinge zu richten und so
allmahlich von visaya oder materiellen Dingen zu l6sen. Materielles
Dasein bedeutet, in Gedanken an materielle Dinge versunken zu
sein, die nichts weiter als Trug sind. Haus und Hof, das Heimatland,
die Familie, die Gesellschaft, die Kinder, der Besitz und das
Geschéft sind einige der materiellen Bedeckungen des spirituellen
atma, und das yoga - System hilft dem bedingten atma, von all
diesen illusorischen Gedanken frei zu werden und sich allmahlich
der absoluten Person, dem Paramatma, zuzuwenden. Durch
materiellen Umgang und Erziehung lernen wir, unsere
Aufmerksamkeit nur auf oberflachliche Dinge zu richten; doch yoga
ist der Vorgang, all diese Dinge vdllig zu vergessen. Moderne
sogenannte Yogis und yoga - Systeme bieten ein paar magische
Kunststiicke dar, und Unwissende sind von solch einer Show
beeindruckt, oder sie sehen das yoga - System als billige
Heilmethode flir Krankheiten des groben Korpers an; in Wirklichkeit
aber ist das yoga - System der Vorgang, mit dem wir das vergessen
lernen kénnen, was wir uns im Laufe des Kampfes ums Daseins
angeeignet haben. Dhrtarastra war ausschlieRlich mit dem Versuch
beschaftigt, sein Familienleben angenehmer zu gestalten, indem er
den Lebensstandard seiner Séhne anhob bzw. sich um seiner
Sohne willen des Eigentums der Pandavas bemachtigte. Dies ist flr
einen grobmaterialistischen Menschen, der nichts von der
spirituellen Kraft weil, durchaus normal. Er sieht nicht, wie ihn
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solches Handeln vom Himmel in die Hélle ziehen kann. Durch die
Gnade seines jlingeren Bruders Vidura wurde Dhrtarastra erleuchtet
und durchschaute sein hochgradig illusorisches Verhalten, und
diese Erleuchtung befahigte ihn, sein Heim mit dem Ziel spiritueller
Erkenntnis zu verlassen. Sri Naradadeva sagte voraus, wie sein
spiritueller Fortschritt an einem durch die himmlische Ganga
geheiligten Ort vor sich gehen wirde. Nur Wasser zu trinken, ohne
feste Nahrung zu sich zu nehmen, wird ebenfalls als Fasten
angesehen. Dies ist notwendig, wenn man im spirituellen Wissen
Fortschritte machen will. Ein Tor mochte ein billiger yogr werden.
Yogi und bhogt sind aber zwei gegensatzliche Begriffe. Der essende
und trinkende bhogt oder frohliche GenielRer kann kein yogr sein,
denn einem yogr ist es niemals gestattet, uneingeschrankt zu essen
und zu trinken. Wir sollten zu unserem eigenen Nutzen zur Kenntnis
nehmen, wie Dhrtarastra mit seiner yoga - Praxis begann, indem er
nur Wasser trank und ruhig an einem Ort mit spiritueller Atmosphare
saB, tief in Gedanken an Sri Hari, die Personlichkeit Gottes,
versunken.

Vers 54
Jemand, der die Sitzstellungen (die yoga - asanas) und den
Atemvorgang beherrscht, kann die Sinne der Personlichkeit Gottes
zuwenden und so von den Verunreinigungen  der
Erscheinungsweisen der materiellen Natur, namlich weltlicher
Tugend, Leidenschaft und Unwissenheit, frei werden.

Erlauterung
Die einleitenden Ubungen des yoga sind &sana, pranayama,
pratyahara, dhyana, dharand und so fort. Es war sicher, dass
Maharaja Dhrtarastra in diesen vorbereitenden Ubungen erfolgreich
sein wurde, denn er sald an einem heiligen Ort und konzentrierte
sich auf ein Ziel, die hochste Personlichkeit Gottes (Hari). So waren
alle seine Sinne im Dienst des Herrn tatig. Dieser Vorgang hilft dem
Gottgeweihten direkt, von den Verunreinigungen der drei
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Erscheinungsweisen der materiellen Natur frei zu werden. Selbst
die erhabenste Erscheinungsweise, die materielle
Erscheinungsweise der Tugend, ist ebenfalls die Ursache von
materieller Knechtschaft, ganz zu schweigen von den anderen
Eigenschaften, namlich Leidenschaft und Unwissenheit.
Leidenschaft und Unwissenheit verstarken die materielle Neigung,
nach materiellem Genul® zu streben, und starke Lust bewirkt, dass
man immer mehr Reichtum und Macht haben will. Jemand, der
diese beiden unedlen Denkweisen besiegt und sich auf die Ebene
der Tugend erhoben hat, die voller Wissen und Moral ist, kann
ebenfalls die Sinne beherrschen, namlich die Augen, die Zunge, die
Nase, die Ohren und den Tastsinn. Wer sich aber den LotosfliRen
Sr1 Haris ergeben hat, wie es oben erwéhnt wird, kann alle Einfliisse
der Erscheinungsweisen der materiellen Natur transzendieren und
im Dienst des Herrn gefestigt sein. Die Methode des Bhakti - yoga
richtet die Sinne deshalb direkt auf den liebevollen Dienst des
Herrn. So verhindert der Transzendentalist, dass er materiellen
Tatigkeiten nachgeht. Diese Methode, die Sinne von materieller
Anhaftung auf den liebevollen transzendentalen Dienst des Herrn zu
lenken, wird pratyahara genannt, was durch das sogenannte
prandayama vorbereitet wird. pratyahara gipfelt letzten Endes in
samadhi, das heil3t, darin versunken zu sein, den héchsten Herrn,
Hari, mit allen Mitteln zu erfreuen.

Vers 55
Dhrtarastra wird seine reine Identitdt mit seiner Intelligenz
verschmelzen mussen und dann, verankert im Wissen um sein
eigenschaftsmafliges Einssein als Lebewesen mit dem hdchsten
Brahman, in das hochste Wesen eingehen. Um dies zu tun, wird er
sich, vom umschlossenen Himmel befreit, zum spirituellen Himmel
erheben missen.
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Erlauterung

Wenn das Lebewesen den Wunsch hat, die materielle Welt zu
beherrschen, und die Zusammenarbeit mit dem hochsten Herrn
ablehnt, kommt es mit der Gesamtheit der materiellen Welt, namlich
dem mahat - tattva, in Berlhrung, und vom mahat - tattva aus
entwickelt sich seine falsche Identifizierung mit der materiellen Welt,
der Intelligenz, dem Geist und den Sinnen. So wird seine reine
spirituelle Identitat Gberdeckt. Wenn man durch das yoga - System
seine reine spirituelle ldentitat erkennt (dieser Vorgang wird als
Selbstverwirklichung bezeichnet), muss man in seine urspriingliche
Stellung zuruckkehren, indem man die funf groben Elemente und
die feinen Elemente, den Geist und die Intelligenz, wieder mit dem
mahat - tattva verschmilzt. Wenn man sich so aus der Gewalt des
mahat - tattva befreit hat, muss man in die Existenz der Uberseele
eingehen. Mit anderen Worten, man muss erkennen, dass man dem
Wesen nach von der Uberseele nicht verschieden ist, und so
transzendiert man den materiellen Himmel durch die Intelligenz
seiner reinen ldentitdt und wird im transzendentalen liebevollen
Dienst des Herrn beschaftigt. Diese hochste Stufe der
Vollkommenheit in der Entwicklung der spirituellen Identitat erlangte
Dhrtarastra durch die Gnade Viduras und des Herrn. Der Herr
erwies ihm seine Gnade durch ein personliches Zusammensein mit
Vidura, und als Dhrtarastra tatsachlich die Anweisungen Viduras
befolgte, half ihm der Herr, die hdchste Stufe der Vollkommenheit zu
erreichen.

Weder lebt ein reiner Geweihter des Herrn auf einem Planeten des
materiellen Himmels, noch spilrt er irgendeine Verbindung mit
materiellen Elementen. Sein sogenannter materieller Korper
existiert nicht, weil er mit dem spirituellen Strom des mit dem
Interesse des Herrn identischen Wunsches geladen ist, und so ist er
immer frei von allen Verunreinigungen der Gesamtheit des mahat -
tattva. Er befindet sich immer im spirituellen Himmel, den er
erreicht, weil er durch die Wirkung seines hingebungsvollen
Dienstes in transzendentaler Stellung zu den siebenfachen
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materiellen Bedeckungen steht. Die bedingten Seelen befinden sich
innerhalb der Bedeckungen, wohingegen die befreite Seele weit
jenseits von ihnen weilt.

Vers 56
Es wird fur ihn notwendig sein, alle Tatigkeiten der Sinne, auch von
aullen bewirkte, einzustellen und der Wechselwirkung der Sinne
gegenuber, die von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur
beeinflusst wird, gleichglltig zu werden. Nachdem er allen
materiellen Pflichten entsagt hat, muss er jenseits aller Hindernisse
auf dem Pfad unerschitterlich verankert werden.

Erlauterung
Dhrtarastra hatte durch den yoga - Vorgang die Stufe der
Aufhebung aller verschiedenen materiellen Reaktionen erlangt. Die
Wirkungen der materiellen Erscheinungsweisen der Natur ziehen
das Opfer zu den unermidlichen Winschen hin, Materie zu
geniel®en, doch durch den yoga - Vorgang kann man diesem
falschen Genull entkommen. Standig ist jeder einzelne Sinn damit
beschaftigt, sich Nahrung zu suchen, und so wird die bedingte
Seele von allen Seiten bestlirmt und hat keine Gelegenheit, in einer
bestimmten Bestrebung stetig zu werden. Narada Muni wies
Maharaja Yudhisthira an, seinen Onkel nicht durch den Versuch zu
stéren, ihn nach Hause zurlickzuholen. Jetzt befand er sich jenseits
der Anziehungskraft materieller Dinge. Die materiellen
Erscheinungsweisen (die gunas) haben ihre verschiedenartigen
Tatigkeiten; doch Uber den Erscheinungsweisen der materiellen
Natur gibt es noch eine spirituelle Erscheinungsweise, die absolut
ist. Nirgutza bedeutet »ohne Reaktion«. Die spirituelle
Erscheinungsform und ihre Wirkung sind identisch; deshalb wird die
spirituelle Eigenschaft von ihrer materiellen Entsprechung durch das
Wort Nirgutza unterschieden. Nach der vollstandigen Auflésung der
Erscheinungsweisen der materiellen Natur wird man in die
spirituelle Sphéare eingelassen, und Tatigkeiten, die unter dem
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Gebot der spirituellen Erscheinungsformen ausgeflhrt werden,
heilen »hingebungsvoller Dienst« oder Bhakti. Bhakti ist folglich
Nirgutza und wird durch die unmittelbare Berihrung mit dem
Absoluten erlangt.

Vers 57
O Konig, er wird seinen Koérper hochstwahrscheinlich am fiinften
Tage von heute an verlassen, und sein Koérper wird zu Asche
werden.

Erlauterung

Narada Munis Prophezeiung verbot es Yudhisthira Maharaja, den
Ort aufzusuchen, an dem sich sein Onkel aufhielt, denn Dhrtarastra
wurde, selbst nachdem er den Kérper durch eigene mystische Kraft
verlassen hatte, keine Begrabniszeremonie brauchen; Narada Muni
deutete an, dass sein Leib von allein zu Asche verbrennen wirde.
Wenn der Yogi solche mystische Kraft erlangt, hat er die
Vollkommenheit des yoga - Systems erreicht. Er ist dann fahig, den
Korper zu einem selbstgewahlten Zeitpunkt zu verlassen und jeden
beliebigen Planeten zu erreichen, indem er den gegenwartigen
Korper durch ein selbstentziindetes Feuer zu Asche verbrennt.

Vers 58
Seine keusche Frau wird von drauf’en zusehen, wie ihr Gatte
zusammen mit seiner Strohhitte im Feuer der mystischen Kraft
verbrennt, und wird ihm dann mit wacher Aufmerksamkeit ins Feuer
folgen.

Erlauterung
Gandhari war eine vorbildlich keusche Frau, die zeit ihres Lebens
die Gefahrtin ihres Gemahls gewesen war, und daher verzweifelte
sie, als sie ihren Gatten mit seiner Hitte aus Blattern im Feuer des
mystischen yoga verbrennen sah. Nach dem Verlust ihrer
einhundert Sohne verliel sie den Palast, und im Wald musste sie
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mitansehen, wie auch ihr geliebter Gemahl starb. Jetzt flhlte sie
sich wahrhaft einsam, und so ging sie in das Feuer, in dem ihr Gatte
verbrannt war, und folgte ihm in den Tod. Wenn eine keusche Frau
in das Feuer ihres toten Gatten geht, bezeichnet man dies als den
satl - Ritus, und diese Haltung wird bei einer Frau als die hdchste
Vollkommenheit angesehen. Spater wurde dieser sati - Ritus zu
einer schandlichen, verbrecherischen Angelegenheit, denn man
zwang die Zeremonie auch Frauen auf, die nicht bereit waren, ihrem
Mann zu folgen. Im gegenwartigen, gefallenen Zeitalter ist es keiner
Frau moglich, den sati - Ritus ebenso keusch zu befolgen, wie es
Gandhart und andere Frauen in vergangenen Zeiten taten. Eine
keusche Frau wie Gandhari empfand die Trennung von ihrem
Ehemann als brennender denn wirkliches Feuer. Eine solche Frau
kann freiwillig den satl - Ritus begehen, ohne dass von jemandem
verbrecherischer Druck ausgelbt wird. Als der Ritus zur bloRRen
Formalitat erstarrte und Frauen gezwungen wurden, diesem Prinzip
zu folgen, wurde er tatsachlich verbrecherisch und musste durch ein
Staatsgesetz verboten werden. Die Prophezeiung Narada Munis an
Maharaja Yudhisthira verbot es diesem, seine verwitwete Tante
aufzusuchen.

Vers 59
Vidura wird darauf, von Freude und Kummer ergriffen, diesen
heiligen Wallfahrtsort verlassen.

Erlauterung
Vidura war erstaunt, als er sah, wie sein Bruder als befreiter Yogi
den Korper auf so wunderbare Weise verliel3, denn Dhrtarastra war
im vergangenen Leben sehr dem Materialismus verhaftet gewesen.
Natlrlich war es nur Vidura zu verdanken, dass Dhrtarastra das
ersehnte Ziel des Lebens erreichte. Vidura freute sich daher, als er
davon erfuhr, doch zugleich war er traurig, dass er seinen Bruder
nicht zu einem reinen Gottgeweihten hatte machen konnen. Dies
war nicht moglich gewesen, weil Dhrtarastra den Pandavas, die alle
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Geweihte des Herrn waren, feindlich gesinnt gewesen war. Ein
Vergehen gegen die FlRe eines Vaisnavas ist gefahrlicher als ein
Vergehen gegen die LotosfiiRe des Herrn. Vidura war zweifellos
sehr groRBherzig, als er seinem Bruder Dhrtarastra, dessen
vergangenes Leben sehr materialistisch gewesen war,
Barmherzigkeit erwies. Doch letzten Endes hing das Ergebnis
solcher Barmherzigkeit vom Willen des hoéchsten Herrn im
gegenwartigen Leben ab; deshalb erlangte Maharaja Dhrtarastra
nur Befreiung. Nach vielen solchen befreiten Leben kann man die
Stufe des hingebungsvollen Dienstes erreichen. Vidura war Uber
den Tod seines Bruders und den seiner Schwagerin sehr
erschuttert, und der Aufbruch zu einer Pilgerfahrt war das einzige
Mittel gegen dieses Leid. Daher bestand fur Maharaja Yudhisthira
keine Aussicht, Vidura, seinen tberlebenden Onkel, zurlickzurufen.

Vers 60
Nachdem der grofle Weise Narada so gesprochen hatte, stieg er
mit seiner vina in das Weltall auf. Yudhisthira bewahrte seine
Anweisungen im Herzen und war so fahig, von allem Klagen frei zu
werden.

Erlauterung
Sr1 Naradaji ist ein ewiger Raumfahrer, da er durch die Gnade des
Herrn mit einem spirituellen Kérper ausgestattet ist. Er kann ohne
Einschrankung sowohl in den materiellen als auch in den spirituellen
Welten umherreisen und innerhalb kirzester Zeit jeden Planeten
besuchen. In seinem vorangegangenen Leben war er der Sohn
einer Magd gewesen und wurde durch die Gemeinschaft mit reinen
Gottgeweihten in die Stellung eines ewigen Raumfahrers erhoben,
mit der Freiheit, sich Uberallhin zu bewegen. Man sollte daher
versuchen, dem Beispiel Narada Munis zu folgen, statt sich
vergeblich abzumihen, andere Planeten mit mechanischen Mitteln
zu erreichen. Maharaja Yudhisthira war ein frommer Koénig, und
daher war es ihm gelegentlich vergdénnt, Narada Muni zu sehen;
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jeder, der Narada Muni sehen mdchte, muss zunachst einmal
fromm sein und den Fuf3spuren Narada Munis folgen.
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Kapitel 5

Sr1 Krsna verlasst die Erde

Vers 1
Sri Siita Gosvami sprach: Arjuna begab sich nach Dvaraka, um Sri
Krsna und andere Freunde zu besuchen und vom Herrn Uber
dessen nachste Vorhaben zu erfahren.

Erlauterung

Wie es in der Bhagavad - Gita heif3t, kam der Herr auf die Erde
herab, um die Glaubigen zu beschitzen und die Gottlosen zu
vernichten, und so war die Mission des Herrn nach der Schlacht von
Kuruksetra und der Einsetzung Maharaja Yudhisthiras erfillt. Die
Pandavas, insbesondere Sri Arjuna, sind ewige Gefahrten des
Herrn, und deshalb begab sich Arjuna nach Dvaraka, um vom Herrn
Uber dessen nachste Vorhaben zu erfahren.

Vers 2
Einige Monate vergingen, und Arjuna kehrte nicht zurlick. Da
begann Maharaja Yudhisthira unheilvolle Vorzeichen zu
beobachten, die bereits in sich furchterregend waren.

Erlauterung
Sr7 Krsna, die hochste Personlichkeit Gottes, ist ad infinitum; er ist
machtiger als die machtigste Sonne, die uns bekannt ist. Wahrend
er nur einmal aus - und einatmet, werden Millionen und
Abermillionen von Sonnen von ihm geschaffen und wieder
vernichtet. Die Sonne ist in der materiellen Welt die Quelle aller
Fruchtbarkeit und materiellen Energie, und nur durch die Sonne
werden wir mit den zum Leben notwendigen Dingen versorgt.

279



Wahrend der persdnlichen Gegenwart des Herrn auf der Erde war
alles, was fir unseren Frieden und Wohistand nétig ist,
insbesondere Religion und Wissen, dank der Anwesenheit des
Herrn voll entfaltet, ebenso, wie in der Gegenwart der strahlenden
Sonne Uberallhin Licht flutet. Maharaja Yudhisthira beobachtete
Unstimmigkeiten in seinem Konigreich, und deshalb sorgte er sich
um Arjuna, der schon lange Zeit abwesend war. Auch gab es keine
Nachricht Uber die Lage in Dvaraka. Er beflirchtete den Fortgang
817 Krsnas, denn wie sonst hatten solch furchterregende Zeichen
erscheinen kénnen.

Vers 3
Er sah, dass sich die Richtung der ewigen Zeit gedndert hatte, was
sehr erschreckend war. Es traten Stérungen im regelmafigen
Wechsel der Jahreszeiten auf; die Menschen waren sehr gierig,
zornig und betriigerisch geworden, und er sah, dass sie begannen,
auf unehrliche Weise fur ihren Lebensunterhalt zu sorgen.

Erlauterung
Wenn sich die Zivilisation von der liebenden Beziehung zur
hochsten Personlichkeit Gottes losgeldst hat, greifen Symptome wie
UnregelmaRigkeiten im Ablauf der Jahreszeiten, unehrlich
verdienter Lebensunterhalt, Gier, Zorn und Betrug um sich.
UnregelmaBigkeiten im Ablauf der Jahreszeiten bedeuten, dass das
fur eine bestimmte Jahreszeit eigentimliche Wetter in einer anderen
vorherrschend wird, so zum Beispiel, wenn sich die Regenzeit auf
den Herbst verschiebt oder die Frichte und Blumen der einen
Jahreszeit in einer anderen erscheinen. Ein gottloser Mensch ist
unverbesserlich gierig, zornig und betrligerisch. Er scheut sich nicht,
seinen Lebensunterhalt mit jedem beliebigen Mittel zu verdienen,
sei es nun gesetzlich oder ungesetzlich. Wahrend der
Regierungszeit Maharaja Yudhisthiras gab es all die oben
erwadhnten Symptome nicht. Maharaja Yudhisthira wunderte sich
deshalb, als er einen wenn auch nur leichten Wandel in der
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géttlichen Atmosphare seines Konigreiches bemerkte, und er
vermutete sogleich, dass der Herr fortgegangen war. Wenn man
seinen Lebensunterhalt auf unredliche Weise verdient, bedeutet
dies zugleich, dass man von seiner pflichtgemalen Tatigkeit
abweicht. Jeder hat vorgeschriebene Pflichten zu erfullen - der
Brahmana Ksatriya, vai$ya und Siadra - ,doch jeder, der von seiner
vorgeschriebenen Pflicht abweicht und die Pflicht eines anderen fir
seine eigene erklart, erfillt eine unredliche und unzulassige Pflicht.
Ein Mann giert nach Reichtum und Macht, wenn er kein hdheres
Lebensziel kennt, und glaubt, dieses irdische, nur wenige Jahre
dauernde Leben sei das ein und alles. Unwissenheit ist die Ursache
fur all diese Fehlentwicklungen in der menschlichen Gesellschaft,
und um diese Unwissenheit, besonders im gegenwartigen,
verkommenen Zeitalter, zu beseitigen, gibt es in Form des Srimad -
Bhagavatam eine machtige Sonne, die Licht verbreitet.

Vers 4
Alle gewodhnlichen Geschafte und Beziehungen, selbst zwischen
Freunden, wurden durch Betrug verunreinigt. In

Familienangelegenheiten gab es standig Missverstandnisse
zwischen Vatern, Mittern und So6hnen, zwischen Bridern und auch
zwischen wohlmeinenden Freunden. Selbst zwischen Mann und
Frau gab es standig Streit und Spannungen.

Erlauterung
Ein bedingtes Lebewesen ist mit vier grundsatzlichen Mangeln
behaftet: Es begeht Fehler; es hat falsche Vorstellungen; seine
Sinne sind unvollkommen, und es neigt dazu, andere zu betriigen.
Dies sind Zeichen der Unvollkommenheit, und von diesen vier ist
die Neigung, andere zu betrligen, vorherrschend. Diese Neigung
zum Betrug ist in den bedingten Seelen vorhanden, weil die
bedingten Seelen in der materiellen Welt hauptsachlich von dem
unnatirlichen Verlangen getrieben werden, die materielle Welt zu
beherrschen. In seinem reinen Zustand ist das Lebewesen nicht von
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den Gesetzen der materiellen Natur bedingt, denn es ist sich seiner
dem héchsten Wesen untergeordneten Stellung bewusst, und es
weild auch, dass es daher immer zu seinem Besten ist, wenn es
unterwurfig bleibt, statt falschlich zu versuchen, das Eigentum des
héchsten Herrn zu beherrschen. Im bedingten Zustand ist das
Lebewesen niemals zufrieden, selbst wenn es tatsachlich der Herr
aller Dinge wird, die in seinem Gesichtskreis liegen - was jedoch
niemals geschieht - , und so fallt es allen mdglichen Betrligereien
zum Opfer, selbst gegentiber denen, die ihm sehr nahe stehen und
sehr vertraut sind. In dieser unbefriedigenden Lage der Dinge gibt
es keine Harmonie, nicht einmal zwischen Vater und Sohn oder
zwischen Mann und Frau. All diese miteinander wetteifernden
Schwierigkeiten kénnen jedoch behoben werden, und zwar durch
hingebungsvollen Dienst fir den Herrn. Der Welt der Heuchelei
kann nur durch hingebungsvollen Dienst fir den Herrn, und durch
nichts anderes, Einhalt geboten werden. Als Maharaja Yudhisthira
diese Abweichungen beobachtete, vermutete er, dass der Herr die
Erde verlassen habe.

Vers 5
Im Laufe der Zeit geschah es, dass den Menschen Gier, Zorn, Stolz
und so fort zur Gewohnheit wurden. Als Maharaja Yudhisthira all
diese Vorzeichen beobachtete, wandte er sich an seinen jungeren
Bruder.

Erlauterung

Ein frommer Konig wie Maharaja Yudhisthira war sogleich
beunruhigt, als sich solch unmenschliche Merkmale wie Gier, Zorn,
Heuchelei und Gottlosigkeit in der Gesellschaft immer mehr
ausbreiteten. Aus der Feststellung dieses Verses geht hervor, dass
all diese Anzeichen einer entarteten Gesellschaft den Menschen der
damaligen Zeit unbekannt waren und dass es sie erstaunte, sie mit
der Ankunft des Kaliyuga, des Zeitalters des Streites, zu erfahren.
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Vers 6
Maharaja Yudhisthira sagte zu seinem jungeren Bruder Bhimasena:
Bhimasena, ich habe Arjuna nach Dvaraka geschickt, damit er dort
Freunde treffe und von der hochsten Personlichkeit Gottes, Krsna,
Uber dessen Vorhaben erfahre.

Vers 7
Seit seiner Abreise sind sieben Monate vergangen, und er ist immer
noch nicht zuriickgekehrt. Ich weifd wirklich nicht, wie die Dinge dort
stehen.

Vers 8
Wird er Krsna sich aus seinen irdischen Spielen zurlickziehen, wie
Devarsi Narada andeutete? Ist die Zeit schon gekommen?

Erlauterung
Wie schon viele Male besprochen, gehen von der hdchsten
Personlichkeit Gottes, Sr1 Krsna, viele vollstindige Erweiterungen
aus, die alle, obwohl gleichermallen machtig, verschiedene
Aufgaben ausfiihren. In der Bhagavad - Gita macht der Herr
unterschiedliche Aussagen, und jede dieser Aussagen bezieht sich
auf einen anderen vollstdndigen Bestandteil oder Teil eines
vollstidndigen Bestandteils. Zum Beispiel sagt Sri Krsna in der
Bhagavad - Gita:
»Wann immer und wo immer das religiose Leben verfallt und
Irreligidsitat Uberhandnimmt, o Nachkomme Bharatas, zu der Zeit
erscheine ich« (Bg. 4. 7).
»Um die Glaubigen zu befreien und die Schurken zu vernichten und
um die Grundsatze der Religion wieder einzuflihren, erscheine ich
in jedem Zeitalter« (Bg. 4.8).
»Wirde ich aufhéren, tatig zu sein, gingen alle Welten zugrunde.
Auch ware ich die Ursache fliir die Erschaffung unerwinschter
Bevdlkerung und wirde dadurch den Frieden aller fuhlenden Wesen
zerstéren« (Bg. 3.24).
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»Was immer ein bedeutender Mensch tut - gewohnliche Menschen
folgen seinem Beispiel. Und welche Mal3stdbe auch immer er durch
sein beispielhaftes Verhalten setzt - alle Welt folgt ihm nach« (Bg.
3.21).

Alle oben erwahnten Erklarungen des Herrn beziehen sich auf
verschiedene vollstdndige Bestandteile des Herrn, und zwar auf
seine  Erweiterungen Sankarsana, Vasudeva, Pradyumna,
Aniruddha, Narayana und so fort. All diese Formen sind nichts
anderes als Krsnad Selbst in verschiedenen transzendentalen
Erweiterungen. Und dennoch weilt der Herr als Sri Krsna zugleich in
einem anderen Bereich, namlich dem des transzendentalen
Wohlgeschmacks, welcher durch den Austausch mit verschiedenen
Arten von Geweihten zustande kommt. AuRerdem erscheint Sri
Krsna, der Herr, personlich einmal an einem Tag Brahmas (nach
einer Zeitspanne von 8 640 000 000 Sonnenjahren) in jedem
einzelnen Universum und entfaltet dort in einem regelmafigen
Ablauf seine transzendentalen Spiele. Diese Spiele Sr1 Krsnas, Sri
Vasudevas uSwW. bereiten dem Laien grolde
Verstandnisschwierigkeiten. Zwischen dem Selbst des Herrn und
dem transzendentalen Kérper des Herrn besteht kein Unterschied.
Seine Erweiterungen flihren alle unterschiedliche Tatigkeiten aus;
doch wenn der Herr persénlich als Sri Krsna erscheint, schlieRen
sich ihm all seine vollstdndigen Teile durch seine unvorstellbare
Kraft yogamaya an, und daher ist der Sri Krsna in Vrndavana
verschieden von dem Sri Krsna in Mathura oder dem Sr7 Krsna in
Dvaraka. Die virat - Rapa Sri Krsnas ist durch seine unvorstellbare
Kraft ebenfalls von ihm verschieden. Die virdt - Rdpa, die er auf
dem Schlachtfeld von Kuruksetra offenbarte, stellt die materielle
Vorstellung von seiner Gestalt dar. Man sollte deshalb verstehen,
dass der Herr seinen sogenannten materiellen Koérper in der
materiellen Welt lie3, als Er von einem Jager mit Pfeil und Bogen
scheinbar getotet wurde. Der Herr ist kaivalya; flr ihn besteht kein
Unterschied zwischen Materie und Spirituellem, denn alles ist von
ihm geschaffen. Wenn er daher den einen Korper verlasst oder
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einen anderen annimmt, bedeutet dies nicht, dass er wie ein
gewohnliches Lebewesen handelt. Durch seine unvorstellbare Kraft
sind all diese Tatigkeiten gleichzeitig eins und verschieden. Als
Maharaja Yudhisthira sein mogliches Fortgehen beklagte, folgte er
damit nur dem Brauch, den Fortgang eines groRen Freundes zu
betrauern; doch in Wirklichkeit verlasst der Herr seinen
transzendentalen Koérper niemals, wie weniger intelligente
Menschen irrtimlich annehmen. Solch unintelligente Menschen
werden in der Bhagavad - Gita vom Herrn verurteilt und als Mddhas
bezeichnet. Dass der Herr seinen Koérper verliel, bedeutet, dass er
seine vollstandigen Teilerweiterungen in den jeweiligen dhamas,
den transzendentalen Reichen, zurlicklie3, ebenso, wie er seine
virat - RUpa in der materiellen Welt liel3.

Vers 9
Er allein ermdglichte all unseren koniglichen Reichtum, unsere
gluckliche Ehe, unser Leben, unsere Nachkommenschaft, unsere
Herrschaft Uber unsere Untertanen, den Sieg Uber unsere Feinde
und einen zukiinftigen Platz auf den héheren Planeten. Dies alles
verdanken wir seiner grundlosen Barmherzigkeit uns gegentiber.

Erlauterung
Materieller Wohlstand besteht aus einer ergebenen Frau, einem
schénen Heim, genlgend Land, guten Kindern, aristokratischer
Verwandtschaft, Sieg uUber Feinde und - durch fromme Werke -
einem Platz auf den hoheren, himmlischen Planeten, die bessere
Méoglichkeiten flir materielle Annehmlichkeiten bieten. Solche
Verglnstigungen werden einem Menschen jedoch nicht nur durch
die Arbeit seiner eigenen Hande oder durch unehrenhafte Methoden
zuteil, sondern in erster Linie durch die Gnade des hochsten Herrn.
Auch Wohlstand, den man durch persoénliche Anstrengung erlangt,
ist von der Barmherzigkeit des hoéchsten Herrn abhangig. Neben
dem Segen des Herrn muss zwar auch eigene Arbeit da sein, aber
ohne seinen Segen, nur durch eigene Anstrengung, kann niemand
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Erfolg haben. Der modernisierte Mensch des Kalis - yuga glaubt an
seine eigene Kraft und verleugnet den Segen des hdchsten Herrn.
Selbst ein bekannter SannyasT aus Indien hielt in Chicago Reden, in
denen er die Existenz solcher Segnungen bestritt. Was jedoch die
vedischen sastras betrifft und wie wir es auch auf den Seiten des
Srimad - Bhagavatam erklart finden, ruht die endgliltige Billigung
allen Gelingens in den Handen des hochsten Herrn. Maharaja
Yudhisthira bestatigt diese Wahrheit in Bezug auf seinen eigenen
Erfolg, und es ist ratsam, den FuRspuren eines grofien Konigs und
Gottgeweihten zu folgen, um das Leben zu einem vollen Erfolg zu
machen. Wenn man ohne die Segnung des Herrn erfolgreich sein
kdnnte, wirde es einem Arzt nie misslingen, einen Patienten zu
heilen. Doch trotz noch so fortgeschrittener Behandlung durch den
besten Arzt kommt der Tod, und andererseits wird manchmal ein
Patient, selbst wenn keine Hoffnung mehr besteht, ohne
medizinische Behandlung auf wundersame Weise wieder gesund.
Die Schlul’folgerung lautet daher, dass Gottes Billigung die
unmittelbare Ursache fiir alle Ereignisse ist, seien diese gut oder
schlecht. Jeder erfolgreiche Mensch sollte dem Herrn flr alles
Erreichte dankbar sein.

Vers 10
Sieh nur, o Mann mit tigergleicher Kraft, wie viele Leiden durch
himmlische Einfliisse, Reaktionen auf der Erde und korperliche
Schmerzen - die alle in sich selbst schon sehr gefahrlich sind - auf
Gefahr in naher Zukunft hindeuten, indem sie unsere Intelligenz
irreleiten.

Erlauterung
Materieller Fortschritt der Zivilisation bedeutet Fortschritt der
dreifachen Leiden, die aufgrund himmlischen Einflusses, irdischer
Geschehnisse und korperlichen oder geistigen Leids entstehen.
Durch den Einfluss der Sterne ereignen sich viele Katastrophen, wie
zu grofe Hitze oder Kalte, anhaltender Regen oder Dirre, die
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ihrerseits Hunger, Krankheit und Epidemien bewirken, und die
Folgen sind sowohl korperliche wie auch geistige Leiden und
Angste. Die menschengemachte materielle Wissenschaft kann
nichts gegen diese dreifachen Leiden tun. Es sind Strafen der
héheren Energie mayas auf Anweisung des hdchsten Herrn. Die
standige Beruhrung mit dem Herrn durch hingebungsvollen Dienst
kann uns daher Erleichterung verschaffen, ohne dass wir bei der
Erflllung unserer menschlichen Pflichten beeintrachtigt werden. Die
Asuras glauben nicht an die Existenz Gottes und schmieden ihre
eigenen Plane, um diesen dreifachen Leiden entgegenzuwirken, die
jedoch jedes Mal fehlschlagen. Die Bhagavad - Gita (7 .14)sagt Klar,
dass die Reaktionen der materiellen Energie aufgrund der
bindenden Wirkungen der drei Erscheinungsweisen niemals
bezwungen werden koénnen. Sie kénnen nur von jemandem
Uberwunden werden, der sich in Hingabe vollig den Lotosflilen des
Herrn ergibt.

Vers 11
Meine linke Kdrperhalfte, meine Schenkel, meine Arme und meine
Augen zittern immer wieder. Ich habe Herzklopfen vor Angst. All
dies deutet auf unerfreuliche Ereignisse hin.

Erlauterung
Das materielle Dasein ist voll unerfreulicher Ereignisse. Durch
héhere Gewalt wird uns vieles aufgezwungen, das wir nicht wollen,
und wir erkennen nicht, dass all diese unerwinschten Dinge unter
der Herrschaft der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur
stehen. Wenn die Augen, Schenkel und Arme eines Menschen
stdndig zittern, muss man verstehen, dass bald etwas
Unerwiinschtes geschehen wird. Diese unwillkommenen Dinge
werden mit Feuer mit Wald verglichen. Niemand geht in den Wald,
um Feuer zu legen, doch im Wald entsteht Feuer von selbst und
stirzt alle Waldbewohner ins Unglick. Keine menschliche
Anstrengung kann ein solches Feuer lI6schen. Das Feuer kann nur
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durch die Barmherzigkeit des Herrn geléscht werden, der Wolken
schickt, die ihrerseits Wasser auf den Wald niedergehen lassen. In
ahnlicher Weise kénnen auch die unerwlinschten Ereignisse im
Leben durch keine noch so grolte Zahl von Planen verhindert
werden. Nur die Gnade des Herrn kann solche Leiden beseitigen,
indem er seinen ermdachtigten Vertreter schickt, damit dieser die
Menschen erleuchtet und so vor allem Unglick rettet.

Vers 12
Sieh nur, o Bhima, wie die Schakalin die aufgehende Sonne anheult
und Feuer speit und wie der Hund mich furchtlos anbellt.

Erlauterung
Dies sind einige der schlechten Omen, die auf etwas Unerfreuliches
in naher Zukunft hindeuten.

Vers 13
O Bhimasena, Tiger unter den Menschen, jetzt gehen nutzliche
Tiere wie die Kihe links an mir vorbei, und niedere Tiere wie die
Esel umkreisen mich. Meine Pferde scheinen zu weinen, wenn sie
mich sehen.

Vers 14
Sieh nur, die Taube dort gleicht einem Botschafter des Todes. Die
Schreie der Eulen und ihrer Rivalen, der Krahen, lassen mein Herz
erbeben. Es scheint, als wollten sie das gesamte Universum in eine
Leere verwandeln.

Vers 15
Sieh nur, wie der Rauch den Himmel verhlllt. Es scheint, dass die
Erde und die Berge beben. Hor nur den wolkenlosen Donner, und
sieh die Blitze aus heiterem Himmel.
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Vers 16
Der Wind stirmt heftig, schleudert Uberallhin Staub und schafft
Finsternis. Uberall regnen Wolken blutiges Verderben.

Vers 17
Die Strahlen der Sonne lassen nach, und es ist, als ob die Sterne
sich bekampften. Verwirrte Lebewesen scheinen in Flammen zu
stehen und zu weinen.

Vers 18
Strome, Nebenflisse, Teiche, Wasserspeicher und der Geist - alles
befindet sich in Aufruhr. Butter entziindet kein Feuer mehr. Was ist
dies fur eine auBergewodhnliche Zeit? Was wird nur geschehen?

Vers 19
Die Kalber saugen nicht mehr an den Zitzen der Kihe, und die
Kihe geben keine Milch mehr. Sie stehen und klagen mit Tranen in
den Augen, und die Stiere finden keine Freude mehr an den
Weiden.

Vers 20
Die Bildgestalten Gottes in den Tempeln scheinen zu weinen, zu
klagen und zu schwitzen. Es ist, als wollten sie fortgehen. Alle
Stadte, Dorfer, Gemeinden, Garten, Bergwerke und Einsiedeleien
stehen da, ihrer Schonheit beraubt und ohne jedes Glick. Ich weil}
nicht, welche Art von Unheil uns erwartet.

Vers 21
Ich glaube, dass all diese Stérungen auf der Erde einen gréflieren
Verlust fur das Wohl der Welt ankiindigen. Die Welt hatte das Gliick,
mit den Spuren der LotosfiiRe des Herrn gezeichnet zu sein. Die
jetzt auftretenden Omen deuten an, dass dies nicht langer so sein
wird.
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Vers 22
O Brahmana Saunaka, als Maharaja Yudhisthira solche Gedanken
durch den Kopf gingen, wahrend er die unheilvollen Vorzeichen auf
der Erde beobachtete, kehrte Arjuna aus der Stadt der Yadus
(Dvaraka) zuruck.

Vers 23
Als er sich ihm zu FuRen verneigte, sah der Konig, dass seine
Niedergeschlagenheit beispiellos war. Er hielt das Haupt gesenkt,
und Tranen glitten von seinen Lotosaugen.

Vers 24
Als der Konig Arjuna blass vor Sorgen sah, die sein Herz erfullten,
erinnerte er sich an die Andeutungen des Weisen Narada und
befragte Arjuna vor allen Freunden.

Vers 25
Maharaja Yudhisthira sprach: Mein lieber Bruder, bitte sag mir, ob all
unsere Freunde und Verwandten, wie Madhu, Bhoja, Dasarha,
Arha, satvata, Andhaka und die Angehorigen der Yadu - Familie,
ihre Tage glucklich verbringen.

Vers 26
Ist mein ehrwiirdiger GroRvater Sirasena bei guter Laune? Und
sind Vasudeva, mein Onkel miutterlicherseits, und seine jlingeren
Brider alle wohlauf?

Vers 27
Seine sieben Frauen unter der Fuhrung Devakis sind alle
Schwestern.
Sind sie und ihre S6hne und Schwiegertdchter gliicklich?
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Vers 28-29
Leben Ugrasena, dessen Sohn der niedertrachtige Karmsa war, und
sein jungerer Bruder noch? Ist Ugrasena glicklich? Sind Hrdika und
sein Sohn Krtavarma glicklich? Sind Akrdra, Jayanta, Gada,
Sarana und Satrujit alle glicklich? Wie geht es Balarama, der
Personlichkeit Gottes und dem Beschutzer der Gottgeweihten?

Erlauterung
Hastindpura, die Hauptstadt der Pandavas, lag in der Nahe des
heutigen Neu Delhi, und das Konigreich Ugrasenas lag in Mathura.
Wahrend Arjuna von Dvaraka nach Delhi zurickkehrte, musste er
die Stadt Mathura besucht haben, und daher ist die Frage nach dem
Kdénig von Mathura berechtigt. Im Gegensatz zu den Namen
verschiedener Verwandter wird dem Namen Ramas oder
Balaramas, des alteren Bruders von Krsna, die Bezeichnung
»Personlichkeit Gottes« hinzugefligt, denn Balarama ist die
unmittelbare Erweiterung des Visnu tattva als prakasa - vigraha S
Krsnas. Obwohl der hdchste Herr einer ohne einen zweiten ist,
erweitert er sich in viele andere Lebewesen. Die Lebewesen des
Visnu tattva sind Erweiterungen des Herrn und sind alle dem Herrn
eigenschaftsmafig und an Macht ebenblrtig. Die Erweiterungen der
jiva - Sakti dagegen, die gewdhnlichen Lebewesen, sind dem Herrn
keineswegs ebenbdlrtig. Wer glaubt, die jiva - sakti und das Visnu -
tattva befanden sich auf der gleichen Ebene, muss bereits in dieser
Welt als verurteilte Seele angesehen werden. SrT Rama, Balarama,
ist der Beschlitzer der Geweihten des Herrn. Baladeva wirkt als der
spirituelle Meister aller Gottgeweihten, und die gefallenen Seelen
werden durch seine grundlose Gnade befreit. Zu Sri Caitanyas Zeit
erschien Baladeva als Sri Nityananda und zeigte seine grundlose
Barmherzigkeit, indem er zwei zutiefst gefallene Seelen, namlich
Jagai und Madhai, befreite. Deshalb wird hier besonders erwahnt,
dass Balarama der Beschitzer der Gottgeweihten ist. Nur durch
seine gottliche Gnade kann man sich dem héchsten Herrn, Sri
Krsna, nahern, und daher ist Sri Baladeva die Gnadeninkarnation
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des Herrn, der Sich so als der spirituelle Meister und Befreier der
reinen Gottgeweihten manifestiert.

Vers 30
Wie geht es Pradyumna, dem gro3en General der Vrsni - Familie.
Ist er glicklich? Und ist Aniruddha, die vollstandige Erweiterung der
Persdnlichkeit Gottes, wohlauf?

Erlauterung

Pradyumna und Aniruddha sind ebenfalls Erweiterungen der
hochsten Personlichkeit Gottes, und damit gehdren auch Sie zum
Visnu - tattva. In Dvaraka ist SrT Vasudeva zusammen mit seinen
vollstandigen  Erweiterungen  Sankarsana, Pradyumna und
Aniruddha in seine transzendentalen Spiele vertieft, von denen
daher jeder als die Personlichkeit Gottes angeredet werden kann,
wie wir es hier im Falle Aniruddhas sehen.

Vers 31
Geht es allen filhrenden Sohnen Sri Krsnas, wie Susena,
Carudesna, Samba, dem Sohn jambavatis, Rsabha und allen
anderen, zusammen mit ihren Séhnen gut?

Erlauterung
Wie bereits erwahnt, heiratete Sri Krsna 16108 Frauen, und jede
von ihnen hatte zehn So6hne, so dass sich die Zahl der Sohne
insgesamt auf 161080 belief. Als sie alle erwachsen waren, bekam
jeder so viele S6hne wie sein Vater, und so belief sich die gesamte
Familie des Herrn schliel3lich auf etwa | 610 800 Angehoérige. Der
Herr ist der Vater aller Lebewesen, die ihrerseits zahllos sind; der
Herr ruft deshalb nur einige wenige zu sich, damit sie an seinen
transzendentalen Spielen in Dvaraka auf der Erde teilnehmen. Es
ist nicht erstaunlich, dass der Herr eine sichtbare Familie unterhielt,
die aus so vielen Mitgliedern bestand. Es ist besser, wenn man es
unterlasst, die Stellung des Herrn mit der unsrigen zu vergleichen;
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sie wird zu einer einfachen Wahrheit, sobald wir die transzendentale
Stellung des Herrn zumindest teilweise verstehen. Als Konig
Yudhisthira nach den Soéhnen und Enkeln des Herrn in Dvaraka
fragte, erwahnte er nur die fuhrenden unter ihnen; im Ubrigen war
es ihm unmaoglich, sich an alle Namen der Familienangehdrigen des
Herrn zu erinnern.

Vers 32 - 33
Wie steht es mit Srutadeva, Uddhava und den anderen? Und wie
mit Nanda, Sunanda und anderen FuUhrern befreiter Seelen, die
standige Gefahrten des Herrn sind und von Balarama und Krsna
beschitzt werden? Geht es ihnen in ihren jeweiligen
Aufgabenbereichen gut? Denken sie, die alle ewig in Freundschaft
mit uns verbunden sind, an unser Wohl?

Erlauterung
Die stéandigen Gefahrten des Herrn, wie Uddhava und andere, sind
alle befreite Seelen, und sie waren mit SrT Krsna in die materielle
Welt gekommen, um die Botschaft des Herrn zu erfiillen. Die
Pandavas waren ebenfalls befreite Seelen, die mit Sri Krsna
herabkamen, um ihm in seinen transzendentalen Spielen auf der
Erde zu dienen. Wie es in der Bhagavad - Gita (4. 8) heifdt, kommen
der Herr und seine ewigen Gefahrten, die wie der Herr befreite
Seelen sind, in bestimmten Zeitabstanden auf die Erde. Der Herr
erinnert sich an all diese Erscheinungen, doch seine Gefahrten,
obwohl befreite Seelen, vergessen sie, weil sie zur tatastha sakti,
der marginalen Kraft des Herrn, gehéren. Hierin liegt der
Unterschied zwischen dem Visnu - tattva und dem jiva - tattva. Die
jiva - tattvas sind winzige Teilchen der Energie des Herrn, und daher
sind sie zu allen Zeiten auf den Schutz des Herrn angewiesen. Und
es gefallt dem Herrn, seinen ewigen Dienern zu allen Zeiten Schutz
zu gewahren. Die befreiten Seelen wahnen sich deshalb niemals so
frei wie der Herr oder so machtig wie der Herr, sondern suchen
immer und unter allen Umstanden, sowohl in der materiellen Welt
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als auch in der spirituellen Welt, bei ihm Zuflucht. Diese
Abhangigkeit der befreiten Seele entspricht ihrem innersten Wesen,
geradeso, wie Feuerfunken das Glihen des Feuers nur zusammen
mit dem Feuer, und nicht unabhangig, ausstrahlen koénnen.
Unabhangig verléscht das Glihen des Funkens, obwohl die
Eigenschaft des Feuers, das Gluhen, vorhanden ist. Folglich
kommen diejenigen, die den Schutz des Herrn aufgeben und selbst
sogenannte Herren werden, aus spiritueller Unwissenheit in die
materielle Welt zuriick, selbst nachdem sie lange Zeit harteste
tapasya auf sich genommen haben. So lautet die Aussage aller
vedischen Schriften.

Vers 34
GenieRt Sri Krsna, die hdchste Persdnlichkeit Gottes, der die Kiihe,
die Sinne und die Brahmanas erfreut und der seinen Geweihten
sehr zugetan ist, im Kreise seiner Freunde die fromme Gesellschaft
in Dvaraka-puri?

Erlauterung
In diesem Vers wird der Herr als Bhagavan, govinda, Brahmanya
und bhaktaavatsala beschrieben. Er ist Bhagavan svayam, die
ursprungliche Personlichkeit Gottes, und birgt allen Reichtum, alle
Macht, alles Wissen, alle Schonheit, allen Ruhm und alle Entsagung
in sich. Niemand ist ihm ebenburtig oder Ubertrifft ihn. Er ist
Govinda, weil er die Freude der Kihe und der Brahmanas ist.
Diejenigen, die ihre Sinne durch hingebungsvollen Dienst flr den
Herrn gelautert haben, kénnen ihm wahrhaft dienen und mit ihren
gelduterten Sinnen transzendentale Freude empfinden. Nur das
unreine, bedingte Lebewesen kann aus den Sinnen keine Freude
gewinnen, sondern wird, irregeleitet von falschen Sinnenfreuden,
ein Diener der Sinne. Deshalb bendtigen wir in unserem eigenen
Interesse den Schutz des Herrn. Der Herr ist der Beschitzer der
Kihe und der brahmanischen Kultur. Eine Gesellschaft, die des
Schutzes der Kihe und der brahmanischen Kultur entbehrt, steht
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nicht unter der unmittelbaren Obhut des Herrn, wie auch die
Gefangenen in den Gefangnissen nicht unter dem Schutz des
Kdnigs, sondern unter der Aufsicht eines strengen Beauftragten des
Konigs stehen. Ohne den Schutz der Kiihe und ohne die Forderung
der brahmanischen Eigenschaften, zumindest bei einem Teil der
Gesellschaft, kann keine menschliche Zivilisation auf die Dauer
gedeihen. Durch die brahmanische Kultur, das heif3t, durch die
Entwicklung der schlummernden Eigenschaften der Tugend,
namlich Wahrhaftigkeit, Gleichmut, Beherrschung der Sinne,
Sauberkeit, Nachsicht, Einfachheit, Allgemeinwissen,
transzendentales Wissen und festen Glauben an die vedische
Weisheit, kann man ein Brahmana werden und damit den Herrn so
sehen, wie er ist. Und nachdem man die brahmanische
Vollkommenheit auf die transzendentale Ebene erhoben hat, muss
man ein Gottgeweihter werden, um der liebenden Zuneigung des
Herrn in seiner Eigenschaft als Besitzer, Meister, Freund, Sohn und
Geliebter transzendental teilhaftig zu werden. Die Stufe eines
Gottgeweihten, der die transzendentale Liebe des Herrn auf sich
zieht, kann man nur dann erreichen, wenn man die oben erwahnten
Eigenschaften eines Brahmana entwickelt hat. Der Herr ist nur
einem Brahmana, der diese Eigenschaften aufweist, zugetan, und
nicht jemandem, der sich aus falschem GeltungsbewuRtsein als
Brahmana bezeichnet. Diejenigen, die der Eigenschaft nach
weniger als ein Brahmana sind, kdnnen keine Beziehung zum Herrn
herstellen, ebenso, wie sich Feuer nicht mit einfacher Erde, sondern
nur mit Holz anziinden lasst, obschon zwischen Holz und Erde eine
Beziehung besteht. Da der Herr in sich vollkommen ist, konnte es
keinen Zweifel Uber sein Wohlergehen geben, und deshalb unterlie
es Maharaja Yudhisthira, diese Frage zu stellen. Er fragte nur nach
seiner Residenz, Dvarakd - Purl, wo sich fromme Menschen
versammelten. Der Herr halt sich nur dort auf, wo fromme
Menschen zusammenkommen, und er findet Freude an ihrer
Lobpreisung der héchsten Wahrheit. Maharaja Yudhisthira war
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gespannt, von den frommen Menschen und ihren frommen Werken
in der Stadt Dvaraka zu erfahren.

Vers 35-36

Die ursprungliche Personlichkeit Gottes, der Geniel3er, und
Balarama, der urerste Herr, Sr1 Ananta, halten sich im Meer der
Yadu - Dynastie auf, um das Wohl, den Schutz und den allgemeinen
Fortschritt des gesamten Universums zu beglinstigen. Und da die
Mitglieder der Yadu - Dynastie von den Armen des Herrn beschitzt
werden, erfreuen sie sich des Lebens wie die Bewohner des
spirituellen Himmels.

Erlauterung
Wie wir schon viele Male besprochen haben, weilt die Persdnlichkeit
Gottes, Visnu, in jedem Universum in zwei Aspekten, namlich als
Garbhodakasayi Visnu und als Ksirodakasay1 Visnu. Ksirodakasayl
Visnu hat seinen eigenen Planeten am oberen, ndrdlichen Rand des
Universums, und dort gibt es ein gro3es Meer aus Milch, auf dem
der Herr auf Ananta, der Schlangenbett - Inkarnation Baladevas,
ruht. Maharaja Yudhisthira verglich die Yadu - Dynastie mit dem
Milchozean und SrT Balarama mit Ananta, auf dem SrT Krsna ruht.
Die Blrger Dvarakas verglich er mit den befreiten Bewohnern der
Vaikunthalokas. Jenseits des materiellen Himmels, weiter, als wir
mit unseren Augen sehen koénnen, und jenseits der siebenfachen
Umhillung des Universums liegt der Ozean der Ursachen, in dem
alle Universen wie FuRlballe schweben, und jenseits des Ozeans
der Ursachen erstreckt sich unbegrenzt der spirituelle Himmel, der
im Allgemeinen als Brahman - Ausstrahlung bekannt ist. In dieser
Ausstrahlung schweben unzahlige Planeten, auch Vaikuntha
Planeten genannt, von denen jeder viel groRer ist als das groflte
Universum in der materiellen Welt, und auf jedem Vaikuntha -
Planeten leben unzahlige Bewohner, die genau wie Sri Visnu
aussehen. Diese Bewohner bezeichnet man als maha - paurusikas
oder Personen, die unmittelbar im hingebungsvollen Dienst des
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Herrn tatig sind. Sie leben glicklich auf diesen Planeten und sind
frei von allem Leid; sie leben ewig in blihender Jugend und
genielen ein Leben in vollkommener Glickseligkeit und
vollkommenem Wissen, ohne sich vor Geburt, Tod, Alter oder
Krankheit firchten zu missen und ohne dem Einfluss kalas, der
ewigen Zeit, unterworfen zu sein. Maharaja Yudhisthira verglich die
Einwohner Dvarakas mit den maha - paurusikas der
Vaikunthalokas, weil sie in der Gemeinschaft des Herrn ebenso
glicklich waren wie diese. In der Bhagavad - Gita gibt es viele
Stellen, die sich auf die Vaikunthalokas beziehen, die dort als mad -
dhama (das Konigreich des Herrn) bezeichnet werden.

Vers 37
Nur dadurch, dass die Koéniginnen von Dvaraka den LotosfliRen des
Herrn Annehmlichkeiten bereiteten, was der wichtigste Dienst ist,
brachten sie unter der Fihrung Satyabhamas den Herrn dazu, die
Halbgotter zu bezwingen. Und so geniefden die Kdniginnen Dinge,
die eigentlich den Frauen des Herrschers uUber die Blitze
vorbehalten sind.

Erlauterung
Satyabhama: eine der Hauptkdniginnen Sri Krsnas in Dvaraka.
Nach der Vernichtung Narakdsuras besuchte Sri Krsna in
Begleitung von Satyabhama Narakasuras Palast. Er begab sich mit
Satyabhama auch nach Indraloka, wo sie von Sacidevi empfangen
wurde, die sie der Mutter der Halbgodtter vorstellte. Aditi war mit
Satyabhama sehr zufrieden und gab ihr die Segnung, ihre Jugend
so lange zu behalten, wie Krsna auf der Erde blieb. Aditi nahm sie
auch mit sich, um ihr die besonderen Verglnstigungen der
Halbgotter auf den himmlischen Planeten zu zeigen. Als
Satyabhama die parijata - Blume sah, verlangte es sie, diese Blume
in ihrem Palast in Dvaraka zu haben. Als sie mit ihrem Gatten nach
Dvaraka zuruckkehrte, trug sie ihm ihren Wunsch vor, die parijata -
Blume zu besitzen. Satyabhamas Palast war besonders mit

297



kostbaren Edelsteinen verziert, und selbst im heillesten Sommer
blieb das Palastinnere kihl, als sei es klimatisiert. Sie schmickte
inren Palast mit vielerlei Fahnchen, um die Anwesenheit ihres
grolien Gemahls anzuzeigen. Einmal traf sie in Begleitung ihres
Gatten Draupadi, und sie brannte darauf, von ihr in der Kunst
unterwiesen zu werden, wie man den Gemahl zufriedenstellt.
Draupadt war in dieser Angelegenheit sehr erfahren, denn sie hatte
funf Ehemanner, die Pandavas, die alle mit ihr sehr zufrieden
waren. Als sie Draupadis Unterweisungen empfangen hatte, freute
sie sich Uber alle MaRRen, winschte ihr alles Gute und kehrte nach
Dvaraka zurtick. Sie war Satrajits Tochter. Als Arjuna nach dem
Fortgang SrT Krsnas Dvaraka besuchte, klagten alle Kéniginnen,
Satyabhama und RukminT nicht ausgenommen, mit tiefen Geflhlen
um den Herrn. Gegen Ende ihres Lebens ging sie in den Wald, um
schwere Bul3en auf sich zu nehmen.

Satyabhama bewegte ihren Gatten dazu, die parijata - Blume von
den himmlischen Planeten zu holen, und der Herr wandte sogar
Gewalt an, um sie von den Halbgéttern zu bekommen. Er handelte
wie ein gewohnlicher Ehemann, der Dinge besorgt, um seiner Frau
eine Freude zu machen. Doch wie schon erwahnt, flihrte der Herr
die Anweisungen seiner vielen Frauen nicht wie ein gewdhnlicher
Ehemann aus. Nur weil die Koniginnen die hohe Stufe des
hingebungsvollen Dienstes erreicht hatten und dem Herrn alle
Annehmlichkeiten zukommen liel3en, spielte der Herr die Rolle
eines treuen und vollendeten Ehemannes. Kein irdisches Geschopf
kann erwarten, Dinge aus dem himmlischen Konigreich zu
bekommen, schon gar nicht die parijata - Blume, die allein den
Halbgottern vorbehalten ist. Doch weil die Koniginnen treue
Gattinnen des Herrn geworden waren, genossen sie die
besonderen Verglnstigungen der erhabenen Gemahlinnen der
Himmelsbewohner. Mit anderen Worten, weil der Herr der Besitzer
aller Dinge in seiner Schopfung ist, ist es nicht weiter verwunderlich,
dass die Koéniginnen in Dvaraka jede Seltenheit aus jedem Teil des
Universums haben konnten.
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Vers 38
Die grof’en Helden der Yadu - Dynastie sind immer und in jeder
Beziehung furchtlos, da sie von den Armen 817 Krsnas beschiitzt
werden. Und deshalb stampfen ihre FiRRe durch das Sudharma -
Versammlungshaus, das den besten Halbgéttern zustand, ihnen
aber fortgenommen wurde.

Die unmittelbaren Diener des Herrn werden vom Herrn vor aller
Furcht bewahrt, und dartber hinaus erfreuen sie sich auch der
besten Dinge, mogen diese bisweilen sogar gewaltsam beschafft
worden sein. Der Herr verhalt sich allen Lebewesen gegeniber
gleich, doch seine reinen Geweihten bevorzugt er, weil er sie sehr
liebt. Die Stadt Dvaraka blihte, da sie mit den besten Dingen der
materiellen Welt ausgeschmiuickt war. Das
Staatsversammlungshaus wird der Stellung des jeweiligen Staates
gemal gebaut. Das Versammlungshaus der himmlischen Planeten,
das Sudharma hiel3, war den besten Halbgottern wirdig. Ein
solches Versammlungshaus ist niemals fur einen Staat auf der
Erdoberflache bestimmt, denn der irdische Mensch ist nicht
imstande, ein solches Gebaude zu errichten, ganz gleich, wie
fortgeschritten ein Staat in materieller Hinsicht sein mag. Doch
wahrend der Zeit, als Sri Krsna auf der Erde gegenwartig war,
brachten die Mitglieder der Yadu - Familie das himmlische
Versammlungshaus gewaltsam auf die Erde und stellten es in
Dvaraka auf. Sie waren imstande, solche Gewalt anzuwenden, weil
sie sich der Gunst und des Schutzes des héchsten Herrn, Sr1 Krsna,
sicher waren. Mit anderen Worten, der Herr wird von seinen reinen
Geweihten mit den besten Dingen im Universum versorgt. Sr1 Krsna
wurde von den Mitgliedern der Yadu - Dynastie mit allen im
Universum erhaltlichen Annehmlichkeiten und Vorkehrungen
versorgt, und daflir wurden solche Diener des Herrn beschiitzt und
waren furchtlos.

Die vergessliche bedingte Seele ist voller Angst. Eine befreite Seele
dagegen ist niemals furchtsam, ebenso, wie ein kleines Kind, das
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ganz von der Barmherzigkeit seines Vaters abhangt, sich niemals
vor jemandem flrchtet. Furchtsamkeit ist eine Art von lllusion flr
das Lebewesen, wenn es im Schlummer liegt und seine ewige
Beziehung zum Herrn vergessen hat. Wie es in der Bhagavad - Gita
(2.20) heilt, ist das Lebewesen von Natur aus unsterblich -
welchen Grund gibt es dann, Angst zu haben? Jemand mag sich
vor einem Tiger im Traum firchten, doch ein anderer, der wach ist
und neben ihm steht, sieht keinen Tiger. Fir beide, den
Traumenden wie den Wachen, ist der Tiger blol3 ein
Phantasiegebilde, denn in Wirklichkeit ist kein Tiger vorhanden;
doch derjenige, der sein waches Leben vergessen hat, furchtet sich,
wahrend derjenige, der seine Stellung nicht vergessen hat, nicht die
geringste Angst versplrt. Die Angehoérigen der Yadu - Dynastie
waren in ihrem Dienst fir den Herrn hellwach, und deshalb gab es
fir sie zu keiner Zeit einen Tiger, vor dem sie sich zu flirchten
brauchten. Selbst wenn ein wirklicher Tiger gekommen ware, ware
der Herr zur Stelle gewesen, sie zu beschitzen.

Vers 39
Mein Bruder Arjuna, bitte sag mir, ob du gesundheitlich wohlauf bist.
Du scheinst all deinen korperlichen Glanz verloren zu haben. Liegt
dies daran, dass andere dir wegen deines langen Aufenthalts in
Dvaraka keine Achtung erwiesen oder dich missachteten?

Erlauterung

Maharaja Yudhisthira befragte Arjuna von allen Gesichtspunkten
aus Uber das Befinden der Bewohner von Dvaraka, doch schliellich
kam er zu der Uberzeugung, dass sich nichts Unheilvolles ereignen
konnte, solange sich Sri Krsna dort aufhielt. Aber zugleich schien
Arjuna allen korperlichen Glanzes beraubt zu sein, und daher
erkundigte sich der Koénig nach seinem personlichen Wohl und
stellte viele wichtige Fragen.
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Vers 40
Hat dich jemand mit unfreundlichen Worten angesprochen, oder hat
dir jemand gedroht? Konntest du jemandem, der dich darum bat,
keine Spende geben, oder konntest du ein Versprechen nicht
halten?

Erlauterung

Ein Ksatriya oder ein reicher Mann wird manchmal von Menschen
besucht, die Geld bendétigen. Wenn jemand, der wohlhabend ist, um
eine Spende gebeten wird, ist es seine Pflicht, unter
Berucksichtigung der Person, des Ortes und der Zeit mildtatig zu
sein. Wenn ein Ksatriya oder ein reicher Mann es versaumt, dieser
Pflicht nachzukommen, muss er sein Fehlverhalten sehr bedauern.
In ahnlicher Weise sollte man unter allen Umstanden sein
Versprechen halten, wohltatig zu sein. Bisweilen hat Mutlosigkeit
ihre Ursache in Abweichungen von Pflichten dieser Art, und ein
Mensch, der solche Fehler begeht, ist der Kritik ausgesetzt, was
auch die Ursache flr Arjunas traurige Lage hatte sein kdnnen.

Vers 41
Du bist die Zuflucht der Schutz bediirftigen Lebewesen wie der
Brahmanas, Kinder, Kihe, Frauen und Kranken. Vermochtest du
ihnen keinen Schutz zu gewahren, als sie dich um Beistand baten?

Erlauterung
Die Brahmanas, die zum materiellen wie auch spirituellen Wohl der
Gesellschaft standig mit dem Kultivieren von Wissen beschaftigt
sind, verdienen in jeder Hinsicht den Schutz des Koénigs. Ebenso
bedirfen insbesondere die Kinder, die Kiihe, die Kranken, die
Frauen und die Greise des Schutzes durch den Staat oder durch
einen Ksatriya - Konig. Wenn diese Lebewesen vom Ksatriya, das
heil’t, vom koniglichen Stand oder Staat, nicht beschutzt werden, ist
dies fur die Ksatriyas und die Regierung beschdmend. Maharaja
Yudhisthira wollte deshalb Uber einen solchen Fehler Arjunas héren,
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vorausgesetzt, dass es mdglich gewesen war, dass ihm so etwas
unterlief.

Vers 42
Hast du eine Frau mit tadelnswertem Charakter berihrt, oder hast
du eine tugendhafte Frau ungebuhrlich behandelt? Oder bist du
unterwegs von jemandem besiegt worden, der dir unterlegen oder
ebenbirtig war?

Erlauterung
Aus diesem Vers geht hervor, dass wahrend der Zeit der Pandavas
nur unter bestimmten Bedingungen freier Umgang zwischen Mann
und Frau erlaubt war. Zwar konnten Manner der hoheren Kasten,
die Brahmanas und Ksatriyas, eine Frau aus der vaisya - und Sadra
- Gemeinde annehmen, doch ein Mann aus den niederen Kasten
durfte sich keiner Frau der héheren Kasten nahern. Nicht einmal ein
Ksatriya durfte eine Frau der Brahmana - Kaste berlGhren. Die Frau
eines Brahmana gilt als eine der sieben Mitter (die eigene Mutter,
die Frau des spirituellen Meisters oder Lehrers, die Frau eines
Brahmana, die Frau eines Konigs, die Kuh, die Amme und die
Erde). Eine solche Verbindung zwischen Mann und Frau war als
uttama oder adhama bekannt. Die Verbindung eines Brahmana mit
einer Ksatriya - Frau wird als uttama bezeichnet; doch die
Verbindung eines Ksatriya mit einer Brahmana - Frau gilt als
adhama und wird verurteilt. Eine Frau, die sich einem Mann nahert
und sich mit ihm verbinden moéchte, darf niemals zurlickgewiesen
werden, doch muss gleichzeitig auf die oben erwahnte Art und
Weise auf Zuruckhaltung geachtet werden. Hidimbi, die aus einer
niedrigeren Schicht als der der Stdras stammte, trat an Bhima
heran, doch Bhima weigerte sich, sie zu heiraten, und Yayati
weigerte sich, die Tochter Sukrécéryas zu heiraten, weil dieser ein
Brahmana war. Vyasadeva, ein Brahmana, wurde gerufen, um
Pandu und Dhrtarastra zu zeugen. Satyavati kam aus einer
Fischerfamilie, doch Parasara, ein grol3er Brahmana, zeugte mit ihr
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zusammen Vyasadeva. Es gibt also viele Beispiele solcher
Verbindungen mit Frauen; doch in keinem der Falle waren diese
Verbindungen verabscheuenswert, und sie verursachten auch keine
schlechten Ergebnisse. Die Verbindung zwischen Mann und Frau ist
natirlich, doch sie muss nach regulierenden Prinzipien stattfinden,
so dass das gesellschaftliche Wohl nicht beeintrachtigt wird oder
unerwlnschte, wertlose Bevdlkerung heranwachst und in der Welt
Unruhe stiftet.

Fir einen Ksatriya ist es unertraglich, von jemandem besiegt zu
werden, der ihm an Starke unterlegen oder ebenbiirtig ist. Wenn
man Uberhaupt besiegt wird, soll es durch Uberlegene Kraft
geschehen. Zum Beispiel wurde Arjuna von Bhismadeva in die
Enge getrieben, und Krsna rettete ihn aus der Gefahr. Fir Arjuna
war dies nicht entehrend, denn Bhismadeva war Arjuna in jeder
Hinsicht Gberlegen, sowohl an Lebensjahren als auch an Wirde und
Starke. Doch Karna war Arjuna ebenblirtig, und deshalb befand sich
Arjuna in einer Grenzsituation, als er mit Karna kdmpfte. Arjuna
spurte dies, und so wurde Karna sogar mit nicht ganz ehrlichen
Mitteln getodtet. Dies sind die Wege der Ksatriyas, und Maharaja
Yudhisthira fragte seinen Bruder, ob etwas Unerfreuliches auf dem
Heimweg von Dvaraka geschehen sei.

Vers 43
Hast du dich nicht um Knaben und alte Manner gekimmert, die es
verdienen, mit dir zu speisen? Hast du sie Ubergangen und dein
Mahl allein eingenommen? Hast du einen unverzeihlichen Fehler
begangen, der als abscheulich gilt?

Erlauterung
Es ist die Pflicht eines Haushalters, zuerst die Kinder und alten
Familienangehorigen, die Brahmanas und Gebrechlichen zu
speisen. Darlber hinaus wird von einem vorbildlichen Haushalter
erwartet, dass er jeden unbekannten Hungrigen herbeiruft, zu ihm
zu kommen und zu speisen, ehe er selbst sein Mahl einnimmt.
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Dreimal muss er auf der StralRe nach einem solchen hungrigen
Mann rufen. Die Vernachlassigung dieser vorgeschriebenen Pflicht
eines Haushalters, vor allem wenn es um Greise und Kinder geht,
ist unverzeihlich.

Vers 44
Oder flhlst du dich die ganze Zeit so leer, weil du deinen
vertrautesten Freund, Sri Krsna, verloren hast? O mein Bruder
Arjuna, ich kann mir nicht denken, dass du aus einem anderen
Grund niedergeschlagen bist.

Erlauterung

Die Wissbegierde Maharaja Yudhisthiras hinsichtlich der Weltlage
beruhte bereits auf der Annahme, dass Krsna aus dem Blickfeld der
Welt verschwunden war, und dies enthlllte er nun, als er Arjuna so
zutiefst niedergeschlagen sah, was aus irgendeinem anderen Grund
nicht moglich gewesen ware. Obwohl er seine Zweifel hatte, war er
verpflichtet, Arjuna auf der Grundlage von Sri Naradas Hinweis
unumwunden zu fragen.
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Kapitel 6

Die Pandavas ziehen sich rechtzeitig
zuruck

Vers 1
Sita Gosvami sprach: Arjuna, der beriihmte Freund SrT Krsnas, war
niedergeschlagen, denn er empfand starke Gefiihle der Trennung
von Krsna, und Uberdies hatte Maharaja Yudhisthira so viele
forschende Fragen gestellt.

Erlauterung
Da Arjuna zu sehr von Schmerz Uberwaltigt war, erstickte er fast,
und so war es ihm unmdglich, die verschiedenen forschenden
Fragen Maharaja Yudhisthiras zu beantworten.

Vers 2
Vor Kummer waren Arjunas Mund und sein lotosgleiches Herz wie
ausgetrocknet. Sein Korper hatte allen Glanz verloren. Jetzt, da er
sich an den hochsten Herrn erinnerte, konnte er kaum ein Wort der
Erwiderung herausbringen.

Vers 3
Mit grofder Mihe hielt er die Tranen zurick, die vor Kummer in seine
Augen traten. Er litt sehr, weil er SrT Krsna nicht mehr sehen konnte,
und er empfand immer starkere Zuneigung zu ihm.

Vers 4
Arjuna erinnerte sich an Sr7 Krsna und seine guten Winsche, seine
Wohltaten, seine vertrauten Familienbeziehungen und sein
Wagenlenken und begann schlielllich, Uberwaltigt und schwer
atmend, zu sprechen.
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Erlauterung

Das hdchste Lebewesen ist in allen Beziehungen zu seinem reinen
Geweihten vollkommen. Sri Arjuna ist einer der charakteristischen
reinen Geweihten des Herrn in der briderlich - freundschaftlichen
Beziehung. Das Verhalten des Herrn gegenuber Arjuna zeugt von
Freundschaft auf der héchsten Stufe der Vollkommenheit. Er war
nicht nur ein wohlmeinender Freund Arjunas, sondern auch ein
Wohltater, und um es noch vollkommener zu machen, band ihn der
Herr durch ein Verwandtschaftsverhaltnis an sich, indem er ihn mit
seiner Schwester Subhadra verheiratete. Darlber hinaus fand sich
der Herr bereit, Arjunas Wagenlenker zu werden, um seinen Freund
in Kriegsgefahren zu beschutzen, und der Herr wurde wahrhaft
glicklich, als er die Pandavas als Herrscher Uber die Welt
eingesetzt hatte. An all das erinnerte sich Arjuna, und diese
Gedanken uberwaltigten ihn.

Vers 5
Arjuna sagte: O Konig, die hochste Personlichkeit Gottes, Hari, der
mich genau wie einen vertrauten Freund behandelte, hat mich
verlassen. Ich verfige daher nicht mehr Uber die erstaunliche Kraft,
die selbst die Halbgotter verwunderte.

Erlauterung
In der Bhagavad - Gita (10.41) sagt der Herr: »Jeder, der besonders
machtig und reich an Besitz, Starke, Schonheit, Wissen und allem
sonst noch materiell Erstrebenswerten ist, muss als nichts weiter als
ein unbedeutender Teil des vollstandigen Ganzen meiner Energie
angesehen werden.« Niemand kann daher in irgendeinem Ausmaf
unabhangig machtig sein. Wenn der Herr zusammen mit seinen
ewigen, immer befreiten Gefahrten auf die Erde herabkommt,
entfaltet er nicht nur seine ihm eigene goéttliche Energie, sondern er
verleiht auch seinen ihm beigesellten Geweihten die zur Erflllung
seiner Mission als Inkarnation erforderliche Kraft. In der Bhagavad -
Gita (4.5) heildt es auch, dass der Herr und seine Geweihten schon
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viele Male auf die Erde herabgekommen sind, dass aber nur der
Herr Sich an all die verschiedenen Rollen als Inkarnation erinnert,
wohingegen seine Gefahrten diese durch seinen erhabenen Willen
vergessen haben. In ahnlicher Weise nimmt der Herr seine
Gefahrten wieder mit sich, wenn er die Erde verlasst. Die Arjuna
verliehene Kraft und Energie waren zur Erflllung der Mission des
Herrn erforderlich, doch als seine Mission erfullt war, wurden Arjuna
diese Krafte entzogen; denn die verbliffenden Krafte Arjunas, die
selbst die Bewohner des Himmels in Erstaunen versetzten, wurden
nicht mehr bendtigt, und es war ihnen nicht bestimmt, nach Hause,
zu Gott, zuriickzukehren. Wenn die Verleihung von Kraften und die
Entziehung von Kraften durch den Herrn sogar einen grof3en
Geweihten wie Arjuna oder die Halbgoétter im Himmel betreffen
kann, dann erst recht die gewdhnlichen Lebewesen, die im
Vergleich zu solch grofien Seelen nicht bedeutender sind als
Fliegen. Die hieraus zu ziehende Lehre lautet deshalb, dass man
sich auf seine vom Herrn geliehenen Krafte nichts einbilden soll.
Der klar denkende Mensch sollte sich vielmehr dem Herrn fir eine
solche Segnung verpflichtet flihlen, und deshalb sollte er seine Kraft
im Dienst des Herrn benutzen. Diese Kraft kann vom Herrn jederzeit
entzogen werden, weshalb es das beste ist, Kraft und Reichtum in
den Dienst des Herrn zu stellen.

Vers 6
Soeben habe ich ihn verloren, dessen nur augenblicklange
Abwesenheit alle Universen widrig und leer machen wirde wie
Korper ohne Leben.

Erlauterung
Tatsachlich gibt es niemanden, der dem Lebewesen lieber ist als
der Herr. Der Herr erweitert sich in zahllose Teile und Teilchen, die
in svams$a und vibhinnarmsa unterteilt sind. Paramatma ist der
svam$a - Teil des Herrn, wahrend die Lebewesen die vibhinnamsa -
Teile sind. Wie das Lebewesen der wichtige Faktor im materiellen
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Korper ist oder der materielle Kérper ohne das Lebewesen keinen
Wert hat, so hat das Lebewesen ohne den Paramatma keinen
Status quo. In ahnlicher Weise haben das Brahman und der
Paramatma ohne den hdchsten Herrn, Sri Krsna, keinen locus
standi. In der Bhagavad - Gita wird dies eingehend erklart. All diese
Faktoren stehen miteinander in Beziehung oder sind voneinander
abhangig; somit ist letztlich der Herr das Summum Bonum und
deshalb das Lebensprinzip allen Seins.

Vers 7
Nur durch seine barmherzige Starke vermochte ich all die listernen
Prinzen zu besiegen, die sich zur Brautigamswahl im Palast Kdnig
Drupadas eingefunden hatten. Mit meinem Pfeil und Bogen konnte
ich das Fischziel durchbohren und so die Hand Draupadis
gewinnen.

Erlauterung
Draupadt war die tberaus schdone Tochter Kénig Drupadas, und als
sie ein junges Madchen war, begehrten fast alle Prinzen ihre Hand.
Doch Mahéaraja Drupada beschloss, seine Tochter nur Arjuna zur
Frau zu geben, und ersann deshalb eine besondere Methode, um
diesen Plan zu verwirklichen. An der Innenseite des Palastdaches
wurde ein Fisch und darunter ein Rad aufgehangt. Die Bedingung
lautete, jemand aus dem Kodnigsstand misse die Augen des
Fisches durch das Rad hindurch durchbohren, ohne zum Ziel
hinaufzusehen. Auf dem Boden stand ein Gefall mit Wasser, in dem
sich das Ziel und das Rad spiegelten, und man musste zielen,
indem man auf das bewegte Wasser im Gefald sah. Mahéaraja
Drupada wusste sehr wohl, dass nur Arjuna oder aber Karna
erfolgreich sein wirden. Er wollte jedoch nur Arjuna seine Tochter
zur Frau geben. Als dann Dhrstadyumna, Draupadis Bruder, seiner
erwachsenen Schwester die versammelten Prinzen vorstellte, war
auch Karna unter ihnen, doch Draupadi schloss Karna klug als
Nebenbuhler Arjunas aus, indem sie durch ihren Bruder
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Dhrstadyumna verkinden lieR3, sie kdnne niemanden annehmen,
der geringer sei als ein Ksatriya. Die Vaisyas und Sadras sind
weniger bedeutsam als die Ksatriyas, und Karna war als Sohn eines
Zimmermannes, das heilt eines Sidra, bekannt. Unter diesem
Vorwand schied Draupadi Karna also aus. Als Arjuna, in der
Verkleidung eines armen Brahmana, das schwer zu treffende Ziel
durchbohrte, war jeder erstaunt, und alle, besonders Karna, boten
ihm einen harten Kampf; doch wie gewoéhnlich war er durch die
Gnade ST Krsnas fahig, aus dem Kampf mit den Prinzen siegreich
hervorzugehen und so die begehrte Hand Krsnas, Draupadis, zu
gewinnen. Arjuna erinnerte sich in der Abwesenheit des Herrn,
durch dessen Kraft allein er so stark gewesen war, voll Trauer an
das Ereignis.

Vers 8

Weil er mir nahe war, konnte ich mit groRer Geschicklichkeit den
machtigen Konig des Himmels, Indradeva, und seine
Halbgodttergefahrten besiegen und es so dem Feuergott
ermoglichen, den Khandava - Wald zu verwisten. Und nur durch
seine Gnade wurde der Damon maya aus dem brennenden
Khandava - Wald gerettet, und auf diese Weise konnten wir unser
architektonisch so wundervolles Versammlungshaus erbauen, in
welchem sich wahrend des Ra&jasuya - Yajna alle Prinzen
versammelten und dir ihren Tribut zahlten.

Erlauterung

Der Damon maya Danava war ein Bewohner des Khandava -
Waldes, und als der Wald in Brand gesetzt wurde, bat er Arjuna um
Schutz. Arjuna rettete sein Leben, und deshalb flihlte sich der
Damon ihm verpflichtet. Er zeigte sich erkenntlich, indem er ein
wunderbares Versammlungshaus flir die Pandavas baute, das die
besondere Aufmerksamkeit aller Prinzen auf sich zog. Sie spurten
die Ubernatirliche Macht der Pandavas, und so unterwarfen sie sich
ohne Murren und zahlten dem Herrscher ihren Tribut.
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Die Damonen besitzen wunderbare, Ubernatirliche Krafte, mit
denen sie materielle Wunderwerke schaffen kdnnen. Fir die
Gesellschaft sind sie jedoch nur storende Elemente. Die Damonen
der heutigen Zeit sind die gefahrlichen materialistischen
Wissenschaftler, die materielle Wunderwerke schaffen, die der
Gesellschaft ebenfalls nur schaden. Die Entwicklung der
Atomwaffen zum Beispiel hat in der menschlichen Gesellschaft
grolie Befiirchtungen ausgeldst.

Auch maya war ein solcher Materialist, und er kannte die Kunst,
wundervolle Dinge zu schaffen; dennoch wollte Krsna, der Herr, ihn
téten. Als er sowohl vom Feuer als auch von Krsnas Rad verfolgt
wurde, suchte er bei einem Gottgeweihten wie Arjuna Schutz, der
ihn vor dem Zorn des Feuers und Sri Krsnas bewahrte.
Gottgeweihte sind daher barmherziger als der Herr, und im
hingebungsvollen Dienst ist die Barmherzigkeit eines Gottgeweihten
wertvoller als die des Herrn. Sowohl das Feuer als auch der Herr
verfolgten den Damon nicht langer, als sie sahen, dass dem Damon
von einem Gottgeweihten wie Arjuna Schutz gewahrt wurde. Weil
der Damon sich verpflichtet fiuhlte, wollte er Arjuna durch einen
Dienst seine Dankbarkeit zeigen, doch Arjuna lehnte es ab, etwas
als Gegenleistung anzunehmen. Sri Krsna indes, der an maya
Wohlgefallen fand, weil dieser bei einem Gottgeweihten Zuflucht
gesucht hatte, bat ihn, Koénig Yudhisthira durch den Bau eines
wunderbaren Versammlungshauses einen Dienst zu erweisen.
Durch die Barmherzigkeit des Gottgeweihten erlangt man die
Gnade des Herrn, und durch die Barmherzigkeit des Herrn
bekommt man die Gelegenheit, dem Geweihten des Herrn zu
dienen. Die Streitkeule Bhimasenas war ebenfalls ein Geschenk
maya Danavas.

Vers 9
Dein achtbarer jungerer Bruder, der die Starke von zehntausend
Elefanten besitzt, totete durch seine Gnade Jarasandha, dessen
Fife von vielen Konigen verehrt wurden. Diese Konige waren
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eigentlich  herbeigebracht worden, um in Jarasandhas
mahabhairava - yajiia als Opfer dargebracht zu werden, doch auf
diese Weise wurden sie befreit. Spater zahlten sie Eurer Majestat
Tribut.

Erlauterung
Jarasandha war ein tUberaus machtiger Kénig. Er war der Herrscher
von Magadha, und die Geschichte seiner Geburt und seiner Taten
ist sehr fesselnd. Auch sein Vater, Brhadratha, war Kénig von
Magadha, und er war sehr reich und machtig, doch obwohl er zwei
Tdchter des Konigs von Kasi heiratete, hatte er keinen Sohn. In
seiner Enttduschung, von keiner der beiden Koniginnen einen Sohn
zu bekommen, verlie3 der Koénig mit seinen Frauen den Palast; um
fortan im Wald zu leben und Entsagung zu tben. Im Wald jedoch
wurde er von einem grolien Rsi gesegnet, einen Sohn zu
bekommen, und der Weise gab ihm eine Mangofrucht, die die
Koniginnen essen sollten. Dies taten die Frauen auch, und schon
bald wurden sie schwanger. Der Kdnig war sehr gliicklich, als er
sah, dass die Koniginnen Kinder austrugen; doch als die Zeit reif
war, gebaren sie ein Kind in zwei Halften, eine Halfte aus jedem
Schol. Die beiden Teile wurden in den Wald geworfen, wo eine
groRe Damonin lebte, die sich freute, durch das neugeborene Kind
zu kostlichem Fleisch und Blut zu kommen. Aus Neugier fiigte sie
die beiden Teile zusammen, und siehe da, das Kind wurde
vollstandig und erlangte sein Leben wieder. Die Damonin war als
Jara bekannt, und weil sie Mitleid mit dem kinderlosen Konig hatte,
ging sie zu ihm und Ubergab ihm das Kind. Der Koénig war mit der
Damonin sehr zufrieden und wollte sie ihrem Wunsch entsprechend
belohnen. Die Damonin wiinschte sich, dass das Kind nach ihr
benannt werden moége, und so erhielt es den Namen »Jarasandha,
das heifdt, jemand, der von der Damonin Jara zusammengefiigt
wurde. In der Tat war dieser Jarasandha als einer der Teile des
Damons Vipracitti geboren worden. Der heilige, durch dessen
Segnung die Koniginnen das Kind gebaren und der Brhadratha
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prophezeite, er werde der Vater eines Sohnes werden, hiel3 Candra
Kausika.

Da Jarasandha von Geburt an damonische Eigenschaften besal,
wurde er ein groRer Geweihter Sivas, des Herrn aller Geister und
Damonen. So, wie der Damon Ravana ein grolRer Geweihter Sivas
war, so war es auch Konig Jarasandha. Er pflegte alle von ihm
gefangenen Kénige vor mahabhairava (Siva) zu opfern, und durch
seine militérische Starke besiegte er viele schwachere Konige, die
er gefangen nahm, um sie vor mahabhairava auf grausame Weise
zu toten. In der Provinz Bihar, die friiher als Magadha bekannt war,
gibt es viele Geweihte mahabhairavas, der auch kalabhairava
genannt wird. Jaradsandha war mit Karhsa, dem Onkel Krsnas
matterlicherseits, verwandt, und deshalb wurde Kdnig Jarasandha
nach Karhsas Tod ein erklarter Feind Krsnas, und es fanden viele
Kampfe zwischen Jardsandha und Krsna statt. Krsna, der Herr,
wollte ihn téten, aber er wiinschte zugleich, dass diejenigen, die ihm
als Soldaten dienten, nicht getétet wirden. Es wurde daher ein Plan
ersonnen, wie Jarasandha zu tdten sei. Krsna, Bhima und Arjuna
suchten, als arme Brahmanas verkleidet, Jarasandha auf und baten
ihn um eine Gabe. Jarasandha verweigerte einem Brahmana
niemals ein Almosen, und er fihrte auch viele Opfer durch; aber er
fuhrte dennoch nicht hingebungsvollen Dienst aus. Krsna, Bhima
und Arjuna baten Jarasandha, mit ihm kdmpfen zu dirfen, und es
wurde vereinbart, dass Jarasandha nur mit Bhima kampfen werde.
So waren sie alle gleichzeitig Jarasandhas Gaste und Widersacher.
Bhima und Jarasandha kampften viele Tage, ohne dass es zu einer
Entscheidung kam. SchlieBlich wurde Bhima von Enttduschung
ergriffen, doch da verriet Krsna ihm, wie Jarasandha als
Neugeborenes zusammengefugt worden war, und Bhima zerteilte
ihn wieder und tétete ihn so. Darauf befreite Bhima alle Kdnige, die
in einer Art Konzentrationslager festgehalten wurden, um spater vor
mahabhairava getdtet zu werden. Da sie sich den Pandavas
verpflichtet fuhlten, zahlten sie Kénig Yudhisthira Tribut.
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Vers 10
Er allein war es, der das Haar der Frauen all jener Schurken l6ste,
die es gewagt hatten, das Haar deiner Kénigin zu 6ffnen, das fir die
grolle Rajasiya - Opferzeremonie geweiht und schon
zurechtgemacht worden war. Damals fiel sie mit Trdnen in den
Augen Sri Krsna zu FiiRen.

Erlauterung

Konigin Draupadi hatte wundervolles Haar, das in der Zeremonie
des rajastiiya Opfers geweiht wurde. Doch als die Pandavas sie in
einer Wette verloren, bertihrte Duhsasana ihr gepriesenes Haar, um
sie zu beleidigen. Draupadr fiel zu den LotosfiiRen Sri Krsnas, des
Herrn, nieder, und Krsna beschloss, dass alle Frauen Duryodhanas
und seiner Gefahrten nach der Schlacht von Kuruksetra ihr Haar
offnen sollten. Und so mussten, nachdem samtliche Soéhne und
Enkel Dhrtarastas in der Schlacht von Kuruksetra gefallen waren,
alle Frauen der Familie als Witwen ihr Haar 6ffnen. Mit anderen
Worten, alle Frauen der Kuru - Familie wurden zu Witwen, weil
Duhsasana eine groRe Geweihte des Herrn beleidigt hatte. Der Herr
kann von jedem Schurken Beleidigungen gegen sich selbst
ertragen, denn der Vater nimmt sogar Beleidigungen von seinem
Sohn hin; doch niemals duldet der Herr Beleidigungen gegen seine
Geweihten. Beleidigt man eine groRe Seele, muss man auf alle
Ergebnisse frommer Taten und auf alle Segnungen verzichten.

Vers 11

Wahrend unserer Verbannung brachte uns Durvasa Muni, der mit
seinen zehntausend Schilern gemeinsam zu essen pflegte, durch
eine Intrige unserer Feinde in gefahrliche Unannehmlichkeiten.
Damals rettete er (Sri Krsna) uns, indem er einfach die Reste
unserer Speise annahm. Dadurch, dass er die Nahrung annahm,
fuhlten sich die versammelten Munis gesattigt, wahrend sie noch im
Fluss badeten. Und alle drei Welten waren ebenfalls
zufriedengestellt.
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Erlauterung

Durvasa Muni: ein machtiger, in der Mystik erfahrener Brahmana,
der entschlossen die Grundsatze der Religion befolgte und sich
strenge Gellibde und schwere tapasya auferlegte. Sein Name ist mit
vielen geschichtlichen Ereignissen verknupft, und der grofde
Mystiker konnte, wie Siva, sowohl leicht zufriedengestellt als auch
leicht verargert werden. Wenn er zufrieden war, konnte er dem
Diener viel Gutes tun; doch wenn er unzufrieden war, konnte er das
grofite Unheil heraufbeschwoéren. Konigin Kuntt pflegte in ihrer
Jugend im Hause ihres Vaters den groRen Brahmanas alle Arten
von Diensten zu erweisen, und Durvasa Muni, dem ihr schoéner
Empfang gefiel, segnete sie mit der Kraft, jeden beliebigen Halbgott
zu sich rufen zu kénnen. Es wird allgemein anerkannt, dass er eine
vollstandige Inkarnation Sivas war und daher sowohl leicht
zufriedengestellt als auch schnell verargert werden konnte. Er war
ein grolBer Geweihter Sivas, und auf dessen Anweisung hin wurde
er Priester bei Konig Svetaketu, der ein hundertjahriges Opfer
durchflihrte. Manchmal besuchte Durvasa Muni die
Parlamentsversammlung im himmlischen Konigreich Indradevas.
Durch seine ungeheuren mystischen Krafte konnte er durch den
Weltraum reisen, und es heifl’t, dass er einmal eine weite Strecke
durch das All, ja sogar bis hinauf zu den Vaikuntha - Planeten, die
jenseits des materiellen Weltraumes liegen, hinter sich liel3. Diese
ungeheuren Entfernungen legte er wahrend seines Streites mit
Maharaja Ambaris einem gro3en Gottgeweihten und Weltherrscher,
in nur einem Jahr zurtck.

Er hatte etwa 10 000 Schiler, und immer wenn er den grof3en
Ksatriya - Konigen einen Besuch abstattete und bei ihnen als Gast
aufgenommen wurde, begleiteten ihn seine zahlreichen Anhanger.
Einmal besuchte er das Haus Duryodhanas, des feindlichen Vetters
von Maharaja Yudhisthira. Duryodhana war so klug, den Brahmana
Durvasa mit allen Mitteln zufriedenzustellen, worauf der gro3e Rsi
ihm eine Segnung erteilen wollte. Duryodhana kannte seine
mystischen Krafte, und er wusste auch, dass der mystische
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Brahmana, wenn er verargert war, groes Unheil anrichten konnte.
Somit ersann er einen Plan, um den Zorn des Brahmana auf seine
feindlichen Vettern, die Pandavas, zu lenken. Als der Rsi
Duryodhana eine Segnung erteilen wollte, wiinschte sich dieser,
Durvasa Muni mdge das Haus Maharaja Yudhisthira, des Altesten
und Flhrenden unter seinen Vettern, besuchen. Er erbat sich auch,
dass Durvasa Muni erst dann zu Yudhisthira gehen solle, wenn
dieser sein Mahl mit seiner Koénigin, Draupadi, beendet habe.
Duryodhana wusste, dass es Yudhisthira unmdglich sein wiirde, so
viele Brahmana - Gaste zu bewirten, nachdem Draupadi gespeist
hatte, und so wirde der Rsi zornig sein und seinem Vetter,
Maharaja Yudhisthira, Unannehmlichkeiten bereiten. Das war der
Plan Duryodhanas. Durvasa Muni stimmte diesem Vorschlag zu und
ging, wie es Duryodhanas Absicht entsprach, zu dem in der
Verbannung lebenden >Koénig, nachdem dieser und Draupadrt ihr
Mahl beendet hatten.

Als er an Maharaja Yudhisthiras Tur kam, wurde er sogleich
gebuhrend empfangen, und der Koénig bat ihn, doch erst seine
religidsen Mittagsriten im Fluss zu beenden. Danach sollte das Mahl
bereitet sein. Durvasa Muni ging also mit seinen Schilern zum
Fluss, um ein Bad zu nehmen. Wahrenddessen war Mahéaraja
Yudhisthira wegen der Gaste in groRer Aufregung, denn solange
Draupadt ihr Mahl noch nicht zu sich genommen hatte, konnte jede
noch so grofte Anzahl von Gasten bewirtet werden; doch der Rsi
war, entsprechend dem Plan Duryodhanas, zu ihnen gekommen,
nachdem Draupadi ihr Mahl bereits beendet hatte.

Wenn die Gottgeweihten in Not geraten, bietet sich ihnen eine
Gelegenheit, sich mit wacher Aufmerksamkeit an den Herrn zu
erinnern. DraupadT dachte daher in dieser gefahrlichen Lage an Sri
Krsna, und der alldurchdringende Herr erkannte sogleich die
Gefahr, in der seine Geweihten schwebten. Er erschien daher vor
Draupadrt und bat sie, ihm eine beliebige vorratige Speise zu geben.
Als Draupadr die Bitte des Herrn hérte, wurde sie sehr traurig, denn
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der hochste Herr bat, um etwas zu essen, und es war ihr zu dem
Zeitpunkt nicht mdglich, etwas zu beschaffen. Sie erklarte dem
Herrn, dass der geheimnisvolle Teller, den sie vom Sonnengott
bekommen hatte, jede Menge von Speisen bereitstellen kénne,
wenn sie selbst noch nicht gegessen habe, doch eben an jenem
Tage habe sie ihr Mahl bereits beendet und daher seien sie alle in
grolier Gefahr. Als Draupadt ihre Not schilderte, brach sie in Tranen
aus, wie es nur eine Frau in solch einer Lage tun konnte. Der Herr
indes bat Draupadi, die Kochtdpfe herbeizubringen, denn er wollte
sehen, ob noch ein kleiner Speiserest Uibrig war, und als Draupad1t
dies tat, fand der Herr ein Stiick Gemise, das am Topf klebte. Der
Herr nahm es sogleich und all es. Dann bat er Draupadi, ihre
Gaste, die Gesellschaft Durvasas herbeizurufen.

Bhima wurde geschickt, um sie vom Fluss zu holen. Er sprach zu
ihnen: »Worauf wartet ihr, meine Herren? Kommt, euer Mahl steht
bereit.« Doch weil SrT Krsna einen kleinen Speiserest genommen
hatte, fUhlten sich die Brahmanas gesattigt, wahrend sie noch im
Wasser standen. Sie dachten, Maharaja Yudhisthira misse viele
wunderbare Gerichte flir sie zubereitet haben und werde enttiuscht
sein, weil sie nicht hungrig waren und nichts essen konnten, und so
sei es besser, nicht zum Palast zu gehen. Sie beschlossen daher,
den Ort zu verlassen.

Diese Begebenheit beweist, dass der Herr der groRte Mystiker ist,
weshalb er auch als Yogesvara bekannt ist. Eine andere Anweisung
besagt, dass jeder Haushalter dem Herrn Speise opfern muss, und
das Ergebnis wird sein, dass jeder, sogar eine Gesellschaft von 10
000 Gasten, zufrieden ist, weil der Herr zufriedengestellt ist. Das ist
der Weg des hingebungsvollen Dienstes.

Vers 12
Nur durch seinen Einfluss konnte ich in einem Kampf die
Persdnlichkeit Gottes, Siva, und seine Frau, die Tochter des
Himalaya, in Erstaunen versetzen. So fand er (Siva) Wohlgefallen
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an mir und schenkte mir seine persénliche Waffe zum Lohn. Auch
andere Halbgdtter (bergaben mir ihre Waffen, und ich war sogar
imstande, in meinem gegenwartigen Korper die himmlischen
Planeten zu besuchen, wo mir ein halb erhdhter Sitz zugestanden
wurde.

Erlauterung

Durch die Gnade Sri Krsnas, der hochsten Personlichkeit Gottes,
waren alle Halbgétter, auch Siva, mit Arjuna zufrieden. Zu bemerken
ist, dass jemand, der in der Gunst Sivas oder eines anderen
Halbgottes steht, nicht unbedingt auch von ST Krsna, dem hdchsten
Herrn, beglnstigt zu werden braucht. Ravana war zweifellos ein
grolRer Geweihter Sivas, doch vor dem Zorn SrT Ramacandras, der
hochsten Personlichkeit Gottes, konnte er nicht bewahrt werden. In
den Geschichten der Puranas wird von vielen ahnlichen Ereignissen
berichtet. Hier nun ist ein Beispiel, das uns zeigt, dass Siva sogar
im Kampf mit Arjuna zufrieden war. Die Geweihten der hdchsten
Persdnlichkeit Gottes wissen, wie man die Halbgdtter achtet; doch
die Geweihten der Halbgotter glauben manchmal in ihrer Torheit, die
hochste Personlichkeit Gottes sei nicht groRer als die Halbgotter.
Durch eine solche Auffassung wird man zum Frevler und erleidet
schlieRlich das gleiche Schicksal wie Ravana und andere. Die
Ereignisse, von denen Arjuna aus der Zeit seiner freundschaftlichen
Beziehung zu SrT Krsna berichtet, mdgen allen eine Lehre sein, die
sich durch diese Bei- spiele vielleicht davon Uberzeugen lassen,
dass man alle Verglinstigungen erlangen kann, wenn man einfach
Sr Krsna, die hochste Personlichkeit Gottes, zufrieden- stellt,
wohingegen die Geweihten oder Verehrer der Halbgétter nur einen
Teilnutzen flur ihr Leben erlangen, der dazu noch verganglich ist wie
die Halbgétter selbst.

Ebenfalls bedeutsam in diesem Vers ist der Umstand, dass Arjuna
durch die Gnade Krsnas befahigt war, die himmlischen Planeten im
gegenwartigen Kérper zu erreichen, und dass ihn der himmlische
Halbgott Indradeva ehrte, indem er Arjuna auf einem halberhdhten
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Sitz mit ihm zusammensitzen lie. Man kann die himmlischen
Planeten durch fromme Werke erreichen, die in den $astras unter
der Kategorie »fruchtbringendes Tun« empfohlen werden. Und wie
es in der Bhagavad - Gita

(9.21) heit, muss man nach solchem Genul3 wieder auf den
irdischen Planeten zurickkehren, wenn die Ergebnisse der
frommen Werke aufgezehrt sind. Auch der Mond gehdrt zu den
himmlischen Planeten, und nur Menschen, die ausschliellich
tugendhaft gehandelt haben, namlich indem sie Opfer darbrachten,
Spenden gaben und sich schwerer tapasya unterzogen, dirfen
nach Ablauf der Lebensdauer ihres Koérpers die himmlischen
Planeten betreten. Allein durch die Gnade des Herrn war es Arjuna
vergoénnt, bereits in seinem derzeitigen Koérper die himmlischen
Planeten zu betreten; anders ist es nicht mdglich. Die
gegenwartigen Versuche der modernen Wissenschaftler, die
himmlischen Planeten zu erreichen, werden sich mit Sicherheit als
zwecklos herausstellen, denn solche Wissenschaftler stehen nicht
auf gleicher Ebene mit Arjuna. Es sind gewdhnliche Menschen ohne
Eignungen durch Opfer, Spenden oder tapasya. Der materielle
Korper wird von den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur,
namlich Tugend, Leidenschaft und Unwissenheit, beeinflusst. Die
heutige Bevolkerung steht mehr oder minder unter dem Einfluss von
Leidenschaft und Unwissenheit, und die Merkmale solchen
Einflusses zeigen sich daran, dass die Menschen zunehmend
listern und gierig werden. Solch gefallene Narren kdnnen sich
schwerlich den hdheren Planetensystemen nahern. Uber den
himmlischen Planeten gibt es noch viele andere Planeten, die nur
diejenigen erreichen kdnnen, die unter dem Einfluss der Tugend
stehen. Die Bewohner der himmlischen und anderen hd&heren
Planeten des Universums sind alle hochintelligent, sehr viel
intelligenter als die Menschen, und sie alle sind fromm und befinden
sich  in hohem oder sogar hochstem MaRe in der
Erscheinungsweise der Tugend. Sie alle sind Geweihte des Herrn,
und obwohl ihre Tugendhaftigkeit nicht unverfalscht ist, sind sie als
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Halbgotter bekannt, die das in der materiellen Welt hdchstmdgliche
Malf an guten Eigenschaften besitzen.

Vers 13

Als ich einige Tage als Gast auf den himmlischen Planeten
verweilte, suchten alle Halbgotter des Himmels, auch Konig
Indradeva, bei meinen Armen Zuflucht, die den Gandiva - Bogen
trugen, auf dass ich den Damon mit Namen Nivatakavaca tétete. O
Koénig, Abkémmling des Ajamidha, jetzt bin ich der hdéchsten
Personlichkeit Gottes beraubt, durch dessen Einfluss ich so machtig
war.

Erlauterung

Die Halbgétter des Himmels sind zweifellos intelligenter, machtiger
und von schénerem AuReren als wir, und doch mussten sie Arjuna
um Hilfe bitten; denn er besaR den Gandiva - Bogen, der durch Sri
Krsnas Gnade mit besonderer Macht versehen war. Der Herr ist
allméachtig, und durch seine Gnade kann auch sein reiner Geweihter
so stark sein, wie er es winscht, und dem sind keine Grenzen
gesetzt. Und wenn der héchste Herr die Macht zuriickzieht, die er
jemandem gegeben hat, dann wird dieser durch den Willen des
Herrn machtlos.

Vers 14
Die militarische Starke der Kauravas glich einem Meer mit vielen
unbesiegbaren Wesen darin, und daher war sie unuberwindlich.
Durch seine Gnade allein vermochte ich, auf dem Wagen sitzend,
dieses Meer zu Uberqueren, und nur durch seine Gnade konnte ich
die Kuhe zurlickgewinnen und vielen Kénigen mit Gewalt die Helme
nehmen, welche Juwelen zierten, die Quellen allen Glanzes waren.

Erlauterung
Auf der Seite der Kauravas standen viele beherzte Befehlshaber,
wie Bhisma, Drona, Krpa und Karna, und ihre militarische Starke
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war so uniberwindlich wie das weite Meer. Trotzdem brachte es
Arjuna durch SrT Krsnas Gnade ohne Schwierigkeiten fertig, sie
allein, auf dem Wagen sitzend, einen nach dem anderen zu
besiegen. Auf der gegnerischen Seite wechselten die Befehlshaber
haufig, doch auf der Seite der Pandavas konnte Arjuna auf dem von
Krsna gelenkten Wagen die gesamte Verantwortung des grofR3en
Krieges allein tragen. Ahnlich war es, als die Pandavas unerkannt
am Hof Viratas lebten: Die Kauravas begannen einen Streit mit
Koénig Virata und beschlossen, ihm seine zahlreichen Kiihe
fortzunehmen. Wahrend sie also die Kiihe forttrieben, kampfte
Arjuna unerkannt mit ihnen und konnte die Kihe zusammen mit
einigen gewaltsam erbeuteten Juwelen von den Turbanen des
kdniglichen Standes zurickgewinnen. Arjuna erinnerte sich, dass all
dies nur durch die Gnade des Herrn mdglich gewesen war.

Vers 15
Er allein war es, der durch seinen Blick die Lebensdauer eines
jeden verkirzte und der groRen militarischen Front, die von den
Kauravas unter der Fiihrung von Bhisma, Karna, Drona, Salya und
anderen aufgestellt worden war, die Kraft des Denkens und die
Starke der Begeisterung nahm. I|hre Vorbereitungen waren
vortrefflich und mehr als angemessen, doch wahrend er (SrT Krsna)
vorwarts schritt, vollbrachte er all dies.

Erlauterung
811 Krsna, die absolute Persodnlichkeit Gottes, geht als Paramatma,
seine vollstandige Teilerweiterung, in das Herz eines jeden ein, und
so lenkt er jeden in Bezug auf Erinnerungsvermdogen, Vergessen,
Wissen, die Abwesenheit der Intelligenz und alle psychischen
Vorgange (Bg. 15 .1 5). Als der hdchste Herr kann er die
Lebensdauer eines Lebewesens verlangern oder verkiirzen. So
lenkte der Herr die Schlacht von Kuruksetra nach seinem eigenen
Plan. Er wollte durch diese Schlacht Yudhisthira als Herrscher Gber
die Erde einsetzen, und um dieses transzendentale Vorhaben zu
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ermdglichen, tétete er durch seinen allmachtigen Willen alle, die auf
der gegnerischen Seite standen. Die andere Seite war mit aller
militarischen Starke versehen, die zudem von grolen Generalen
wie Bhisma, Drona und Salya unterstutzt wurde, und in materieller
Hinsicht ware es Arjuna unmoglich gewesen, die Schlacht zu
gewinnen, hatte der Herr ihm nicht mit allen mdglichen Taktiken
geholfen. Solche Taktiken werden im allgemeinen selbst im
modernen Kriegsgeschehen von jedem Staatsmann angewandt,
doch ihre Durchfihrung - in Form von wirkungsvoller Spionage,
militarischen Mandvern und diplomatischen Winkelziigen - befindet
sich auf der materiellen Ebene. Weil aber Arjuna der geliebte
Geweihte des Herrn war, besorgte der Herr all dies selbst, ohne
dass sich Arjuna personlich darum zu kimmern brauchte. So
beschaffen ist der hingebungsvolle Dienst des Herrn.

Vers 16

GrolRe Generale, wie Bhisma, Drona, Karna, Bhdrisrava, Susarma,
Salya, Jayadratha, Bahlika und andere, richteten ihre
unbesiegbaren Waffen gegen mich; aber durch seine (SrT Krsna)
Gnade konnten sie mir nicht einmal ein Haar kriimmen. In ahnlicher
Weise wurde auch Prahlada Maharaja, der héchste Geweihte S
Nrsimhadevas, nicht von den Waffen berlihrt, die die Damonen
gegen ihn richteten.

Erlauterung
Die Geschichte Prahlada Maharajas, des groRen Geweihten
Nrsimhadevas, wird im siebten Canto des Srimad - Bhagavatam
erzahlt. Prahlada Maharaja, ein Knabe von nur funf Jahren, erregte
den Neid seines machtigen Vaters Hiranyakasipu, und das nur, weil
er ein reiner Geweihter des Herrn geworden war. Der damonische
Vater bediente sich all seiner Waffen, um den gottgeweihten Sohn
Prahlada zu toten, doch durch die Gnade des Herrn wurde dieser
vor all den gefahrlichen Angriffen seines Vaters gerettet. Man warf
ihn in ein Feuer und in siedendes Ol, man stieR ihn von der Spitze
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eines Berges, legte ihn unter die FllRe eines Elefanten und gab ihm
Gift. SchlieB3lich ergriff der Vater ein Schwert, um seinen Sohn zu
toten, und da erschien Nrsimhadevas und tdtete den grasslichen
Vater vor den Augen Prahladas. In ahnlicher Weise wurde auch
Arjuna vom Herrn gerettet, obwohl seine groflen Gegner, wie
Bhisma, alle moglichen gefahrlichen Waffen einsetzten.

Karna: Er wurde durch eine Verbindung des Sonnengottes mit Kunti
vor ihrer Hochzeit mit Maharaja Pandu gezeugt. Karna kam mit
Armreifen und Ohrringen zur Welt, den aullergewdhnlichen Zeichen
eines unerschrockenen Helden. Anfangs hiel® er Vasusena; als er
heranwuchs, schenkte er Indradeva seine natirlichen Armreife und
Ohrringe, und seitdem kennt man ihn als Vaikartana. Nach seiner
Geburt durch die Jungfrau Kunti wurde er in die Ganga geworfen.
Adhiratha fand ihn und nahm ihn mit, und er und seine Frau, Radh3,
sorgten flr ihn wie fiir ihren eigenen Sohn. Karna war sehr mildtatig,
insbesondere gegenlber den Brahmanas. Es gab nicht eine Bitte,
die er einem Brahmana ausgeschlagen hatte. Mit der gleichen
Grofdzlgigkeit schenkte er Indradeva seine Armreife und Ohrringe,
die er seit seiner Geburt trug, und Indra gab ihm, weil er mit ihm
sehr zufrieden war, als Gegenleistung eine machtige Waffe namens
sakti. Dronacarya nahm ihn als einen seiner Schiler auf, und von
Anfang an herrschte eine Art Rivalitat zwischen ihm und Arjuna. Als
Duryodhana Karnas standigen Wettstreit mit Arjuna sah, machte er
ihn zu seinem Gefahrten, und diese Beziehung wurde allmahlich
sehr vertraut. Er war auch bei der gro3en Versammlung anlasslich
Draupadis svayarhvara - Zeremonie zugegen, doch ehe er bei dem
Treffen seine Geschicklichkeit zeigen konnte, verkiindete Draupadis
Bruder, Karna durfe nicht am Wettkampf teilnehmen, weil er der
Sohn eines Sidra, eines Zimmermannes, sei. Als Arjuna das
Fischziel an der Decke erfolgreich durchbohrt hatte und Draupadt
ihm ihre Girlande um den Hals legte, stellten sich Karna, obwohl
ihm die Teilnahme am Wettstreit verweigert worden war, und die
anderen enttduschten Prinzen Arjuna, der mit Draupadi den Ort des
Geschehens verlassen wollte, als ungewohnliches Hindernis in den
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Weg. Besonders Karna bot ihm einen heftigen Kampf, doch Arjuna
besiegte sie alle. Weil Karna mit Arjuna in standigem Wettstreit lag,
stand er in Duryodhanas Gunst, und als dieser die Macht in Handen
hielt, setzte er Karna im Staat Ailga auf den Thron. Nachdem
Karnas Versuch, Draupadt zu gewinnen, fehlgeschlagen war, gab er
Duryodhana den Rat, Kbénig Drupada anzugreifen, denn wenn
dieser besiegt sei, kbnne man sowohl Arjuna als auch Draupadt
gefangen nehmen. Als Dronacarya von dem Vorhaben erfuhr,
tadelte er die beiden fir diese Verschwoérung, und sie sahen von der
Tat ab. Karna wurde viele Male besiegt, nicht nur von Arjuna,
sondern auch von Bhimasena. Er war der Konig der vereinigten
Kodnigreiche von Bengalen, Orissa und Madras. Spater nahm er
aktiv am Rajasuya - Opfer Maharaja Yudhisthira teil. Als nach dem
Plan Sakunis ein Glicksspiel zwischen den rivalisierenden Bridern
ausgetragen wurde, nahm Karna an dem Spiel teil und freute sich
sehr, als Draupadi als Einsatz geboten wurde. Dies nahrte seinen
alten Groll. Als Draupadrt im Spiel war, verkiindete er begeistert die
Neuigkeit, und er war es auch, der Duh$asana anwies, sowohl die
Kleider der Pandavas als auch die Draupadis an sich zu nehmen.
Er bot Draupadt an, sich einen anderen Gatten zu wahlen, denn von
den Pandavas verloren, war sie zur Sklavin der Kurus geworden. Er
war stets ein Feind der Pandavas, und sowie sich eine Gelegenheit
bot, versuchte er sie mit allen Mitteln zu benachteiligen. Wahrend
der Schlacht von Kuruksetra sah er die Entscheidung voraus, und er
vertrat die Ansicht, Arjuna werde die Schlacht gewinnen, welil Sri
Krsna, der Herr, sein Wagenlenker sei. Er hatte standig Streit mit
Bhismadeva, und zuweilen war er so stolz, dass er verkindete, er
kénne die Pandavas in fuinf Tagen vernichten, wenn Bhisma sich
nicht in sein Vorhaben einmischen wirde. Trotzdem war es flr ihn
ein schwerer Schlag, als Bhisma starb. Er tétete Ghatotkaca mit der
Ssakti - Waffe, die er von Indradeva bekommen hatte. Sein Sohn,
Vrsasena, wurde von Arjuna erschlagen. Karna tétete die meisten
Pandava - Soldaten. Zum Schluss entbrannte ein heftiger Kampf
mit Arjuna, und Karna war der einzige, der Arjuna den Helm vom
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Kopf schlagen konnte. Doch dann geschah es, dass ein Rad seines
Wagens im Schlamm des Schlachtfeldes steckenblieb, und als er
abstieg, um das Rad freizulegen, nahm Arjuna die Gelegenheit
wahr und tétete ihn, obwohl er Arjuna bat, davon abzusehen.

Napta (Bhadrisrava): Bharisrava war der Sohn Somadattas, eines
Mitglieds der Kuru - Familie, sein Bruder war Salya. Sowohl die
beiden Brider als auch ihr Vater wohnten der svayamvara -
Zeremonie Draupadis bei Sie alle schatzten die wunderbare Starke
Arjunas, die er nur besal}, weil er der Geweihte und Freund des
Herrn war. Deshalb riet Bhirisrava den Sohnen Dhrtarastras, keinen
Streit mit ihnen zu suchen und auch nicht gegen sie zu kdmpfen,
Sie alle nahmen auch am Rajasuya - Opfer Maharaja Yudhisthiras
teil. Bhirisrava verfligte Uber eine aksauhint FuRsoldaten, Berittene,
Elefanten und Streitwagen, die alle in der Schlacht von Kuruksetra
auf Duryodhanas Seite eingesetzt wurden, Bhima betrachtete ihn
als einen der yutha - patis. In der Schlacht von Kuruksetra kdmpfte
er vornehmlich mit Satyaki und tétete zehn seiner Séhne, Spater
schlug ihm Arjuna die Hande ab, und schlieBlich wurde er von
Satyaki getotet. Nach seinem Tode verschmolz er mit der Existenz
Visvadevas.

Trigarta (Susarma): Sohn Maharaja Vrddhaksetras und Kénig von
Trigartadesa, auch er war bei der svayamvara - Zeremonie
Draupadis zugegen. Er war einer der Verbindeten Duryodhanas
und gab ihm den Rat, Matsyadesa (Darbhailga) anzugreifen.
Wahrend des Kuhdiebstahls in Virata - nagara konnte er Koénig
Virata gefangen nehmen, der jedoch spater von Bhima wieder
befreit wurde. In der Schlacht von Kuruksetra kdmpfte er ebenfalls
sehr tapfer, wurde aber schlie3lich von Arjuna getotet.

Jayadratha: ein weiterer Sohn Maharaja Vrddhaksetras. Er war der
Konig von Sindhudesa (dem heutigen Pakistan), seine Frau hiel3
Dubsala. Auch er war bei der svayamvara - Zeremonie Draupadis
anwesend und trachtete sehr danach, ihre Hand zu gewinnen, doch
im Wettkampf verfehlte er das Ziel. Seitdem suchte er stets nach
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einer Gelegenheit, mit Draupadi zusammenzukommen. Als er in
Salyadesa heiraten wollte, sah er Draupadi auf dem Weg nach
Kamyavana zufallig wieder und fiihlte sich sehr zu ihr hingezogen.
Die Pandavas lebten damals in der Verbannung, weil sie ihr Reich
beim Spiel verloren hatten, und Jayadratha hielt es fir klug,
Draupadt durch Kotisasya, einen seiner Gefahrten, Botschaften zu
schicken. Draupadi wies das Ansinnen Jayadrathas sofort
entschieden zurlick, doch weil er so sehr von Draupadis Schdnheit
betdrt war, gab er nicht auf. Jedes Mal wurde er von Draupadi
zurtickgewiesen, und da versuchte er, sie gewaltsam auf seinem
Wagen zu entfihren. Sogleich versetzte Draupadi ihm einen
solchen Schlag, dass er wie ein gefallter Baum zu Boden stiirzte.
Doch er liel8 sich nicht entmutigen und konnte Draupadt schliellich
dazu zwingen, sich auf den Wagen zu setzen. Dhaumya Muni
beobachtete diesen Zwischenfall und wandte sich mit Nachdruck
gegen Jayadrathas Verhalten. Er folgte dem Wagen, und Dhatreyika
brachte die Angelegenheit vor Maharaja Yudhisthira. Darauf griffen
die Pandavas die Soldaten Jayadrathas an und téteten sie alle, und
schlieRlich bekam Bhima Jayadratha in die Hande und schlug heftig
auf ihn ein, bis er fast tot war. Sodann wurde ihm bis auf finf Haare
der Kopf geschoren, und er wurde allen Kdnigen gezeigt und als
Sklave Maharaja Yudhisthiras vorgestellt. Man zwang ihn, vor den
Kdnigen zu bekennen, dass er der Sklave Maharaja Yudhisthiras
sei, und im gleichen Zustand wurde er vor Maharaja Yudhisthira
gebracht. Maharaja Yudhisthira war so gtig, ihn freizulassen, und
als er versprach, Maharaja Yudhisthira ein tributpflichtiger
Lehnsmann zu werden, winschte auch Koénigin Draupadi seine
Befreiung. Danach durfte er in sein Land zurtckkehren. Da er sich
jedoch zu sehr beleidigt fuhlte, begab er sich nach Gangatri im
Himalaya und nahm schwere BufRen auf sich, um Sivas Gunst zu
erlangen. Er bat um die Segnung, alle Pandavas gleichzeitig, oder
zumindest jeden einzeln zu besiegen. Dann begann die Schlacht
von Kuruksetra, und er stellte sich auf Duryodhanas Seite. Am
ersten Kampftag stand er Maharaja Drupada, dann Virata und
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schliel3lich Abhimanyu gegeniber. Als Abhimanyu, von sieben
Generalen eingeschlossen, erbarmungslos getétet wurde, kamen
ihm die Pandavas zu Hilfe, doch durch die Gnade Sivas schlug
Jayadratha sie geschickt zurtick. Darauf schwor Arjuna, ihn zu
toten. Als Jayadratha davon horte, wollte er den Kriegsschauplatz
verlassen und bat die Kauravas um Erlaubnis fir sein feiges
Vorhaben. Es wurde ihm jedoch nicht gestattet. Vielmehr war er
jetzt dazu verpflichtet, gegen Arjuna zu kampfen, und wahrend des
Kampfes erinnerte Krsna Arjuna daran, dass die Segnung Sivas
darin bestand, dass jeder, der Jayadrathas Kopf von den Schultern
trennte und zu Boden fallen lieR}, auf der Stelle sterben wirde.
Deshalb riet er Arjuna, den Kopf Jayadrathas unmittelbar in den
Schol} von dessen Vater zu werfen, der sich in Samanta - paficaka,
einem Pilgerort, Bulien auferlegte. Dies tat Arjuna dann auch.
Jayadrathas Vater war schockiert, einen abgetrennten Kopf auf
seinem Schol} zu sehen, und schleuderte ihn sogleich von sich. Als
der Kopf die Erde berlhrte, starb der Vater augenblicklich, da seine
Stirn in sieben Stlcke sprang.

Vers 17

Es war allein seiner Barmherzigkeit zu verdanken, dass meine
Feinde es versdumten, mich zu téten, als ich vom Wagen stieg, um
Wasser flir meine durstigen Pferde zu holen. Und nur aus
mangelnder Achtung gegenliber meinem Herrn wagte ich es, ihn,
dem die besten Menschen um der Erlésung willen Verehrung
darbringen und Dienste anbieten, als meinen Wagenlenker zu
beschaftigen.

Erlauterung
Der hochste Herr, die Personlichkeit Gottes, Sr Krsna, wird sowohl
von den Unpersoénlichkeitsphilosophen als auch von den
Gottgeweihten verehrt. Die Unpersoénlichkeitsphilosophen verehren
seine leuchtende Ausstrahlung, die von seinem transzendentalen
Kdrper der ewigen Form, der ewigen Glickseligkeit und des ewigen
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Wissens ausgeht, und die Gottgeweihten verehren ihn als die
hochste Personlichkeit Gottes. Diejenigen, die auf einer noch
niedrigeren Stufe als die Unpersoénlichkeitsanhanger stehen, halten
ihn fir eine grolle geschichtliche Personlichkeit. Der Herr kommt
jedoch  herab, wum alle durch seine ungewdhnlichen
transzendentalen Spiele zu fesseln, und so spielt er die Rolle des
vollkommensten Meisters, Freundes, Sohnes und Liebenden. Seine
transzendentale Beziehung zu Arjuna war von freundschaftlicher
Art, und deshalb spielte der Herr diese Rolle vollkommen, wie er es
auch mit seinen Eltern, Geliebten und Gattinnen tat. Im Spiel einer
solch vollkommenen transzendentalen Beziehung vergisst der
Gottgeweihte durch die innere Energie des Herrn, dass sein Freund
oder Sohn die hdéchste Personlichkeit Gottes ist, obwohl ihn die
Taten des Herrn manchmal verwirren. Nachdem der Herr
fortgegangen ist, gedenkt Arjuna seines groRen Freundes, doch
weder hat Arjuna einen Fehler begangen, noch hat er sich dem
Herrn gegenuber respektlos verhalten. Intelligente Menschen
verspiren eine Anziehung zu der transzendentalen Art, wie sich der
Herr gegentiber einem reinen Geweihten wie Arjuna verhalt.

Auf dem Schlachtfeld ist Wasserknappheit eine bekannte Tatsache.
Wasser ist dort nur sehr selten zu bekommen, und sowohl Tiere als
auch Menschen, die in der Schlacht groRen Anstrengungen
ausgesetzt sind, bendtigen standig Wasser, um ihren Durst zu
stillen. Vor allem verwundete Soldaten und Generale flhlen sich zur
Zeit des Todes sehr durstig, und zuweilen geschieht es, dass
jemand nur aus Wassermangel hilflos sterben muss. In der Schlacht
von Kuruksetra jedoch wurde dieser Wassermangel dadurch
behoben, dass man Loécher in den Boden bohrte. Durch Gottes
Gnade kann man ohne weiteres Uberall Wasser bekommen, wenn
die Méglichkeit besteht, den Boden aufzubohren. In der heutigen
Zeit wird nach der gleichen Methode gearbeitet, jedoch sind unsere
Techniker noch nicht imstande, immer genau dort zu bohren, wo es
Wasser gibt. Die Berichte aus der Zeit der Pandavas indes lassen
vermuten, dass groRe Generale wie Arjuna selbst den Pferden, und
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erst recht den Menschen, sofort Wasser verschaffen konnten, indem
sie einfach die Erdkruste mit einem spitzen Pfeil durchbohrten und
Wasser von unterhalb des harten Bodens zapften, eine Methode,
die den modernen Wissenschaftlern bis jetzt noch unbekannt ist. -

Vers 18
O Konig! Seine scherzenden und offenen Worte waren wohltuend
und mit einem wunderbaren Lacheln geschmiickt. Und auch, wie er
mich anredete, namlich »o Sohn Prthas«, »o Freund«, »o Sohn der
Kuru - Dynastie«, und alle anderen Herzlichkeiten kommen mir jetzt
ins Gedachtnis, und deshalb bin ich Gberwaltigt.

Vers 19

Gewdhnlich pflegten wir zusammenzuleben, und so schliefen wir
gemeinsam, saflen nebeneinander und schlenderten zusammen
umher. Und wenn wir uns unserer tapferen Taten rihmten, tadelte
ich ihn manchmal, wenn er nicht ganz bei der Wahrheit blieb, und
sagte: »Mein Freund, Du bist wirklich sehr wahrheitsgetreu.« Selbst
in solchen Stunden, wenn ich seine Wirde herabsetzte, duldete er,
die hochste Seele, meine Worte und verzieh mir, ebenso, wie ein
wahrer Freund seinem wahren Freund oder ein Vater seinem Sohn
verzeiht.

Erlauterung

Weil Sri Krsna, der hochste Herr, absolut vollkommen ist, mangelt
es seinen transzendentalen Spielen mit seinen reinen Geweihten in
keiner Hinsicht an irgendetwas, gleichgultig, ob er die Rolle des
Freundes, Sohnes oder Liebhabers spielt. Der Herr genief3t den
Tadel von Freunden, Eltern oder Geliebten mehr als die vedischen
Hymnen, die ihm in aller Form von groRen Gelehrten und frommen
Menschen dargebracht werden.
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Vers 20
O Herrscher, jetzt bin ich von meinem Freund und liebsten Génner,
der hochsten Personlichkeit Gottes, getrennt, und daher empfinde
ich in meinem Herzen Leere. In seiner Abwesenheit bin ich von
einigen treulosen unglaubigen Kuhhirten besiegt worden, wahrend
ich die Korper der Frauen Krsnas beschltzte.

Erlauterung
Es stellt sich hier die wichtige Frage, wie es mdglich war, dass
Arjuna von einer Schar niedriger Kuhhirten besiegt werden konnte,
und wie es diesen weltlichen Kuhhirten gelang, die Frauen Krsnas
zu berihren, die unter Arjunas Schutz standen. Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura hat diesen Widerspruch durch Nachforschungen
im Visnu Purana und Brahma Purana gel6st. In diesen Puranas
erfahrt man, dass die weiblichen Himmelsbewohner einst Astavakra
Muni durch ihren Dienst zufriedenstellten und von dem muni
gesegnet wurden, den hdchsten Herrn zum Gemahl zu bekommen.
Astavakra Munis Koérper war an acht Gelenken gekrimmt, und
daher bewegte er sich in einer merkwirdig gekrimmten Haltung.
Als die Tochter der Halbgotter die Bewegungen des muni sahen,
konnten sie ihr Lachen nicht unterdricken, und das argerte den
muni, der sie darauf verfluchte, von Raubern entfihrt zu werden,
selbst wenn sie den Herrn zum Gatten bekamen. Spater
besanftigten die Madchen den munis mit Gebeten und erhielten die
Segnung, ihren Gatten wiederzugewinnen, selbst nachdem sie von
Wegelagerern geraubt worden seien. Um nun das Wort des grof3en
muni zu halten, entfihrte der Herr die Frauen Selbst aus dem
Schutz Arjunas, denn hatte er dies nicht getan, waren sie auf der
Stelle von dem Schauplatz verschwunden, sobald die Wegelagerer
sie berihrt hatten. Es sei auch erwahnt, dass einige der gopis, die
sich in ihren Gebeten gewlnscht hatten, die Frau des Herrn zu
werden, sogleich in ihre jeweilige Stellung zurlickkehrten, nachdem
ihr Wunsch erfullt worden war. Krsna winschte, dass alle ihn
begleitenden Geweihten nach seinem Fortgang ebenfalls in sein
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Reich zuriickkehrten, und so wurden sie unter verschiedenen
Umstanden zurtckgerufen.

Vers 21

Ich habe genau denselben Gandiva - Bogen, dieselben Pfeile,
denselben Wagen, der von denselben Pferden gezogen wird, und
ich benutze sie als derselbe Arjuna, dem alle Konige ihre
gebihrenden Ehrerbietungen erweisen. In Krsnas Abwesenheit
jedoch sind all diese Dinge innerhalb eines Augenblicks nichtig
geworden. Es ist genauso, als opfere man geklarte Butter auf
Asche, als hdufe man mit einem Zauberstab Geld an oder sae
Samen auf unfruchtbares Land.

Erlauterung

Wie wir bereits mehrmals besprochen haben, soll man sich nicht mit
fremden Federn schmiicken. Alle Energien und Krafte beziehen wir
von der hochste Quelle, Srm Krsna, und sie wirken, solange er es
winscht, und horen auf zu arbeiten, sobald er sie zurlickzieht. Alle
elektrische Energie bekommt man vom Elektrizitatswerk, und sobald
das Elektrizitatswerk die Energieversorgung einstellt, erflllen die
Gluhbirnen keinen Zweck mehr. Innerhalb eines Augenblicks
kénnen solche Energien durch den hochsten Willen des Herrn
erzeugt oder zurlckgezogen werden. Unsere materialistische
Zivilisation ist ohne die Segnung des Herrn nichts weiter als ein
kindisches Spiel. Solange die Eltern das Kind spielen lassen, ist
alles in Ordnung, doch sobald sie ihm die Erlaubnis entziehen,
muss das Kind aufhéren. Die menschliche Zivilisation mit all ihren
Tatigkeiten muss mit der erhabenen Segnung des Herrn in Einklang
gebracht werden. Ohne diese Segnung ist aller Fortschritt in der
menschlichen Zivilisation wie Schmuck auf einem toten Kérper. Hier
wird gesagt, dass eine tote Zivilisation und ihre Tatigkeiten etwas
ahnliches sind wie geklarte Butter auf Asche, die Anhaufung von
Geld mit einem Zauberstab und das Saen von Samen auf
unfruchtbares Land.

330



Vers 22-23
O Konig, da du mich nach unseren Freunden und Verwandten in
Dvaraka gefragt hast, will ich dir mitteilen, dass sie alle von den
Brahmanas verflucht wurden. Darauf berauschten sie sich mit Wein
aus gegorenem Reis und bekdmpften sich mit Stécken, wobei sie
einander nicht einmal erkannten. Alle bis auf vier oder funf sind tot.

Vers 24
Im Grunde liegt all dies am hochsten Willen des Herrn, der
Personlichkeit Gottes. Manchmal toten die Menschen einander, und
dann wieder beschitzen sie sich gegenseitig.

Erlauterung
Nach Ansicht der Anthropologen gibt es das Gesetz des
Daseinskampfes und die Regel, dass der Starkere Uberlebt. Sie
wissen jedoch nicht, dass hinter den Naturgesetzen die erhabene
Lenkung des Herrn, der Personlichkeit Gottes, steht. Die Bhagavad
- Gita bestatigt, dass das Gesetz der Natur unter der Leitung des
Herrn wirkt. Immer wenn Frieden auf der Welt herrscht, muss man
daher verstehen, dass dies dem guten Willen des Herrn zu
verdanken ist. Und immer wenn in der Welt ein Aufruhr entsteht,
liegt dies ebenfalls am erhabenen Willen des Herrn. Kein Grashalm
bewegt sich ohne den Willen des Herrn. Jedes Mal, wenn gegen die
vom Herrn verfligten Regeln verstoflen wird, kommt es daher zum
Krieg zwischen Menschen und Nationen. Der sicherste Weg zum
Frieden besteht deshalb darin, alles mit dem vom Herrn erlassenen
Gesetz in Einklang zu bringen. Dieses Gesetz besagt, dass wir
alles, was wir tun, alles, was wir essen, und alles, was wir opfern
oder als Spende fortgeben, zur vollen Zufriedenheit des Herrn tun
sollen. Niemand sollte gegen den Willen des Herrn etwas tun,
essen, opfern oder als Spende geben. Besonnenheit ist
Verwegenheit vorzuziehen, und man muss lernen, zwischen
Handlungen zu unterscheiden, die den Herrn erfreuen, und solchen,
die ihm keine Freude bereiten. Eine Handlung wird also nach dem
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Wohlgefallen bzw. Missfallen des Herrn beurteilt. FUr persdnliche
Launen gibt es keinen Raum; wir mussen uns stets von der Freude
des Herrn leiten lassen. Solches Handeln bezeichnet man als yogah
karmasu kausalam (»Handeln, das mit dem hochsten Herrn
verbunden ist«). Das ist die Kunst, etwas vollkommen zu tun.

Vers 25 - 26
O Konig, so, wie im Meer die groReren und starkeren Wassertiere
die kleinen und schwacheren verschlingen, so hat auch die hdochste
Personlichkeit Gottes, um die Last der Erde zu verringern, den
starkeren Yadu damit beauftragt, den schwacheren zu téten, und
den grélkeren Yadu, den kleineren zu vernichten.

Erlauterung
In der materiellen Welt sind der Kampf ums Dasein und das
Uberleben des Starksten Gesetze, denn dort herrscht Ungleichheit
unter den bedingten Seelen, weil jeder das Verlangen hegt, die
materiellen Schéatze auszubeuten. Eben diese Mentalitat, die
materielle Natur zu beherrschen, ist die Ursache des bedingten
Lebens, und um solch falschen Herren Gelegenheit zu geben, ihre
Neigung auszuleben, hat die tauschende Energie des Herrn
Ungleichheit unter den bedingten Seelen geschaffen, indem sie in
jeder Lebensform Starkere und Schwachere hervorbrachte. Die
Mentalitat, die materielle Natur und die Schépfung zu beherrschen,
hat auf natirliche Weise Unterschiede und folglich den Kampf ums
Dasein hervorgebracht. In der spirituellen Welt gibt es keinen Kampf
ums Dasein, denn jeder lebt ewig. Auch gibt es dort keine
Unterschiede, denn jeder will dem hdchsten Herrn dienen; niemand
will den Herrn nachahmen und NutznieRer werden. Der Herr ist als
Schopfer aller Dinge, auch der Lebewesen, der eigentliche
Genieler alles Bestehenden, doch in der materiellen Welt wird
diese ewige Beziehung zur hochsten Personlichkeit Gottes durch
den Bann mayas, der lllusion, vergessen, und so wird das
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Lebewesen durch die Gesetze des Daseinskampfes und des
Uberlebens des Starksten bedingt.

Vers 27
Jetzt flihle ich mich zu den Belehrungen hingezogen, die mir die
Persdnlichkeit Gottes (Govinda) erteilte, denn sie sind mit
Weisungen durchtrankt, die geeignet sind, das brennende Herz
eines jeden in allen Umstanden von Raum und Zeit zu erleichtern.

Erlauterung

In diesem Vers bezieht sich Arjuna auf die Lehre der Bhagavad -
Gita, die ihm der Herr auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra

verkindete. Der Herr liel3 die Lehren der Bhagavad - Gita nicht nur
zum Nutzen Arjunas zurlick, sondern zum Nutzen aller Menschen
zu allen Zeiten und in allen Landern. Weil die Bhagavad - Gita von
Sr Krsna, der hochsten Personlichkeit Gottes, gesprochen wurde,
ist sie die Essenz aller vedischen Weisheit. Sie wird vom Herrn
Selbst fur all diejenigen vorgelegt, welche die umfangreichen
vedischen Schriften, wie die Upanisaden, Puranas und Vedanta -
sdtras, aus Zeitmangel nicht eingehend studieren kdnnen. Sie
wurde in das groRe Geschichtsepos Mahabharata mit einbezogen,
das besonders fur die weniger intelligenten Klassen, namlich die
Frauen, die Arbeiter sowie die unwirdigen Nachkommen der

Brahmanas, Ksatriyas und der hdheren vaisya - Gruppen, verfasst
wurde. Das Problem, das auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra im
Herzen Arjunas entstand, wurde durch die Lehren der Bhagavad -
Gita gelost. Als Arjuna jetzt, nachdem der Herr den Augen der
irdischen Menschen entschwunden war, erneut einem Problem
gegenuberstand, namlich der Tatsache, dass seine Macht und
Beriihmtheit ihn verlassen hatten, wollte er sich wieder an die
erhabenen Lehren der Bhagavad Gita erinnern, vor allem auch, um
alle Betroffenen zu belehren, dass die Bhagavad Gita zu allen
kritischen Zeiten zu Rate gezogen werden kann, und zwar nicht nur,
um im Falle aller méglichen Angste Trost zu finden, sondern auch,
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um den Weg aus grof3en Verstrickungen zu finden, die uns vielleicht
in einer kritischen Stunde aus der Fassung bringen méogen.

Der barmherzige Herr hinterlieR die erhabenen Lehren der
Bhagavad - Gita, damit man seine Anweisungen auch dann
entgegennehmen kann, wenn er fur materielle Augen nicht sichtbar
ist. Die materiellen Sinne kénnen den hoéchsten Herrn nicht
ermessen, doch durch seine unvorstellbare Macht kann der Herr mit
Hilfe der Materie, die nur eine andere Form seiner manifestierten
Energie ist, in einer fir die Sinneswahrnehmung der bedingten
Seelen geeigneten Weise erscheinen. Somit ist die Bhagavad -
Gita, wie auch jede andere authentische schriftliche
Klangreprasentation des Herrn, ebenfalls eine Inkarnation des
Herrn. Es  besteht kein  Unterschied zwischen  der
Klangreprasentation des Herrn und dem Herrn Selbst. Man kann
aus der Bhagavad - Gita den gleichen Nutzen ziehen, wie Arjuna es
in der persoénlichen Gegenwart des Herrn tat.

Der glaubige Mensch, der danach strebt, aus der Gewalt des
materiellen Daseins befreit zu werden, kann sich die Bhagavad -
GT1ta sehr leicht zunutze machen, und mit dieser Absicht unterwies
der Herr Arjuna, als bedtrfe -dieser der Lehren. In der Bhagavad -
Gita werden flinf wichtige Wissensfaktoren behandelt, und zwar (1)
der héchste Herr, (2) das Lebewesen, (3) die Natur, (4) Raum und
Zeit und (5) Handlung. Von diesen sind der hochste Herr und das
Lebewesen der Eigenschaft nach eins. Der Unterschied zwischen
ihnen wurde als der Unterschied zwischen dem Ganzen und dem
Teil analysiert. Die Natur ist tote Materie, die Wechselwirkungen von
drei Erscheinungsweisen entfaltet; die ewige Zeit und der
unbegrenzte Raum werden als jenseits der materiellen Natur
liegend angesehen. Die Handlungen des Lebewesens setzen sich
aus verschiedenen Neigungen zusammen, die das Lebewesen in
die materielle Natur hineinlocken oder aus ihr befreien kénnen. All
diese Themen werden in der Bhagavad - Gita kurz behandelt und
spater zur weiteren Erleuchtung im Srimad - Bhagavatam
ausgearbeitet. Von diesen funf Faktoren sind der Herr, das
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Lebewesen, die Natur sowie Zeit und Raum ewig, jedoch
unterstehen das Lebewesen, die Natur und die Zeit der FUhrung
des hdchsten Herrn, der absolut und vollstandig unabhangig von
jeder anderen Herrschaft ist. Der hochste Herr ist der hochste
Kontrollierende. Die materiellen Handlungen des Lebewesens sind
anfangslos, kdnnen jedoch berichtigt werden, indem man sie auf die
spirituelle Ebene Ubertragt. So kann das Lebewesen die materiellen
qualitativen Reaktionen beenden. Sowohl der Herr als auch das
Lebewesen haben ein Bewusstsein, und beide empfinden ihre
Identitat als bewusste lebendige Kraft; doch das Lebewesen glaubt
unter dem Einfluss der materiellen Natur, die auch mahat - tattva
genannt wird, es sei vom Herrn verschieden. Die gesamte
Darstellung der vedischen Weisheit hat zum Ziel, diese falsche
Auffassung zu berichtigen und das Lebewesen so von der lllusion
der materiellen Identifizierung zu befreien. Wenn diese lllusion
durch Wissen und Entsagung entwurzelt ist, sind die Lebewesen
verantwortungsbewusste Handelnde wie auch Genielende. Die
Empfindung fir Genuf3 ist im Herrn wirklich; im Lebewesen
hingegen ist die gleiche Empfindung nur eine Art sehnslichtiges
Verlangen. Dieser Unterschied im Bewusstsein ist das, was die
beiden Identitaten, den Herrn und das Lebewesen, voneinander
unterscheidet. Sonst gibt es zwischen dem Herrn und dem
Lebewesen keinen Unterschied. Deshalb sind sie ewig gleichzeitig
eins und verschieden. Auf diesem Grundsatz ful3t die ganze Lehre
der Bhagavad - Gita.

Sowohl der Herr als auch die Lebewesen werden in der Bhagavad -
Gita als Sanatana oder ewig beschrieben, und auch das Reich des
Herrn weit jenseits des materiellen Himmels wird als Sanatana
beschrieben. Das Lebewesen wird eingeladen, in der Sanatana -
Existenz des Herrn zu leben, und der Vorgang, der dem Lebewesen
helfen kann, in das Reich des Herrn einzutreten, wo die Seele ihre
befreiten Tatigkeiten entfaltet, heil’t Sanatana - dharma. Man kann
das ewige Reich des Herrn jedoch nur erreichen, wenn man von der
falschen Auffassung der materiellen Identifizierung frei ist. Die
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Bhagavad - Gita gibt uns den Schlussel, wie wir diese Stufe der
Vollkommenheit erreichen kénnen. Der Vorgang, von der falschen
Auffassung der materiellen Identifizierung befreit zu werden, besteht
in einer Stufenfolge aus fruchtbringender Handlung, empirischer
Philosophie und hingebungsvollem Dienst bis hinauf zur
transzendentalen Erkenntnis. Solch transzendentale Erkenntnis ist
moglich, wenn man alle oben genannten Faktoren zum hdchsten
Herrn in Beziehung setzt. Die vorgeschriebenen Pflichten des
Menschen, wie sie in den Veden aufgezeigt werden, kénnen das
suindige Herz der bedingten Seele allmahlich lautern und sie auf die
Stufe der Erkenntnis heben. Die gelauterte Stufe der Aneignung von
Wissen bildet die Grundlage des hingebungsvollen Dienstes flir den
Herrn. Solange man nach einer Lésung fir die Probleme des
Lebens sucht, wird dies als Jhana oder gereinigtes Wissen
bezeichnet; wenn man jedoch die tatsachliche Lésung des Lebens
erkennt, tritt man in den hingebungsvollen Dienst des Herrn ein. Die
Bhagavad - Gita beginnt mit den Problemen des Lebens, indem sie
die Seele von den materiellen Elementen unterscheidet. Sie beweist
mit Vernunft und Logik, dass die Seele unter allen Umstanden
unzerstorbar ist und dass sich die duf3ere materielle Hille, der
Korper und der Geist, wandelt, um einen weiteren Abschnitt in der
materiellen Existenz, die voller Leid ist, einzuleiten. Deshalb ist die
Bhagavad - Gita dafur bestimmt, alle Arten von Leiden zu beenden,
und Arjuna suchte jetzt bei diesem erhabenen Wissen Zuflucht, das
ihm zuvor, wahrend der Schlacht von Kuruksetra, mitgeteilt worden
war.

Vers 28
Sdata Gosvami sprach: Wahrend sich Arjuna in die Anweisungen
des Herrn versenkte, die ihm in groRer Vertrautheit und
Freundschaft mitgeteilt worden waren, und an seine LotosfiilRe
dachte, wurde sein Geist beruhigt und von aller materiellen
Verunreinigung befreit.
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Erlauterung

Weil der Herr absolut ist, ist tiefe Meditation Gber ihn so gut wie die
Trance der Yogis. Der Herr ist von seinem Namen, seiner Gestalt,
seinen Eigenschaften, seinen transzendentalen Spielen, seiner
Umgebung und seinen besonderen Taten nicht verschieden. Arjuna
richtete seine Gedanken auf die Anweisungen, die ihm der Herr auf
dem Schlachtfeld von Kuruksetra erteilt hatte. Allein jene
Anweisungen besallen die Kraft, die Spuren materieller
Verunreinigung in Arjunas Geist auszuldschen. Der Herr ist wie die
Sonne; das Erscheinen der Sonne hat die augenblickliche
Auflésung der Dunkelheit oder Unwissenheit zur Folge, und das
Erscheinen des Herrn im Geist des Gottgeweihten kann sogleich
alle leidvollen materiellen Auswirkungen vertreiben. Deshalb
empfahl Sri Caitanya, stindig den Namen des Herrn zu chanten,
um vor aller Verunreinigung durch die materielle Welt beschutzt zu
werden. Das Geflihl der Trennung vom Herrn ist zweifellos
schmerzvoll fur den Gottgeweihten, doch weil es in Beziehung zum
Herrn steht, hat es eine besondere transzendentale Wirkung, die
das Herz beruhigt. Trennungsgeflihle sind ebenfalls Quellen
transzendentaler Gliickseligkeit, und sie sind niemals mit den
verunreinigten materiellen Gefiihlen der Trennung vergleichbar.

Vers 29
Arjunas standige Erinnerung an die LotosfiiBe Sr Krsnas, des
Herrn, vergroRerte seine Hingabe rasch, und folglich verschwand
aller Unrat aus seinen Gedanken.

Erlauterung
Materielle Winsche im Geist sind der Abfall materieller
Verunreinigungen.
Durch solche Verunreinigungen kommt das Lebewesen mit so
vielen vereinbaren und unvereinbaren Dingen zusammen, die die
Existenz der spirituellen Identitat beeintrachtigen. Geburt fir Geburt
wird die bedingte Seele von so vielen angenehmen und
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unangenehmen Dingen gefangen, die alle falsch und zeitweilig sind.
Sie sammeln sich als Reaktion auf unsere materiellen Winsche;
doch wenn wir durch hingebungsvollen Dienst mit dem
transzendentalen Herrn in seinen verschiedenen Energien in
Bertihrung kommen, werden die nackten Formen aller materiellen
Wiunsche enthullt, und die Intelligenz des Lebewesens wird beruhigt
und gewinnt ihre urspringliche Farbe zurlick. Sobald Arjuna seine
Aufmerksamkeit auf die Anweisungen des Herrn richtete, wie sie
uns die Bhagavad - Gita einpragt, wurde die urspriingliche Farbe
seiner ewigen Gemeinschaft mit dem Herrn sichtbar, und er fiihlte
sich von allen materiellen Verunreinigungen befreit.

Vers 30
Wegen der Spiele und Taten des Herrn und wegen seiner
Abwesenheit schien es, als habe Arjuna die Anweisungen
vergessen, die die Personlichkeit Gottes zurlickgelassen hatte. In
Wirklichkeit war dies jedoch nicht der Fall, und er wurde wieder Herr
seiner Sinne.

Erlauterung
Die bedingte Seele wird durch die Gewalt der ewigen Zeit in
fruchtbringende Handlungen verwickelt. Doch wenn der hochste
Herr auf der Erde erscheint, wird er nicht von kala oder der
materiellen Auffassung von Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft
beeinflusst. Die Taten und Spiele des Herrn sind ewig, und sie sind
Manifestationen seiner atma - maya oder inneren Energie. Alle
Spiele und Taten des Herrn sind von Natur aus spirituell, doch dem
Laien scheinen sie auf gleicher Ebene mit materiellen Taten zu
stehen. Es schien, dass Arjuna und der Herr sich an der Schlacht
von Kuruksetra so beteiligten, wie es auch die andere Seite tat,
doch in Wirklichkeit fuhrte der Herr in Gemeinschaft mit seinem
ewigen Freund Arjuna seine Mission als Inkarnation aus. Deshalb
blfte Arjuna durch solch scheinbar materielle Taten nicht seine
transzendentale Stellung ein, sondern belebte im Gegenteil seine
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Erinnerung an den Gesang, wie er ihn vom Herrn personlich gehort
hatte. Dass das Bewusstsein auf diese Weise wiederbelebt wird,
wird vom Herrn in der Bhagavad - Gita (18.65) wie folgt bestatigt:

Man soll stdndig an den Herrn denken; der Geist soll ihn nicht
vergessen. Man soll ein Geweihter des Herrn werden und ihm
Ehrerbietungen darbringen. Wer so lebt, wird mit Sicherheit vom
Herrn gesegnet, indem er den Schutz seiner Lotosflie erreicht. An
dieser ewigen Wahrheit gibt es nichts zu zweifeln. Weil Arjuna sein
vertrauter Freund war, wurde ihm das Geheimnis eroffnet. Arjuna
hatte nicht den Wunsch, gegen seine Verwandten zu kampfen,
sondern er kampfte fur die Mission des Herrn. Er war standig nur
mit der Erflllung seiner Mission beschaftigt und verblieb daher nach
Krsna Fortgehen in der gleichen transzendentalen Stellung, obwohl
es schien, als habe er alle Anweisungen der Bhagavad - Gita
vergessen. Man soll also sein Leben mit der Mission des Herrn in
Einklang bringen, und wenn man dies tut, kehrt man mit Sicherheit
nach Hause, zu Gott, zurlick. Das ist die hochste Vollkommenheit
des Lebens.

Vers 31
Weil er spirituelle Eigenschaften besald, wurden die Zweifel der
Dualitdt vollig beseitigt. So wurde er von den drei
Erscheinungsweisen der materiellen Natur frei und in der
Transzendenz verankert. Es bestand nicht langer die Mdglichkeit,
dass er in Geburt und Tod verstrickt wurde, denn er war von seiner
materiellen Form befreit.

Erlauterung
Zweifel der Dualitdt haben ihren Ursprung in der falschen
Auffassung vom materiellen Koérper, den weniger intelligente
Menschen fir das Selbst halten. Die grébste Form unserer
Unwissenheit besteht darin, dass wir den Koérper mit dem Selbst
identifizieren. In Unwissenheit halten wir alles in Beziehung zu
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unserem Korper fur unser Eigentum. Zweifel aufgrund der falschen
Auffassung von »ich« und »mein« - »mein Korper, meine
Verwandten, mein Besitz, meine Frau, meine Kinder, mein
Reichtum, mein Land, meine Gemeinde« und Hunderte und
Tausende von ahnlichen illusorischen Uberlegungen - verwirren die
bedingte Seele. Wenn man die Anweisungen der Bhagavad - Gita
annimmt, wird man zweifellos von solcher Verwirrung frei, denn
wirkliches Wissen bedeutet, zu erkennen, dass die hochste
Personlichkeit Gottes, Vasudeva, Sri Krsna, alles ist, einschlieRlich
des eigenen Selbst. Alles ist eine Teilmanifestation seiner Kraft. Die
Kraft und der Kraftursprung sind nicht voneinander verschieden,
und so wird die Auffassung von der Dualitat durch vollkommenes
Wissen augenblicklich beseitigt. Sowie sich Arjuna den
Anweisungen der Bhagavad - Gita zuwandte, konnte er, kraft seines
Wissens, die materielle Auffassung von SrT Krsna, seinem ewigen
Freund, sogleich ausléschen. Er konnte erkennen, dass der Herr
durch seine Anweisung, seine Gestalt, seine transzendentalen
Spiele, seine Eigenschaften und alles andere, was zu ihm in
Beziehung steht, noch immer vor ihm gegenwartig war. Er konnte
erkennen, dass Sri Krsna, sein Freund, durch seine transzendentale
Gegenwart in verschiedenen nichtdualistischen Energien noch
immer vor ihm anwesend war, und es war nicht nétig, daran zu
denken, durch einen weiteren Wechsel des Korpers unter dem
Einfluss von Zeit und Raum mit dem Herrn zusammenzukommen.
Wenn man absolutes Wissen erlangt, kann man standig, auch
schon im jetzigen Leben, mit dem Herrn zusammensein, indem man
einfach Uber den hochsten Herrn hort, chantet, an ihn denkt und ihn
verehrt. Sogar im gegenwartigen Leben kann man ihn sehen und
seine Gegenwart spuren, indem man einfach den advaya - JAana -
Herrn, den absoluten Herrn, durch den Vorgang des
hingebungsvollen Dienstes versteht, der mit dem Hoéren Uber ihn
beginnt. Sri Caitanya sagte, dass man einfach durch das Chanten
des heiligen Namens des Herrn augenblicklich den Staub vom
Spiegel des reinen Bewultseins fort waschen kann, und sobald der
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Staub entfernt ist, ist man von allen materiellen Bedingungen frei.
Von allen materiellen Bedingungen frei zu werden bedeutet, die
Seele zu befreien. Sobald man daher in absolutem Wissen griindet,
ist die materielle Lebensauffassung beseitigt, das heilst, man |0st
sich von dieser falschen Lebensauffassung. So wird die Tatigkeit
der reinen Seele durch spirituelle Erkenntnis wiederbelebt. Diese
praktische Erkenntnis des Lebewesens wird dadurch méglich, dass
es von den Reaktionen der drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur - Tugend, Leidenschaft und Unwissenheit - frei wird. Durch
die Gnade des Herrn wird ein reiner Gottgeweihter augenblicklich
auf die Ebene des absoluten gehoben, und es besteht keine
Mdglichkeit, dass der Gottgeweihte erneut in das bedingte,
materielle Leben verstrickt wird. Man kann die Gegenwart des Herrn
unter keinen Umstanden splren, solange man nicht mit der
erforderlichen transzendentalen Sicht begabt ist, die durch den in
den offenbarten Schriften beschriebenen hingebungsvollen Dienst
ermd@glicht wird. Arjuna hatte diese Stufe schon lange zuvor auf dem
Schlachtfeld von Kuruksetra erreicht, und als er offenbar die
Abwesenheit des Herrn fihlte, suchte er sogleich Zuflucht bei den
Anweisungen der Bhagavad - Gita und gelangte so in seine
urspringliche Stellung zurlick. Dies ist die Stellung des visoka, das
heillt, die Stufe, auf der man von allem Kummer und von allen
Sorgen befreit ist.

Vers 32
Als Konig Yudhisthira von der Riickkehr Sri Krsnas in sein Reich
gehort hatte und verstand, dass die irdische Manifestation der Yadu
- Dynastie zu Ende war, beschloss er, nach Hause, zu Gott,
zuriickzukehren.

Erlauterung
Auch Maharaja Yudhisthira wandte seine Aufmerksamkeit den
Anweisungen der Bhagavad - Gita zu, nachdem er erfahren hatte,
dass der Herr den Blicken der irdischen Menschen entschwunden
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war. Er begann Uber das Erscheinen und Fortgehen des Herrn
nachzudenken. Die Mission des Erscheinens und Verschwindens
des Herrn in der materiellen Welt hangt allein von seinem hdchsten
Willen ab. Keine hdhere Energie zwingt ihn, zu erscheinen und
fortzugehen wie die Lebewesen, die von den Gesetzen der Natur
dazu gezwungen werden. Der Herr kann, wann immer er médchte,
von Uberallher erscheinen, ohne sein Erscheinen und Verschwinden
an einem anderen Ort zu storen. Er ist wie die Sonne. Die Sonne
geht nach ihrem eigenen Gesetz auf und unter, ohne dadurch ihre
Gegenwart an anderen Orten zu storen. Die Sonne geht morgens in
Indien auf, ohne von der westlichen Erdhalfte zu verschwinden. Die
Sonne ist Uberall im gesamten Sonnensystem gegenwartig, doch
mutet es an, als erscheine sie morgens an einem bestimmten Ort
und verschwinde ebenso zu einer festen Zeit am Abend. Selbst die
Sonne kimmert sich nicht um zeitliche Begrenzungen, ganz zu
schweigen vom hochsten Herrn, dem Schoépfer und Lenker der
Sonne. Deshalb heil3t es in der Bhagavad - Gita, dass jeder, der
das transzendentale Erscheinen und Verschwinden des Herrn durch
seine unvorstellbare Energie wirklich versteht, von den Gesetzen
der Geburten und Tode befreit und in den ewigen spirituellen
Himmel gebracht wird, wo sich die Vaikuntha - Planeten befinden.
Dort kdnnen solch befreite Personen ewig leben, ohne die Qualen
von Geburt, Tod, Alter und Krankheit. Im spirituellen Himmel sind
der Herr und diejenigen, die sich ewig in seinem transzendentalen
liebenden Dienst betéatigen, ewig jung, denn dort gibt es kein Alter,
keine Krankheit und auch keinen Tod. Weil der Tod dort keine Macht
hat, gibt es auch keine Geburt. Wir konnen daher schlussfolgern,
dass man einfach durch das rechte Verstandnis vom Erscheinen
und Verschwinden des Herrn die vollkommene Stufe des ewigen
Lebens erreichen kann. Deshalb begann auch Maharaja Yudhisthira
daran zu denken, zu Gott zurtickzukehren. Der Herr erscheint auf
der Erde oder einem anderen verganglichen Planeten in Begleitung
seiner Gefahrten, die ewig mit ihm leben, und auch die Angehdrigen
der Yadu-Dynastie, deren Aufgabe es war, die transzendentalen
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Spiele des Herrn zu erganzen, sind niemand anders als seine
ewigen Gefahrten. Das Gleiche gilt fir Maharaja Yudhisthira, seine
Brider, seine Mutter usw. Weil das Erscheinen und Fortgehen des
Herrn und seiner ewigen Gefahrten von transzendentaler Natur ist,
sollte man sich nicht von den AuRerlichkeiten dieses Geschehens
verwirren lassen.

Vers 33
Nachdem Kuntl den Bericht Arjunas Uber das Ende der Yadu -
Dynastie und Sri Krsnas Fortgang mit angehért hatte, betatigte sie
sich mit wacher Aufmerksamkeit im hingebungsvollen Dienst der
transzendentalen Personlichkeit Gottes und wurde so aus dem
materiellen Dasein erldst.

Erlauterung
Der Sonnenuntergang bedeutet nicht das Ende der Sonne, sondern
nur, dass die Sonne sich nicht mehr in unserem Blickfeld befindet.
In dhnlicher Weise bedeutet das Ende der Mission des Herrn auf
einem bestimmten Planeten oder in einem bestimmten Universum
nur, dass wir ihn nicht mehr sehen konnen. Das Ende der Yadu -
Dynastie bedeutet ebenfalls nicht, dass sie vernichtet wird. Sie
verschwindet nur zusammen mit dem Herrn aus unserem Blickfeld.
Sowie Maharaja Yudhisthira den Entschlu® fasste, sich darauf
vorzubereiten, zu Gott zuriickzukehren, entschied sich auch Kuntt
dazu und betatigte sich mit ungeteilter Aufmerksamkeit im
transzendentalen hingebungsvollen Dienst des Herrn, der dem
Gottgeweihten die Reise zurlick zu Gott garantiert, nachdem er den
gegenwartigen materiellen Korper aufgegeben hat. Der Anfang des
hingebungsvollen Dienstes fur den Herrn ist der Anfang der
Spiritualisierung des jetzigen Koérpers, und so l6st sich ein reiner
Geweihter des Herrn noch im gegenwartigen Koérper von jeder
materiellen Verbindung. Das Reich des Herrn ist kein Mythos, wie
ungldubige und unwissende Menschen annehmen; nur kann man
nicht mit materiellen Mitteln, wie Raketen und Raumkapseln, dort
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hingelangen. Ohne Zweifel kann man es jedoch erreichen, nachdem
man den gegenwartigen Korper aufgegeben hat. Man braucht sich
nur durch den Vorgang des hingebungsvollen Dienstes darauf
vorzubereiten, zu Gott zuriickzukehren; so wird der Weg fiur die
Ruckkehr zu Gott geebnet, und Kunti nahm diesen Vorgang an.

Vers 34
Sri Krsna, der hdéchste Ungeborene, veranlasste, dass die
Mitglieder der Yadu - Dynastie ihren Korper aufgaben, wodurch er
die Welt von ihrer Last befreite. Es war, als entferne man einen
Dorn mit einem anderen Dorn, obwohl beide flr den Betroffenen
gleich sind.

Erlauterung
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura weist darauf hin, dass die Rsis
unter der Fiihrung Saunakas, die das Srimad - Bhagavatam in
Naimisaranya von Sata Gosvamt horten, nicht glicklich waren, als
sie hoérten, die Yadus seien im Wahn des Rausches gestorben. Um
ihnen von diesem Schmerz Erleichterung zu verschaffen,
versicherte ihnen Sdta Gosvami, dass es der Herr war, der die
Mitglieder der Yadu Dynastie veranlasste, ihre Koérper aufzugeben,
mit denen sie die Last der Welt fortgenommen hatten. Der Herr und
seine ewigen Beigesellten waren auf der Erde erschienen, um den
verwaltenden Halbgdéttern zu helfen, die Last der Welt zu beseitigen.
Daher rief er einige vertraute Halbgoétter herbei, in der Yadu -
Familie zu erscheinen und ihm bei seiner gro3en Mission zu dienen.
Nachdem die Mission des Herrn erfiillt war, gaben die Halbgotter
gemal dem Willen des Herrn ihren materiellen Kérper auf, indem
sie im Wahn des Rausches miteinander kdmpften. Die Halbgotter
sind es gewohnt, den soma - rasa - Trank zu trinken, und daher sind
ihnen das Trinken von Wein und Rauschzustande nicht unbekannt.
Manchmal kamen sie in Schwierigkeiten, weil sie sich berauschten.
Die S6hne Kuveras fielen einmal Naradas Zorn zum Opfer, weil sie
betrunken waren; doch spater erlangten sie durch die
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Barmherzigkeit Sr1 Krsnas, des Herrn, ihren urspriinglichen Kérper
wieder. Diese Geschichte finden wir im zehnten Kapitel des zehnten
Cantos. Fir den héchsten Herrn sind die Asuras und die Halbgotter
gleich, doch die Halbgétter sind dem Herrn gehorsam, wohingegen
die Asuras es nicht sind. Deshalb ist das Beispiel, einen Dorn mit
einem anderen herauszunehmen, sehr treffend. Der eine Dorn, der
dem Bein des Herrn Stiche versetzt, ist fir den Herrn zweifellos
stérend, und der andere Dorn, der die stérenden Elemente beseitigt,
erweist dem Herrn zweifellos einen Dienst. Obwohl also jedes
Lebewesen ein Teil des Herrn ist, wird dasjenige, das dem Herrn
Nadelstiche versetzt, asura genannt, und der freiwillige Diener des
Herrn heit devata oder Halbgott. Die devatds und die Asuras
streiten sich in der materiellen Welt stéandig, und der Herr rettet die
devatas stets aus den Handen der Asuras. Beide stehen unter der
Herrschaft des Herrn. In der Welt gibt es zwei Arten von
Lebewesen, und es ist die Mission des Herrn, wann immer die
Notwendigkeit besteht, die devatas zu beschiutzen und die Asuras
zu vernichten und beiden damit Gutes zu tun.

Vers 35
Der hochste Herr gab den Korper auf, den er manifestiert hatte, um
die Last der Erde zu verringern. Wie ein Magier gibt er den einen
Korper auf, um andere, wie zum Beispiel den seiner Fisch -
Inkarnation, anzunehmen.

Erlauterung
Der hochste Herr, die Personlichkeit Gottes, ist weder unpersonlich
noch formlos; vielmehr ist sein Kérper nicht von ihm verschieden,
und daher ist er als die Verkdrperung der Ewigkeit, des Wissens
und der Gluckseligkeit bekannt. Im Brhad - Vaisnava Tantra wird
klar gesagt, dass jeder, der glaubt, die Gestalt des Herrn bestiinde
aus materieller Energie, geachtet werden muss. Und wenn man
durch Zufall das Gesicht eines solchen Unglaubigen sieht, muss
man sich lautern, indem man vollbekleidet in einen Fluss springt.
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Der Herr wird als amrta oder todlos beschrieben, weil er keinen
materiellen Kérper hat. Unter diesen Umstanden ist das »Sterben«
des Herrn oder vielmehr sein Verlassen des Korpers mit dem
Zauberkunststlick eines Magiers vergleichbar. Der Magier zeigt bei
seinen Kunststiicken, dass er in Stlcke geschnitten, zu Asche
verbrannt oder durch Hypnose bewusstlos gemacht wird, doch all
dies ist nur Trug. In Wirklichkeit wird der Magier weder zu Asche
verbrannt noch in Stlicke geschnitten, noch ist er wahrend seiner
Vorfiihrung zu irgendeiner Zeit tot oder bewusstlos. In ahnlicher
Weise besitzt auch der Herr eine unbegrenzte Vielfalt von
verschiedenen Formen, von denen die Fisch - Inkarnation, die Er in
unserem Universum offenbarte, ebenfalls eine ist. Da es unzahlige
Universen gibt, offenbart die Fisch - Inkarnation unaufhérlich
irgendwo lhre transzendentalen Spiele. In diesem Vers wird das
Wort dhatte, »ewig angenommen« (und nicht das Wort dhitva,
»gelegentlich angenommen«), benutzt. Damit wird zum Ausdruck
gebracht, dass der Herr die Inkarnation des Fisches nicht erschafft,
sondern ewig besitzt, und das Erscheinen und Verschwinden einer
solchen Inkarnation dient besonderen Zwecken. Der Herr sagt in
der Bhagavad - Gita (7.24 - 25): »Die Unpersonlichkeitsphilosophen
glauben, Ich besale keine Form und hatte gegenwartig nur eine
Form angenommen, um einem bestimmten Zweck zu dienen,
weshalb Ich jetzt manifestiert sei. Doch in Wirklichkeit verfigen
solche Spekulanten Uber keine scharfe Intelligenz. Obwohl sie
grolte Gelehrte auf dem Gebiet der vedischen Schriften sein
mogen, kennen sie Meine unvorstellbaren Energien und Meine
ewigen personlichen Formen nicht. Der Grund hierflr ist, dass Ich
es Mir vorbehalte, den Nichtgottgeweihten durch Meinen
mystischen Schleier unsichtbar zu bleiben. Die unintelligenten
Narren kennen deshalb meine ewige Gestalt nicht, die niemals
vergeht und die ungeboren ist.« Im Padma Purana wird gesagt,
dass es denen, die neidisch und standig auf den Herrn zornig sind,
nicht gestattet ist, die wirkliche und ewige Gestalt des Herrn zu
erkennen. Im Bhagavatam heil3t es auch, dass der Herr den
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Ringern wie ein Blitzschlag erschien. Als Si$upala vom Herrn
getodtet wurde, konnte er ihn nicht als Krsna sehen, da er durch das
Gleilen des brahmajyoti geblendet wurde. Der Herr gab also seine
voribergehenden Manifestationen, wie seine Erscheinung als Blitz
vor den Ringern, die Karilsa geschickt hatte, oder als gleiRende
Ausstrahlung vor Sisupala, auf; aber als Magier ist der Herr ewig
existent und hort niemals auf zu sein. Nur den Asuras zeigt er
voribergehend solche Formen, und wenn solche Entfaltungen
beendet sind, glauben die Asuras, der Herr existiere nicht mehr, wie
auch das torichte Publikum glaubt, der Magier werde zu Asche
verbrannt oder in Stucke geschnitten. Die Schluf3folgerung lautet,
dass der Herr keinen materiellen Korper hat, sondern einen
spirituellen, und daher weder getétet noch verandert werden kann.

Vers 36
Von dem Tage an, da die Personlichkeit Gottes, Sr Krsna, diesen
irdischen Planeten in seiner urspringlichen Gestalt verlieR3,
manifestierte sich Kali, der teilweise schon vorher erschienen war, in
vollem Ausmald, um ungliickbringende Bedingungen fir diejenigen
zu schaffen, die nur Uber geringes Wissen verfiigen.

Erlauterung
Kali kann nur diejenigen beeinflussen, deren Gottesbewultsein
nicht voll entwickelt ist. Man kann die Auswirkungen des Kalis
auftheben, wenn man vollstandig unter dem hoéchsten Schutz der
Personlichkeit Gottes bleibt. Das Zeitalter des Kalis trat kurz nach
der Schlacht von Kuruksetra ein, doch wegen der Gegenwart des
Herrn konnte es seinen Einfluss nicht austiben. Dann aber verlie
der Herr diesen irdischen Planeten in seinem transzendentalen
Korper, und sobald er fortging, begannen sich die Merkmale des
Kalis - yuga zu manifestieren, die Maharaja Yudhisthira bereits vor
Arjunas Ankunft aus Dvaraka bemerkt hatte und aus denen er ganz
richtig schloss, dass der Herr die Erde verlassen hatte. Wie wir
schon erklart haben, verschwand der Herr aus unserer Sicht, so,
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wie wir die Sonne nicht mehr sehen kbnnen, wenn sie
untergegangen ist.

Vers 37
Maharaja Yudhisthira war intelligent genug, den Einfluss des
Zeitalters des Kalis zu verstehen, dessen Merkmale - Habsucht,
Falschheit, Betrugerei und Gewalttatigkeit - sich Uberall in der
Hauptstadt, im Staat, in der Familie und unter den Individuen
ausbreiteten. So bereitete er sich weise darauf vor, den Palast zu
verlassen, und kleidete sich dementsprechend.

Erlauterung
Das gegenwartige Zeitalter wird durch die Eigenschaften des Kalis
beeinflusst. Seit den Tagen der Schlacht von Kuruksetra vor etwa
5000 Jahren begann sich der Einfluss des Zeitalters des Kalis zu
manifestieren. Aus malfgeblichen Schriften erfahren wir, dass das
Zeitalter des Kalis noch 427 000 Jahre fortdauern wird. Die oben
erwdhnten Merkmale des Kalis - yuga, namlich Habsucht,
Falschheit, Bestechung, Betrug, Vetternwirtschaft, Gewalttatigkeit
und Ahnliches mehr, erfreuen sich bereits grolier Beliebtheit, und
niemand vermag sich vorzustellen, was im Laufe der Zeit
geschehen wird, wenn der Einfluss des Zeitalters des Kalis bis zum
Tage der Vernichtung immer mehr zunimmt. Wie wir bereits wissen,
wirkt sich der Einfluss des Kalis - Zeitalters nur auf gottlose, blof3
dem Namen nach zivilisierte Menschen aus, denn diejenigen, die
unter dem Schutz des Herrn stehen, haben von diesem
schrecklichen Zeitalter nichts zu beflirchten. Maharaja Yudhisthira
war ein groRer Geweihter des Herrn und hatte daher keinen Grund,
sich vor dem Einfluss des Zeitalters des Kalis zu flirchten. Trotzdem
zog er es vor, sich aus dem aktiven Familienleben zurlickzuziehen
und sich auf den Weg zurick in die Heimat, zuriick zu Gott,
vorzubereiten. Die Pandavas sind ewige Gefahrten des Herrn, und
daher ist ihnen an der Gemeinschaft mit dem Herrn mehr gelegen
als an irgendetwas anderem. Auflerdem wollte sich Maharaja
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Yudhisthira als vorbildlicher Kénig schon deshalb zuriickziehen, um
anderen ein Beispiel zu geben. Wenn ein erwachsener Sohn da ist,
der sich um die Familienangelegenheiten kiimmern kann, sollte man
sich sofort aus dem Familienleben zurlickziehen, um sich nur noch
der spirituellen Erkenntnis zu widmen. Niemand sollte im finsteren
Brunnen des Haushalterlebens ausharren, bis er durch den Willen
Yamarajas fortgezerrt wird. Moderne Politiker sollten sich an
Maharaja Yudhisthira ein Beispiel nehmen, wie man sich freiwillig
aus dem aktiven Leben zurlickzieht und der jingeren Generation
Platz macht. Auch alte Herren im Ruhestand sollten sich ein
Beispiel an ihm nehmen und mit dem Ziel spiritueller Erkenntnis das
Haus verlassen, bevor sie gewaltsam fortgezerrt werden, um dem
Tod ins Auge zu sehen.

Vers 38
Danach setzte er in der Hauptstadt Hastindpura seinen Enkel auf
den Kaiserthron. Maharaja Pariksit war voll ausgebildet und ebenso
befahigt wie er, und er wurde zum Herrscher Uber alle von den
Meeren umschlossenen Lander.

Erlauterung
Das gesamte von Meeren umsaumte Land der Erde war dem Konig
von Hastinapura untertan. Maharaja Yudhisthira hatte seinen Enkel
Maharaja Pariksit, der ebenso befahigt war wie er, hinsichtlich der
Verpflichtung des Konigs gegeniber den Bilrgern bei der
Verwaltung des Staates bereits vollstandig ausgebildet, und so
wurde Maharaja Parlksit auf Maharaja Yudhisthiras Thron gesetzt,
noch bevor sich dieser auf den Weg zurtick zu Gott machte. Was
Maharaja Pariksit betrifft, so ist das hier benutzte Wort vinayinam
von Bedeutung. Warum wurde der Koénig von Hastinapura,
zumindest bis zur Zeit Maharaja Pariksits, als Herrscher der Welt
anerkannt? Der einzige Grund ist, dass die Menschen der Welt
glicklich waren, weil der Herrscher so gut regierte. Das Glick der
Burger beruhte auf der reichen Erzeugung von Naturalien wie
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Getreide, Frichten, Milch, Krautern, wertvollen Steinen, Erzen und
allem, was die Menschen brauchten. Sie waren sogar frei von allen
kdrperlichen  Leiden, Angsten und Stérungen, die von
Naturerscheinungen oder anderen Lebewesen verursacht werden.
Weil alle Menschen in jeder Hinsicht glicklich waren, gab es keine
Unstimmigkeiten, obschon manchmal zwischen den einzelnen
Kdnigen aus politischen Griinden und um der Vorherrschaft willen
Schlachten ausgetragen wurden. Jeder wurde dazu angeleitet, das
hochste Ziel des Lebens zu erreichen, und daher waren die
Menschen auch erleuchtet genug, sich nicht wegen unwichtiger
Dinge zu streiten. Der Einfluss des Kalis - yuga zersetzte allmahlich
die guten Eigenschaften sowohl der Konige als auch der Birger,
und deshalb kam es zu Spannungen zwischen den Herrschern und
den Untertanen. Trotzdem ist sogar in diesem Zeitalter der
Unstimmigkeiten zwischen den Herrschern und den Untertanen
spiritueller Fortschritt und Gottesbewutsein moglich. Das ist eine
besondere Begunstigung.

Vers 39
Alsdann setzte er Vajra, den Sohn Aniruddhas, Sri Krsnas Enkel, in
Mathura als Kénig von Sirasena ein. Danach filhrte Maharaja
Yudhisthira ein prajapatya - Opfer durch und entfachte in sich das
Feuer der Entsagung vom Familienleben.

Erlauterung
Nachdem Maharaja Yudhisthira Maharaja Pariksit auf den
Herrscherthron von Hastinapura erhoben und Vajra, den Enkel Sri
Krsnas, als Kdnig von Mathurd eingesetzt hatte, trat er in den
Lebensstand der Entsagung ein. Das System des varnasrama -
dharma, das die Menschen je nach Befahigung und Tatigkeit in vier
Lebensstufen und vier Kasten unterteilt, ist der Beginn wahren
menschlichen Lebens. Maharaja Yudhisthiras - der Schutzherr
dieses Systems menschlicher Tatigkeiten zog sich zur
angebrachten Zeit als Sannyasi aus dem aktiven Leben zurick,
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indem er einem geschulten Prinzen, nadmlich Maharaja Pariksit, die
Regierungsverantwortung Ubergab. Das wissenschaftliche System
des varnasrama - dharma teilt das menschliche Leben in vier
Gruppen beruflicher Beschaftigung und vier Lebensstufen ein. Die
Einteilung in die vier Lebensstufen - brahmacarya, grhastha,
vanaprastha und sannyasa - muss von allen, ungeachtet der
Berufsgruppe, befolgt werden. Moderne Politiker wollen sich nicht
aus dem aktiven Leben zurlickziehen, selbst wenn sie alt genug
sind. Maharaja Yudhisthira jedoch ftrat freiwillig aus dem aktiven
Regierungsleben zurlick, um sich auf das nachste Leben
vorzubereiten. Das Leben eines jeden muss so eingerichtet werden,
dass er die letzte Lebensstufe, das heif3t, mindestens die letzten
funfzehn oder zwanzig Jahre vor dem Tod, vollig dem
hingebungsvollen Dienst des Herrn weihen kann, um die héchste
Vollkommenheit des Lebens zu erreichen. Es ist einfach Torheit,
jeden Tag seines Lebens mit materiellem Genul und
fruchtbringenden Tatigkeiten zu verbringen; denn solange der Geist
an fruchtbringender Arbeit fur materiellen Genul} haftet, besteht
keine Mdglichkeit, dem bedingten Leben und der materiellen
Knechtschaft zu entkommen. Niemand sollte so selbstmoérderisch
sein, die erhabenste Aufgabe zu vernachlassigen, die darin besteht,
die héchste Vollkommenheit des Lebens zu erreichen, ndmlich nach
Hause, zu Gott, zurtickzukehren.

Vers 40
Maharaja Yudhisthira legte sogleich alle Kleidungsstlicke, seinen
Gurtel und den Schmuck des Kodnigsstandes ab und gab jegliches
Interesse und jegliche Anhaftung daran auf.

Erlauterung
Von der materiellen Verunreinigung frei zu werden ist die
notwendige Voraussetzung, um ein Gefahrte des Herrn zu werden.
Niemand kann ohne solche Lauterung ein Beigesellter des Herrn
werden oder zu Gott zuriickkehren. Deshalb legte Mahéaraja
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Yudhisthira, um spirituell rein zu werden, mit seinen Gewandern und
Kleidern zugleich seinen koniglichen Reichtum ab. Der kasaya, das
Safran farbene Lendentuch eines sannyasi, bedeutet Freiheit von
allen schonen materiellen Kleidern, und deshalb wechselte der
Kdnig seine Kleidung. Er wurde seinem Reich und seiner Familie
gegenlber gleichglltig und so von aller materiellen Verunreinigung
und jeder materiellen Bezeichnung frei. Im Allgemeinen haften die
Menschen an verschiedenartigen Bezeichnungen, wie an Familie,
Gesellschaft, Land, Beruf, Reichtum, gesellschaftlicher Position
usw. Solange man solchen Bezeichnungen verhaftet ist, gilt man als
materiell unrein. Die sogenannten Fuhrer der Menschen im
modernen Zeitalter sind dem Nationalbewulf3tsein verhaftet, doch sie
wissen nicht, dass dieses falsche Bewusstsein ebenfalls eine
Bezeichnung der materiell bedingten Seele ist und dass man derlei
Bezeichnungen aufgeben muss, bevor man die Voraussetzungen
erflllt, zu Gott zurlickzukehren. Toren verehren solche Menschen,
die im Nationalbewultsein sterben; hier aber sehen wir das Beispiel
Maharaja Yudhisthiras, eines Konigs, der sich darauf vorbereitete,
die Welt ohne solches Nationalbewultsein zu verlassen. Trotzdem
erinnert man sich heute noch an ihn, weil er ein groRer, frommer
Konig war und fast auf gleicher Ebene mit Sri Rama, der
Personlichkeit Gottes, stand. Und weil die Menschen der Welt von
solch frommen Kénigen regiert wurden, waren sie in jeder Hinsicht
glticklich, und es war diesen grofden Herrschern sehr wohl méglich,
die ganze Welt richtig zu fuhren.

Vers 41
Dann lieR er alle Sinnesorgane mit dem Geist verschmelzen, darauf
den Geist mit dem Leben, das Leben mit dem Atem, seine gesamte
Existenz mit der Verkorperung der flnf Elemente und seinen Korper
mit dem Tod. Als reines Selbst wurde er dann von der materiellen
Lebensauffassung frei.
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Erlauterung

Maharaja Yudhisthira begann sich, wie sein Bruder Arjuna, zu
sammeln, und wurde allmahlich von jeder materiellen Fessel frei.
Zunachst sammelte er alle Tatigkeiten der Sinne, und verschmolz
sie mit dem Geist, das hei’t, er wandte seinen Geist dem
transzendentalen Dienst des Herrn zu. Da der Geist alle materiellen
Handlungen und die Aktionen und Reaktionen der materiellen Sinne
ausflihrt und da sich der Konig auf dem Rickweg zu Gott befand,
betete er, dass sein Geist alle materiellen Tatigkeiten beenden und
sich auf den transzendentalen Dienst des Herrn richten moge; denn
der Konig befand sich auf dem Ruckweg zu Gott. Materielle
Handlungen waren nicht mehr notwendig. In Wirklichkeit lassen sich
die Tatigkeiten des Geistes nicht beenden, denn sie sind eine
Spiegelung der ewigen Seele, doch ihre Eigenschaft Iasst sich von
materiell in spirituell umwandeln, wenn man sie in den Dienst des
Herrn stellt. Die materielle Farbe des Geistes verandert sich, wenn
man die Verunreinigung materiellen Lebens von ihm abwascht, ihn
dadurch von der Verunreinigung der wiederholten Geburten und
Tode befreit und ihn so in reinem spirituellem Leben verankert. All
diese Dinge manifestieren sich vortibergehend durch den
materiellen Kérper, der ein Produkt des Geistes zur Zeit des Todes
ist, und wenn der Geist durch transzendentalen liebevollen Dienst
fur den Herrn geldutert ist und sich stédndig im Dienst der LotosfulRe
des Herrn betétigt, besteht keine Moéglichkeit mehr, dass er nach
dem Tode einen weiteren materiellen Koérper erzeugt. Er wird
vielmehr aus der Verstrickung in die materielle Verunreinigung
befreit werden, und die reine Seele wird imstande sein, in die
Heimat, zu Gott, zurtickzukehren.

Vers 42
So Uberfiihrte er den aus finf Elementen bestehenden groben
Korper in die drei qualitativen Erscheinungsweisen der materiellen
Natur, verschmolz diese dann mit der einen Unwissenheit und liel3
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darauf diese Unwissenheit im Selbst, dem Brahman, aufgehen, das
unter allen Umstanden unerschdépflich ist.

Erlauterung
Alles in der materiellen Welt Manifestierte ist ein Produkt des mahat
- tattvaavyakta, und die unseren materiellen Augen unsichtbaren
Dinge sind nichts weiter als Kombinationen und Permutationen
dieser verschiedenen materiellen Produkte. Das Lebewesen jedoch
ist von diesen materiellen Produkten verschieden. Wenn das
Lebewesen seine ewige Natur als ewiger Diener des Herrn vergisst
und die falsche Auffassung entwickelt, ein sogenannter Herr der
materiellen Natur werden zu konnen, ist es gezwungen, ein Dasein
falschen Sinnengenusses zu beginnen. Die gleichzeitige Erzeugung
materieller Energien ist die Hauptursache daflir, dass der Geist
materiell beeinflusst wird. So entsteht der grobe, aus finf
Elementen bestehende Korper. Maharaja Yudhisthira kehrte den
Vorgang um und verschmolz die funf Elemente des Kérpers mit den
drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur. Die qualitative
Unterscheidung, den Korper als gut, schlecht oder durchschnittlich
zu bezeichnen, wird ausgeléscht, und wieder werden die
qualitativen  Manifestationen mit der materiellen Energie
verschmolzen, deren Produkt die falsche ldentifizierung des reinen
Lebewesens ist. Wenn man also gewillt ist, ein Beigesellter des
hochsten Herrn, der Persdnlichkeit Gottes, auf einem der
unzahligen Planeten im spirituellen Himmel, besonders in Goloka
Vrndavana, zu werden, muss man stets daran denken, dass man
von der materiellen Energie verschieden ist. Man hat nichts mit ihr
zu tun, und man muss sich als reines spirituelles Wesen oder
Brahman erkennen, das eigenschaftsmalig dem héchsten Brahman
(Paramesvara) gleich ist. Nachdem Maharaja Yudhisthira sein
Konigreich unter Pariksit und Vajra aufgeteilt hatte, betrachtete er
sich nicht langer als Herrscher der Welt oder Oberhaupt der Kuru -
Dynastie. Dieses Gefuhl der Freiheit von materiellen Beziehungen
sowie der Freiheit aus der materiellen Gefangenschaft, der groben
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und feinen Umschlielung, gibt uns die Freiheit, als Diener des
Herrn zu handeln, auch wenn wir uns noch in der materiellen Welt
aufhalten. Diese Stufe nennt man jivan - mukta - Stufe, das heilf3t,
die befreite Stufe, wahrend man sich noch in der materiellen Welt
befindet. Dies ist der Vorgang, das materielle Dasein zu beenden.
Man sollte nicht lediglich denken, dass man Brahman ist, sondern
man muss auch als Brahman handeln. Jemand, der nur denkt, dass
er Brahman ist, ist ein Unpersénlichkeitsphilosoph, und jemand, der
wie Brahman handelt, ist ein reiner Gottgeweihter.

Vers 43
Sodann legte Maharaja Yudhisthira zerrissene Kleider an, hérte auf,
feste Nahrung zu sich zu nehmen, wurde freiwillig stumm und liel3
sein Haar offen herunterhdngen. All dies gab ihm das Aussehen
eines Landstreichers oder Geistesgestorten ohne Beschaftigung. Er
war in keiner Weise von seinen Brldern abhangig, und wie ein
Tauber horte er nichts mehr.

Erlauterung

So von allen AuRerlichkeiten befreit, hatte Maharaja Yudhisthira
nichts mehr mit dem kaiserlichen Leben oder dem Ansehen der
Familie zu tun; er benahm sich praktisch genau wie ein untatiger,
geistesgestorter Landstreicher und sprach nicht mehr Uber
materielle Dinge. Er war nicht langer von seinen Bridern abhangig,
die ihm sein ganzes Leben zur Seite gestanden hatten. Diese Stufe
volliger Unabhangigkeit von allen Dingen wird auch als die
gelauterte Stufe der Furchtlosigkeit bezeichnet.

Vers 44
Dann machte er sich nach Norden auf und schlug den Pfad ein, den
seine Vorvater und andere grofle Manner beschritten hatten, um
sich vollig dem Gedanken an die hoéchste Personlichkeit Gottes
hinzugeben. So lebte er auf diese Weise, wo immer er hinging.
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Erlauterung

Aus diesem Vers wird deutlich, dass Maharaja Yudhisthira den
FuBspuren seiner Vorvater und der reinen grolen Geweihten des
Herrn folgte. Das System des varnasrama - dharma, das von den
Bewohnern der Welt, besonders von den Bewohnern der - Provinz,
streng befolgt wurde, betont, wie wir bereits mehrfach erortert
haben, die Wichtigkeit, auf einer bestimmten Stufe des Lebens alle
Familienverbindungen aufzugeben. Die Ausbildung und Erziehung
wurde auf dieses Ziel ausgerichtet; deshalb musste eine erhabene
Personlichkeit wie Maharaja Yudhisthira alle Familienverbindungen
aufgeben, um sich der Selbsterkenntnis und der Rickkehr zu Gott
zu widmen. Kein Koénig oder achtbarer Burger hatte das
Familienleben bis zum Tode fortgesetzt, denn dies galt als
selbstmorderisch und gegen das Interesse der Vervollkommnung
des menschlichen Lebens gerichtett. Um von allen
Familienverstrickungen frei zu werden und sich véllig dem
hingebungsvollen Dienst SrT Krsnas zu weihen, wird dieses System
jedermann empfohlen, denn es ist der Pfad der Autoritat. Der Herr
lehrt in der Bhagavad - Gita (18.62), dass man wenigstens im
letzten Abschnitt des Lebens sein Geweihter werden muss. Eine
aufrichtige, dem Herrn ergebene Seele wie Maharaja Yudhisthira
muss sich im eigenen Interesse an diese Anweisung des Herrn
halten.

Die Wérter brahma param bezeichnen SrT Krsna. Dies wird in der
Bhagavad Gtta (I 0.12 - 13) von Arjuna bestétigt, der sich auf grof3e
Autoritaten wie Asita, Devala, Narada und Vyasa beruft. Als
Maharaja Yudhisthira so in Richtung Norden seine Heimat verliel3,
erinnerte er sich in seinem Innern standig an Sr1 Krsna und folgte
dabei den Fulispuren seiner Vorvater wie auch der anderen grofden
Gottgeweihten der Vorzeit.

Vers 45
Die jungeren Bruder Maharaja Yudhisthiras beobachteten, dass das
Zeitalter des Kalis bereits auf der ganzen Welt angebrochen war
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und dass die Blrger des Konigreiches von irreligiésen Praktiken
beeinflusst wurden. Sie entschlossen sich daher, den Fuldspuren
ihres alteren Bruders zu folgen.

Erlauterung

Die jingeren Briuder Maharaja Yudhisthiras waren dem Herrscher
immer gehorsam gewesen, und sie waren gebildet genug, das
endglltige Ziel des Lebens zu kennen. Sie folgten daher ihrem
dltesten Bruder und betatigten sich entschlossen in der
Durchfiihrung hingebungsvollen Dienstes fiir Sri Krsna. Nach den
Grundsatzen des Sanatana - dharma muss man sich aus dem
Familienleben zurlickziehen, nachdem die Halfte des Lebens
voruber ist, und sich der Selbstverwirklichung widmen. Auf welche
Weise man sich aber beschaftigen soll, ist nicht immer klar. Oft sind
Menschen im Ruhestand verwirrt, da sie nicht wissen, was sie mit
den letzten Tagen ihres Lebens anfangen sollen. Hier finden wir
eine Entscheidung von Autoritaten wie den Pandavas: Sie taten
alles, was dem hingebungsvollen Dienst fiir SrT Krsna, die héchste
Personlichkeit Gottes, zutraglich war. Nach Svami Sridhara sind
dharma, Artha, kama und Moksa, das heilt fruchtbringende
Tatigkeiten, philosophische Spekulation und Erlésung, nicht, wie
manche Menschen glauben, das endglltige Ziel des Lebens.
Diesen Dingen wenden sich Menschen zu, die das Ziel des Lebens
nicht kennen. Das endgultige Ziel des Lebens wurde bereits vom
Herrn Selbst in der Bhagavad - Gita (1 8.64) aufgezeigt, und die
Pandavas waren intelligent genug, dieses Ziel ohne Zobgern
anzustreben.

Vers 46
Sie hatten alle Grundsatze der Religion befolgt und daher die
richtige Entscheidung getroffen, dass namlich die LotosfiiRe Sri
Krsnas das hochste aller Ziele sind. Darum meditierten sie ohne
Unterlass Uber seine Fll3e.
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Erlauterung

In der Bhagavad - Gita (7 .28) sagt der Herr, dass nur diejenigen,
die in ihren vorangegangenen Leben fromm gehandelt haben und
von allen Ergebnissen gottloser Handlungen frei geworden sind,
inren Geist auf seine LotosflifRe richten konnen. Die Pandavas
hatten nicht nur in diesem Leben, sondern auch in ihren
vergangenen Leben die héchsten aller frommen Werke getan, und
deshalb sind sie von allen Reaktionen auf gottlose Werke fir immer
frei. Es ist also nur natlrlich, dass sie ihren Geist auf die LotosfiiRe
des hochsten Herrn, Sri Krsna, richteten. Nach SrT Visvanatha
Cakravarti richten sich nur Menschen, die von den Ergebnissen
gottlosen Tuns nicht frei sind, nach den Grundsatzen von dharma,
Artha, kama und Moksa. Solche Menschen, die von den
Verunreinigungen der oben genannten vier Grundsatze beeinflusst
werden, konnen die LotosfiiRe des Herrn im spirituellen Himmel
nicht ohne weiteres annehmen. Die Welt von Vaikuntha liegt weit
jenseits des materiellen Himmels. Der materielle Himmel steht unter
der Oberaufsicht Durgadevis, der materiellen Energie des Herrn,
wahrend die Vaikuntha - Welt von der persdnlichen Energie des
Herrn beherrscht wird.

Vers 47 - 48

So erreichten sie durch ein Bewusstsein, das durch standige
hingebungsvolle Erinnerung geldutert war, den spirituellen Himmel,
der vom hdchsten Narayana, Sr1 Krsna, regiert wird. Dorthin
gelangen nur diejenigen, die ohne Unterlass Uber den einen
hochsten Herrn meditieren. In dieses Reich Sri Krsnas, Goloka
Vrndavana genannt, kann niemand gelangen, der in die materielle
Auffassung vom Leben versunken ist. Die Pandavas aber, die von
aller materiellen Verunreinigung vollig rein gewaschen waren,
gelangten noch in ihrem gegenwartigen Koérper in dieses Reich.
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Erlauterung

Nach Srila Jiva Gosvami kann ein Mensch, ohne den Korper zu
wechseln, die hochste Vollkommenheit erreichen, wenn er von den
drei materiellen Erscheinungsweisen Tugend, Leidenschaft und
Unwissenheit befreit ist und sich in der Transzendenz befindet. Srila
Sanatana Gosvami sagt in seinem Hari - Bhakti - vilasa, dass ein
Mensch, was immer er sein mag, die Vollkommenheit eines
zweimalgeborenen Brahmana erreichen kann, wenn er sich unter
der Fuhrung eines echten spirituellen Meisters der spirituellen
Schulung unterzieht, ebenso, wie ein Chemiker durch einen
chemischen Vorgang Gullbronze oder Glockenmetall in Gold
verwandeln kann. Es ist deshalb die Fihrung, die entscheidend ist,
wenn man, ohne den Koérper zu wechseln, ein Brahmana werden
oder, ohne den Kdrper zu wechseln, zurlick zu Gott gehen will. Srila
Jiva Gosvami bemerkt, dass das in diesem Zusammenhang
gebrauchte Wort hi diese Wahrheit nur noch bestatigt, und es
besteht kein Zweifel hinsichtlich dieser Tatsache. Die Bhagavad -
Gita 04.26) bestatigt diese Feststellung Srila Jiva Gosvamis, wenn
der Herr sagt, dass jeder, der hingebungsvollen Dienst systematisch
und ohne Abweichung ausflihrt, die Vollkommenheit des Brahmans
erreichen kann, indem er die Verunreinigung der drei
Erscheinungsweisen der materiellen Natur Gberwindet. Wenn man
sich durch eben dieselbe Ausfuhrung hingebungsvollen Dienstes im
Brahman weiter vervollkommnet, besteht Uberhaupt kein Zweifel,
dass man den hdéchsten spirituellen Planeten, Goloka Vrndavana,
erreichen kann, ohne den Koérper zu wechseln. Dies haben wir
bereits erortert, als wir davon sprachen, wie der Herr, ohne den
Koérper zu wechseln, in sein Reich zurlickkehrte.

Vers 49
Wahrend sich Vidura auf seiner Pilgerfahrt befand, verlie} er seinen
Korper in Prabhasa. Weil er in Gedanken bei Sri Krsna war, wurde
er von den Bewohnern des Planeten Pitrloka empfangen, wo er
seine ursprungliche Stellung wieder einnahm.
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Erlauterung

Der Unterschied zwischen den Pandavas und Vidura besteht darin,
dass die Pandavas ewige Gefahrten des Herrn, der Persénlichkeit
Gottes, sind, wohingegen Vidura, der auch als Yamaraja bekannt
ist, einer der verwaltenden Halbgotter ist, dem die Verantwortung fur
den Pitrloka obliegt. Menschen firchten sich vor Yamaraja, weil er
es ist, der die Schurken der materiellen Welt bestraft; doch
diejenigen, die Geweihte des Herrn sind, haben von ihm nichts zu
beflirchten. Den Gottgeweihten ist er ein herzlicher Freund, doch flr
die Nichtgottgeweihten ist er die Angst in Person. Wie wir bereits
erdrtert haben, wurde Yamaraja von Manduka Muni dazu verflucht,
zu einem Sidra erniedrigt zu werden, und Vidura war diese Sadra -
Inkarnation Yamarajas. Als ewiger Diener des Herrn diente er ihm
mit inbrlinstiger Hingabe und lebte ein solch frommes Leben, dass
selbst ein materialistischer Mensch wie Dhrtarastra durch seine
Anweisung Erlésung erlangte. Durch seine frommen Werke im
hingebungsvollen Dienst des Herrn war er imstande, sich
unablassig an die Lotosfufle des Herrn zu erinnern, und so wurde er
von aller Verunreinigung eines Sudra - Lebens rein gewaschen. Am
Ende wurde er wieder von den Bewohnern Pitrlokas empfangen und
nahm seine urspringliche Stellung ein. Die Halbgotter sind
Gefahrten des Herrn ohne persdnlichen Kontakt, wohingegen die
unmittelbaren Geféhrten des Herrn standig mit ihm persoénlich in
Bertihrung sind. Der Herr und seine personlichen Gefahrten
erscheinen ohne Unterlass in vielen Universen. Der Herr erinnert
sich an alle Inkarnationen, wohingegen die Geweihten vergessen,
da sie nur winzige Teile des Herrn sind. Sie haben die Neigung,
solche Ereignisse zu vergessen, weil sie unendlich klein sind. Dies
wird in der Bhagavad - Gita (4.5) bestatigt.

Vers 50
Draupadt sah, wie ihre Gatten das Haus verlie3en, ohne sich um sie
zu kiimmern. Sie war sich sehr wohl iber SrT Vasudeva, Krsna, die
Personlichkeit Gottes, bewusst. Sowohl sie selbst als auch
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Subhadra versanken in Gedanken an Krsnad und erlangten das
gleiche Ergebnis wie ihre Ehemanner.

Erlauterung

Wenn man ein Flugzeug steuert, kann man sich nicht um andere
Flugzeuge kimmern. Jeder muss sich um sein eigenes Flugzeug
kimmern, und wenn Gefahr droht, kann kein Flugzeug einem
anderen helfen. Auch am Ende des Lebens, wenn man nach
Hause, zu Gott, zurlickkehrt, muss jeder fiir sich selbst sorgen,
ohne dass andere ihm helfen konnen. Es gibt zwar Hilfe, jedoch nur
am Boden, bevor man sich in die Luft erhebt. So kénnen auch der
spirituelle Meister, der Vater, die Mutter, die Verwandten, der
Ehemann und so fort zwar wahrend des Lebens Hilfestellung
geben, doch wenn man das Meer Uberquert, muss man fir sich
selbst sorgen und die Anweisungen nutzen, die man friiher empfing.
Draupadt hatte fiinf Ehemanner, doch keiner von ihnen forderte sie
auf, mitzukommen. Draupadi musste fur sich selbst sorgen, ohne
auf ihre groBen Gatten zu warten. Aber weil sie bereits grundlich
geschult war, richtete sie ihre Aufmerksamkeit sogleich auf die
LotosfiiRe Vasudevas, Sri Krsnas, der Personlichkeit Gottes. Die
Frauen erhielten das gleiche Ergebnis wie ihre Manner, das heilt,
sie kehrten zu Gott zuriick, ohne den Kérper zu wechseln. Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura vertritt die Auffassung, dass sowohl
Draupadt als auch Subhadra, obwohl ihr Name hier nicht erwahnt
wird, das gleiche Ergebnis erhielten. Keine von beiden musste den
Korper aufgeben.

Vers 51
Der Aufbruch der Séhne Pandus zum endgultigen Ziel des Lebens,
zurick zu Gott, ist in jeder Hinsicht glickverheilend und
vollkommen rein. Deshalb erreicht jeder, der diese Erzahlung mit
hingebungsvollem Glauben hort, mit  Gewillheit  den
hingebungsvollen Dienst des Herrn und damit die hdchste
Vollkommenheit des Lebens.
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Erlauterung

Das Srimad - Bhagavatam berichtet von der Persénlichkeit Gottes
und von den Geweihten des Herrn, wie den Pandavas und anderen.
Die Erzahlungen von der Personlichkeit Gottes und von seinen
Geweihten sind in sich selbst absolut, und sie in einer
hingebungsvollen Haltung zu héren bedeutet daher, mit dem Herrn
und seinen standigen Gefahrten zusammenzusein. Durch das
Horen des Srimad - Bhagavatam kann man die hdchste
Vollkommenheit des Lebens erlangen, namlich mit Gewil3heit nach
Hause, zu Gott, zuriickzukehren.

Kapitel 7

Wie Pariksit das Zeitalter des Kalis
empfing

Vers 1
Sita Gosvami sprach: O gelehrte Brahmanas, darauf begann
Maharaja Pariksit, nach den Unterweisungen der besten der
zweimalgeborenen Brahmanas die Welt als grofer Geweihter des
Herrn zu regieren. Er regierte kraft der hervorragenden
Eigenschaften, die kundige Astrologen zur Zeit seiner Geburt
vorausgesagt hatten.

Erlauterung
Als Maharaja Pariksit geboren wurde, sagten kundige Astrologen
des brahmanischen Standes einige seiner Eigenschaften voraus.
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Maharaja Pariksit entwickelte alle diese Eigenschaften, da er ein
grolRer Geweihter des Herrn war. Die wirkliche Qualifikation besteht
darin, ein Geweihter des Herrn zu werden; dann entwickeln sich
nach und nach alle guten Eigenschaften, die es wert sind, dass man
sie besitzt. Maharaja Pariksit war ein maha - Bhagavata, ein
erstrangiger Gottgeweihter, und er war nicht nur in der Wissenschaft
von der Hingabe wohlbewandert, sondern auch fahig, durch seine
transzendentalen Unterweisungen andere zu Gottgeweihten zu
machen. Maharaja Pariksit war daher ein Gottgeweihter ersten
Ranges, und so suchte er den Rat grofRer Weiser und gelehrter
Brahmanas, die ihm anhand der $astras sagen konnten, wie man
die Verwaltung des Staates durchflihrt. Solch groRe Kénige waren
verantwortungsbewusster als die gewahlten Staatsoberhdupter von
heute, denn sie dienten den groften Autoritaten, indem sie ihren
Unterweisungen folgten, die diese in den vedischen Schriften
hinterlassen hatten. Es war nicht nétig, taglich ein neues, von
unfahigen Narren gemachtes Gesetz zu verabschieden und es
immer wieder zu andern, um einem zweifelhaften Zweck zu dienen.
Die Regeln und Vorschriften waren bereits von gro3en Weisen wie
Manu, Ya3jiiavalkya, Parasara und anderen befreiten Seelen
festgelegt worden. Diese Gesetze galten fir alle Zeiten und waren
Uberall anwendbar. Deshalb waren die Regeln und Vorschriften
immer gleich und ohne Makel und Fehler. Kénige wie Maharaja
Pariksit hatten ebenfalls Ratgeber, doch die Mitglieder dieses
Rates waren entweder grole Weise oder Brahmanas ersten
Ranges. Sie nahmen kein Gehalt an, und sie brauchten auch kein
solches Gehalt. Der Staat bekam den besten Rat, ohne Geld dafir
ausgeben zu mulssen. Sie waren sama - darsT oder »jedem
gleichgesinnt«, und zwar sowohl den Menschen als auch den
Tieren. Sie gaben dem Koénig nicht den Rat, die Menschen zu
beschiitzen und die hilflosen Tiere zu téten. Solche Ratgeber waren
keine Narren oder Volksvertreter, die doch nur ein Narrenhaus
zustande bringen. Sie waren selbstverwirklichte Seelen und
wussten sehr wohl, was zu tun war, damit alle Lebewesen im Staat
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- sowohl in diesem als auch im nachsten Leben - glucklich sein
konnten. Sie hatten mit der hedonistischen Philosophie »lss, trink,
sei fréhlich und genielRe« nichts zu schaffen. Sie waren Philosophen
im eigentlichen Sinne des Wortes, und sie wussten sehr wohl, wofir
das menschliche Leben bestimmt ist. Da sich die Ratsversammlung
des Konigs all dieser Verpflichtungen bewusst war, gab sie immer
korrekte Anweisungen, und der Kdénig oder Regierungsfihrer, der
selbst ein befahigter Geweihter des Herrn war, folgte ihnen zum
Wohl des Staates gewissenhaft. In den Tagen Maharaja
Yudhisthiras oder Maharaja Pariksits war der Staat ein
Wohlfahrtsstaat im eigentlichen Sinne des Wortes, denn niemand,
weder Mensch noch Tier, war in diesem Staat unglicklich. Maharaja
Pariksit war der vorbildliche Konig eines weltweiten
Wohlfahrtsstaates.

Vers 2
Konig Pariksit heiratete die Tochter Kénig Uttaras und zeugte mit ihr
vier S6hne, von denen Maharaja Janamejaya der fihrende war.

Erlauterung

Maharaja Uttara war der Sohn Viratas und der Onkel
matterlicherseits von Maharaja Pariksit. Iravati, die Tochter
Maharaja Uttaras, war die Kusine Maharaja Pariksits, doch Vetter
und Kusine durften einander heiraten, wenn sie nicht zum gleichen
gotra (Familie) gehdrten. Im vedischen Heiratssystem wurde dem
gotra grofle Bedeutung beigemessen. Auch Arjuna heiratete
Subhadra, obwohl sie seine Kusine mutterlicherseits war.

Janamejaya: einer der Rajarsi - Koénige und der berihmte Sohn
Maharaja Pariksits. Seine Mutter hiel® Iravati oder, der Meinung
anderer zufolge, auch Madravati. Maharaja Janamejaya zeugte
zwei S6hne mit Namen Jiatantka und Sankukarna er vollzog an der
Pilgerstatte von Kuruksetra mehrere Opfer, und er hatte drei jingere
Briider namens Srutasena, Ugrasena und Bhimasena den Zweiten.
Er eroberte Taksala (Ajanta), und er beschloss, den ungesetzlichen
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Fluch zu rachen, der Uber seinen berihmten Vater Maharaja
Pariksit verhangt worden war. Er brachte ein groRes Opfer namens
Sarpa - yajtia dar, um die Rasse der Schlangen, einschlie3lich der
taksaka, die seinen Vater todlich gebissen hatte, zu vernichten. Auf
Bitten vieler einflussreicher Halbgotter und Weiser hinmusste er
seine Entscheidung, die Rasse der Schlangen auszurotten, andern;
doch obwohl er das Opfer nicht zu Ende fiihrte, stellte er alle daran
Beteiligten zufrieden, indem er sie reichlich belohnte und den
weiteren Verlauf des Opfers unterbrach. Mahamuni Vyasadeva war
bei der Zeremonie ebenfalls zugegen, und er erzahlte dem Konig
persdnlich den Hergang der Schlacht von Kuruksetra. Auf
Anweisung Vyasadevas trug spater sein Schuler VaiSampayana
dem Konig das Mahabharata vor. Er war Uber den verfrihten Tod
seines grolken Vaters sehr betroffen und wollte ihn gern
wiedersehen. Er wandte sich daher an den grofien Weisen
Vyasadeva, und Vyasadeva erflllte ihm seinen Wunsch. Sein Vater
erschien vor ihm, und er verehrte sowohl seinen Vater als auch
Vyasadeva sehr achtungsvoll und mit groRer Pracht. Weil er vollauf
zufrieden war, beschenkte er die bei der Opferhandlung
anwesenden Brahmanas mit tGiberaus reichen Gaben.

Vers 3
Nachdem Maharaja Pariksit Krpacarya als spirituellen Meister
gewahlt hatte, um sich von ihm fiihren zu lassen, brachte er am Ufer
der Ganga drei Pferdeopfer dar. Sie wurden mit reichen Gaben flr
die Beteiligten durchgefiihrt. Bei diesen Opfern konnte selbst ein
gewohnlicher Mensch die Halbgotter sehen.

Erlauterung
Aus diesem Vers wird deutlich, dass interplanetarische Reisen fir
die Bewohner der hdéheren Planeten keine Schwierigkeit sind.
Vielen Aussagen des Bhagavatam kdnnen wir entnehmen, dass die
Halbgdétter des Himmels die Erde zu besuchen pflegten, um den
Opferhandlungen einflussreicher Kénige und Kaiser beizuwohnen.
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Auch hier erfahren wir, dass die Halbgoétter wahrend der
Pferdeopferzeremonie Maharaja Pariksits selbst den gewdhnlichen
Menschen aufgrund dieser Opferhandlung sichtbar waren. Im
Allgemeinen sind die Halbgotter, ebenso wie der Herr, den
gewohnlichen Menschen nicht sichtbar. Doch ebenso, wie der Herr
aus seiner grundlosen Barmherzigkeit herabsteigt, um sich den
gewohnlichen Menschen zu zeigen, so werden auch die Halbgétter
durch ihre Gnade den gewoéhnlichen Menschen sichtbar. Obwonhl
himmlische Wesen mit dem bloRen Auge der Erdbewohner nicht
wahrzunehmen sind, geschah es durch den Einfluss Maharaja
Pariksits, dass die Halbgétter sich bereit erklarten, sichtbar zu sein.
Die Konige pflegten wahrend solcher Opferhandlungen grofe
Geschenke zu machen, ebenso, wie eine Wolke Regen vergielit.
Eine Wolke ist nichts weiter als eine andere Form des Wassers
oder, anders ausgedrlckt, das Wasser der Erde wandelt sich zu
Wolken. In ahnlicher Weise sind die Almosen der Konige bei
solchen Opfern nichts weiter als eine andere Form der Steuern, die
sie von den Birgern eingezogen hatten. Und so, wie Regen im
UberfluR und scheinbar mehr als nétig niederfallt, so schienen auch
die Almosen, die solche Kdnige gaben, mehr zu sein als das, was
die Blrger eigentlich brauchten. Zufriedene Blrger werden sich
niemals gegen den Konig erheben, und daher bestand keine
Notwendigkeit, den monarchischen Staat zu andern.

Selbst ein Koénig wie Maharaja Yudhisthira brauchte einen
spirituellen Meister, um sich von ihm flihren zu lassen. Ohne solche
Fuhrung kann man keine Fortschritte im spirituellen Leben machen.
Der spirituelle Meister muss echt sein, und jemand, der
Selbstverwirklichung erlangen will, muss sich an einen echten
spirituellen Meister wenden und bei ihm Zuflucht suchen, um
wirklichen Erfolg zu erlangen.

Vers 4
Eines Tages, als Maharaja Pariksit dabei war, die Welt zu erobern,
sah er, wie der Herr des Kalis - yuga, der niedriger war als ein
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Stdra, im Gewand eines Kodnigs die Beine einer Kuh und eines
Stieres verletzte. Maharaja Pariksit packte ihn sogleich, um ihn
gebuhrend zu bestrafen.

Erlauterung
Ein wahrer Konig zieht nicht aus, die Welt zu erobern, weil er sich
selbst verherrlichen will. Nach seiner Thronbesteigung machte sich
Maharaja Pariksit zwar auf, die Welt zu erobern, doch dies geschah
nicht mit der Absicht, andere Staaten anzugreifen. Er war der Kaiser
der Welt, und alle kleineren Staaten waren ihm bereits untertan. Er
war ausgezogen, um zu sehen, ob sich alles so verhielt, wie es in
einem gottesfurchtigen Staat sein soll. Da der Konig der Vertreter
des Herrn ist, muss er dem Willen des Herrn gehorchen. Von
Selbstverherrlichung konnte keine Rede sein. Sobald daher
Maharaja Pariksit sah, dass ein Mann niederer Herkunft im Gewand
eines Konigs die Beine einer Kuh und eines Stieres verletzte, nahm
er ihn auf der Stelle gefangen und bestrafte ihn. Der Konig darf es
nicht zulassen, dass das wichtigste Tier, die Kuh, misshandelt wird;
auch darf er es nicht dulden, dass man den wichtigsten aller
Menschen, den Brahmana, missachtet. Menschliche Zivilisation
bedeutet, die brahmanische Kultur zu fordern. Um sie zu erhalten,
ist der Schutz der Kuh unerlasslich. Milch ist ein Wundertrank, denn
sie enthalt alle Vitamine, die der menschliche Organismus braucht,
um hoheren Zielen dienen zu kénnen. Die brahmanische Kultur
kann nur Fortschritte machen, wenn der Mensch dazu erzogen wird,
die Eigenschaft der Tugend zu entwickeln, und daflir sind aus Milch,
Frichten und Getreide zubereitete Speisen von grofdter
Notwendigkeit. Maharaja Pariksit war erstaunt, als er sah, dass ein
schwarzer Stdra, der wie ein Herrscher gekleidet war, eine Kuh,
das wichtigste Tier in der menschlichen Gesellschaft, misshandelte.
Das Zeitalter des Kalis bedeutet Milwirtschaft und Streit. Die
Waurzel aller MiBwirtschaft und allen Streites ist die Tatsache, dass
unwuirdige Manner mit der Mentalitat niedriger Menschen, die kein
hoheres Lebensziel kennen, an die Spitze der Staatsfihrung
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gelangen. Wenn solche Manner auf den Konigsthron kommen, ist
es sicher, dass sie als erstes die Kuh und die brahmanische Kultur
verletzen und dadurch die ganze Gesellschaft in die Holle
hinabstolken. Maharaja Pariksit war so geschult, dass er diese
Ursache allen Streites auf der Welt erkannte. Deshalb wollte er dies
alles gleich im Keime ersticken.

Vers 5
Saunaka Rsi fragte: Warum bestrafte Maharaja Pariksit ihn nur,
obwohl er aufgrund des Umstandes, dass er sich als Konig
verkleidet und die Beine einer Kuh verletzt hatte, der niedrigste der
Sadras war. Bitte beschreibe all diese Ereignisse, wenn sie in
Beziehung zu den Erzahlungen von Sri Krsna stehen.

Erlauterung
Saunaka und die Rsis waren erstaunt, als sie horten, dass Maharaja
Pariksit den Schurken nur bestrafte, aber nicht totete. Dies deutet
darauf hin, dass ein frommer Konig wie Maharaja Pariksit einen
Frevler sogleich héatte téten sollen, der die Offentlichkeit betriigen
wollte, indem er sich wie ein Konig kleidete, und es zugleich wagte,
das reinste aller Tiere, die Kuh, zu verletzen. Die Rsis konnten sich
in jenen Tagen nicht einmal vorstellen, dass in den fortgeschrittenen
Tagen des Kalis - yuga die niedrigsten der Stdras zu Staatsdienern
gewahlt werden und regelrechte Schlachthéfe zum Téten von Tieren
eroffnet wirden. Auf jeden Fall war den grofen Rsis nicht viel daran
gelegen, von einem sudraka zu hoéren, der ein Betriger war und
sich zudem gegen eine Kuh vergangen hatte, aber dennoch wollten
sie von ihm héren, um zu sehen, ob das Ereignis etwas mit Sri
Krsna zu tun hatte. Sie waren nur an Dingen interessiert, die mit Sr
Krsna zu tun hatten, denn alles ist horenswert, was mit Krsna
verbunden ist. Es gibt im Bhagavatam viele Themen (ber
Soziologie, Politik, Wirtschaft, Kultur usw., aber weil sie alle in
Beziehung zu Krsna stehen, sind sie hérenswert. Krsna ist der
lduternde Faktor in allen Dingen, ganz gleich welcher Art sie sind. In
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der materiellen Welt ist alles unrein, weil alles ein Produkt der drei
materiellen Eigenschaften ist. Der reinigende Faktor jedoch ist
Krsna.

Vers 6
Die Geweihten des Herrn pflegen den Honig aufzulecken, den man
von den LotosfliRen des Herrn bekommen kann; was niitzen also
Themen, die einfach nur unser wertvolles Leben vergeuden?

Erlauterung

Sowohl SrT Krsna als auch seine Geweihten befinden sich auf der
transzendentalen Ebene; deshalb sind die Erzahlungen von Sr:
Krsna oder seinen reinen Geweihten gleichermallen gut. Die
Schlacht von Kuruksetra ist voller Politik und Diplomatie, doch weil
diese Dinge mit Sri: Krsna verbunden sind, wird die Bhagavad Gita
auf der ganzen Welt verehrt. Es ist nicht nétig, Politik, Wirtschaft,
Soziologie und so fort, die den weltlichen Menschen weltlich
erscheinen, abzuschaffen. Flr einen reinen Gottgeweihten, der zum
Herrn wirklich eine Beziehung hat, sind solch weltliche Dinge
transzendental, wenn sie mit dem Herrn oder seinen reinen
Geweihten verbunden sind. Wir haben bisher (Gber die Pandavas
gehort und gesprochen und befassen uns derzeit mit Maharaja
Pariksit, doch weil an diese Themen mit Sri Krsna, dem Herrn,
verbunden sind, sind sie transzendental, und reine Gottgeweihte
haben ein grofles Interesse, sie zu hdren. Naheres hierzu wurde
bereits im Zusammenhang mit den Gebeten Bhismadevas erortert.
Unsere Lebensdauer ist nicht sehr lang, und es gibt keine
GewilRheit, wann uns befohlen wird, alles aufzugeben, um uns der
nachsten Daseinsstufe zuzuwenden. Deshalb ist es unsere Pflicht,
darauf zu achten, dass nicht ein einziger Augenblick unseres
Lebens mit Dingen verschwendet wird, die nicht mit S Krsna
verbunden sind. Jedes Thema, ganz gleich, wie angenehm es sein
mag, ist es nicht wert, gehdrt zu werden, wenn es nicht in
Beziehung zu ST Krsna steht.
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Der spirituelle Planet Goloka Vrndavana, das ewige Reich Sri
Krsnas, ist wie das Bllteninnere eines Lotos geformt. Selbst wenn
der Herr auf einen der materiellen Planeten hinabsteigt, tut er dies,
indem er sein eigenes Reich so manifestiert, wie es ist. Seine Flilke
verbleiben daher stets auf dem gleichen groRen Bliteninneren des
Lotos, und sie sind ebenso schdon wie diese Lotosblite. Deshalb
heiRt es, dass SrT Krsna LotosfiiRe hat.

Ein Lebewesen ist seiner Natur nach ewig, doch durch die
Beriihrung mit der materiellen Energie ist es gewissermalien in
einen Strudel von Geburten und Toden geraten. Wenn es sich von
dieser materiellen Energie zu l6sen vermag, wird es befreit und ist
geeignet, nach Hause, zu Gott, zurlickzukehren. Diejenigen, die fir
immer leben wollen, ohne ihren materiellen Kérper zu wechseln,
sollten nicht ihre wertvolle Zeit mit Dingen verschwenden, die nichts
mit 81T Krsna und seinen Geweihten zu tun haben.

Vers 7
O Sata Gosvami, weiter gibt es jene unter den Menschen, die nach
Freiheit vom Tode streben und ewiges Leben erlangen. Sie
entkommen dem Getotetwerden, indem sie den Herrscher des
Todes, Yamaraja, herbeirufen.

Erlauterung
Wahrend sich das Lebewesen von einem niederen, tierischen
Leben zu einem hoheren, menschlichen Leben und allmahlich zu
hoherer Intelligenz entwickelt, wachst in ihm das Verlangen, aus der
Gewalt des Todes frei zu werden. Moderne Wissenschaftler
versuchen, durch Fortschritte auf dem Gebiet der Physiochemie den
Tod zu Uberwinden, doch ach, der Kénig des Todes, Yamargja, ist
so grausam, dass er nicht einmal das Leben des Wissenschaftlers
selbst verschont. Der Wissenschaftler, der die Theorie von der
Uberwindung des Todes durch Fortschritte in wissenschaftlicher
Erkenntnis verklndet, wird selbst ein Opfer des Todes, wenn er von
Yamaraja gerufen wird. Von der Uberwindung des Todes ganz
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abgesehen, kann niemand die kurze Zeit des Lebens auch nur um
einen Bruchteil einer Sekunde verlangern. Die einzige Hoffnung,
das grausame Schlachten Yamarajas aufzuhalten, liegt darin, ihn
einzuladen, den heiligen Namen des Herrn zu héren und zu
chanten. Yamaraja ist ein groRer Geweihter des Herrn, und er liebt
es, von reinen Gottgeweihten, die standig im hingebungsvollen
Dienst des Herrn tatig sind, zu kirtanas und Opferungen eingeladen
zu werden. So luden die groflen Weisen unter der Flhrung
Saunakas und anderer Yamaraja ein, dem Opfer in Naimisaranya
beizuwohnen. Dies war fir alle segensreich, die nicht sterben
wollten.

Vers 8
Solange Yamaraja, der jedermanns Tod herbeiflihrt, hier
gegenwartig ist, wird niemand sterben missen. Die grofien Weisen
hatten Yamaraja, den Kdnig des Todes, der der Vertreter des Herrn
ist, eingeladen. Lebewesen, die sich in seiner Gewalt befinden,
sollten zu ihrem eigenen Wohl den todlosen Nektar in Form dieser
Erzahlung von den transzendentalen Spielen des Herrn héren.

Erlauterung
Kein Mensch mdchte dem Tod begegnen, doch niemand weil3, wie
man dem Tod entkommen kann. Das sicherste Mittel gegen den Tod
besteht darin, es sich zur Gewohnheit zu machen, von den
nektargleichen Spielen des Herrn zu héren, die im Srimad -
Bhagavatam systematisch erzahlt werden. Es wird hier daher
geraten, dass jeder Mensch, der nach Befreiung vom Tod strebt,
diesen Pfad des Lebens einschlagen soll, wie es von den Rsis unter
der Fiihrung Saunakas empfohlen wird.

Vers 9
Trage Menschen mit armseliger Intelligenz und einer kurzen
Lebensdauer verbringen die Nacht mit Schlafen und den Tag mit
nutzlosen Tatigkeiten.
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Erlauterung

Die weniger Intelligenten kennen den wirklichen Wert des
menschlichen Lebens nicht. Die materielle Natur zwingt dem
Lebewesen strenge, leidvolle Gesetze auf, aber schliellich schenkt
sie ihm als eine besondere Gabe auch die menschliche Form des
Lebens. Diese Form bietet die Gelegenheit, den hdchsten Nutzen
des Lebens zu erlangen, namlich, aus der Verstrickung der
wiederholten Geburt und des wiederholten Todes zu entkommen.
Intelligente Menschen behandeln dieses wichtige Geschenk mit
grolier Sorgfalt und wenden ihre ganze Kraft auf, um sich aus der
Verstrickung zu I6sen. Die weniger intelligenten Menschen dagegen
sind trage und unfahig, das Geschenk des menschlichen Korpers zu
schatzen, um Befreiung aus der materiellen Knechtschaft zu
erlangen; sie interessieren sich mehr fir sogenannte wirtschaftliche
Entwicklung und arbeiten ihr ganzes Leben sehr schwer, um die
Sinne des zeitweiligen Korpers zu genieflden. Sinnengenul ist durch
das Gesetz der Natur auch den niederen Tieren gestattet, und so ist
auch einem Menschen, je nach seinem vergangenen oder
gegenwartigen Leben, ein gewisses MalR an Sinnesfreude
bestimmt. Man sollte jedoch ernsthaft zu verstehen versuchen, dass
Sinnesfreude nicht das hochste Ziel des menschlichen Lebens ist.
Hier wird gesagt, dass man wahrend des Tages »fur nichts«
arbeitet, denn das Ziel ist nichts anderes als der Genul} der Sinne.
Vornehmlich in groRen Stadten und Industriegebieten kénnen wir
beobachten, wie die Menschen fir nichts arbeiten. So viele Dinge
werden durch menschliche Energie hergestellt, doch sie sind alle fir
Sinnesfreude bestimmt und nicht daflr, aus der materiellen
Knechtschaft zu entkommen. Nachdem er tagsiber schwer
gearbeitet hat, schlaft der erschopfte Mensch nachts oder gibt sich
dem Geschlechtsverkehr hin. Das ist der Verlauf des
materialistischen zivilisierten Lebens flir die weniger intelligenten
Menschen. Deshalb werden sie hier als trage, unglicklich und
kurzlebig bezeichnet.
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Vers 10
Siuta Gosvamr sagte: Wahrend Maharaja Pariksit in der Hauptstadt
des Kuru - Reiches residierte, drangen die ersten Merkmale des
Zeitalters des Kalis in den Herrschaftsbereich seines Staates ein.
Als er davon horte, erfreute ihn dies Uberhaupt nicht. So bot sich
ihm jedoch eine Mdglichkeit zu kdmpfen. Er nahm also Bogen und
Pfeile auf und machte sich zum Kampf bereit.

Erlauterung
Die Staatsfuhrung Maharaja Pariksits war so vollkommen, dass er
sich friedvoll in seiner Hauptstadt aufhalten konnte. Als er jedoch
horte, dass die Merkmale des Kalis - Zeitalters bereits in den
Herrschaftsbereich seines Staates eingedrungen waren, gefiel ihm
diese Nachricht gar nicht. Was sind die Merkmale des Kalis -
Zeitalters? Es sind dies: (l) unzuldssige Verbindungen mit Frauen,
(2)der Genufly von Fleisch, (3) Berauschung und (4) Freude am
Glicksspiel. Das Zeitalter des Kalis bedeutet wortlich »das Zeitalter
des Streites«, und die oben erwahnten vier Merkmale in der
menschlichen Gesellschaft sind die Wurzeln aller Arten von Streit.
Maharaja Pariksit horte, dass einige der Menschen im Staat bereits
diese Merkmale angenommen hatten, und er wollte sogleich
Schritte gegen diese Ursache der Unruhe unternehmen. Dies
bedeutet, dass zumindest bis zur Regierung Maharaja Pariksits
solche Merkmale im offentlichen Leben so gut wie unbekannt
waren. Und kaum traten sie zum ersten Mal auf, wollte Maharaja
Pariksit sie auf der Stelle beseitigen. Die Nachricht behagte ihm
nicht sehr, doch sie war ihm in gewisser Hinsicht angenehm, denn
sie gab ihm eine Mdglichkeit zu kampfen. Es bestand keine
Notwendigkeit, mit kleinen Staaten zu kdmpfen, denn jeder lebte
friedlich unter seiner Oberherrschaft; doch die Kali - yuga -
Schurken gaben seinem Kampfgeist eine Moglichkeit, sich zu
entfalten. Ein echter Ksatriya - Konig jubelt, sobald sich ihm die
Moglichkeit zum Kampf bietet, ebenso, wie es ein Sportler kaum
erwarten kann, wenn ein Wettkampf in Aussicht steht. Niemand
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sollte einwenden, im Zeitalter des Kalis seien solche Merkmale
ohnehin vorherbestimmt, und es nitze nichts, etwas dagegen zu
tun. Wenn dem so ware, warum hatte Maharaja Pariksit sich dann
entschlossen, diese Merkmale zu bekdampfen? Solche Einwande
werden von tragen und ungliuckseligen Menschen vorgebracht. In
der Regenzeit ist Regen unvermeidlich, und doch treffen die
Menschen Vorkehrungen, sich zu schitzen. In dhnlicher Weise ist
es sicher, dass im Zeitalter des Kalis die oben erwahnten Merkmale
in das gesellschaftliche Leben eindringen, und doch ist es die Pflicht
des Staates, die Blirger vor dem Einfluss der Helfer des Kalis -
Zeitalters zu schitzen. Maharaja Pariksit wollte die Missetater, die
sich den Merkmalen des Kalis ergaben, bestrafen und so die
unschuldigen Burger retten, die durch ein religiéses Leben in ihrem
Verhalten rein geblieben waren. Es ist die Pflicht des Konigs,
solchen Schutz zu gewahren, und Maharaja Pariksit handelte vollig
richtig, als er sich zum Kampf riistete.

Vers 11
Maharaja Pariksit sald auf einem von schwarzen Pferden
gezogenen Streitwagen. Seine Flagge zeigte das Bild eines Lowen.
So geschmiickt und umgeben von Wagenlenkern, berittenen
Elefanten und Fulisoldaten, verliel3 er die Hauptstadt, um alle
Lander zu erobern.

Erlauterung

Maharaja Pariksit wird hier von seinem GrolRvater Arjuna
unterschieden, denn seinen Streitwagen zogen schwarze Pferde
statt weilRe. Auch schmickte seine Flagge das Bild eines Léwen,
wahrend die seines GrolRvaters das Bild Hamunanjis zeigte. Ein
koniglicher Tross wie der Maharaja Pariksits, umgeben von schon
geschmickten Streitwagen, berittenen Elefanten, Fulisoldaten und
einer Musikkapelle, ist nicht nur ein schéner Anblick, sondern auch
das Zeichen einer Zivilisation, die selbst an der Schlachtfront einen
Sinn fir Asthetik hatte.
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Vers 12
Also eroberte Maharaja Pariksit alle Teile des Erdplaneten, wie
Bhadrasva, Ketumala, Bharata, den nordlichen Teil von Kuru,
Kimpurus und andere Lander, und forderte von den jeweiligen
Herrschern Abgaben.

Erlauterung
Bhadrasva: ein Landabschnitt in der Nahe vom Meru Parvata.
Dieses varsa, das Sanjaya im Mahabharata (Bhisma - parva 7 .14 -
18) Dhrtarastra beschreibt, erstreckt sich vom Gandha - madana
Parvata bis zum Salzwasserozean.
Auch Maharaja Yudhisthira eroberte dieses varsa und gliederte es
in seinen Herrschaftsbereich ein. Maharaja Pariksit war zwar schon
friher zum Herrscher aller Lander, die sein GroRvater regierte,
erklart worden, doch er musste seine Oberhoheit bestatigen,
wahrend er seiner Hauptstadt fern war, um von diesen Landern
Abgaben zu fordern.
Ketumala: Der Planet Erde wird von sieben Ozeanen in sieben
dvipas unterteilt, und das mittlere dvipa, Jambudvipa genannt, wird
von acht riesigen Bergketten in neun varsas (Landabschnitte)
unterteilt. Bharata - varsa ist eines dieser neun varsas. In der
modernen geographischen Terminologie kennen wir diese varsas
als Kontinente. Ketumala wird hier als eines der oben erwahnten
varsas beschrieben. Es heil3t, dass die Frauen in diesem varsa
Uberaus schon sind. Auch Arjuna hatte dieses varsa erobert. Eine
Beschreibung dieses Weltteils findet man im Mahabharata (Sabha
28.6).
Es wird gesagt, dass dieser Teil der Welt auf der westlichen Seite
des Berges Meru liegt und dass die Bewohner dieses Gebietes bis
zu 10 000 Jahren lebten (Bhismaparva 6.31). Die Menschen in
diesem Teil des Erdballs haben eine goldene Hautfarbe; sie sind
von allen Leiden und Krankheiten frei, und die Frauen gleichen den
Engeln des Himmels.
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Bharata - varsa: Auch dieser Teil der Welt ist eines der neun varsas
von Jambudvipa. Ein Planet wird manchmal auch als dvipa oder
Eiland bezeichnet, weil er wie eine Insel im Athermeer des Weltalls
schwebt. Jeder Planet ist tatsachlich eine Insel im Athermeer des
Weltalls. Jambudvipa ist nur eine von zahllosen Inseln in diesem
Meer. Eine Beschreibung von Bhéarata - varsa wird im Mahabharata
(Bhismaparva, 9. und | 0. Kapitel) gegeben.

Im Innern Jambudvipas befindet sich llavrta - varsa, und stdlich von
llavrta - vars liegt Hari - vars. Die Beschreibung dieser beiden
varsas findet man im Mahabharata (Sabha - parva 28.7 - 8):

Es wird hier gesagt, dass die Frauen dieser beiden varsas sehr
schon sind und dass einige von ihnen den Apsaras, den Frauen des
Himmels, gleichen.

Uttarakuru: Nach der Beschreibung der vedischen Geographie heif3t
der nordlichste Teil Jambuadvipas Uttarakuru - vars. Dieses Land
wird an drei Seiten vom Salzwasserozean umgeben und durch das
Srngavan - Gebirge vom Hiranmaya - varsa abgegrenzt.

Kimpurus - varsa: Es wird gesagt, dass sich dieses Gebiet nérdlich
des groRen Himalaya - Gebirges befindet, das sich in seiner Hohe
und Lange zu einem Ausmal} von 130 000 Kilometern erstreckt; die
Breite dieses Gebirges betragt 25 000 Kilometer. Auch diese Teile
der Welt waren von Arjuna erobert worden (Sabha 28. 1 - 2). Die
Kimpursas sind Nachkommen einer Tochter Daksas. Als Maharaja
Yudhisthira ein Pferdeopfer darbrachte, waren auch die Bewohner
dieser Lander zugegen, um an der Festlichkeit teilzunehmen, und
entrichteten bei dieser Gelegenheit dem Herrscher ihren Tribut.
Diesen Teil der Welt nennt man Kimpurus - varsa oder manchmal
die Himalaya - Provinzen (Himavati). Es heil’t, dass Sukadeva
Gosvamrt in diesem Teil des Himalaya geboren wurde und dass er
nach Bharata - varsa kam, nachdem er die Himalaya - Lander
durchquert hatte.

Maharaja Pariksit eroberte also die ganze Welt, das heildt alle
Kontinente an allen Meeren und Ozeanen und in allen Richtungen,
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namlich den dstlichen, westlichen, nordlichen und sidlichen Teilen
der Welt.

Vers 13-15

Wo immer der Konig hinkam, horte er stdndig vom Ruhm seiner
grolRen Vorvater, die alle Geweihte des Herrn waren, und auch von
den ruhmreichen Taten SrT Krsnas. Er horte auch, wie er selbst vom
Herrn vor der furchtbaren Hitze der Waffe Asvatthamas beschitzt
worden war. Manche sprachen auch von der gro3en Zuneigung
zwischen den Nachkommen Vrsnis und Prhas, die auf der grof3en
Hingabe Prthas an S Krsna beruhte. Da der Konig iber die
Sanger, die diese Lobpreisung vortrugen, sehr erfreut war, 6ffnete
er seine Augen in grofRer Zufriedenheit. In seiner Groliherzigkeit
gefiel es ihm, ihnen wertvolle Halsketten und Kleider zu schenken.

Erlauterung

Konige und grofRe Personlichkeiten des offentlichen Lebens werden
bei ihrer Ankunft mit Ansprachen begriflt. Dies ist eine seit
unvordenklichen Zeiten glltige Sitte, und da Maharaja Pariksit
einer der wohl bekannten Kaiser der Welt war, wurde er in allen
Teilen der Welt, die er besuchte, ebenfalls mit solchen Ansprachen
begriiRt. Das Thema dieser Willkommensansprachen war Sri Krsna.
Krsna bedeutet Krsna und seine ewigen Geweihten, ebenso, wie
»Kdnig« der Kénig und seine vertrauten Gefahrten bedeutet.

Krsna und seine reinen Geweihten sind nicht voneinander zu
trennen, und deshalb bedeutet Lobpreisung des Gottgeweihten
Lobpreisung des Herrn und umgekehrt. Maharaja Pariksit hatte sich
nicht gefreut, vom Ruhm seiner Vorvater wie Maharaja Yudhisthira
und Arjuna und anderer zu héren, wenn sie nicht mit den Taten Sri
Krsnas verbunden gewesen waren. Der Herr steigt vor allem herab,
um seine Geweihten zu erlésen. Die Gottgeweihten werden durch
die Gegenwart des Herrn gepriesen, denn sie kdnnen nicht einmal
fur einen Augenblick ohne die Gegenwart des Herrn und seiner
verschiedenen Energien leben. Der Herr ist fur den Gottgeweihten
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durch seine Taten und seine Herrlichkeit gegenwartig, und so spurte
Maharaja Pariksit die Anwesenheit des Herrn, als dieser flir seine
Taten gepriesen wurde, vor allem daflir, dass er ihn, Pariksit, im
Leib seiner Mutter gerettet hatte. Die Geweihten des Herrn sind
niemals in Gefahr, doch in der materiellen Welt, die bei jedem
Schritt voller Gefahren ist, werden die Gottgeweihten in scheinbar
gefahrliche lagen gebracht, und wenn sie dann vom Herrn gerettet
werden, tragt dies zum Ruhm des Herrn bei. SrT Krsna ware nicht
als der Sprecher der Bhagavad - Gita berihmt geworden, waren
nichnt seine Geweihten, die Pandavas, in die Schlacht von
Kuruksetra verwickelt worden. All diese Taten des Herrn wurden in
den Willkommensansprachen erwahnt, und Maharaja Pariksit
belohnte voll Zufriedenheit all diejenigen, die solche Ansprachen
hielten. Der Unterschied zwischen Willkommensansprachen von
heute und denen jener Tage liegt darin, dass man friher die
Willkommensansprachen fir Menschen wie Maharaja Pariksit hielt.
In solchen Ansprachen wurden viele Tatsachen und Beispiele
angefihrt, und diejenigen, die sie hielten, wurden reich belohnt,
wohingegen heute eine Willkommensansprache nicht immer
wahrheitsgetreue Feststellungen enthalt, sondern denjenigen, der
das hochste Amt bekleidet, erfreuen soll und daher grétenteils aus
schmeichelnden Lugen besteht. Und selten werden diejenigen, die
solche Willkommensansprachen halten, von den mittellosen
Empféngern belohnt.

Vers 16

Maharaja Pariksit hérte, dass Sri Krsna Visnu, dem U(berall
Gehorsam geleistet wird, aus seiner grundlosen Barmherzigkeit den
ergebenen Séhnen Pandus ganz nach deren Willen alle Arten von
Dienst darbrachte, indem er ihr Wagenlenker, Prasident, Bote,
Freund, Nachtwachter usw. wurde, ihnen wie ein Diener gehorchte
und ihnen wie ein an Jahren jungerer Ehrerbietungen erwies. Als
Maharaja Pariksit dies horte, wurde er von Hingabe an die
LotosflfRe des Herrn Uberwaltigt.
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Erlauterung

ST Krsna ist fiir reine Geweihte wie die Pandavas das ein und alles.
Der Herr war fir sie der héchste Herr, der spirituelle Meister, der
verehrenswerte Gott, der Fihrer, Wagenlenker, Freund, Diener und
Bote und was immer sie sich sonst noch vorstellen konnten. Auf
diese Weise erwiderte der Herr die Geflihle der Pandavas. Als
reiner  Gottgeweihter  wusste Maharaja Pariksit  den
transzendentalen Austausch von Gefiihlen zwischen dem Herrn und
seinen Geweihten zu schatzen, und so wurde er vom Verhalten des
Herrn Uberwaltigt. Indem man einfach das Verhalten des Herrn
gegenuber seinen reinen Geweihten schatzen lernt, kann man
Befreiung erlangen. Das Verhalten des Herrn gegenuber seinen
Geweihten erscheint wie ein gewdhnliches menschliches Verhalten,
doch wer es in Wahrheit kennt, wird sogleich befahigt, nach Hause,
zu Gott, zuriickzukehren. Die Pandavas waren dem Willen des
Herrn so ergeben, dass sie fur den Dienst des Herrn unbegrenzt viel
Energie opfern konnten, und durch solch ungetribte
Entschlossenheit konnten sie sich die Barmherzigkeit des Herrn in
jeder Form, die sie sich wlinschten, sichern.

Vers 17
Hore jetzt von mir, was nicht weit von Maharaja Pariksit geschah,
als er seine Tage damit verbrachte, Uber die guten Werke seiner
Vorvater zu héren und in Gedanken bei ihnen weilte.

Vers 18
Dharma, die Personlichkeit der religiosen Grundsatze, wanderte in
der Gestalt eines Stieres umher, als er der Personlichkeit der Erde
in der Gestalt einer Kuh begegnete, die wie eine Mutter zu trauern
schien, die ihr Kind verloren hat. Tranen standen in ihren Augen,
und die Schoénheit ihres Kérpers war verloren gegangen. Da wandte
sich Dharma mit folgenden Worten an die Erde.
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Erlauterung

Der Stier ist das Sinnbild der Moral, und die Kuh ist die Vertreterin
der Erde.

Wenn der Stier und die Kuh ein gliickliches Leben fiihren kdnnen,
bedeutet dies, dass auch die Menschen auf der Welt ein gltckliches
Leben fuhren kénnen. Der Grund hierfur ist, dass der Stier dabei
hilft, Getreide auf dem Feld zu erzeugen, und die Kuh gibt Milch,
das Wunder an konzentriertem Nahrwert. Die menschliche
Gesellschaft sorgt deshalb sehr aufmerksam flir diese beiden
wichtigen Tiere, so dass sie Uberall unbesorgt leben kénnen. Zum
gegenwartigen Zeitpunkt des Kalis - yuga werden sowohl der Stier
als auch die Kuh geschlachtet und von einer Gruppe von Menschen
verzehrt, die die brahmanische Kultur nicht kennen. Der Stier und
die Kuh kénnen zum Wohl der gesamten menschlichen Gesellschaft
einfach dadurch beschiitzt werden, dass man die brahmanische
Kultur als die hoéchste Vollkommenheit aller Kulturen verbreitet.
Durch die Férderung dieser Kultur wird die Moral der Gesellschaft
erhalten, und so kommt es ohne gesonderte Anstrengung zu
Frieden und Wohistand. Wenn die brahmanische Kultur zerfallt,
werden die Kuh und der Stier misshandelt, und die Folgen werden
an den unten beschriebenen Merkmalen sichtbar.

Vers 19
Dharma (in der Gestalt eines Stieres) fragte: Liebe Frau, bist du
nicht gesund? Warum verhillt dich der Schatten des Schmerzes?
Dein Gesicht sieht aus, als seist du schwarz geworden. Leidest du
an einer inneren Krankheit, oder denkst du an einen Verwandten,
der an einem entfernten Ort weilt?

Erlauterung
Die Menschen der Welt sind im gegenwartigen Zeitalter des Kalis
standig voller Angste. Jedermann leidet an einer Krankheit. Schon
an den Gesichtern der Menschen dieses Zeitalters kann man
ablesen, was in ihnen vorgeht. Jedermann spurt die Abwesenheit
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eines Verwandten, der von zu Hause fort ist. Das besondere
Merkmal des Kalis - yuga ist es, dass keine Familie damit gesegnet
ist, zusammenleben zu dirfen. Um fir den Lebensunterhalt zu
sorgen, lebt der Vater weit von seinem Sohn entfernt, oder die Frau
lebt weit entfernt von ihrem Mann, usw. Es gibt Leiden durch innere
Krankheiten, durch die Trennung von denjenigen, die einem lieb
sind, und durch Sorgen um die Erhaltung des Status quo. Das sind
einige der wichtigen Faktoren, die die Menschen im heutigen
Zeitalter unglicklich machen.

Vers 20

Ich habe meine drei Beine verloren und stehe nur noch auf einem.
Beklagst du meinen Zustand? Oder bist du von Angst erfillt, weil
dich in Zukunft die gesetzlosen Fleischesser ausbeuten werden?
Oder befindest du dich in diesem traurigen Zustand, weil die
Halbgotter jetzt ihrer Anteile an den Opferungen beraubt sind, da
gegenwartig keine Opfer mehr durchgeflhrt werden? Oder beklagst
du die Lebewesen, weil sie unter Hungersnot und Dirre leiden?

Erlauterung

Mit dem Fortschreiten des Kalis - yuga werden nach vor allem nach
vor allem vier Dinge abnehmen: (I) die Lebensdauer,
(2)Barmherzigkeit, (3) das Erinnerungsvermégen und (4) Moral und
religidse Grundsatze. Da dharma, die religidsen Grundsatze, zu drei
Vierteln verlorengehen wiirden, stand der symbolische Stier nur
noch auf einem Bein. Wenn drei Viertel der Erdbevdlkerung
irreligios werden, wird flr die Tiere das Leben zur Hdolle. Im Zeitalter
des Kalis werden gottlose Zivilisationen viele sogenannte religidose
Gemeinschaften griinden, die die Persdnlichkeit Gottes direkt oder
indirekt verleugnen. Und so werden glaubenslose menschliche
Gesellschaften die Welt fir den verninftigeren Teil der Menschen
unbewohnbar machen. Die Menschen unterscheiden sich je nach
dem Grad des Glaubens an die hdchste Persdnlichkeit Gottes. Die
glaubigen Menschen ersten Ranges sind die Vaisnavas und
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Brahmanas; dann folgen die Ksatriyas, Vai$yas, Sidras, mlecchas,
Yavanas und zuletzt die candalas. Die Entartung des menschlichen
Feingefihls beginnt mit den mlecchas, und die candala - Stufe ist
der tiefste Abgrund menschlicher Entartung. Alle oben erwahnten
Bezeichnungen, die in den vedischen Schriften zu finden sind,
beziehen sich nie auf eine bestimmte Gemeinschaft oder Familie.
Es sind verschiedene Eigenschaften und Befahigungen des
Menschen im Allgemeinen. Geburtsrecht oder die Zugehdrigkeit zu
einer bestimmten Gemeinde haben damit nichts zu tun. Man kann
die jeweilige Befahigung durch eigene Bemiihung erreichen, und so
kann der Sohn eines Vaisnavas ein mleccha werden, oder der Sohn
eines candala kann mehr werden als ein Brahmana - je nach der Art
ihrer Gemeinschaft und ihrer innigen Beziehung zum hdchsten
Herrn.

Fleischesser nennt man im allgemeinen mlecchas, doch nicht alle
Fleischesser sind mlecchas. Diejenigen, die der Verfigung der
Schriften gemal Fleisch essen, sind keine mlecchas, sondern nur
diejenigen, die sich ohne Einschrankung dem Fleischgenul
hingeben. Das Essen von Rindfleisch wird von den Schriften
verboten, und so werden die Stiere und Kiihe von den Anhangern
der Veden besonders beschutzt. Im Zeitalter des Kalis jedoch
werden die Menschen den Korper des Stieres und der Kuh nach
Belieben ausbeuten, und so werden sie alle nur denkbaren Arten
von Leiden auf sich laden. Die Menschen dieses Zeitalters werden
keine Opfer darbringen. Die mleccha - Bevolkerung wird sich um die
Ausflihrung von Opfern wenig kiimmern, obwohl solche Opfer fiir
Menschen, die sich dem materiellen Sinnengenuf® ergeben haben,
unerlasslich sind. In der Bhagavad - Gita (3.14 - 16) wird die
Durchfiihrung von Opfern mit Nachdruck empfohlen.

Die Lebewesen wurden vom Schoépfer Brahma geschaffen, und um
die geschaffenen Lebewesen auf dem Pfad zuruck zu Gott stetig
vorwartsschreiten zu lassen, schuf er auch das System der
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Opferdarbringung. Dieses System besagt, dass Lebewesen von
Getreide und Gemuse leben, und indem sie solche Nahrung zu sich
nehmen, bekommen sie korperliche Kraft in der Form von Blut und
Samen, und Blut und Samen befahigen ein Lebewesen, andere
Lebewesen zu schaffen. Die Erzeugung von Getreide, Gras und so
fort wird durch Regen mdglich, und die Durchfihrung der
empfohlenen Opfer sorgt flr diesen Regen. Solche Opfer richten
sich nach den Riten der Veden, namlich Sama, Yajur, Rg und
Atharva. In der Manu - smrti heillt es, dass eine Opferung auf dem
Feueraltar den Sonnengott erfreut. Wenn der Sonnengott zufrieden
ist, nimmt er das notige Wasser aus dem Meer, und so sammeln
sich genigend Wolken am Himmel, und Regen fallt. Nachdem
gentgend Regen gefallen ist, wachst ausreichend Getreide fir
Mensch und Tier, und so bekommt das Lebewesen die ndtige
Energie, Fortschritte zu machen. Die mlecchas jedoch errichten
Schlachthofe, um Kihe und Stiere zusammen mit anderen Tieren
zu téten, im Glauben, zu Wohlstand zu kommen, wenn sie die Zahl
der Fabriken erhdhen und von tierischer Nahrung leben, ohne sich
um die Darbringung von Opfern und den Anbau von Getreide zu
kiimmern. Aber sie sollten wissen, dass sie allein schon flir die Tiere
Gras und Gemuse anbauen mussen, denn sonst konnen die Tiere
nicht leben. Und um Gras flr die Tiere anzubauen, bendtigen sie
genugend Regen. Deshalb sind sie letztlich von der Gnade der
Halbgotter, wie des Sonnengottes, Indras oder Candras, abhangig,
und solche Halbgoétter missen durch die Darbringung von Opfern
erfreut werden.

Die materielle Welt ist eine Art Gefangnis, wie wir bereits mehrfach
erklart haben. Die Halbgotter sind die Diener des Herrn, die fur die
Unterhaltung des Gefangnisses zustandig sind. Diese Halbgotter
wollen sehen, dass die rebellischen Lebewesen, die glaubenslos
Uberleben wollen, allmahlich die hochste Macht des Herrn
anerkennen. Deshalb wird das System der Opferdarbringung in den
Schriften empfohlen.
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Materialistische Menschen wollen schwer arbeiten und die
fruchtbringenden Ergebnisse mit ihren Sinnen geniellen. So
begehen sie bei jedem Schritt viele Siinden. Aber diejenigen, die
sich bewusst im hingebungsvollen Dienst des Herrn beschaftigen,
stethen zu allen Arten von Sinden und Tugenden in
transzendentaler Stellung. Ihre Tatigkeiten sind frei von der
Verunreinigung durch die drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur. Die Gottgeweihten brauchen die vorgeschriebenen Opfer
nicht darzubringen, denn schon das Leben eines Gottgeweihten ist
ein Symbol des Opfers. Nur Menschen, die fruchtbringenden
Tatigkeiten  fur  Sinnesfreude  nachgehen, mussen die
vorgeschriebenen Opfer ausfiihren, denn dies ist das einzige Mittel,
von der Reaktion auf alle Stinden, die die fruchtbringenden Arbeiter
begehen, frei zu werden. Opfer sind das Mittel, solch
angesammelten Sinden entgegenzuwirken. Die Halbgotter sind
erfreut, wenn Opfer dargebracht werden, ebenso, wie der
Gefangniswarter zufrieden ist, wenn die Gefangenen zu
gehorsamen Biirgern werden. Sri Caitanya hat jedoch nur einen
Yajfia (Opfer) empfohlen, und zwar den sankirtana - Yajia, das
Chanten von Hare Krsna, an dem jeder teilnehmen kann. So
konnen also sowohl die Gottgeweihten als auch die
fruchtbringenden Arbeiter den gleichen Nutzen aus der Ausflhrung
des sankirtana - Yajia ziehen.

Vers 21

Empfindest du Mitleid mit den ungliicklichen Frauen und Kindern,
die von gewissenlosen Menschen verlassen werden? Oder bist du
ungltcklich, weil die Goéttin der Gelehrsamkeit von den Brahmanas,
die Handlungen gegen die Grundsatze der Religion verfallen sind,
ungebduhrlich behandelt wird? Oder tut es dir leid zu sehen, dass die
Brahmanas bei Familien von Regierungsverantwortlichen Schutz
gesucht haben, die die brahmanische Kultur nicht achten?
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Erlauterung

Im Zeitalter des Kalis werden die Frauen und Kinder zusammen mit
den Brahmanas und den Kihen aufs grébste vernachlassigt und
ohne Schutz gelassen. In diesem Zeitalter wird die unzulassige
Verbindung mit Frauen dazu fihren, dass viele Frauen und Kinder
unversorgt bleiben. Durch die Umstande gezwungen, werden die
Frauen versuchen, vom Schutz der Manner unabhangig zu werden,
und Heirat wird nur noch eine formelle Vereinbarung zwischen
Mann und Frau sein. In den meisten Fallen kimmert sich niemand
richtig um die Kinder. Die Brahmanas sind traditionsgemaf
intelligente Menschen, und so werden sie imstande sein, sich eine
hervorragende Ausbildung zu sichern; doch im Hinblick auf
moralische und religidse Grundsatze werden sie die gefallensten
aller Menschen sein. Bildung und schlechter Charakter passen
schlecht zusammen, doch dies wird alles gleichzeitig auftreten. Die
Regierungsverantwortlichen werden in ihrer Gesamtheit die
Grundsatze der vedischen Weisheit verdammen und es vorziehen,
einen sogenannten sakularen Staat zu schaffen, und die
sogenannten gebildeten Brahmanas werden sich von solch
gewissenlosen Regierungsbeamten kaufen lassen. Selbst ein
Philosoph und Verfasser vieler Blcher Uber religidse Prinzipien wird
eine hohe Stellung in einer Regierung annehmen, die alle
moralischen Lehrsatze der $astras verleugnet. Vornehmlich den
Brahmanas ist es untersagt, solche Amter anzunehmen, doch im
gegenwartigen Zeitalter werden sie solche Posten auch dann
annehmen, wenn diese von niedrigster Art sind. Dies sind einige der
Merkmale des Kalis - yuga, die flir das Wohl der menschlichen
Gesellschaft schadlich sind.

Vers 22
Die sogenannten Regierungsverantwortlichen sind durch den
Einfluss des Kalis - yuga in Verwirrung versetzt worden, und so
haben sie alle Staatsangelegenheiten in Unordnung gebracht.
Beklagst du diese Unordnung? Die Bevdlkerung achtet nicht mehr
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auf die Regeln und Vorschriften in Bezug auf Essen, Schlafen,
Trinken, geschlechtliche Vereinigung und so fort und neigt dazu,
dies zu jeder Zeit und Uberall zu tun. Bist du deshalb ungliicklich?

Erlauterung
Es gibt einige Lebensnotwendigkeiten, die wir mit den niederen
Tieren gemein haben, und zwar Essen, Schlafen, Sichfirchten und
Sichpaaren. Diese kérperlichen Bedirfnisse gelten sowohl fiir die
Menschen als auch fur die Tiere. Aber der Mensch muss solche
Triebe wie ein Mensch befriedigen, und nicht wie ein Tier. Ein Hund
kann sich ohne Zdgern vor aller Augen mit einer Hindin paaren,
doch wenn der Mensch es ihm gleichtut, wird er o&ffentliches
Argernis erregen und gerichtlich belangt werden. Deshalb gibt es fiir
den Menschen gewisse Regeln und Vorschriften, selbst bei der
Befriedigung grundlegender Bedirfnisse. Doch wenn die
menschliche Gesellschaft durch den Einfluss des Kalis - yuga
verwirrt ist, halt sie sich nicht an solche Regeln und Vorschriften. In
diesem Zeitalter befriedigen die Menschen solche
Lebensbedirfnisse, ohne Regeln und Vorschriften zu beachten, und
dieser Verfall gesellschaftlicher und moralischer Regeln ist wegen
der schadlichen Auswirkung solch tierischen Verhaltens zweifellos
beklagenswert. In diesem Zeitalter ist kein Vater und kein Vormund
Uber das Betragen seines Schutzlings glucklich. Wir sollten wissen,
dass viele unschuldige Kinder dem schlechten Umgang zum Opfer
fallen, den der Einfluss des Kalis - yuga mit sich bringt. Wir wissen
aus dem Srimad Bhagavatam, dass Ajamila, der unschuldige Sohn
eines Brahmana, einmal einen Weg entlangging und ein Sidra -
Paar in geschlechtlicher Umarmung sah. Dies verlockte den
Jungen, und er wurde spater ein Opfer der Wollust. Von einem
reinen Brahmana wurde er zu einem jammerlichen Wicht, und das
alles nur durch schlechten Umgang. In jenen Tagen gab es nur ein
Opfer - Ajamila - jedoch im Zeitalter des Kalis sind die armen,
unschuldigen jungen Menschen taglich das Opfer von Filmen, die
sie nur zum Geschlechtsgenu® verlocken. Die sogenannten
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Regierungsbeamten sind alle in Unkenntnis Uber die Pflichten eines
Ksatriya. Die Ksatriyas haben die Aufgabe zu verwalten, so, wie die
Brahmanas flr die Unterrichtung wund Anleitung anderer
verantwortlich sind. Das Wort ksatra - bandhu bezieht sich auf die
sogenannten Regierungsbeamten oder Menschen, die ohne rechte
Schulung durch Kultur und Tradition auf den Posten eines
Regierungsverantwortlichen beférdert werden. In der heutigen Zeit
werden sie durch die Stimme des Volkes, das in Bezug auf die
Regeln und Vorschriften des Lebens selbst gefallen ist, in solch
hohe Amter gebracht. Wie kdnnen die Menschen ein geeignetes
Oberhaupt wahlen, wenn sie in ihrer Lebensflihrung selbst gefallen
sind? Deshalb wurde durch den Einfluss des Kalis - Zeitalters im
politischen, gesellschaftlichen und religidsen Bereich alles auf den
Kopf gestellt, und fir den geistig gesunden Menschen ist all dies
sehr bedauerlich.

Vers 23
O Mutter Erde, die hochste Personlichkeit Gottes, Hari, erschien als
Sr7 Krsna, um dir deine schwere Last abzunehmen. All seine Taten
und Spiele sind transzendental, und sie ebnen den Pfad der
Befreiung. Du bist nun seiner Gegenwart beraubt. Du denkst jetzt
wahrscheinlich an diese Taten und Spiele zurlick und bist wegen
seiner Abwesenheit traurig.

Erlauterung
Die Taten und Spiele des Herrn schlieRen Befreiung mit ein, doch
sie sind kostlicher als die Freude, die man aus dem nirvana oder
der Befreiung zieht. Nach Srila Jiva Gosvami und Visvanatha
Cakravarti Thakura bedeutet das hier gebrauchte Wort nirvana -
vilambitani »das, was den Wert der Befreiung mindert«. Um nirvana
oder Befreiung zu erlangen, muss man sich einer schweren Art von
tapasya unterziehen, doch der Herr ist so barmherzig, dass er
personlich erscheint, um die Last der Erde zu mindern. Indem man
sich einfach an seine Taten und Spiele erinnert, kann man der
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Freude des nirvana spotten und in das transzendentale Reich des
Herrn gelangen, um dort, ewig tatig in seinem glickseligen
liebevollen Dienst, mit ihm zusammenzusein.

Vers 24
O Mutter, du bist der Speicher aller Reichtimer. Bitte teile mir die
Ursache deiner Leiden mit, durch die du so geschwacht worden
bist. Es scheint mir, als habe der machtige Einfluss der Zeit, der
selbst die Machtigsten bezwingt, all dein Glick zerstort, das selbst
die Halbgotter bewunderten.

Erlauterung

Durch die Gnade des Herrn wird jeder Planet voll ausgestattet
geschaffen. Die Erde ist mit allen Reichtimern ausgestattet, die fir
den Unterhalt ihrer Bewohner notwendig sind. Aber wenn der Herr
auf die Erde herabkommt, wird die Erde in solcher Weise mit allen
Fullen bereichert, dass selbst die Bewohner des Himmels sie mit
groBer Zuneigung verehren. Durch seinen Willen kann sich das
Gesicht der Erde jedoch sehr schnell wandeln. Ganz nach seinem
gutigen Willen kann er etwas tun und es wieder ungeschehen
machen. Deshalb sollte niemand glauben, er sei selbstgenligsam
oder unabhangig vom Herrn.

Vers 25
Die Gottheit der Erde (in der Gestalt einer Kuh) antwortete der
Personlichkeit der religiosen Grundsatze (in der Gestalt eines
Stieres) darauf: 0 Dharma, was immer du mich gefragt hast, werde
ich dich wissen lassen. Ich werde versuchen, all deine Fragen zu
beantworten. Einst hattest du vier Beine und lielest durch die
Gnade des Herrn das Glick im gesamten Universum anwachsen.

Erlauterung
Die Grundsatze der Religion werden vom Herrn selbst niedergelegt,
und der Vollstrecker dieser Gesetze ist Dharmaraja (Yamaraja).
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Diese Prinzipien haben im Satya - yuga volle Giltigkeit; im Treta -
yuga werden sie um ein Viertel vermindert, im Dvapara - yuga um
die Halfte, zu Beginn des Kalis - yuga um drei Viertel, im Verlauf
dieses Zeitalters nehmen sie bis zum Nullpunkt ab, und schlieflich
findet die Vernichtung statt. Das Gluck in der Welt hangt von der
individuellen oder kollektiven Erhaltung der religidsen Grundsatze
ab. Man sollte diese Prinzipien trotz aller Schwierigkeiten mit
Entschlossenheit aufrechterhalten. So kann man wahrend dieses
Lebens gliicklich sein und schliefdlich zu Gott zurtickkehren.

Vers 26 - 30
In ihm wohnen (1) Wahrhaftigkeit, (2) Sauberkeit, (3) Unduldsamkeit
gegentber dem Unglick anderer, (4) die Kraft, den Zorn zu
beherrschen, (5) Selbstgenigsamkeit, (6) Geradheit, (7) Stetigkeit
des Geistes, (8) Herrschaft Gber die Sinnesorgane,
(9) Verantwortungsgefihl, (10) Gleichheit, (11) Duldsamkeit,
(12) Gleichmut, (13) Glaubigkeit, (14) Wissen, (15) Abwesenheit
von dem Begehren nach Sinnengenul3, (16) FUhrerschaft,
(17) Tapferkeit, (18) Einfluss, (19) die Macht, alles mdglich zu
machen, (20) die Erflllung der geeigneten Pflicht, (21) vollstandige
Unabhangigkeit, (22) Geschicklichkeit, (23) die Fille aller
Schonheit, (24) Heiterkeit, (25) Weichherzigkeit, (26) Findigkeit,
(27) Sanftheit, (28) GroRherzigkeit, (29) Entschlossenheit,
(30) Vollkommenheit aller Erkenntnis, (31) richtige Ausfuhrung,
(32) Besitz aller Gegenstande des Genusses, (33) Frohlichkeit,
(34) Unbeweglichkeit, (35) Treue, (36) Ruhm, (37) Verehrung,
(38) Freiheit von Stolz, (39) Existenz (als die Personlichkeit Gottes)
und (40) Ewigkeit und viele andere Eigenschaften, die ewig
vorhanden und niemals von ihm getrennt sind. Diese Personlichkeit
Gottes, der Speicher aller Tugend und Schénheit, 817 Krsna, hat
jetzt seine transzendentalen Spiele auf dem Gesicht der Erde
beendet. In seiner Abwesenheit hat das Zeitalter des Kalis seinen
Einfluss Uberallhin verbreitet, und es schmerzt mich, diese
Daseinsbedingung zu sehen.
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Erlauterung
Selbst wenn es mdéglich ware, die Atome zu zahlen, nachdem man
die Erde zu Pulver zerstoRen hat, ware es nicht mdglich, die
unergrindlichen transzendentalen Eigenschaften des Herrn zu
ermessen. Es wird gesagt, dass Sri Anantadeva mit seinen
zahllosen Zungen versucht hat, die transzendentalen Eigenschaften
des hdchsten Herrn zu verkiinden, doch dass es ihm unméglich
war, die Eigenschaften des Herrn abzuschatzen, obwohl er sich
unzahlige Jahre darum bemihte. Die obige Aufzahlung der
Eigenschaften des Herrn soll nur dazu dienen, seine Eigenschaften
so weit darzustellen, wie ein Mensch sie in ihm zu sehen vermag.
Aber selbst dann noch kénnen die oben genannten Eigenschaften
in viele Unterteilungen gegliedert werden. Nach Srila Jiva Gosvami
kann die dritte Eigenschaft in (a) Schutz der ergebenen Seelen und
(b) wohlmeinender Freund der Gottgeweihten unterteilt werden. In
der Bhagavad - Gita (18.66) sagt der Herr, er mochte, dass sich
jede Seele ihm allein ergibt, und er versichert jedem, dass er ihn
dann vor den Reaktionen auf alle Stinden beschiitzen wird. Daher
sind nichtergebene Seelen keine Geweihten des Herrn, und es gibt
keinen besonderen Schutz fir die Lebewesen im Aligemeinen. Den
Gottgeweihten winscht er alles Gute, und denjenigen, die
tatsachlich in seinem liebevollen transzendentalen Dienst tatig sind,
schenkt er seine besondere Aufmerksamkeit. Er gibt solch reinen
Geweihten Anweisungen, um ihnen bei der Erfullung ihrer
Verantwortungen auf dem Pfad zuriick zu Gott zu helfen. Durch
Gleichheit (10) ist der Herr jedem gleichgesinnt, ebenso, wie die
Sonne ihre Strahlen Uber jeden gleichermalien verbreitet. Doch es
gibt viele, die unfahig sind, die Sonnenstrahlen zu nutzen. In
ahnlicher Weise sichert der Herr jedem, der sich ihm ergibt, allen
Schutz zu; doch ungliickselige Menschen sind unfahig, dieses
Angebot anzunehmen, und folglich sind sie allen nur denkbaren
materiellen Leiden unterworfen. Obwohl der Herr jedem ein
wohlmeinender Freund ist, ist das ungliickselige Lebewesen durch
schlechten Umgang unfahig, seine Anweisungen in ihrer
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Gesamtheit anzunehmen; doch dem Herrn kann daraus kein
Vorwurf gemacht werden. Es heil3t, er sei nur seinen Geweihten ein
wohlmeinender Freund. Es scheint, als sei er seinen Geweihten
gegenlber voreingenommen, doch in Wirklichkeit hangt es vom
Lebewesen ab, die gleiche Behandlung des Herrn anzunehmen
oder abzulehnen.

Der Herr bricht niemals sein Ehrenwort. Wenn er Schutz verspricht,
halt er sein Versprechen unter allen Umstanden. Es ist die Pflicht
des reinen Gottgeweihten, die Pflicht, mit der der Herr oder der
echte Vertreter des Herrn, der spirituelle Meister, ihn betraut hat,
unter allen Umsténden auszufiihren. Fiir das Ubrige sorgt der Herr.

Das Verantwortungsgefihl des Herrn ist ebenfalls einzigartig, denn
dem Herrn obliegt eigentlich keine Verantwortlichkeit, weil alles von
seinen vielen beauftragten Energien ausgefiihrt wird. Dennoch
nimmt er in den verschiedenen Rollen seiner transzendentalen
Spiele freiwillig Verantwortung auf sich. Als Knabe spielte er die
Rolle eines Kuhhirten. Auch als Sohn Nanda Maharajas kam er
seiner Verantwortung in vollkommener Weise nach. In ahnlicher
Weise zeigte er alles Geschick eines kampflustigen Ksatriya, als er,
als der Sohn Maharaja Vasudevas die Rolle eines Ksatriya spielte.
In fast allen Fallen muss sich ein Ksatriya - Kénig seine Frau durch
Kampf oder Entfuhrung erobern. Eine solche Tat gereicht einem
Ksatriya zum Ruhm, denn ein Ksatriya muss vor seiner zukulnftigen
Frau seine Tapferkeit beweisen, so dass die Tochter eines Ksatriya
den Mut ihres zukilnftigen Ehemanns sehen kann. Selbst Sri Rama,
die Personlichkeit Gottes, bewies in seiner Ehe einen solchen Geist
der Tapferkeit. Er zerbrach den starksten Bogen, Haradhanur
genannt, und erlangte so die Hand Sitadevis, der Mutter allen
Reichtums. Der Geist eines Ksatriya zeigt sich bei
Kampfwettbewerben auf Hochzeitsfesten, und es gibt an solchen
Kampfen nichts auszusetzen. Sri Krsna erfiillte diese Verantwortung
voll und ganz, denn obwohl er mehr als 16 000 Frauen besal,
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kampfte er um jede wie ein tapferer Ksatriya und eroberte so seine
Frauen. 16 000 Male zu kampfen, um 16 000 Frauen zu erobern, ist
gewiss nur der héchsten Persénlichkeit Gottes maoglich. In ahnlicher
Weise bewies er bei jeder Tat in seinen verschiedenen
transzendentalen Spielen vollkommenes Verantwortungsgefuhl.

Die vierzehnte Eigenschaft, Wissen, kann funffach unterteilt werden,
namlich in (a) Intelligenz, (b) Dankbarkeit, (c) die Kraft, die
umstandsbedingten Verschiedenheiten von Ort, Gegenstand und
Zeit zu verstehen, (d) vollkommenes Wissen von allen Dingen und
(e) Wissen vom Selbst. Nur Narren sind ihren Wohltatern
gegenlber undankbar. Der Herr jedoch bendtigt von niemandem
aullerhalb seiner selbst ein Geschenk, denn er ist in sich selbst
vollkommen; dennoch fihlt er sich durch die reinen Dienste seiner
Geweihten beschenkt. Der Herr ist seinen Geweihten fir solch
ungeklnstelten, vorbehaltlosen Dienst dankbar und versucht, sich
erkenntlich zu zeigen, indem er seinerseits dem Gottgeweihten
dient, obwonhl dieser kein solches Verlangen in seinem Herzen tragt.
Der transzendentale Dienst flir den Herrn ist in sich selbst ein
transzendentales Geschenk fiur den Gottgeweihten, und daher
erwartet der Geweihte nichts vom Herrn. Der vedische Aphorismus
sarvam khalv idam brahma gibt uns zu verstehen, dass der Herr
durch die allgegenwartigen Strahlen seines Glanzes, des
brahmajyoti, innerhalb und auferhalb aller Dinge alldurchdringend
ist wie der allgegenwartige materielle Himmel, und daher ist er auch
allwissend.

Was die Schénheit des Herrn angeht, so besitzt er einige besondere
Merkmale, die ihn von allen anderen Lebewesen unterscheiden,
und dariber hinaus zeichnet er sich durch einige besonders
betérend schdéne Wesensziige aus, die selbst das Gemiit
Radharanis, der allerschénsten Schopfung des Herrn, bezaubern.
Er ist daher als Madana - mohana bekannt, das heif3t, derjenige, der
selbst das Gemiit des Liebesgottes betdrt. Srila Jiva Gosvami
Prabhu hat andere transzendentale Eigenschaften des Herrn
eingehend untersucht und uns versichert, dass Sri Krsna die
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absolute hdchste Persdnlichkeit Gottes, das Parabrahman, ist. Er ist
aufgrund seiner unfassbaren Energien allmachtig und wird daher
Yogesvara, der héchste Meister aller mystischen Krafte, genannt.
Weil er Yogesvara ist, ist seine ewige Gestalt spirituell, eine
Vereinigung von Ewigkeit, Wissen und Glickseligkeit. Die
Nichtgottgeweihten kdnnen die dynamische Natur seines Wissens
nicht begreifen, denn sie sind zufrieden damit, zu seiner ewigen
Form des Wissens zu gelangen. Alle grolen Seelen streben
danach, ihm an Wissen gleichzukommen. Dies bedeutet, dass alles
andere Wissen immer unzureichend, wandelbar und messbar ist,
wohingegen das Wissen des Herrn ewig, feststehend und
unergriindlich ist. Srila Suta Gosvami bestatigt im Bhagavatam,
dass die Birger von Dvaraka in standig zunehmendem Male
danach begehrten, den Herrn immer wieder zu sehen, obwohl sie
ihn jeden Tag sahen. Die Lebewesen konnen zwar die
Eigenschaften des Herrn als das endgliltige Ziel wirdigen, doch sie
kénnen ihm nicht gleichkommen. Die materielle Welt ist ein
Erzeugnis des mahat - tattva, von welchem der Herr nur trdumt,
wahrend er auf dem Ozean der Ursachen im yoga - nidra, dem
mystischen Schlummer, liegt. Nichtsdestoweniger erscheint die
gesamte Schopfung wie eine wirkliche Manifestation. Die
Schluf’folgerung lautet, dass der Traum des Herrn ebenfalls eine
wirkliche Manifestation ist. Folglich kann er alles unter seine
transzendentale Herrschaft bringen. Wann immer und wo immer er
erscheint, erscheint er daher in seiner ganzen Flllle.

Da der Herr alles oben Beschriebene ist, erhalt er die Schopfung
und gewahrt dabei selbst seinen Feinden, die er totet, Erlésung. Er
wirkt sogar auf die grof3ten befreiten Seelen anziehend, und so wird
er selbst von Brahma und Siva, den groRten aller Halbgotter,
verehrt. In seiner Inkarnation als purusa - avatara ist er der Herr der
Schoépfungsenergie. Die materielle Schépfungsenergie wirkt, wie es
in der Bhagavad - Gita (9.10) bestatigt wird, unter seiner Flhrung.
Er beherrscht die materielle Energie, und um die materielle Energie
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in den unzahligen Universen zu beherrschen, ist er die Ursache
unzahliger Inkarnationen in all diesen Universen. Es gibt mehr als
500 000 Inkarnationen Manus in nur einem einzigen Universum,
ganz abgesehen von den Inkarnationen in all den anderen
Universen. In der spirituellen Welt jedoch, jenseits des mahat -
tattva, gibt es keine Inkarnationen, sondern nur vollstandige
Erweiterungen des Herrn auf den verschiedenen Vaikunthas. Die
Planeten im spirituellen Himmel sind mindestens dreimal so
zahlreich wie diejenigen in den unzahligen Universen im mahat -
tattva. Und all die Narayana - Formen des Herrn sind nichts als
Erweiterungen seines Vasudeva - Aspektes, und so ist er
gleichzeitig Vasudeva, Narayana und Krsna. Er ist Sr - Krsna
govinda hare murare, he natha Narayana Vasudeva - alles in
einem. Seine Eigenschaften kénnen daher von niemandem, wie
grol’ er auch sein mag, gezahlt werden.

Vers 31
O bester unter den Halbgéttern, ich denke tber mich nach und auch
Uber dich sowie Uberall die Halbgotter, die Weisen, die Bewohner
des Pitrloka, die Geweihten des Herrn und alle Menschen, die nach
dem System des varna und asrama in der menschlichen
Gesellschaft leben.

Erlauterung
Um die Vollkommenheit des menschlichen Lebens herbeizufiihren,
arbeiten die Menschen, Halbgotter, Weisen, Bewohner des Pitrloka
und die Geweihten des Herrn im  wissenschaftlichen
Gesellschaftssystem des varna und asrama zusammen. Der
Unterschied zwischen menschlichem und tierischem Leben beginnt
daher mit dem wissenschaftlichen System des varna und asrama
unter der erfahrenen Fihrung von Weisen in Verbindung mit den
Halbgottern und fihrt allmahlich zum Gipfel, das heilt zur
Wiederherstellung unserer ewigen Beziehung zur hochsten
absoluten Wahrheit, der Persdnlichkeit Gottes, SrT Krsna. Wenn der
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von Gott gegebene varna asrama - dharma, der ausschlielllich
daflr bestimmt ist, tierisches Bewusstsein in menschliches
Bewusstsein  und menschliches Bewusstsein in gottliches
Bewusstsein zu wandeln, durch zunehmende Torheit zerbricht,
gerat das gesamte System des friedlichen und fortschrittlichen
Lebens ins Wanken. Im Zeitalter des Kalis gilt der erste Angriff der
Giftschlange dem von Gott gegebenen varna asrama dharma, und
so wird der Mensch, der die Eigenschaften eines Brahmana besitzt,
als Sadra bezeichnet, und ein Mensch, der den Eigenschaften nach
ein Sadra ist, wird als Brahmana anerkannt, und all dies geschieht
auf der Grundlage eines falschverstandenen Geburtsrechts. Ein
Brahmana zu werden, indem man sich auf sein Geburtsrecht beruft,
ist in keiner Weise zulassig, wenngleich die Geburt mitbestimmend
sein mag. Ein wirklicher Brahmana zeichnet sich dadurch aus, dass
er Geist und Sinne zu beherrschen vermag und Duldsamkeit,
Einfachheit, Sauberkeit, Wissen, Wahrhaftigkeit, Hingabe und
Glauben an die vedische Weisheit Gbt. Im gegenwartigen Zeitalter
wird die Berlcksichtigung der erforderlichen Eigenschaften
vernachlassigt, und die Berufung auf das falsche Geburtsrecht wird
selbst von einem bekannten, hochgebildeten Dichter, dem Autor des
Rama - carita - manasa, unterstitzt.

Dies alles ist auf den Einfluss des Zeitalters des Kalis
zurtckzufiuihren. Deshalb beklagte Mutter Erde in der Gestalt einer
Kuh diesen bedauerlichen Zustand.

Vers 32 - 33
Laksmij1, die Goéttin des Gllicks, deren gutigen Blick Halbgoétter wie
Brahma und andere suchen, und fir den sie sich oftmals der
Persdnlichkeit Gottes ergaben, verlie ihr Reich im Wald der
Lotosblumen und widmete sich dem Dienst der LotosfiiRe des
Herrn. Ich wurde mit besonderen Kraften ausgestattet, die selbst
das Glick der drei Planetensysteme Ubertrafen, da ich mit den
Eindriicken der Fahne, des Blitzes, des Elefantentreibstabes und
der Lotosblite geschmuickt war, welche Zeichen auf den LotosflfRen
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des Herrn sind. Doch am Ende, als ich mich Uber alle Maften vom
Gluck begtinstigt flhlte, verliel® mich der Herr.

Erlauterung

Die Schoénheit und der Reichtum der Welt kann durch die Gnade
des Herrn  vergroBert werden, jedoch nicht  durch
menschengemachte Plane. Als SrT Krsna auf der Erde weilte,
pragten sich die Eindriicke der besonderen Zeichen seiner
LotosfuRe in den Staub ein. Durch diese besondere Gnade wurde
die ganze Erde so vollkommen wie nur mdglich, das heilst, die
Flusse, Meere, Walder, Hugel und Erzlager, die Menschen und
Tiere mit allem Notwendigen versorgen, erfullten in vollkommener
Weise ihre jeweiligen Pflichten. Deshalb Ubertrafen die Reichtimer
der Welt die Reichtimer aller anderen Planeten in den drei
Planetensystemen des Universums. Man sollte daher darum bitten,
dass die Gnade des Herrn immer mit der Erde sein moge, damit wir
durch seine grundlose Barmherzigkeit gesegnet werden und
glucklich sein kénnen, weil wir alles zum Leben Notwendige haben.
Man mag fragen, wie man den hoéchsten Herrn auf der Erde halten
kann, nachdem er seine Mission erflllt hat und in sein Reich
zurickgekehrt ist. Die Antwort lautet, dass es nicht notwendig ist,
den Herrn hier zuhalten. Da der Herr allgegenwartig ist, kann er
immer bei uns sein, wenn wir ihn nur wollen. Durch seine
Allgegenwart kann er immer mit uns zusammensein, wenn wir durch
Hoéren, Chanten, Erinnern usw. Anhaftung an den hingebungsvollen
Dienst flir ihn gewonnen haben.

Es gibt nichts auf der Welt, womit der Herr nicht verbunden ist. Wir
brauchen nur zu lernen, wie wir den Ursprung der Verbindung
freilegen konnen, um so durch vergehenlosen Dienst mit ihm
verbunden zu sein. Wir kénnen mit ihm durch seine transzendentale
Klangvertretung verbunden sein. Der heilige Name des Herrn und
der Herr Selbst sind identisch, und wer den heiligen Namen des
Herrn vergehenlos chantet, kann augenblicklich erkennen, dass der
Herr vor ihm gegenwartig ist. Schon bei einem Radio kénnen wir die
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Relativitat des Klanges zum Teil erkennen, und indem wir den Klang
der Transzendenz erzeugen, kdnnen wir die Gegenwart des Herrn
wahrhaft spiren. Wie uns die Schriften anweisen und wie es auch
Sri  Caitanya Mahaprabhu gepredigt hat, kénnen wir im
gegenwartigen Zeitalter, in dem alles durch die Verunreinigung des
Kalis vergiftet ist, durch das Chanten des heiligen Namens auf der
Stelle von der Verunreinigung frei werden und zur Stufe der
Transzendenz aufsteigen und zu Gott zurickkehren. Das
vergehenlose Chanten des heiligen Namens des Herrn ist so
glickspendend wie der Herr Selbst, und die Bewegung der reinen
Geweihten des Herrn auf der ganzen Welt kann das sorgenvolle
Gesicht der Erde augenblicklich verandern. Nur durch die
Verbreitung des Chantens des heiligen Namens des Herrn kdnnen
wir gegen alle Auswirkungen des Kali-yuga gefeit sein.

Vers 34
O Personlichkeit der Religion, ich litt unter der gro3en Last der
unnotigen Streitmacht atheistischer Kénige und wurde durch die
Gnade der Personlichkeit Gottes davon befreit. In ahnlicher Weise
befandest auch du dich in einem leidvollen Zustand und hattest
kaum noch die Kraft zu stehen, und so erschien er durch seine
innere Energie in der Familie der Yadus, um auch dich zu erlésen.

Erlauterung
Asuras wollen selbst auf Kosten des Gliicks anderer ein Leben der
Sinnenbefriedigung genieBen. Um dieses Ziel zu erreichen,
versuchen solche Asuras, insbesondere atheistische Koénige und
andere Staatsoberhaupter, sich mit allen nur erdenklichen tédlichen
Waffen auszuristen, um in einer friedlichen Gesellschaft Krieg zu
entfachen. Es geht ihnen um nichts anderes als ihre eigene
Verherrlichung, und so flhlt sich Mutter Erde durch solch unnétiges
Anwachsen militarischer Starke Uberladen. Wenn solch asurische
Bevolkerung zunimmt, werden diejenigen, die den Grundsatzen der
Religion folgen, unglicklich, besonders die Gottgeweihten (devas).
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Wenn die Dinge so liegen, erscheint der Herr, die Personlichkeit
Gottes, um die unerwinschten Asuras zu vernichten und die
wahren Prinzipien der Religion wiederherzustellen. Das war die
Mission SrT Krsnas, und er erfillte sie.

Vers 35

Wer kann daher die Qualen der Trennung vom Herrn, der héchsten
Personlichkeit Gottes, ertragen? Durch sein slfies, liebevolles
Lacheln, seinen freundlichen Blick und seine herzlichen Bitten
konnte er den Ernst und den hitzigen Zorn seiner Geliebten, wie
Satyabhama und anderer, besiegen. Als er uber meine (der Erde)
Oberflache wanderte, versank ich im Staub von seinen LotosfliRen,
und da ich Uppig mit Gras bedeckt war, schien es, als stiinden
meine Haare vor Freude aufrecht.

Erlauterung

Zwischen dem Herrn und seinen Tausenden von Koéniginnen konnte
es zu einer Trennung kommen, weil immer die Mdglichkeit bestand,
dass der Herr von zuhause fortging; was aber seine Verbindung mit
der Erde betraf, so wanderte der Herr mit seinen Lotosful3en Uber
die Erde, und deshalb bestand keine Mdoglichkeit der Trennung. Als
der Herr die Oberflache der Erde verliel, um in sein spirituelles
Reich zuriickzukehren, waren die Trennungsgefiihle der Erde daher
starker als die irgendeines anderen.

Vers 36
Wahrend die Erde und die Personlichkeit der Religion so
miteinander sprachen, gelangte der heilige Konig Maharaja Pariksit
an das Ufer des Flusses Sarasvati, der nach Osten flief3t.
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Kapitel 8

Strafe und Lohn des Kalis

Vers 1
Sata Gosvami sprach: Als Maharaja Pariksit dort hinkam, sah er,
dass ein Sudra niederer Herkunft im Gewand eines Kénigs eine Kuh
und einen Stier mit einer Keule schlug, als hatten sie keinen
Besitzer.

Erlauterung

Das Hauptmerkmal des Zeitalters des Kalis besteht darin, dass
Stdras niederer Herkunft, das heiBt Manner ohne brahmanische
Kultur und spirituelle Einweihung, wie Regierungsoberhaupter oder
Konige gekleidet sein werden. Die Haupttatigkeit solcher Nicht -
Ksatriya - Regenten wird es sein, unschuldige Tiere zu toéten,
besonders die Kihe und die Stiere, die von ihren Herren, den
echten Vaisyas oder Handeltreibenden, nicht beschitzt werden. In
der Bhagavad - Gita (18.44) heil3t es, dass die Aufgabe der Vaisyas
darin besteht, sich um die Landwirtschaft, den Schutz der Kiihe und
den Handel zu kimmern. Im Zeitalter des Kalis jedoch liefern die
heruntergekommenen Vaisyas oder Kaufleute die Kihe an
Schlachthéfe. Die Aufgabe der Ksatriyas ist es, die Blrger des
Staates zu beschitzen, wahrend die Vaisyas die Stiere und Kihe
beschiitzen und sie fir die Produktion von Getreide und Milch
verwenden sollen. Es ist die Aufgabe der Kuh, Milch zu geben, und
der Stier soll helfen, Getreide zu erzeugen. Im Zeitalter des Kalis
aber bilden die Angehérigen der Sidra - Klasse die Regierung, und
die Klhe und Stiere, das heil’t, die Mitter und Vater, die von den
Vaisyas nicht beschitzt werden, schickt man in die von der Sadra -
Verwaltung organisierten Schlachthauser.
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Vers 2
Der Stier war so weild wie eine weille Lotosbllte; er firchtete sich
entsetzlich vor dem Sadra, der ihn schlug, und er war so
verangstigt, dass er zitternd und urinierend auf einem Bein stand.

Erlauterung

Das nachste Kennzeichen des Zeitalters des Kalis besteht darin,
dass die Grundsatze der Religion, die alle fleckenlos weil} sind wie
eine weile Lotosblume, von der unkultivierten Sadra - Bevolkerung
dieses Zeitalters angegriffen werden. Diese Menschen modgen
Nachkommen von Brahmana - oder Ksatriya - Vorvatern sein, doch
im Zeitalter des Kalis wird eine solch Sadra - dhnliche Bevélkerung
aus Mangel an genlgender Bildung und vedischer Weisheit die
Grundsatze der Religion verleugnen und diejenigen, die religios
sind, in Angst und Schrecken versetzen. Sie werden sich bristen,
keine religidsen Prinzipien anzuerkennen, und es werden viele
»lsmen« und Kulte im Kali - yuga entstehen, nur um den
makellosen Stier der Religion zu téten. Man wird sagen, der Staat
sei sakular oder richte sich nach keinem bestimmten Prinzip der
Religion, und folglich wird véllige Gleichguiltigkeit gegeniber den
Grundsatzen der Religion herrschen. Den Bilrgern wird es
freistehen, nach eigenem Gutdinken zu handeln, ohne Achtung vor
dem sadhu, der sastra und dem guru. Der Stier, der auf einem Bein
steht, ist ein Symbol fur den allmahlichen Niedergang der Prinzipien
der Religion. Selbst den bruchstiickhaften Uberresten der religiésen
Grundsatze wird man viele Hindernisse in den Weg legen, was
durch das Zittern des Stieres versinnbildlicht wird, der jeden
Augenblick zu fallen droht.

Vers 3
Obwohl die Kuh von groRem Nutzen ist und man religidse
Grundsatze aus ihr gewinnen kann, war sie jetzt abgemagert und
hatte kein Kalb. lhre Beine wurden von einem Sidra geschlagen.
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Tranen standen in ihren Augen, und sie war traurig und schwach.
Sie sehnte sich nach etwas Gras auf der Weide.

Erlauterung
Das nachste Merkmal des Kalis - Zeitalters ist der elende Zustand
der Kuh. Die Kuh zu melken bedeutet, die Prinzipien der Religion in
fliussiger Form aus ihr zu gewinnen. GroRe Rsis und munis leben
nur von Mich. Srila Sukadeva Gosvami pflegte zu einem
Haushalter zu gehen, wahrend dieser eine Kuh melkte, und er nahm
nur ein wenig Milch flir seinen Unterhalt. Noch vor flinfzig Jahren
hatte niemand einem sadhu einen halben oder einen Liter Milch
verweigert, und jeder Haushalter verschenkte Milch wie Wasser. Fir
einen Sanatanisten (einen Befolger der vedischen Grundsatze) im
Lebensstand des Haushalters ist es Pflicht, in seinem Haus Kihe
und Stiere zu haltend - nicht nur, um Milch zu trinken, sondern auch,
um aus ihnen religiése Prinzipien zu gewinnen. Der Sanatanist
verehrt die Kihe auf der Grundlage religiéser Grundsatze und
achtet die Brahmanas. Geklarte Butter, die man aus der Milch der
Kuh gewinnt, wird flir Opferfeuer benétigt, und durch die
Darbringung von Opfern wird der Haushalter gliicklich. Das Kalb der
Kuh ist nicht nur schon anzusehen, sondern befriedigt auch die Kuh,
und daher gibt sie so viel Milch, wie sie nur kann. Aber im Kali -
yuga werden die Kaélber von den Kihen so frih wie mdglich
getrennt - aus Grinden, die wir auf diesen Seiten des Srimad -
Bhagavatam nicht erwahnen wollen. Die Kuh steht mit Tranen in
den Augen da, und der Sadra Melker entzieht ihr kiinstlich die Milch;
wenn sie dann keine Milch mehr gibt, wird sie ins Schlachthaus
geschickt. Diese hochst sundhaften Handlungen sind fur alle
Schwierigkeiten in der gegenwartigen Gesellschaft verantwortlich.
Die Menschen wissen nicht, was sie im Namen wirtschaftlicher
Entwicklung tun. Der Einfluss des Kalis wird sie in der Finsternis der
Unwissenheit halten, doch bei aller Bemihung um Frieden und
Wohlstand mussen sie versuchen, darauf zu achten, dass die Kihe
und Stiere in jeder Hinsicht glucklich sind. Die térichten Menschen
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wissen nicht, dass man glucklich werden kann, wenn man die Kiihe
und Stiere glicklich macht, doch dies ist, bedingt durch das Gesetz
der Natur, eine Tatsache. Wir sollten die Autoritat des Srimad -
Bhagavatam anerkennen und diese Grundsatze zum hochsten
Glick der Menschheit zu den unseren machen.

Vers 4
Maharaja Pariksit, der mit Pfeilen und Bogen gut ausgeristet war
und auf einem goldbeschlagenen Wagen sal, sprach mit
donnernder Stimme zu ihm (dem Sadra).

Erlauterung

Ein Staatsoberhaupt oder Kbnig wie Maharaja Pariksit, der wahre
konigliche Autoritat besitzt, kann - gut ausgertstet mit Waffen, um
die Missetater zu bestrafen - den Helfern des Zeitalters des Kalis
die Stirn bieten. Nur dann wird es moglich sein, dem entarteten
Zeitalter entgegenzuwirken. Wenn solche starken
Staatsoberhaupter fehlen, wird der Frieden standig gestort. Die
sogenannten Politiker, die heute zu Staatsflihrern gewahlt werden,
um die entartete Offentlichkeit zu reprasentieren, sind mit einem
starken Koénig wie Maharaja Pariksit nicht zu vergleichen. Kénigliche
Kleider oder ein koniglicher Lebensstil zahlen nicht. Was z&hlt, sind
Taten.

Vers 5
Wer bist du? Du scheinst stark zu sein, und doch wagst du es, die
Hilflosen zu t6ten, die unter meinem Schutz stehen? Mit deiner
Kleidung gibst du dich fur einen gottédhnlichen Menschen (Koénig)
aus, doch mit deinen Taten widersprichst du den Grundsatzen der
zweimalgeborenen Ksatriyas.

Erlauterung
Die Brahmanas, Ksatriyas und Vaisyas werden als
Zweimalgeborene bezeichnet, weil es fur diese hoheren Klassen
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der Menschen einmal die Geburt durch die elterliche Verbindung
und zum anderen die Geburt der kulturellen Verjingung durch
spirituelle Einweihung von dem echten Acarya oder spirituellen
Meister gibt. Ein Ksatriya ist also wie ein Brahmana ein
Zweimalgeborener, und seine Pflicht ist es, die Hilflosen zu
beschitzen. Der Ksatriya - Konig wird als der Stellvertreter Gottes
angesehen, der die Hilflosen beschlitzen und die Missetater
bestrafen soll. Wann immer bei dieser Routinearbeit der
Regierungsverantwortlichen UnregelmaRigkeiten auftreten,
erscheint der Herr, um wieder die Prinzipien eines goéttlichen
Konigreiches einzufuhren. Im Zeitalter des Kalis werden die armen,
hilflosen Tiere, besonders die Kihe, die auf den Schutz der
Staatsoberhaupter Anspruch haben, ohne Einschrankung getotet.
Solche Staatsoberhaupter, unter deren Augen solche Dinge
geschehen, sind nur dem Namen nach Vertreter Gottes. Solch
machtige Regierungsverantwortliche sind nur noch kraft ihrer
Kleidung und ihres Amtes die FUhrer der bemitleidenswerten
Blrger; in Wirklichkeit sind sie wertlos, Menschen niedriger
Herkunft, ohne die kulturellen Eigenschaften der
Zweimalgeborenen. Niemand kann von einmalgeborenen
Menschen niedriger Herkunft (die keine spirituelle Kultur besitzen)
Gerechtigkeit oder gleiche Behandlung erwarten. Deshalb ist im
Zeitalter des Kalis wegen der schlechten Staatsfihrung jeder
unglucklich. Die heutige menschliche Gesellschaft ist nicht durch
spirituelle  Kultur zweimalgeboren. Da die Menschen nicht
zweimalgeboren sind, muss die Regierung des Volkes eine
Regierung des Kalis sein, unter der jeder unglicklich ist.

Vers 6
Du Schurke, du wagst es, eine unschuldige Kuh zu schlagen, nur
weil Krsna und Arjuna, der Trager des Gandiva - Bogens, aulier
Sicht sind? Da du ein unschuldiges Geschopf an einem entlegenen
Ort schlagst, bist du schuldig und verdienst es, getdtet zu werden.
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Erlauterung

In einer Zivilisation, aus der Gott offensichtlich verbannt ist und in
der es keine gottgeweihten Krieger wie Arjuna gibt, nitzen die
Gefahrten des Kalis - Zeitalters das gesetzlose Konigreich aus und
schaffen Moglichkeiten, unschuldige Tiere wie die Kuh in
entlegenen Schlachthéfen zu téten. Solche Tiermdérder verdienen
es, auf Befehl eines frommen Konigs wie Maharaja Pariksit mit dem
Tode bestraft zu werden. In den Augen eines frommen Kdénigs muss
ein Ubeltater, der ein Tier an einem entlegenen Ort tétet, mit dem
Tode bestraft werdend - genau wie ein Morder, der ein unschuldiges
Kind an einem einsamen Ort umbringt.

Vers 7
Darauf fragte er (Maharaja Pariksit) den Stier: Wer bist du? Bist du
ein Stier, so weild wie ein weiler Lotos, oder ein Halbgott? Du hast
drei Beine verloren und bewegst dich nur noch auf einem fort. Bist
du ein Halbgott, der uns in der Gestalt eines Stieres Kummer
verursacht?

Erlauterung
Zumindest bis zur Zeit Maharaja Pariksits konnte sich niemand den
elenden Zustand der Kuh und des Stieres vorstellen. Maharaja
Pariksit war daher bestirzt bei einem solch entsetzlichen Anblick.
Er fragte deshalb, ob der Stier nicht ein Halbgott sei, der einen solch
jammervollen Zustand angenommen habe, um so auf die Zukunft
der Kuh und des Stieres hinzudeuten.

Vers 8
Heute sehe ich zum ersten Mal, dass du in einem Kdnigreich, das
von den Waffen der Kénige der Kuru - Dynastie beschitzt wird, mit
Tranen in den Augen klagst. Bisher hat niemand auf der Erde
jemals Tranen vergossen, weil die Konige ihre Pflicht vergalien.
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Erlauterung

Der Schutz sowohl des menschlichen als auch des tierischen
Lebens ist die erste und vornehmste Pflicht der Regierung. Eine
Regierung darf solche Grundsatze nicht einseitig verandern. Fr
eine Seele reinen Herzens ist es einfach schrecklich, mitansehen zu
mussen, wie der Staat im Zeitalter des Kalis in organisierter Form
Tiere schlachten lasst. Maharaja Pariksit beklagte die Tranen in den
Augen des Stieres, und er war bestlrzt, etwas solch Unerhértes in
seinem guten Koénigreich zu sehen. Das Leben der Menschen wie
auch das der Tiere wurde gleichermalien beschitzt. Daran erkennt
man Gottes Konigreich.

Vers 9
O Sohn der surabhi, du brauchst jetzt nicht langer zu klagen. Du
hast von diesem Siadra niederer Herkunft nichts mehr zu
befirchten. O Mutter Kuh, solange ich als der Herrscher und
Bezwinger aller leiderfullten Menschen lebe, wirst du nicht mehr zu
weinen brauchen. Alles wird sich zum Guten wenden.

Erlauterung
Der Schutz der Stiere und Kihe und aller anderen Tiere kann nur
dann gewabhrleistet sein, wenn der Staat von einem Oberhaupt wie
Maharaja Pariksit regiert wird. Maharaja Pariksit spricht die Kuh als
Mutter an, denn er ist ein kultivierter, zweimalgeborener Ksatriya -
Konig. Surabhi heien die Kihe, die auf den spirituellen Planeten
leben und dort von Sr Krsna persoénlich gehiitet werden. Wie die
Menschen nach dem Ebenbild des hochsten Herrn geschaffen sind,
so sind die Kihe nach dem Ebenbild der surabhi - Kihe im
spirituellen Konigreich geschaffen. In der materiellen Welt gewahrt
die menschliche Gesellschaft dem Menschen jeden Schutz; aber es
gibt kein Gesetz, die Nachkommen Surabhis zu beschitzen, die
dem Menschen allen Schutz geben, indem sie ihn mit der
wunderbaren Milch versorgen. Maharaja Pariksit und die Pandavas
waren sich der Bedeutung der Kuh und des Stieres voll bewusst,
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und sie waren bereit, einen Kuhmdrder mit aller Strenge, sogar mit
dem Tode, zu bestrafen. Es hat selbst heute hin und wieder
Bemuhungen um den Schutz der Kuh gegeben, doch aus Mangel
an frommen Staatsoberhauptern und geeigneten Gesetzen wird der
Kuh und dem Stier kein Schutz gewahrt. Die menschliche
Gesellschaft sollte die Wichtigkeit der Kuh und des Stieres
erkennen und so,

»dem Beispiel Maharaja Pariksits folgend, diesen bedeutsamen
Tieren allen Schutz gewahren. Wenn wir die Kuh und die
brahmanische Kultur schitzen, wird der Herr, der den Kihen und
den Brahmanas (go - Brahmana - hitdya) sehr zugeneigt ist, an uns
Wohlgefallen finden und uns wirklichen Frieden schenken.

Vers 10 - 11

O Keusche, der gute Name eines Konigs, seine Lebensdauer und
seine gute Wiedergeburt gehen verloren, wenn in seinem
Konigreich die Lebewesen durch Schurken in Angst und Schrecken
versetzt werden. Es ist gewiss die vornehmste Pflicht des Kdnigs,
als erstes die Schmerzen der Leidenden zu lindern. Deshalb muss
ich diesen niedertrachtigsten aller Menschen tdten, denn er tut
anderen Lebewesen Gewalt an.

Erlauterung
Wenn wilde Tiere in einem Dorf oder einer Stadt Unheil anrichten,
schreiten die Ordnungshiter oder andere ein, um sie zu téten. In
ahnlicher Weise ist es die Pflicht einer Regierung, alle dunklen
Elemente, wie Diebe, Rauber und Morder, ohne viel Federlesens zu
toten. Die gleiche Strafe trifft Tiermorder, denn die Tiere des Staates
sind ebenfalls Praja. Praja bedeutet »jemand, der im Staat geboren
ist«, und das schlief3t sowohl Menschen als auch Tiere ein. Jedes
Lebewesen, das in einem Staat geboren wird, hat das Grundrecht,
unter dem Schutz des Konigs zu leben. Die Tiere des Dschungels
sind ebenfalls dem Koénig untertan, und auch sie haben ein Recht zu
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leben, um wie viel mehr also haben es Haustiere wie die Kiihe und
Stiere.

Jedes Lebewesen, das andere Lebewesen in Angst und Schrecken
versetzt, ist ein niedertrachtiges Geschopf, und der Konig sollte ein
solch stdérendes Element auf der Stelle téten. So, wie ein wildes Tier
getotet wird, wenn es Unheil anrichtet, so muss auch jeder Mensch,
der die Tiere des Dschungels oder andere Tiere unndtigerweise
totet oder in Angst versetzt, unverziglich bestraft werden. Durch
das Gesetz des hochsten Herrn sind alle Lebewesen, ganz gleich,
wie sie aussehen mogen, die Sohne des Herrn; und niemand hat
das Recht, ein anderes Tier zu téten, wenn ihm dies nicht von den
Gesetzen der Natur vorgeschrieben ist. Der Tiger kann fur seinen
Lebensunterhalt ein niederes Tier téten, doch ein Mensch darf kein
Tier toten, um sich so zu ernahren. So lautet das Gesetz Gottes, der
das Gesetz geschaffen hat, dass ein Lebewesen Uberlebt, indem es
sich von einem anderen ernahrt. Auch die Vegetarier leben, indem
sie andere Lebewesen verspeisen. Deshalb lautet das Gesetz, dass
man sich nur von bestimmten Lebewesen ernahren darf, wie es das
Gesetz Gottes vorschreibt. In der T$opanisad heilt es, dass man
unter der Fihrung des Herrn leben sollte, und nicht nach seinem
Gutdinken. Der Mensch kann, wie es ihm von Gott bestimmt ist,
von Getreide, Frichten und Milch leben, die ihm von Gott gegeben
sind; es besteht keine Notwendigkeit, Tiere zu essen - es sei denn
in ganz besonderen Fallen.

Manchmal werden Koénige oder Staatsoberhdupter als grolie
Philosophen und Gelehrte gepriesen, obwohl sie in ihrer
Verblendung Schlachthauser im Staat zulassen. Sie wissen nicht,
dass ihnen das Qualen unschuldiger Tiere den Weg in die Holle
ebnet. Das Staatsoberhaupt muss sich stets um die Sicherheit der
prajtis, sowohl der Menschen als auch der Tiere, sorgen und darauf
achten, ob ein bestimmtes Lebewesen an irgendeinem Ort von
einem anderen Lebewesen verfolgt wird. Der Stoérenfried muss
sofort gefangen genommen und getdtet werden, wie Maharaja
Pariksit es zeigte. Eine Volksregierung bzw. eine Regierung durch
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das Volk darf das Téten unschuldiger Tiere nach dem Gutdlinken
térichter Regierungsfiihrer nicht zulassen. Wir missen die Gesetze
Gottes kennen, wie sie in den offenbarten Schriften niedergelegt
sind. Mahardja Pariksit weist hier darauf hin, dass nach den
Gesetzen Gottes ein unverantwortlicher Kénig oder Staatsfluhrer
seinen guten Namen, seine Lebensdauer, seine Macht und Starke
und schlieBlich seinen Fortschritt zu einem besseren Leben und
Erlésung nach dem Tod aufs Spiel setzt. Solch térichte Menschen
glauben nicht einmal an ein Leben nach dem Tod.

Wahrend wir den obigen Vers kommentieren, haben wir die
Feststellung eines bekannten, neuzeitlichen Politikers vor uns
liegen, der kirzlich verstarb und sein Testament hinterlie3, das sein
armseliges Wissen um die Gesetze enthullt, die hier von Maharaja
Pariksit erwahnt werden. Der Politiker wusste so wenig von den
Gesetzen Gottes, dass er schrieb: »lch glaube nicht an solche
Zeremonien, und sich ihnen zu unterwerfen, und sei es auch nur
aus Formalitadt, ware Heuchelei und der Versuch, sich selbst und
andere irrezufuhren. Ich hege diesbezuglich keine religidsen
Gefuhle.«

Wenn man diese Feststellung eines groRen Politikers unserer Tage
denen Maharaja Pariksits gegenuberstellt, wird man einen
gewaltigen Unterschied feststellen. Maharaja Pariksit lebte nach
den Gesetzen der Schriften ein frommes Leben, wohingegen sich
der moderne Politiker nach seinem persénlichen Glauben und
Gefuhl richtet. Jeder noch so bedeutende Mann der materiellen
Welt ist letztlich eine bedingte Seele. Er wird durch die Stricke der
materiellen Welt an Handen und Fiiflen gebunden, und doch glaubt
die tdrichte bedingte Seele, frei nach ihren Launen handeln zu
kénnen. Daraus geht hervor, dass die Menschen zur Zeit Maharaja
Pariksits glicklich waren und dass den Tieren Schutz gewahrt
wurde, weil das Staatsoberhaupt nicht nach seinen Launen
handelte und sich Uber die Gesetze Gottes nicht in Unkenntnis
befand. Toérichte, glaubenslose Geschdpfe versuchen, das Dasein
des Herrn zu umgehen, und bezeichnen sich auf Kosten des
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wertvollen menschlichen Lebens als freigeistig. Das menschliche
Leben ist vor allem dafir bestimmt, die Wissenschaft von Gott zu
erlernen. Aber torichte Geschopfe, vor allem im gegenwartigen
Zeitalter des Kalis, wenden sich gegen religidsen Glauben und das
Dasein Gottes, statt Gott wissenschaftlich kennenzulernen, obwohl
sie immer durch die Gesetze Gottes in Form von Geburt, Tod, Alter
und Krankheit gebunden sind.

Vers 12
Er (Maharaja Pariksit) wandte sich wieder an den Stier und fragte
ihn: O Sohn der Surabhi, wer hat deine drei Beine abgeschlagen?
Im Staat der Kdnige, die den Gesetzen der héchsten Persénlichkeit
Gottes, Krsna, gehorchen, gibt es niemanden, der so ungllcklich ist
wie du.

Erlauterung

Die Konige bzw. Regierungsfuhrer aller Staaten mussen die
Gesetze Krsnas (im allgemeinen Bhagavad - Gita und Srimad -
Bhagavatam) kennen und dementsprechend handeln, um die
Mission des menschlichen Lebens zu erfiillen, die darin besteht, alle
Leiden der materiellen Bedingungen zu beenden. Wer die Gesetze
Krsnas kennt, kann dieses Ziel ohne Schwierigkeiten erreichen. Die
Bhagavad - Gita ist eine Zusammenfassung, aus der wir die
Gesetze Gottes erfahren koénnen, und im Srimad Bhagavatam
werden die gleichen Gesetze ausfihrlich erklart.

In einem Staat, in dem die Gesetze Krsnas befolgt werden, ist
niemand unglicklich. Einen Staat, in welchem diese Gesetze nicht
befolgt werden, erkennt man daran, dass drei Beine des Vertreters
der Religion abgeschlagen sind, und darauf folgen alle Leiden. Als
Krsna personlich gegenwartig war, wurden seine Gesetze ohne
Widerspruch befolgt. In seiner Abwesenheit finden wir diese
Gesetze zur Anleitung der blinden Menschen, die an der Spitze der
Regierung stehen, auf den Seiten des Srimad - Bhagavatam.
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Vers 13
O Stier, du bist ohne Makel und durch und durch ehrlich; deshalb
gelten dir meine besten Winsche. Bitte sag mir, wer all diese
Verstimmelungen auf dem Gewissen hat, die den Ruf der Séhne
Prthas schadigen.

Erlauterung

Der Ruf der Regierung Maharaja Ramacandras und der der Kdnige,
die in den Fullstapfen Maharaja Ramacandras folgten, wie der
Pandavas und ihrer Abkdmmlinge, gerat niemals in Vergessenheit,
weil in ihrem Konigreich harmlosen und ehrlichen Lebewesen
niemals ein Leid zugeflgt wurde. Der Stier und die Kuh sind die
Symbole der harmlosesten Lebewesen, denn selbst der Kot und
Urin dieser Tiere nltzen der menschlichen Gesellschaft. Die
Abkommlinge der Sé6hne Prthas, wie Maharaja Pariksit und andere,
furchteten um ihren Ruf; doch in der heutigen Zeit schrecken die
Staatsoberhaupter nicht einmal davor zurlick, solch harmlose Tiere
zu toéten. Darin liegt der Unterschied zwischen der Regierung
frommer Konige und der unverantwortlicher Staatsoberhaupter, die
ohne Kenntnis der Gesetze Gottes regieren.

Vers 14
Wer auch immer harmlosen Lebewesen Leid zufugt, hat mich zu
jeder Zeit und Uberall auf der Welt zu flrchten. Durch Bekdmpfung
der unehrlichen Missetater nitzt man automatisch den
Rechtschaffenen.

Erlauterung
BetrlGger und Missetater treiben ihr Unwesen, weil die
Staatsoberhaupter feige und unfahig sind. Wenn aber solche
Staatsoberhaupter stark genug sind, alle Betriiger und Ubeltater
Uberall im Staate niederzuhalten, werden diese zweifellos nicht
langer ihr Unwesen treiben konnen. Wenn die Missetater
exemplarisch  bestraft werden, folgt von selbst alles
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Glickverheiflende. Wie zuvor gesagt wurde, ist es die vornehmste
Pflicht des Kobnigs bzw. Staatsoberhauptes, den friedlichen,
harmlosen Bilrgern des Staates in jeder Hinsicht Schutz zu
gewahren. Die Geweihten des Herrn sind von Natur aus friedlich
und harmlos, und daher ist es die vornehmste Pflicht des Staates,
daflr zu sorgen, dass jeder ein Geweihter des Herrn wird; dann wird
es nur noch friedliche und harmlose Birger geben. Die einzige
Pflicht des Kénigs wird darin bestehen, die Betriiger und Ubeltéter
niederzuhalten. Das wird der gesamten menschlichen Gesellschaft
Frieden und Eintracht bringen.

Vers 15
Ein Emporkdmmling, der Vergehen auf sich |adt, indem er die
Harmlosen qualt, wird von mir auf der Stelle vernichtet werden,
auch wenn er ein Bewohner des Himmels mit Schmuck und
Rustung ist.

Erlauterung

Die Bewohner des himmlischen Kdnigreiches werden als amara
oder todlos bezeichnet, weil sie eine lange Lebensdauer besitzen,
die weitaus groler ist als die des Menschen. Einem Menschen, der
eine Lebenserwartung von hoéchstens einhundert Jahren hat,
erscheint eine sich Uber Millionen von Jahren erstreckende
Lebenszeit sicherlich todlos. Wir erfahren zum Beispiel aus der
Bhagavad - Gita, dass die Dauer eines Tages auf Brahmaloka

4 300 000 x 1000 Sonnenjahre betragt. Auf anderen himmlischen
Planeten entspricht ein Tag sechs Monaten auf unserem Planeten,
und die Lebewesen dort leben zehn Millionen Jahre ihrer
Zeitrechnung. Da die Lebensspanne auf allen hdheren Planeten
weitaus groRer ist als die des Menschen, sind die Bewohner dieser
Planeten unserer Vorstellung nach todlos, obwohl niemand im
materiellen Universum tatsachlich todlos sein kann. Maharaja
Pariksit hatte selbst die Bewohner des Himmels nicht verschont,
wenn sie die harmlosen Lebewesen gequalt hatten. Hieraus folgt,
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dass der Herrscher so stark wie Maharaja Pariksit sein muss, damit
er die Entschlossenheit aufbringt, selbst die groBten Ubeltater zu
bestrafen. Es sollte der Grundsatz eines Staatsoberhauptes sein,
jeden zu bestrafen, der die Gesetze Gottes verletzt.

Vers 16
Es ist die hochste Pflicht des regierenden Koénigs, den
gesetzestreuen Menschen allen Schutz zu gewahren und diejenigen
zu bestrafen, die unter normalen Bedingungen, wenn keine
Dringlichkeit besteht, von den Regeln der Schriften abweichen.

Erlauterung

Die Schriften sprechen von apad - dharma, der pflichtgemaRen
Tatigkeit in Zeiten aulRergewdhnlicher Geschehnisse. Es heil}t, dass
der grof’e Weise Visvamitra in einer besonders gefahrlichen Lage
manchmal von Hundefleisch leben musste. In Notfallen mag es
erlaubt sein, von Tierfleisch zu leben, doch dies bedeutet nicht, dass
es regulare Schlachthdéfe geben sollte, um die Tieresser mit
Nahrung zu versorgen, und dass dieses System vom Staat
unterstitzt werden sollte. Niemand darf in normalen Zeiten von
Fleisch leben, nur um seinen Gaumen zu befriedigen. Wenn jemand
dies tut, muss ihn der Kdnig bzw. das Staatsoberhaupt flr diese
grobe Art des Genusses bestrafen.

In den Schriften werden fir verschiedene Menschen, die
bestimmten pflichtgemaRen Tatigkeiten nachgehen, bestimmte
Anweisungen gegeben, und wer sie befolgt, wird als sva - dharma -
stha bezeichnet, das heilt »jemand, der seinen vorgeschriebenen
Pflichten treu ist«. Auch die Bhagavad - Gita (18.48) gibt uns den
Rat, vorgeschriebene pflichtgemaRe Tatigkeiten nicht aufzugeben,
auch wenn sie nicht immer fehlerlos ausgefiihrt werden kénnen.
Solchen sva - dharma mag man in Notfallen verletzen, wenn man
durch die Umstande dazu gezwungen ist, doch in gewohnlichen
Zeiten darf er nicht verletzt werden. Der Regierungsfihrer muss
darauf achten, dass dieser sva - dharma in keiner Weise verandert
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wird, und er sollte denjenigen, die dem sva - dharma folgen, allen
Schutz gewahren. Jemand, der ihn verletzt, muss der sastra geman
bestraft werden, und es ist die Pflicht des Kdnigs, darauf zu achten,
dass sich jeder streng an seine pflichtgemale Tatigkeit halt, wie sie
in den Schriften vorgeschrieben ist.

Vers 17
Die Personlichkeit der Religion sprach: Deine Worte ziemen sich fiir
einen Angehdrigen der Pandava - Dynastie. Gefangen durch die
hingebungsvollen Eigenschaften der Pandavas, erfiillte selbst Sri
Krsna, die Personlichkeit Gottes, Pflichten als Bote.

Erlauterung

Die Versicherungen und Drohungen, die Maharaja Pariksit

aussprach, sind keine Ubertreibungen seiner wirklichen Macht. Der
Maharaja sagte, dass selbst die Bewohner des Himmels seiner
strengen Regierung nicht entkommen wurden, falls sie die
religidsen Grundsatze verletzten. Er hegte keinen falschen Stolz,
denn ein Geweihter des Herrn ist durch die Gnade des Herrn
ebenso machtig wie der Herr Selbst oder manchmal sogar noch
machtiger, und jedes Versprechen, das ein Gottgeweihter gibt, wird
durch die Gnade des Herrn in Erfullung gehen, wenngleich es
normalerweise sehr schwierig sein mag, es zu halten. Die Pandavas
machten es dem Herrn durch ihren reinen hingebungsvollen Dienst
und ihre véllige Hingabe mdglich, ihr Wagenlenker oder ein anderes
Mal ihr Briefbote zu werden. Solche Pflichten, die der Herr fir seine
Geweihten ausfihrt, sind fur den Herrn immer sehr erfreulich, weil
der Herr seinen reinen Geweihten dienen mdchte, deren Leben
keinen anderen Inhalt kennt, als dem Herrn voller Liebe und
Hingabe zu dienen. Maharaja Pariksit, der Enkel Arjunas, des
berihmten freundschaftlichen Dieners des Herrn, war, wie sein
Grolyvater, ein reiner Gottgeweihter, und deshalb war der Herr
immer bei ihm, schon von der Zeit an, als er hilflos im Leib seiner
Mutter lag und durch das gleilende Brahmastra Asvatthamas
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bedroht wurde. Ein Gottgeweihter steht immer unter dem Schutz
des Herrn; daher konnte es nicht ohne Bedeutung sein, als
Maharaja Pariksit dem Stier seinen Schutz zusicherte. Die
Personlichkeit der Religion erkannte diese Tatsache und dankte
daher dem Konig daflr, dass er seiner erhabenen Stellung gerecht
wurde.

Vers 18
O grofter unter den Menschen, es ist sehr schwer, den eigentlichen
Missetater zu bestimmen, der unsere Leiden verursacht hat, denn
wir sind durch die verschiedenen Meinungen der theoretisierenden
Philosophen verwirrt.

Erlauterung

Es gibt viele theoretisierende Philosophen auf der Welt, die ihre
eigene Theorie Uber Ursache und Wirkung aufstellen, besonders
Uber die Ursache des Leids und seine Auswirkung auf die
verschiedenen Lebewesen. Im Allgemeinen spricht man von sechs
grolien Philosophen: (1) Kanada, dem Begrinder der vaisesika -
Philosophie; (2) Gautama, dem Begriinder der Logik; (3) Patafjali,
dem Verfasser der sitras des mystischen yoga; (4) Kapila, dem
Begrinder der Sankhya - Philosophie; (5) Jaimini, dem Begrinder
der karma - mimarhsa - Philosophie, und (6) Vyasadeva, dem
Verfasser des Vedanta - darsana.

Der Stier, die Persoénlichkeit der Religion, und die Kuh, die
Personlichkeit der Erde, wussten durchaus, dass die Personlichkeit
des Kalis die unmittelbare Ursache ihrer Leiden war, doch als
Geweihte des Herrn wussten sie auch, dass niemand ihnen ohne
die Zustimmung des Herrn Leid zufigen konnte. Dem Padma
Purana zufolge haben unsere gegenwartigen Schwierigkeiten ihre
Ursache in der Heranreifung der sich noch im Samenstadium
befindenden Sinden; doch auch diese samengleichen Siinden
vergehen allmahlich durch die Ausfuhrung reinen hingebungsvollen
Dienstes. Selbst wenn die Gottgeweihten die Ubeltater sehen,
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machen sie sie nicht flir die Leiden verantwortlich, die sie ihnen
zugeflgt haben. Sie sehen es als selbstverstandlich an, dass der
Ubeltater durch eine indirekte Ursache zum Handeln gezwungen
wurde, und deshalb erdulden sie die Leiden in dem Bewusstsein,
dass sie nur in geringem Ausmal von Gott gesandt wurden und
eigentlich viel gréRer hatten sein sollen.

Maharaja Pariksit wollte eine Beschuldigung gegen den Ubeltater
horen, doch die Kuh und der Stier lehnten dies aus den oben
genannten Grinden ab. Spekulierende Philosophen jedoch
erkennen den Willen des Herrn nicht an, sondern versuchen selbst,
die Ursachen der Leiden herauszufinden, wie es in den folgenden
Versen beschrieben wird. Wie Srila Jiva Gosvami erklart, sind
solche Spekulanten selbst verwirrt und kénnen daher nicht wissen,
dass die urspriingliche Ursache aller Ursachen der hochste Herr,
die Personlichkeit Gottes, ist.

Vers 19
Einige der Philosophen, die jede Dualitat verleugnen, erklaren, das
eigene Selbst sei flr das persénliche Glick und Leid verantwortlich.
Andere sagen, Ubermenschliche Krafte seien verantwortlich,
wahrend wieder andere meinen, Tatigkeit sei verantwortlich, und die
groben Materialisten behaupten, die Natur sei die urspriingliche
Ursache.

Erlauterung
Wie oben gesagt wurde, vertreten Philosophen wie Jaimini und
seine Anhanger die Auffassung, fruchtbringende Tatigkeit sei die
Ursache allen Leids und Glicks, und selbst wenn es eine hbéhere
Autoritat, einen Ubermenschlich machtigen Gott oder Gétter gebe,
stdnden er bzw. sie ebenfalls unter dem Einfluss der
fruchtbringenden Tatigkeit, denn sie gewahrten Ergebnisse
unserem Tun entsprechend. Sie sagen, Handlung sei nicht
unabhangig, da Handlungen von einem Ausflhrenden verrichtet
werden; deshalb sei der Ausfilhrende selbst die Ursache seines
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eigenen Glicks und Leids. Auch in der Bhagavad - Gita (6.5)wird
bestatigt, dass man sich durch einen von jeglicher materiellen
Anhaftung gelésten Geist von allen materiellen Leiden befreien
kann. Man sollte sich also nicht durch die materiellen Verhaftungen
des Geistes mit der Materie verstricken. So ist uns der eigene Geist
Freund oder Feind im materiellen Glick und Leid.

Atheistische, materialistische Sankhya - Philosophen kommen zu
der SchluRfolgerung, die materielle Natur sei die Ursache aller
Ursachen. lhrer Ansicht nach sind die Verbindungen materieller
Elemente die Ursache allen materiellen Gliicks und Leids, und die
Auflésung der Materie ist die Ursache der Freiheit von allen
materiellen Schmerzen. Gautama und Kanada trafen die
Feststellung, dass die atomare Verbindung die Ursache aller Dinge
ist, und die Unpersoénlichkeitsanhanger wie Astavakra glaubten zu
entdecken, dass die spirituelle Ausstrahlung des Brahmans die
Ursache aller Ursachen ist. In der Bhagavad - Gita erklart der Herr
jedoch, dass er auch der Ursprung des unpersénlichen Brahmans
ist und dass Er, die Personlichkeit Gottes, deshalb die urspringliche
Ursache aller Ursachen ist. Auch in der Brahma Samhitad wird
bestatigt, dass SrT Krsna die urspriingliche Ursache aller Ursachen
ist.

Vers 20
Es gibt auch Denker, die glauben, niemand kdnne die Ursache des
Leids ermitteln; weder kénne man sie durch Vorstellungskraft
erkennen noch sie in Worten ausdriicken. O Weiser unter den
Konigen, urteile selbst, indem du Uber all dieses mit deiner eigenen
Intelligenz nachdenkst.

Erlauterung
Die Vaisnavas, die Geweihten des Herrn, sind, wie oben erwahnt,
davon Uberzeugt, dass nichts ohne die Einwilligung des hdchsten
Herrn stattfinden kann. Er ist der hochste Lenker, denn er bestatigt
in der Bhagavad - Gita (15.15), dass er als alldurchdringender
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Paramatma im Herzen eines jeden weilt, alle Handlungen
Uberwacht und bei allen Tatigkeiten als Zeuge gegenwartig ist. Der
Einwand der Atheisten, man konne fir seine Missetaten nur bestraft
werden, wenn man durch einen befahigten Richter tberfihrt werde,
wird hier zurtickgewiesen, denn wir erkennen den standigen Zeugen
und ewigen Begleiter des Lebewesens an. Ein Lebewesen mag
alles vergessen, was es in der Vergangenheit oder im
gegenwartigen Leben getan hat, doch man muss wissen, dass die
individuelle Seele und die hochste Seele, der Paramatma, wie zwei
Vdgel im gleichen Baum des materiellen Korpers sitzen. Der eine
von ihnen, das Lebewesen, geniel3t die Frichte des Baumes,
wahrend das hdchste Wesen Zeuge der Tatigkeiten ist. Daher ist
der Paramatma - Aspekt, die hdochste Seele, der eigentliche Zeuge
aller Tatigkeiten des Lebewesens, und nur durch seine Lenkung
kann sich das Lebewesen an all das erinnern, was es in der
Vergangenheit getan haben mag, oder es vergessen. Er ist deshalb
sowohl das alldurchdringende unpersonliche Brahman als auch der
lokalisierte Paramatma in jedermanns Herzen. Er kennt
Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft, und nichts kann ihm
verborgen bleiben. Die Gottgeweihten kennen diese Wahrheit, und
daher erfillen sie ihre Pflichten aufrichtig, ohne eine allzu groRRe
Erwartung auf Belohnung. Daruber hinaus kann niemand, weder
durch Spekulation noch durch Gelehrsamkeit, die Reaktionen des
Herrn absehen. Warum bringt er manche in Schwierigkeiten und
andere nicht? Er ist der hochste Kenner des vedischen Wissens,
und so ist er der eigentliche Vedantist. Gleichzeitig ist er der
Verfasser des Vedanta. Niemand ist von ihm unabhangig, und jeder
dient ihm auf seine Weise. Im bedingten Zustand leistet das
Lebewesen solche Dienste unter dem Zwang der materiellen Natur;
im befreiten Zustand jedoch wird dem Lebewesen in seinem
freiwilligen liebevollen Dienst flir den Herrn von der spirituellen
Natur geholfen. In den Taten und Spielen des Herrn gibt es keine
Widerspruchlichkeit oder Unzulanglichkeit; sie alle kommen von der
absoluten Wahrheit. Bhismadeva wusste die unfassbaren Taten und
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Spiele des Herrn richtig zu wirdigen. Die Schluf3¢folgerung lautet
daher, dass die Leiden des Vertreters der Religion und der
Vertreterin der Erde, die vor Maharaja Pariksit standen, geplant
waren, um zu beweisen, dass Maharaja Pariksit das vorbildliche
Staatsoberhaupt war, da er es wohl verstand, die Kiihe (die Erde)
und die Brahmanas (die religiésen Grundsatze), die die Pfeiler des
spirituellen Fortschritts sind, zu beschitzen. Jeder untersteht vollig
der Herrschaft des Herrn. Die Handlungen des Herrn sind immer
einwandfrei, wenn er mochte, dass jemand etwas tut - ganz gleich,
wie dies im einzelnen Fall aussehen mag. Maharaja Pariksit wurde
so in Bezug auf seine Gréle auf die Probe gestellt. Lasst uns jetzt
sehen, welche Ldsung er in seiner Weisheit findet.

Vers 21
Sata Gosvami sprach: O Bester unter den Brahmanas, als Kaiser
Pariksit die Persdnlichkeit der Religion so sprechen horte, war er
vollauf zufrieden, und ohne Fehler oder Bedauern gab er seine
Antwort.

Erlauterung

Die Worte des Stieres, der Personlichkeit der Religion, waren voller
Philosophie und Wissen, und der Kénig war zufrieden, weil ihm klar
wurde, dass dieser leidende Stier kein gewohnlicher Stier war.
Solange man nicht mit dem Gesetz des hdchsten Herrn vollkommen
vertraut ist, kann man nicht Uber Dinge sprechen, die
philosophische Wahrheiten berihren. Da sich der Herrscher- auf der
gleichen Ebene der Weisheit befand, gab er, frei von jeglichem
Zweifel und Fehler, eine treffende Antwort.

Vers 22
Der Konig sagte: O du, der du in der Gestalt eines Stieres vor mir
stehst, du kennst die Wahrheit der Religion, und du sprichst Uber
den Grundsatz, dass man den Schuldigen kennt, wenn man den Ort
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der irreligidsen Handlungen kennt. Du bist kein anderer als die
Personlichkeit der Religion.

Erlauterung

Die Schluf3folgerung eines Gottgeweihten lautet, dass niemand
ohne die Einwilligung des Herrn unmittelbar ein Wohltater oder
Ubeltater werden kann; deshalb sieht er niemanden als fiir solche
Handlungen direkt verantwortlich an. Aber in beiden Fallen ist er
davon Uberzeugt, dass sowohl Gewinn als auch Verlust von Gott
gesandt und deshalb seine Gnade sind. Niemand wird bestreiten,
dass Gewinn von Gott gesandt ist, doch bei Verlust oder
Ruckschlagen beginnt man zu zweifeln, wie der Herr seinem
Geweihten gegenuber so herzlos sein und ihn in groflde
Schwierigkeiten bringen kann. Jesus Christus wurde offenbar in
grolle Schwierigkeiten gebracht, als die Unwissenden ihn
kreuzigten, jedoch war er auf die Ubeltéter niemals zornig. So sollte
man eine Sache hinnehmen, sei sie nun gunstig oder ungulnstig.
Deshalb ist fur einen Gottgeweihten der Klager in gleicher Weise ein
Sinder wie der unmittelbare Missetater. Durch Gottes Gnade duldet
der Gottgeweihte alle Riickschlage, und Maharaja Pariksit hielt sich
daran; deshalb wurde ihm klar, dass der Stier kein anderer war als
die Personlichkeit der Religion selbst. Mit anderen Worten, ein
Gottgeweihter kennt keinerlei Leiden, denn sogenanntes Leid ist fur
einen Gottgeweihten, der Gott in allen Dingen sieht, ebenfalls
Gottes Gnade. Die Kuh und der Stier beschwerten sich nicht bei
dem Konig, dass die Personlichkeit des Kalis sie gequalt hatte,
obwohl im Allgemeinen jeder seine Beschwerden vor die staatlichen
Autoritaten bringt. Das auliergewohnliche Betragen des Stieres lield
den Koénig zu der Schluf¥folgerung kommen, dass der Stier die
Persodnlichkeit der Religion war, denn niemand anders vermochte
die Feinheiten der religidsen Gesetze zu verstehen.
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Vers 23
Daher lautet die Schlu¥folgerung, dass die Energien des Herrn
unbegreiflich sind. Niemand kann sie durch intellektuelle
Spekulation oder Wortspielerei erfassen.

Erlauterung

Es mag sich die Frage erheben, warum ein Gottgeweihter davon
Abstand nehmen soll, einen Tater zu identifizieren, obwohl er genau
weild, dass letztlich der Herr hinter allen Handlungen steht. Wenn
man den letztlich Handelnden kennt, sollte man nicht so tun, als
wisse man nicht, wer der wirklich Ausfihrende ist. Die Antwort auf
diesen Zweifel lautet, dass der Herr nicht unmittelbar verantwortlich
ist, da alles durch seine von ihm ernannte maya - sSakti oder
materielle Energie ausgeflihrt wird. Die materielle Energie ruft
standig Zweifel Uber die hochste Autoritdt des Herrn hervor. Die
Personlichkeit der Religion wusste sehr wohl, dass nichts ohne die
Einwilligung des hochsten Herrn geschehen kann, und dennoch
wurde sie durch die tduschende Energie in Zweifel gestirzt und
wagte es daher nicht, die hochste Ursache zu erwahnen. Diese
zweifelnde Haltung war auf den verunreinigenden Einfluss sowohl
Kalis als auch der materiellen Energie zuriickzuflihren. Der Einfluss
des Kalis - Zeitalters wird durch die tduschende Energie nur noch
verstarkt, und niemand kann das Ausmald dieser Intensivierung
abschatzen.

Vers 24
Im Zeitalter des Satya (Wahrhaftigkeit) wurden deine vier Beine
durch die vier Grundsatze der Entsagung, Sauberkeit,
Barmherzigkeit und Wahrhaftigkeit gebildet. Aber offensichtlich sind
drei deiner Beine durch lberhandnehmende Gottlosigkeit in Form
von Stolz, Listernheit nach Frauen und Berauschung gebrochen.

420



Erlauterung
Die tauschende Energie oder materielle Natur kann auf die
Lebewesen in dem MalRe einwirken, wie diese der tduschenden
Anziehungskraft mayas zum Opfer fallen. Motten werden durch die
strahlende Helligkeit des Lichts angezogen und werden so ein Opfer
des Feuers. In dhnlicher Weise nimmt die tduschende Energie die
bedingten Seelen gefangen, die ein Opfer des Feuers der lllusion
(maya) werden. Die vedischen Schriften warnen die bedingten
Seelen, nicht der Tauschung zum Opfer zu fallen, sondern sich ihrer
zu entledigen. Die Veden warnen uns, nicht in die Finsternis der
Unwissenheit zu gehen, sondern den zum Fortschritt flihrenden
Pfad des Lichts einzuschlagen. Auch der Herr warnt uns, dass die
tduschende Macht der materiellen Energie zu stark ist, als dass sie
Uberwunden werden kénnte; doch wenn man sich dem Herrn vollig
ergibt, kann man sie leicht hinter sich lassen. Sich den LotosfliRen
des Herrn zu ergeben ist jedoch ebenfalls nicht so einfach. Solche
Ergebenheit ist nur Menschen mdoglich, die enthaltsam, sauber,
barmherzig und wahrhaftig sind. Diese vier Grundsatze einer
fortschrittlichen Zivilisation waren bemerkenswerte Merkmale im
Zeitalter des Satya. In jenem Zeitalter war so gut wie jeder ein guter
Mensch, ein befahigter Brahmana hochsten Ranges, und im
gesellschaftlichen Leben waren sie alle paramaharsas, das heif3t
die Fortgeschrittensten im Lebensstand der Entsagung. Aufgrund
dieser hohen kulturellen Stufe war die Bevdlkerung nicht in Gefahr,
der tduschenden Energie zum Opfer zu fallen. Solch charakterfeste
Menschen waren stark genug, der Gewalt mayas zu entkommen;
doch allmahlich und in dem Mal3e, wie die grundlegenden Prinzipien
der brahmanischen Kultur, namlich Entsagung, Sauberkeit,
Barmherzigkeit und Wahrhaftigkeit, durch das gleichzeitige
Anwachsen von Stolz, Listernheit nach Frauen und Berauschung
beschnitten wurden, wich die menschliche Gesellschaft immer mehr
vom Pfad der Erlésung, dem Pfad der transzendentalen
Glickseligkeit, ab. Je mehr das Kali - Zeitalter fortschreitet, umso
mehr werden die Menschen stolz und verfallen den Frauen und der
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Berauschung. Durch den Einfluss des Zeitalters des Kalis ist selbst
ein Bettler auf seinen Pfennig stolz; die Frauen sind immer in einer
UbermaRig aufreizenden Art gekleidet, um die Manner zu fangen,
und der Mann ist dem Weintrinken, Rauchen, Teetrinken und
Tabakkauen verfallen. All diese Angewohnheiten, der sogenannte
Fortschritt der Zivilisation, sind die Ursache von Gottlosigkeit, und
deshalb ist es nicht mdglich, der Korruption, Bestechung und
Vetternwirtschaft Einhalt zu gebieten, auch wenn dies der Wunsch
der Fihrer der Gesellschaft sein mag. Man kann all diesen Ubeln
schwerlich durch gesetzliche MaRnahmen oder Polizeiliberwachung
beikommen; diese Krankheit des Geistes kann nur durch die richtige
Medizin geheilt werden, namlich durch die Verbreitung der
Grundsatze der brahmanischen Kultur - Entsagung, Sauberkeit,
Barmherzigkeit und Wahrhaftigkeit. Die moderne Zivilisation und
ihre wirtschaftliche Entwicklung schaffen eine neue Form der Armut
und Knappheit, mit dem Ergebnis, dass die Verbraucher mit den
zum Leben notwendigen Dingen erpresst werden. Wenn die Fuhrer,
die reichen Manner der Gesellschaft, 50 Prozent ihres angehauften
Reichtums barmherzigerweise der irregefihrten Masse der
Menschen zur Verfligung stellen und sie im Gottesbewul3tsein, dem
Wissen vom Bhagavatam, erziehen wirden, kdnnte dem Zeitalter
des Kalis in seinem Versuch, die bedingten Seelen
gefangenzunehmen, Einhalt geboten werden. Wir missen uns stets
daran erinnern, dass falscher Stolz oder eine zu hohe Einschatzung
der eigenen Werte, unnétige Anhaftung an Frauen oder die
Gemeinschaft mit ihnen und Berauschung die menschliche
Zivilisation vom Pfad des Friedens abbringen werden, ganz gleich,
wie sehr sich die Menschen nach Frieden auf der Welt sehnen
mdgen. Wenn die Grundsatze des Bhagavatam gepredigt werden,
gewodhnen sich die Menschen von selbst an Entsagung, innerliche
und &aulerliche Sauberkeit, Barmherzigkeit gegeniber den
Leidenden und Wahrhaftigkeit im taglichen Verhalten. Dies ist der
Weg, die Makel der menschlichen Gesellschaft zu entfernen, die
zum gegenwartigen Zeitpunkt sehr stark vorherrschen.
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Vers 25
Du stehst jetzt nur noch auf einem Bein, namlich deiner und
humpelst so irgendwie umher. Doch der Zank in Person, der durch
Betrug bllht, versucht auch, dieses Bein zu zerstoren.

Erlauterung
Die Grundsatze der Religion fuBen nicht auf Dogmen oder von
Menschen gemachten Formeln, sondern auf vier vorrangigen
regulierenden Vorschriften, namlich Entsagung, Sauberkeit,
Barmherzigkeit und Wahrhaftigkeit. Die Masse der Menschen muss
dazu erzogen werden, diese Prinzipien von Kindheit an zu
beachten. Entsagung bedeutet, freiwillig etwas auf sich zu nehmen,
was fir den Koérper nicht sehr angenehm sein mag, jedoch die
spirituelle Erkenntnis fordert, wie zum Beispiel Fasten. Zwei - oder
viermal im Monat zu fasten ist eine Art der Entsagung oder
Entbehrung, die man nur um der spirituellen Erkenntnis willen
freiwillig annehmen sollte, und nicht fur politische oder andere
Zwecke. Fasten, das nicht der Selbsterkenntnis dient, sondern
einem anderen Zweck, wird in der Bhagavad - Gita (17 .5 - 6)
verurteilt. In ahnlicher Weise ist auch Sauberkeit notwendig, sowohl
fur den Geist als auch fir den Korper. Nur allein kérperliche
Sauberkeit mag zu einem gewissen Grade hilfreich sein; aber auch
die Sauberkeit des Geistes ist erforderlich. Sie wird durch die
Lobpreisung des hdchsten Herrn bewirkt. Niemand kann den im
Geiste angesammelten Staub entfernen, ohne - den hdchsten
Herrn zu lobpreisen. Eine gottlose Zivilisation kann den Geist nicht
lautern, weil sie keine Vorstellung von Gott hat, und aus diesem
einfachen Grund kénnen die Menschen in einer solchen Zivilisation
keine guten Eigenschaften besitzen, mogen sie in materieller
Hinsicht auch noch so gut ausgestattet sein. Wir missen die Dinge
nach ihren Auswirkungen beurteilen. Die Auswirkung der
menschlichen Zivilisation im Zeitalter des Kalis ist Unzufriedenheit,
und deshalb sehnt sich jeder nach innerem Frieden. Diesen inneren
Frieden gab es im Satya - Zeitalter, weil die Menschen damals die
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oben genannten Eigenschaften besalien. Allmahlich verringerten
sich diese Eigenschaften im Tretayuga auf drei Viertel, im Dvapara
auf die Halfte und im Zeitalter des Kalis auf ein Viertel. Mit der Zeit
werden sie durch zunehmende Unehrlichkeit weiter abnehmen.
Durch falschen oder echten Stolz geht Entsagung verloren, durch
zu grolRe Anhaftung an die Gemeinschaft mit Frauen geht
Sauberkeit verloren; durch zu grof3e Sucht nach Rauschmitteln geht
Barmherzigkeit verloren, und durch zu viel Ligenpropaganda geht
Wahrhaftigkeit verloren. Die Wiederbelebung des Bhagavata
dharma kann die menschliche Zivilisation davor bewahren, allen
moglichen Ubeln zum Opfer zu fallen.

Vers 26
Die Last der Erde wurde ohne Zweifel durch die Persdnlichkeit
Gottes wie auch durch andere verringert. Als er als Inkarnation
gegenwartig war, wurden wegen seiner gliickbringenden Fu3spuren
alle guten Werke vollbracht.

Vers 27
Jetzt beklagt sie, die Keusche, die ungliicklicherweise von der
Personlichkeit Gottes verlassen wurde, ihre Zukunft mit Tranen in
den Augen, denn sie wird von Menschen niedriger Klasse, die sich
als Herrscher ausgeben, regiert und ausgebeutet werden.

Erlauterung
Der Ksatriya, das heil3t, der Mann, der sich dazu eignet, die
Leidenden zu beschiitzen, hat die Aufgabe, den Staat zu regieren.
Ungeschulte Manner niedriger Herkunft oder Manner ohne den
Ehrgeiz, die Leidenden zu beschitzen, dirfen nicht als
Regierungsverantwortliche eingesetzt werden. Unglicklicherweise
bekleiden im Zeitalter des Kalis ungeschulte Menschen niedriger
Herkunft kraft der Stimme des Volkes das Amt des Herrschers, und
statt die Leidenden zu beschitzen, schaffen solche Menschen
Umsténde, die fur jeden unertraglich sind. Solche
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Regierungsoberhdupter leben ungesetzlicherweise auf Kosten der
Annehmlichkeiten der Burger in Saus und Braus, und daher beweint
die keusche Mutter Erde den bedauernswerten Zustand ihrer
Sohne, sowohl der Menschen als auch der Tiere. So sieht die
Zukunft der Welt im Zeitalter des Kalis aus, in dem lIrreligidsitat
immer starker vorherrschen wird. Es fehlt ein geeigneter Konig, der
den irreligidsen Stromungen in der Gesellschaft entgegenzuwirken
vermag; die systematische Erziehung der Menschen in den Lehren
des Srimad - Bhagavatam wird jedoch die dunstige Atmosphare der
Korruption, Bestechung, Erpressung usw. aufklaren.

Vers 28
So beruhigte Maharaja Pariksit, der allein mit tausend Feinden
kampfen konnte, die Personlichkeit der Religion und die Erde.
Darauf griff er nach seinem scharfen Schwert, um die Personlichkeit
des Kalis, die Ursache aller Gottlosigkeit, zu téten.

Erlauterung
Wie oben beschrieben, ist die Persdnlichkeit des Kalis derjenige,
der bewusst alle mdglichen siindhaften Handlungen begeht, die in
den offenbarten Schriften verboten sind. Das Zeitalter des Kalis wird
zweifellos von allen Tatigkeiten des Kalis erfullt sein; aber das
bedeutet nicht, dass die Filhrer der Gesellschaft, die
Regierungsoberhaupter, die gelehrten und intelligenten Menschen
und vor allem die Geweihten des Herrn untatig dasitzen und den
Auswirkungen des Kalis - Zeitalters gleichgultig gegenuberstehen
sollen. In der Regenzeit werden ohne Zweifel starke Regenfalle
niedergehen, aber das bedeutet nicht, dass die Menschen keine
Vorkehrungen treffen sollen, um sich gegen den Regen zu
schitzen. Es ist die Pflicht der Staatsoberhaupter und anderer, alle
notwendigen MalRnahmen gegen das Treiben des Kalis bzw. gegen
Menschen, die vom Zeitalter des Kalis beeinflusst werden, zu
ergreifen. Als vorbildliches Staatsoberhaupt machte Maharaja
Pariksit sich auf der Stelle bereit, die Personlichkeit des Kalis mit
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seinem scharfen Schwert zu téten. Die Regierungsbeamten sollten
nicht nur Resolutionen gegen Korruption einbringen, sondern sie
mussen bereit sein, diejenigen, die aus der Sicht der anerkannten
sastras Korruption verursachen, mit dem Schwert zu téten. Die
Regierungsbeamten kénnen korruptes Verhalten nicht verhindern,
wenn sie Spirituosengeschafte zulassen. Sie missen unverziglich
alle Geschafte, die mit berauschenden Drogen und alkoholischen
Getranken handeln, schlieBen und diejenigen, die sich
gewohnheitsmalig irgendeiner Art der Berauschung ergeben, wenn
notig sogar mit der Todesstrafe bedrohen. So kann dem Treiben des
Kalis Einhalt geboten werden, wie hier Maharaja Pariksit, der maha
- ratha, beweist.

Vers 29
Als die Persdnlichkeit des Kalis erkannte, dass es dem Konig ernst
war, ihn zu téten, riss er sich sogleich die Kdnigskleider vom Leib,
neigte sein Haupt und ergab sich ihm unter dem Druck der Angst.

Erlauterung

Die Konigskleider der Persénlichkeit des Kalis sind kinstlich. Das
Koénigsgewand gebuhrt einem Konig oder Ksatriya, und wenn ein
Mann niedriger Klasse sich kunstlich wie ein Konig kleidet, wird
seine wirkliche ldentitat aufgedeckt, sobald ihn ein echter Ksatriya
wie Maharaja Pariksit herausfordert. Ein wirklicher Ksatriya ergibt
sich niemals. Er nimmt die Herausforderung des gegnerischen
Ksatriya an und kampft entweder bis zum Tode oder bis zum Sieg.
Unterwerfung ist einem wirklichen Ksatriya unbekannt. Im Zeitalter
des Kalis gibt es viele Heuchler, die sich wie Regierungsbeamte
oder Staatsoberhdupter kleiden und sich auch als solche ausgeben;
aber ihre wirkliche Identitat wird aufgedeckt, sobald ein wirklicher
Ksatriya sie herausfordert. Als daher die koniglich gekleidete
Personlichkeit des Kalis sah, dass ein Kampf mit Maharaja Pariksit
seine Kraft Uberstieg, neigte er sein Haupt wie ein Untergebener
und legte seine koniglichen Kleider ab.
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Vers 30
Maharaja Pariksit, der befahigt war, Unterwerfung anzunehmen,
und der es wert war, in der Geschichte besungen zu werden, tétete
den armen, ergebenen und gefallenen Kali nicht, sondern lachelte
mitleidig, denn er war gltig zu den Armen.

Erlauterung

Schon ein gewodhnlicher Ksatriya tétet niemanden, der sich ihm
ergeben hat, ganz zu schweigen von Maharaja Pariksit, der von
Natur aus mitleidig und zu den Armen gultig war. Er lachelte, weil
sich der wie ein Konig gekleidete Kali als ein Mann niedriger
Herkunft entpuppt hatte, und er dachte, wie seltsam es doch war,
dass sich der arme, nichtswirdige Kali trotz des Umstandes, dass
vor seinem, Pariksits, scharfen Schwert niemand sicher war, wenn
er toéten wollte, durch seine rechtzeitige Unterwerfung dennoch
gerettet hatte. Maharaja Pariksits Ruhm und Glite werden deshalb
in der Geschichte besungen. Er war ein gitiger und mitleidiger
Herrscher, der in jeder Hinsicht befahigt war, sogar die
Unterwerfung eines Feindes anzunehmen. So wurde die
Persoénlichkeit des Kalis durch den Willen der Vorsehung gerettet.

Vers 31
Also sprach der Konig: Wir haben den Ruhm Arjunas geerbt, und
weil du dich mit gefalteten Handen ergeben hast, brauchst du nicht
um dein Leben zu flrchten. Aber du kannst nicht in meinem
Konigreich bleiben, denn du bist ein Freund der Gottlosigkeit.

Erlauterung
Dem Kali in Person, der ein Freund aller Arten von Gottlosigkeit ist,
mag verziehen werden, wenn er sich unterwirft, doch darf ihm unter
keinen Umstanden erlaubt werden, als Blrger in irgendeinem Teil
eines Wohlfahrtsstaates zu leben. Die Pandavas waren vertraute
Stellvertreter SrT Krsnas, der Personlichkeit Gottes, der wenn auch
nicht aus persoénlichem Interesse - die Schlacht von Kuruksetra
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veranlasste. Es war sein Wunsch, dass ein vorbildlicher Kénig wie
Maharaja Yudhisthira und seine Nachkommen wie Maharaja
Pariksit die Welt regierten, und deshalb darf es ein
verantwortungsbewusster Konig wie Maharaja Pariksit nicht
zulassen, dass sich ein Freund der Gottlosigkeit in seinem
Kdnigreich auf Kosten des guten Rufes der Pandavas ausbreitet. So
merzt man die Korruption im Staate aus, und nicht anders. Die
Freunde der Gottlosigkeit sollten aus dem Staat verbannt werden;
das wird den Staat vor Korruption bewahren.

Vers 32
Wenn der Persénlichkeit des Kalis, der Irreligion, gestattet wird, als
Gottmensch oder Staatsoberhaupt zu handeln, werden ohne Zweifel
irreligiose Prinzipien wie Gier, Falschheit, Rauberei, Grobheit,
Niedertracht, Ungllick, Betrug, Streit und Eitelkeit Gberhandnehmen.

Erlauterung
Die Grundsatze der Religion, namlich Enthaltsamkeit, Sauberkeit,
Barmherzigkeit und Wahrhaftigkeit, die wir bereits besprochen
haben, sollten von den Anhangern jedes Glaubens befolgt werden.
Man braucht nicht vom hinduistischen zum mohammedanischen,
christlichen oder einem anderen Glauben Uberzutreten und so ein
Abtrinniger zu werden, der die Grundsatze der Religion nicht
achtet. Bhagavatam - Religion bedeutet, die Grundsatze der
Religion zu befolgen. Die Prinzipien der Religion sind nicht die
Dogmen oder regulierenden Prinzipien eines bestimmten Glaubens.
Solche regulierenden Prinzipien mogen je nach Zeit und Ort
verschieden sein; entscheidend ist, dass das Ziel der Religion
erreicht wird. An Dogmen und Formeln festzuhalten, ohne die
wirklichen Prinzipien zu kennen, ist nicht gut. Ein Sakularstaat mag
jeder Glaubensrichtung gegenliber unvoreingenommen sein; aber
der Staat darf den oben erwahnten Grundsatzen der Religion nicht
gleichgtltig gegenlberstehen. Im Zeitalter des Kalis jedoch werden
diese religiosen Prinzipien den Regierungsoberhduptern gleichgultig
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sein, und deshalb werden sich unter der Herrschaft solcher Fihrer
die Gegner der religidsen Prinzipien, namlich Gier, Falschheit,
Betrug, Dieberei usw., erheben, und somit ist eine Propaganda, die
danach verlangt, die Korruption im Staate zu unterbinden,
bedeutungslos.

Vers 33
Deshalb, o Freund der Gottlosigkeit, verdienst du es nicht, an einem
Ort zu bleiben, an dem erfahrene Manner der Wahrheit und den
religiogsen Grundsatzen gemal fir die Zufriedenstellung der
héchsten Personlichkeit Gottes Opfer darbringen.

Erlauterung
Yajfiesvara oder die hochste Personlichkeit Gottes ist der
NutznieRBer aller Arten von Opferzeremonien. In den Schriften
werden fiir verschiedene Zeitalter verschiedene Opferzeremonien
vorgeschrieben, und Opfer bedeutet immer, die Oberhoheit des
Herrn anzuerkennen und so Handlungen auszufiihren, durch die der
Herr voll zufriedengestellt werden kann. Die Atheisten glauben nicht
an das Dasein Gottes und bringen daher auch keine Opfer fir die
Zufriedenstellung des Herrn dar. Jeder Ort oder jedes Land, wo die
Oberhoheit des Herrn anerkannt wird und wo daher Opfer
dargebracht werden, heil3t Brahmavarta. Es gibt verschiedene
Lander in verschiedenen Teilen der Welt, und jedes einzelne Land
mag verschiedene Arten von Opfern kennen, um den hdéchsten
Herrn zu erfreuen, doch was das Wichtigste ist, um ihn zu erfreuen,
wird im Bhagavatam klargestellt - es ist Wahrhaftigkeit. Das
grundlegende Prinzip der Religion ist Wahrhaftigkeit, und das
endglltige Ziel aller Religion ist die Befriedigung des Herrn. Im
gegenwartigen Zeitalter des Kalis ist das gréf3te gemeinsame Opfer
der sankirtana - Yajha. Diese Ansicht vertreten erfahrene
Personlichkeiten, die wissen, wie man den Vorgang des YajAa
verbreitet. Sr1 Caitanya predigte ebenfalls diese Methode, und dem
obigen Vers ist zu entnehmen, dass die Opfermethode des
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sankirtana - Yajfia Uberall und zu jeder Zeit durchgefiihrt werden
sollte, um die Persdnlichkeit des Kalis zu vertreiben und die
menschliche Gesellschaft davor zu bewahren, dem Einfluss des
Zeitalters zum Opfer zu fallen.

Vers 34
Durch alle Opferzeremonien verehrt man den hdchsten Herrn, die
Personlichkeit Gottes, wenngleich manchmal auch ein Halbgott
verehrt wird, denn er ist die Uberseele eines jeden und existiert, wie
die Luft, sowohl innerhalb als auch auRerhalb aller Dinge. Daher ist
er es allein, der dem Verehrer allen Segen erteilt.

Erlauterung

Wenn Halbgoétter wie Indra oder Candra verehrt werden und man
ihnen Opfern Gaben darbringt, ist zu verstehen, dass der Lohn fir
solches Opfer vom hochsten Herrn gewahrt wird und dass allein der
Herr es ist, der dem Verehrer allen Segen zuteilwerden lasst. Auch
wenn es die Halbgdtter sind, die verehrt werden, kénnen sie ohne
die Einwilligung des Herrn nichts tun, denn der Herr ist die
Uberseele eines jeden, sowohl der sich bewegenden als auch der
sich nicht bewegenden Geschdpfe.

In der Bhagavad - Gita (9.23)wird dies im folgenden Sloka bestatigt:

»O Sohn Kunts, alles, was ein Mensch anderen Goéttern opfert, ist
in Wirklichkeit allein fir mich bestimmt, doch wird es ohne rechtes
Verstandnis geopfert.«

Der hochste Herr ist einer ohne einen zweiten. Es gibt keinen
anderen Gott auller dem Herrn Selbst, und daher steht der hdchste
Herr ewig in transzendentaler Stellung zur materiellen Schépfung.
Es gibt jedoch viele Menschen, die Halbgétter wie den Sonnen -
oder Mondgott oder Indra verehren, die nur materielle
Reprasentanten des hochsten Herrn sind. In gewissem Sinne oder
indirekt sind sie qualitative Reprasentanten des héchsten Herrn. Ein
weiser Gelehrter oder ein gelehrter Gottgeweihter weil}, wer welche
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Stellung einnimmt, und verehrt daher unmittelbar den hdchsten
Herrn, ohne auf die materiellen, qualitativen Reprasentanten
abzuweichen. Diejenigen aber, die nicht so weise sind, verehren
solche qualitativen, materiellen Reprasentanten, und ihre Verehrung
ist fehlerhaft, da sie nicht regelkonform ausgefihrt wird.

Vers 35
SrT Sita Gosvamt sprach: Die Personlichkeit des Kalis begann vor
Furcht zu zittern, als Maharaja Pariksit ihr diesen Befehl gab. Als
Kali den Konig vor sich sah wie Yamaraja, bereit, ihn zu téten,
sprach er zu ihm folgende Worte:

Erlauterung

Der Kdnig war bereit, die Personlichkeit des Kalis augenblicklich zu
toten, wenn sie seinen Befehl missachtete. Im Ubrigen hatte der
Koénig nichts dagegen, Kali am Leben zu lassen. Nachdem die
Persdnlichkeit des Kalis auf verschiedene Weise versucht hatte, der
Strafe zu entgehen, wurde ihr klar, dass sie sich dem Konig
unterwerfen musste, und so begann sie, aus Angst um ihr Leben zu
zittern. Der Konig bzw. das Staatsoberhaupt muss so stark sein,
dass er vor der Personlichkeit des Kalis wie die Personlichkeit des
Todes, Yamaraja, stehen kann. Dem Befehl des Kdénigs muss
Gehorsam geleistet werden; sonst befindet sich das Leben des
Sitnders in Gefahr. So beherrscht man die Persoénlichkeiten des
Kalis, die im normalen Leben der Birger Stérungen verursachen.

Vers 36
O Majestat, wo auch immer ich unter deinem Befehl lebe, werde ich
dich mit Pfeilen und Bogen sehen, wohin ich meinen Blick auch
wende.

Erlauterung
Die Personlichkeit des Kalis konnte verstehen, dass Mahéaraja
Pariksit der Herrscher aller Lander der Erde war. Und ganz gleich,
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wo er leben wirde, Uberall wirde er ihm begegnen. Der
Persdnlichkeit des Kalis war es bestimmt, Ubles zu tun, und
Maharaja Pariksit war es bestimmt, alle denkbaren Ubeltater zu
bezwingen, vornehmlich die Personlichkeit des Kalis. Es ware
deshalb fur die Personlichkeit des Kalis besser gewesen, von dem
Konig auf der Stelle getdtet zu werden als spater anderswo. Aber
schliel3lich war er eine dem Koénig ergebene Seele, und es war dem
Konig tberlassen, das Notwendige zu tun.

Vers 37
Deshalb, o Oberhaupt unter den Schirmherren der Religion, finde
bitte flir mich einen Ort, an dem ich standig unter dem Schutz deiner
Regierung leben darf.

Erlauterung

Die Personlichkeit des Kalis nannte Maharaja Pariksit »das
Oberhaupt unter den Schirmherren der Religion«, weil der Kdnig
davon Abstand genommen hatte, jemanden zu téten, der sich ihm
ergeben hatte. Einer ergebenen Seele soll aller Schutz gewahrt
werden, selbst wenn sie ein Feind sein mag. So lautet ein religidser
Grundsatz. Wir konnen uns also vorstellen, welchen Schutz die
Personlichkeit Gottes einem Menschen gewahrt, der sich ihm nicht
als Feind, sondern als geweihter Diener ergibt. Der Herr beschutzt
die ergebene Seele vor allen Sinden und allen Reaktionen auf
stindvolle Handlungen (Bg. 18.66).

Vers 38
Sita Gosvami sprach: Als Maharaja Pariksit so von der
Persdnlichkeit des Kalis gebeten wurde, gab er ihm die Erlaubnis,
an Orten zu wohnen, die fir Glicksspiel, Trinken, Prostitution und
das Schlachten von Tieren bestimmt waren.
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Erlauterung

Die grundlegenden Prinzipien der Gottlosigkeit, wie Stolz,
Prostitution, Berauschung und Falschheit, wirken den vier
Grundsatzen der Religion, namlich Entsagung, Sauberkeit,
Barmherzigkeit und Wahrhaftigkeit, entgegen. Die Personlichkeit
des Kalis bekam die Erlaubnis, an vier Orten zu leben, die der Konig
besonders erwahnte, und zwar an dem Ort des Gllcksspiels, dem
Ort der Prostitution, dem Ort des Trinkens und dem Ort, an dem
Tiere geschlachtet werden.

Srila Jiva Gosvami weist darauf hin, dass das Trinken wider die
Prinzipien der Schriffen wie den sautramani - Yajna, die
Gemeinschaft mit Frauen aul3erhalb der Ehe sowie das Téten von
Tieren gegen die Anweisungen der Schriften gottlose Handlungen
sind. In den Veden gibt es zwei Arten von Vorschriften: einmal fir
die pravrttas oder diejenigen, die dem materiellen Genul} ergeben
sind, und zum anderen fir die nivrttas, das heil’t, diejenigen, die
von der materiellen Knechtschaft befreit sind. Die vedischen
Vorschriften flr die pravrttas sind daflir bestimmt, deren Tatigkeiten
allmahlich zu lautern, und sie auf den Pfad der Befreiung zu fihren.
Aus diesem Grund wird denen, die sich auf der niedrigsten Stufe
der Unwissenheit befinden und Wein, Frauen und Fleisch ergeben
sind, manchmal das Trinken durch die Darbringung des sautramani
- Yajiia, die Gemeinschaft mit Frauen durch Heirat und das
Fleischessen durch Opfer empfohlen. Solche Empfehlungen in der
vedischen Literatur sind jedoch nur fiir eine bestimmte Klasse von
Menschen gedacht, nicht fir alle. Aber weil es diese Vorschriften
der Veden fir bestimmte Menschen gibt, werden solche Tatigkeiten
der pravrttas nicht als Adharma angesehen. Des einen Nahrung
mag fir einen anderen Gift sein; in dhnlicher Weise kann das, was
den Menschen in der Erscheinungsweise der Unwissenheit
empfohlen wird, flr diejenigen in der Erscheinungsweise der
Tugend Gift sein. Srila Jiva Gosvami bestatigt daher, dass die
Empfehlungen in den Schriften fur eine bestimmte Klasse von
Menschen niemals als Adharma oder gottlos betrachtet werden
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didrfen. Im Grunde jedoch sind solche Tatigkeiten Adharma, und
man darf niemanden dazu ermutigen. Die Empfehlungen in den
Schriften sollen solchen Adharma nicht fordern, sondern den nicht
zu umgehen den Adharma regulieren, um die betreffenden
Menschen auf diese Weise allmahlich auf den Pfad des dharma zu
fuhren.

Alle Staatsoberhaupter in der Nachfolge Maharaja Pariksits haben
die Pflicht, darauf zu achten, dass die Grundsatze der Religion,
namlich Entsagung, Sauberkeit, Barmherzigkeit und Wahrhaftigkeit,
im Staat aufrechterhalten werden und dass die Prinzipien der
Gottlosigkeit, namlich Stolz, unzulassige Gemeinschaft mit Frauen
oder Prostitution, Berauschung und Falschheit, mit allen Mitteln
bekampft werden. Um das Beste aus einem schlechten Geschaft zu
machen, sollte die Personlichkeit des Kalis an Orte verwiesen
werden, an denen es Glicksspiel, Trinken, Prostitution und
Schlachthéfe gibt, falls solche Orte vorhanden sind. Diejenigen, die
sich diesen gottlosen Gewohnheiten ergeben wollen, mussen durch
die Anweisungen der Schriften reguliert werden. Unter keinen
Umstanden darf der Staat sie in ihrem Tun ermutigen. Mit anderen
Worten, der Staat muss kategorisch alle Arten des Glicksspiels,
des Trinkens, der Prostitution und der Falschheit unterbinden. Ein
Staat, der die Korruption, die in der Mehrheit des Volkes
vorherrscht, ausmerzen will, kann die Grundsatze der Religion auf
folgende Weise einflhren:

1. Zwei Pflichtfasttage im Monat oder auch mehr (Entsagung).
Selbst vom wirtschaftlichen Standpunkt aus werden diese beiden
Fasttage im Monat dem Staat tonnenweise Nahrungsmittel sparen
helfen, und dieses System wird sich auch auf die allgemeine
Gesundheit der Burger sehr gunstig auswirken.

2. Es muss Pflicht sein, dass Jungen im Alter von 24 Jahren und
Madchen im Alter von 16 Jahren verheiratet werden. Koedukation
an den Schulen und Universitaten ist nicht nachteilig, vorausgesetzt,
dass die Jungen und Madchen vorschriftsmaRig verheiratet sind. Im
Falle einer engen Verbindung zwischen einem weiblichen und
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einem mannlichen Studenten sollten sie verheiratet werden, ehe
eine unzulassige Beziehung entsteht. Scheidung férdert Prostitution
und sollte deshalb abgeschafft werden.

3. Die Birger des Staates miuissen bis zu 50 Prozent ihres
Einkommens als Spenden geben, um sowohl individuell als auch
kollektiv eine spirituelle Atmosphare im Staat und in der
menschlichen Gesellschaft zu schaffen. Sie sollten die Grundsatze
des Bhagavatam predigen durch (a) Karma-yoga, das heif3t, indem
sie alles flir die Zufriedenstellung des Herrn tun, (b) regelmaRiges
Hoéren aus dem Srimad - Bhagavatam von autorisierten Personen
oder selbstverwirklichten Seelen, (c) Lobpreisen der Herrlichkeit des
Herrn gemeinsam zu Hause oder an Orten der Verehrung, (d) alle
Arten von Diensten flr die Bhagavatas, die mit dem Predigen des
Srimad - Bhagavatam beschéftigt sind, und (e) indem sie an einem
Ort wohnen, der mit GottesbewuRtsein durchtrankt ist.

Wenn der Staat durch die oben genannten Prinzipien gelenkt wird,
wird naturgemafd Uberall GottesbewuRtsein herrschen. Glicksspiel
jeder Art, selbst spekulative Geschéafte, gelten als entwirdigend,
und wenn der Staat zum Glicksspiel ermutigt, geht die
Wahrhaftigkeit vollig verloren. Es sollte ab sofort verboten werden,
dass Jungen und Madchen langer als bis zum oben genannten Alter
unverheiratet bleiben und dass Genehmigungen fir Schlachthéfe
aller Art erteilt werden. Die Fleischesser mdgen Fleisch zu sich
nehmen, wie es in den Schriften vorgeschrieben ist, und nicht auf
andere Weise. Berauschung aller Art, selbst das Rauchen von
Zigaretten, das Kauen von Tabak und das Trinken von Tee, muss
ebenfalls verboten werden.

Vers 39
Die Personlichkeit des Kalis bat um noch mehr, und auf sein Betteln
hin gab ihm der Kénig die Erlaubnis, dort zu leben, wo es Gold gibt;
denn wo immer es Gold gibt, findet man auch Falschheit, -
»Berauschung, Lust, Neid und Feindschaft.

435



Erlauterung

Maharaja Pariksit gab Kali zwar die Erlaubnis, an vier Orten zu
leben, es war jedoch fir Kali sehr schwierig, solche Orte zu finden,
denn wahrend der Herrschaft Maharaja Pariksits gab es keine
solchen Orte. Deshalb bat Kali den Konig, ihm etwas Praktisches zu
geben, das er fur seine schandlichen Zwecke gebrauchen konnte.
Maharaja Pariksit gab ihm daher die Erlaubnis, an einem Ort zu
leben, wo es Gold gibt, denn nur wo es Gold gibt, gibt es auch die
im vorherigen Vers erwahnten vier Dinge und dartber hinaus auch
Feindschaft. So wurde das Gold die Zufluchtsstatte fur die
Persénlichkeit des Kalis. Dem Srimad - Bhagavatam zufolge fiihrt
Gold zu Falschheit, Berauschung, Prostitution, Neid und
Feindschaft. Selbst eine auf Gold basierende Borse und Wahrung
ist schlecht. Eine Goldwahrung beruht auf Falschheit, denn die
Wahrung entspricht nicht den Goldreserven. Das grundlegende
Prinzip ist Falschheit, weil die Geldscheine in einem hdéheren Wert
ausgegeben werden, als die eigentlichen Goldreserven es erlauben.
Diese kunstliche Inflation der Wahrung durch die Regierung fihrt
zur Preisgabe der Volkswirtschaft. Durch schlechtes Geld oder
ungedeckte Banknoten erhdht sich der Preis fir Waren kinstlich.
Schlechtes Geld vertreibt gutes Geld. Statt einer Papierwahrung
sollte man im Handel echte Goldminzen verwenden; das wird den
MiRbrauch des Goldes unterbinden. Goldschmuck fir Frauen mag
in Grenzen erlaubt sein, nicht qualitativ, sondern quantitativ. So
kann man Lust, Neid und Feindschaft entgegenwirken. Wenn es
eine echte Goldwahrung in Form von Minzen gibt, hort der Einfluss
des Goldes in Bezug auf Falschheit und Prostitution von selbst auf.
Dann wird ein Anti-Korruptions-Ministerium fir eine weitere
Legislaturperiode der Prostitution und betrligerischen Absichten
nicht notwendig sein.
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Vers 40
So wurde der Personlichkeit des Kalis auf Anweisung Maharaja
Pariksits, des Sohnes Uttaras, gestattet, an diesen finf Orten zu
leben.

Erlauterung

So begann das Zeitalter des Kalis mit der Einflhrung der
Goldwahrung, und deshalb nehmen Falschheit, Berauschung, das
Schlachten von Tieren und Prostitution auf der ganzen Welt
Uberhand, und der geistig gesunde Teil der Menschheit ist bemuht,
der Korruption Einhalt zu gebieten. Wie man diesen Dingen
entgegenwirken kann, ist oben beschrieben, und jeder kann sich
diesen Vorschlag zunutze machen.

Vers 41
Deshalb sollte jeder, der um das wachsende Wohlergehen bemiuht
ist, vornehmlich die Konige, frommen Menschen, o&ffentlichen
Flhrer, Brahmanas und Sannyasis, niemals mit den vier oben
erwahnten gottlosen Prinzipien in Berihrung kommen.

Erlauterung
Der Brahmana ist der religiose Lehrer aller anderen Kasten, und die
Sannyasis sind die spirituellen Meister aller Kasten und
Gesellschaftsstufen. Das gleiche gilt fir den Konig und die
offentlichen Fuhrer, die flir das materielle Wohlergehen der
Menschen verantwortlich sind. Fortschrittiche fromme Menschen,
verantwortungsbewusste Burger und diejenigen, die ihr wertvolles
menschliches Leben nicht verschwenden wollen, sollten sich von
allen Prinzipien der Gottlosigkeit, vor allem der unerlaubten
Beziehung zu Frauen, fernhalten. Wenn ein Brahmana nicht
wahrhaftig ist, wird sein Anspruch, ein Brahmana zu sein,
augenblicklich null und nichtig. Wenn ein Sannyasi unerlaubte
Beziehungen zu Frauen unterhalt, wird sein Anspruch, ein Sannyasi
zu sein, sofort bedeutungslos. In ahnlicher Weise werden der Konig
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und der offentliche Flhrer unfahig, fur das Wohl der Allgemeinheit
zu sorgen, wenn sie unndtig stolz sind oder dem Trinken und
Rauchen verfallen sind. Wahrhaftigkeit ist das grundlegende Prinzip
aller Religionen. Die vier Fihrer der menschlichen Gesellschaft,
namlich der Sannyasi, der Brahmana, der Kénig und der 6ffentliche
FUhrer, mussen genauestens auf ihren Charakter und ihre Eignung
hin gepruft werden. Bevor jemand als spiritueller oder materieller
Meister der Gesellschaft anerkannt wird, muss er anhand der oben
genannten Kriterien des Charakters geprift werden. Solch
offentliche Flhrer mogen in akademischer Hinsicht weniger befahigt
sein, aber es ist in erster Linie wichtig, dass sie von der
Verunreinigung der vier verbotenen Beschaftigungen, namlich
Gllcksspiel, Trinken, Prostitution und dem Schlachten von Tieren,
frei sind.

Vers 42
Darauf gab der Kénig der Personlichkeit der Religion (dem Stier) die
verlorenen Beine zurlick, und durch ermutigende Taten verbesserte
er den Zustand der Erde.

Erlauterung
Indem Maharaja Pariksit der PersoOnlichkeit des Kalis bestimmte
Orte zuwies, betrog er Kali praktisch. In der Gegenwart Kalis,
Dharmas (in der Gestalt eines Stieres) und der Erde (in der Gestalt
einer Kuh) konnte er den allgemeinen Zustand seines Kdnigreiches
beurteilen, und so unternahm er sogleich Schritte, um dem Stier
seine Beine - Enthaltsamkeit, Sauberkeit und Barmherzigkeit -
zurtckzugeben. Und zum allgemeinen Wohl der Menschen der Welt
erkannte er, dass der Goldvorrat zur Stabilisierung verwendet
werden konnte. Ohne Zweifel erzeugt Gold Falschheit,
Berauschung, Prostitution, Feindschaft und Gewalt, doch unter der
Fuhrung eines guten Konigs oder offentlichen Fihrers oder eines
Brahmana oder Sannyasi kann das gleiche Gold dazu verwendet
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werden, die verlorenen Beine des Stieres, der Personlichkeit der
Religion, zurtickzubringen.

Maharaja Pariksit sammelte daher, wie sein GrofRvater Arjuna, alles
verbotene Gold, das zur Befriedigung der Neigungen des Kalis
aufbewahrt wurde, und stellte es in den Dienst des sankirtana -
yajiia, wie es das Srimad - Bhagavatam vorschreibt. Wie wir bereits
an anderer Stelle erklart haben, sollte man seinen angehauften
Reichtum in drei Teile aufteilen, namlich 50 Prozent fir den Dienst
des Herrn, 25 Prozent flir die Familienangehérigen und 25 Prozent
fur personliche Bedurfnisse. 50 Prozent seines Geldes fiir den
Dienst des Herrn oder fir die Verbreitung spirituellen Wissens in der
Gesellschaft durch den sankirtana - yajiia abzugeben ist die hdchste
Form menschlicher Barmherzigkeit. Die Menschen der Welt
befinden sich im Allgemeinen in Unkenntnis Uber spirituelles
Wissen, besonders Uber den hingebungsvollen Dienst des Herrn,
und deshalb besteht die groRte Barmherzigkeit, die man in dieser
Welt zeigen kann, darin, das systematische transzendentale Wissen
vom hingebungsvollen Dienst zu verbreiten. Wenn jeder gelernt hat,
50 Prozent seines angehauften Goldes dem Dienst des Herrn zu
opfern, werden gewiss von selbst Entsagung, Sauberkeit und
Barmherzigkeit folgen, und so werden die drei verlorenen Beine der
Personlichkeit der Religion von selbst wieder eingesetzt. Wenn es
gentgend Entsagung, Sauberkeit, Barmherzigkeit und
Wahrhaftigkeit gibt, ist naturgemafd auch Mutter Erde voll zufrieden,
und Kali hat« kaum eine Mdglichkeit, in das Geflige der
menschlichen Gesellschaft einzudringen.

Vers 43 - 44
Der mit Gluck gesegnete Herrscher Maharaja Pariksit, dem
Maharaja Yudhisthira, als dieser sich in den Wald zurickziehen
wollte, das Konigreich von Hastinapura Uberantwortete, regiert jetzt
mit groRem Erfolg die Welt, da ihm die Taten der Koénige der Kuru -
Dynastie zum Ruhm gereichen.
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Erlauterung
Die umfangreichen Opferzeremonien der Weisen von Naimisaranya
begannen kurz nach dem Dahinscheiden Maharaja Pariksits. Das
Opfer sollte sich Uber eintausend Jahre erstrecken, und es wird
berichtet, dass zu Beginn einige der Zeitgenossen Baladevas, des
altesten Bruders von SrT Krsna, ebenfalls die Opferstatte besuchten.
Einige Autoritdten sagen, das Prasens werde hier benutzt, um die
Kirze der Zeitspanne, die inzwischen vergangen ist, zu bezeichnen.
In diesem Sinne bezieht sich hier das Prasens auf die Regierung
Maharaja Pariksits. Auch fiir eine fortdauernde Tatsache kann das
Prasens benutzt werden. Die Grundsatze Maharaja Pariksits finden
immer noch Anwendung, und die menschliche Gesellschaft 1asst
sich immer noch verbessern, wenn die Autoritdten die ndétige
Entschlossenheit aufbringen. Wir kénnen den Staat immer noch von
allem Treiben der Unmoral, das von der Personlichkeit des Kalis
eingefiuhrt wurde, befreien, wenn wir zum Handeln entschlossen
sind wie Maharaja Pariksit. Er wies Kali bestimmte Orte zu, doch
tatsachlich konnte Kali keine solchen Orte auf der Welt finden, da
Maharaja Pariksit streng dartiber wachte, dass es keine Orte gab,
an denen Gllcksspiel, Trinken, Prostitution und das Schlachten von
Tieren moglich waren. Moderne Regierungsverantwortliche wollen
die Korruption aus dem Staat vertreiben, doch téricht, wie sie sind,
wissen sie nicht, wie sie es anfangen sollen. Sie wollen Lizenzen fur
Spielhdllen, Weinstuben und andere Berauschungsstatten, Bordelle
und Prostitution in Hotels und Kinos vergeben und betrigerische
Handlungen nicht nur zulassen, sondern auch selbst begehen; doch
gleichzeitig wollen sie die Korruption aus dem Staat vertreiben. Sie
wollen das Koénigreich Gottes ohne Gottesbewul3tsein. Wie kann
man zwei widersprichliche Dinge miteinander vereinbaren? Wenn
wir die Korruption aus dem Staat vertreiben wollen, missen wir als
erstes daflir sorgen, dass die Gesellschaft die Grundsatze der
Religion, namlich Entsagung, Sauberkeit, Barmherzigkeit und
Wahrhaftigkeit, annimmt. Und um hierflr glinstige Bedingungen zu
schaffen, missen wir alle Orte des Glicksspiels, des Trinkens, der
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Prostitution und der Falschheit schlielen. Dies sind einige
praktische Lehren, die wir aus den Seiten des Srimad - Bhagavatam
ziehen koénnen.

Vers 45
Maharaja Pariksit, der Sohn Abhimanyus, ist so erfahren, dass es
euch durch seine kundige Staatsfihrung und Schutzherrschaft
mdglich geworden ist, ein Opfer wie dieses durchzuflihren.

Erlauterung

Die Brahmanas und Sannyasis sind darin erfahren, fur den
spirituellen Fortschritt der Gesellschaft zu sorgen, wahrend die
Ksatriyas oder Regierungsverantwortlichen wissen, wie man den
materiellen Frieden und Wohlstand der menschlichen Gesellschaft
erhalt. Sie beide sind die Saulen allen Gliicks, und deshalb sollten
sie  zum Wohl der Allgemeinheit in jeder Hinsicht
zusammenarbeiten. Maharaja Pariksit war geschickt genug, Kali
aus seinem Tatigkeitsfeld zu vertreiben und so den Staat fir
spirituelle Erleuchtung empfanglich zu machen. Wenn die einfachen
Leute nicht empfanglich sind, ist es sehr schwierig, ihnen die
Notwendigkeit spiritueller Erleuchtung klarzumachen. Entsagung,
Sauberkeit, Barmherzigkeit und Wahrhaftigkeit, die Grundsatze der
Religion, bereiten dem Fortschritt spirituellen Wissens den Boden,
und Maharaja Pariksit machte diese glnstige Voraussetzung
mdglich. So waren die Rsis von Naimisaranya imstande, eintausend
Jahre lang Opfer durchzufihren. Mit anderen Worten, ohne die
Unterstlitzung des Staates konnen sich keine philosophischen
Lehren oder religiésen Prinzipien durchsetzen. Die Brahmanas und
Ksatriyas sollten fur das Wohl der Allgemeinheit vollkommen
zusammenarbeiten. Selbst zur Zeit Maharaja Asokas war die
gleiche Haltung vorzufinden. Buddha wurde von Koénig Asoka so
grofdzlgig unterstitzt, dass sich seine Lehre auf der ganzen Welt
verbreitete.
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Kapitel 9

Maharaja Pariksit wird von einem
Brahmana - Knaben verflucht

Vers 1
S Sata Gosvami sprach: Durch die Barmherzigkeit der
Personlichkeit Gottes, SrT Krsna, der wunderbare Taten vollbringt,
konnte Maharaja Pariksit, der im Leib seiner Mutter durch die Waffe
von Dronas Sohn getroffen worden war, nicht verbrannt werden.

Erlauterung

Die Weisen von Naimisaranya wurden von Erstaunen ergriffen, als
sie Uber die wunderbare Staatsfliihrung Maharaja Pariksits horten,
vor allem, wie er die Personlichkeit des Kalis bestrafte und ihm jede
Moglichkeit nahm, im Konigreich Unheil anzurichten. Sata Gosvami
war gleichermalien bestrebt, die wunderbare Geburt und den
wunderbaren Tod Maharaja Pariksits zu beschreiben, und so trug er
diesen Vers vor, um die Anteilnahme der Weisen von Naimisaranya
zu steigern.

Vers 2
Aullerdem war Maharaja Pariksit mit vollem Bewusstsein der
Personlichkeit Gottes ergeben und fiirchtete sich daher nicht vor der
gefliigelten Schlange, die ihn beiflen sollte, weil ein Brahmana -
Knabe ihn im Jahzorn verflucht hatte.

Erlauterung
Ein ergebener Geweihter des Herrn wird als Narayana - parayana
bezeichnet. Er flirchtet sich niemals vor irgendeinem Ort oder
irgendeiner Person, ja nicht einmal vor dem Tod. Fir ihn ist nichts
so wichtig wie der hochste Herr, und deshalb betrachtet er den

442



Himmel und die HOolle mit gleichen Augen. Er weill, dass der
Himmel und die Hélle Schopfungen des Herrn sind und dass auch
Leben und Tod verschiedene Daseinsbedingungen sind, die der
Herr geschaffen hat. Doch in allen Bedingungen und unter allen
Umstanden ist die Erinnerung an Narayana (Krsna)
lebensnotwendig. Der Narayana - parayana ubt sich darin standig.
Maharaja Pariksit war solch ein reiner Gottgeweihter. Er wurde von
dem unerfahrenen Sohn eines Bradhmana, der unter dem Einfluss
des Kalis stand, irrtimlich verflucht, sah dies jedoch als eine
Fligung Narayanas an. Er wusste, dass Narayana ihn gerettet hatte,
als er im Leib seiner Mutter verbrannt werden sollte, und wenn er
jetzt durch den Biss einer Schlange sterben sollte, so war auch dies
der Wille des Herrn. Der Gottgeweihte lehnt sich niemals gegen den
Willen des Herrn auf, und deshalb ist alles, was Gott ihm schickt, fir
ihn eine Segnung. Maharaja Pariksit wurde daher durch solche
Dinge weder in Angst versetzt noch verwirrt. Dies ist das Merkmal
eines reinen Geweihten des Herrn.

Vers 3
Auch verlield der Koénig all seine Gefahrten und ergab sich als
Schiiler dem Sohn Vyasas (Sukadeva Gosvamr), und so war es ihm
moglich, die wahre Stellung der Personlichkeit Gottes zu verstehen.

Erlauterung
Das Wort Ajita ist hier bedeutsam. Sr1 Krsna, die Personlichkeit
Gottes, ist als Ajita oder »unbezwingbar« bekannt, und das ist er in
jeder Hinsicht. Niemand kann seine wirkliche Stellung begreifen.
Auch durch Wissen ist. Er nicht zu bezwingen. Wir haben Uber
seinen dhama gehort, das ewige Reich Goloka Vrndavana, doch
gibt es viele Gelehrte, die dieses Reich in verschiedener Weise
interpretieren. Durch die Gnade eines spirituellen Meisters wie
Sukadeva Gosvami jedoch, dem sich der Konig als demiitiger
Diener unterwarf, ist man imstande, die wahre Stellung des Herrn,
sein ewiges Reich und seine transzendentale Umgebung in diesem
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dhadma oder Reich zu begreifen. Da der Kobnig diese
transzendentale Stellung des Herrn und die transzendentale
Methode, durch die man sich diesem transzendentalen dhama zu
nahern vermag, kannte, war er sich seiner endgultigen Bestimmung
sicher, und weil er dies wusste, konnte er alles Materielle, selbst
seinen Korper, aufgeben, ohne durch Anhaftung gehindert zu sein.
In der Bhagavad - Gita heil3t es: »Man kann alle Verbindung zur
materiellen Anhaftung aufgeben, wenn man imstande ist, das
param, die hohere Eigenschaft der Dinge, zu sehen.« Durch die
Bhagavad - Gita gelangen wir zu einem Verstandnis der
Eigenschaft der Energie des Herrn, die der materiellen Energie
Ubergeordnet ist, und durch die Gnade eines echten spirituellen
Meisters wie Sukadeva Gosvamr ist es durchaus mdglich, alles tber
die hohere Energie des Herrn zu erfahren, durch die der Herr
seinen ewigen Namen, seine ewigen Eigenschaften, seine ewigen
Spiele, seine ewige Umgebung und seine ewige Vielfalt
manifestiert. Solange man diese hdhere oder ewige Energie des
Herrn nicht genau versteht, ist es nicht mdglich, die materielle
Energie hinter sich zu lassen, ganz gleich, wie geschickt man uber
die wahre Natur der absoluten Wahrheit spekulieren mag. Durch die
Gnade Sri Krsnas wurde Mahardja Pariksit befahigt, die
Barmherzigkeit einer Personlichkeit wie Sukadeva Gosvami zu
empfangen, und so war es ihm mdglich, die wahre Stellung des
unbezwingbaren Herrn zu erkennen. Es ist sehr schwierig, den
Herrn durch die vedischen Schriften zu erkennen, doch es ist sehr
leicht, ihn durch die Barmherzigkeit eines befreiten Gottgeweihten
wie Sukadeva Gosvami kennenzulernen.

Vers 4
Der Grund hierfir war, dass diejenigen, die ihr Leben den
transzendentalen Erzahlungen Uber den héchsten Herrn, den die
vedischen Hymnen besingen, geweiht haben und sich standig an
die LotosfliRe des Herrn erinnern, nicht Gefahr laufen, im letzten
Augenblick des Lebens falschen Vorstellungen zum Opfer zu fallen.
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Erlauterung

Die hoéchste Vollkommenheit des Lebens wird erreicht, wenn man
sich im letzten Augenblick des Lebens an die transzendentale Natur
des Herrn erinnert. Diese Vollkommenheit des Lebens kann
derjenige erreichen, der die wahre, transzendentale Natur des Herrn
aus den vedischen Hymnen erfahren hat, die von einer befreiten
Seele wie Sukadeva Gosvami oder jemandem in der
Schilernachfolge gesungen werden. Es hat keinen Zweck, die
vedischen Hymnen von einem intellektuellen Spekulanten zu héren.
Wenn sie aus dem Mund einer tatsachlich selbstverwirklichten
Seele gehdrt und durch Dienst und Ergebenheit richtig verstanden
werden, wird alles kristallklar. So ist ein ergebener Schiiler fahig, bis
zum Ende seines Lebens transzendental zu leben. Durch
wissenschaftliche Aneignung spirituellen Verstandnisses ist man
imstande, sich an den Herrn zu erinnern, wenn das
Erinnerungsvermdgen am Ende des Lebens geschwacht wird, weil
die Membranen des Korpers auller Kraft treten. Fir einen
gewoOhnlichen Menschen ist es sehr schwierig, sich zur Stunde des
Todes an die Dinge so zu erinnern, wie sie sind, doch durch die
Gnade des Herrn und seiner echten Geweihten, der spirituellen
Meister, ist dies ohne Schwierigkeiten mdglich. Das war bei
Maharaja Pariksit der Fall.

Vers 5
Solange der grol’e, machtige Sohn Abhimanyus Kaiser der Welt
bleibt, hat die Personlichkeit des Kalis keine Madglichkeit, ihren
Einfluss auszubreiten.

Erlauterung
Wie wir bereits erklart haben, war die Personlichkeit des Kalis vor
langer Zeit in den Herrschaftsbereich der Erde eingedrungen und
suchte nach einer Gelegenheit, seinen Einfluss lber die ganze Welt
zu verbreiten. Doch wegen der Gegenwart Maharaja Pariksits
gelang ihm dies nicht. Daran kann man eine gute Regierung
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erkennen. Stérende Elemente wie die Personlichkeit des Kalis
werden immer versuchen, ihr schandliches Treiben auszudehnen,
doch es ist die Pflicht eines fahigen Staates, ihnen mit allen Mitteln
Einhalt zu gebieten. Maharaja Pariksit wies der Persdnlichkeit des
Kalis zwar bestimmte Orte zu, gab ihm jedoch zugleich keine
Moglichkeit, die Burger zu beeinflussen.

Vers 6
Am selben Tag und im gleichen Augenblick, als die Persdnlichkeit
Gottes, Sr1 Krsna, die Erde verlieR, erschien die Personlichkeit des
Kalis, die alle mdglichen gottlosen Handlungen férdert, auf der Welt.

Erlauterung
Die Personlichkeit Gottes und Ihr heiliger Name, lhre Eigenschaften
und so fort sind alle identisch. Dank der Gegenwart der
Persdnlichkeit Gottes war die Persdnlichkeit des Kalis nicht
imstande, in den Herrschaftsbereich der Erde einzudringen. Wenn
daflir gesorgt wird, dass die heiligen Namen, die Eigenschaften
usw. der héchsten Personlichkeit Gottes standig gechantet werden,
gibt es fur die Personlichkeit des Kalis ebenfalls keine Mdéglichkeit
einzudringen. Auf diese Weise kann man also die Persoénlichkeit
des Kalis aus der Welt vertreiben. Die modernisierte menschliche
Gesellschaft hat groRe Fortschritte auf dem Gebiet der materiellen
Wissenschaft gemacht, und so wurde zum Beispiel das Radio
erfunden, um Klang durch den Ather zu verbreiten. Der Staat sollte
daflir sorgen, dass statt unsinniger Klange zur Sinnenfreude
transzendentaler Klang verbreitet wird, und zwar durch die
Ubertragung des heiligen Namens, des Ruhmes und der Taten und
Spiele des Herrn, wie sie durch die Bhagavad - Gita und das
Srimad - Bhagavatam autorisiert sind. Dann werden giinstige
Bedingungen geschaffen; die Grundsatze der Religion werden
wieder Beachtung finden, und so werden die Staatsoberhdupter,
denen so viel daran gelegen ist, die Korruption aus der Welt zu
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schaffen, erfolgreich sein. Nichts ist schlecht, wenn es in rechter
Weise in den Dienst des Herrn gestellt wird.

Vers 7
Maharaja Pariksit war ein Realist, wie die Bienen, die nur die
Essenz (einer Blume) nehmen. Er wusste sehr wohl, dass im
Zeitalter des Kalis glickverheilende Dinge augenblicklich Gutes
bewirken, wohingegen unheilvolle Dinge erst in die Tat umgesetzt
werden missen (um Wirkung zu zeigen). Er war daher der
Personlichkeit des Kalis nicht tGbel gesinnt.

Erlauterung
Das Zeitalter des Kalis heif3t auch das gefallene Zeitalter. Weil sich
die Lebewesen in einer unangenehmen Lage befinden, hat der Herr
ihnen in diesem gefallenen Zeitalter besondere Erleichterung
gewahrt, und so wird durch den Willen des Herrn ein Lebewesen so
lange nicht das Opfer einer sundhaften Handlung, bis die Handlung
tatsachlich ausgefihrt ist. In anderen Zeitaltern erhielt man bereits
die Reaktion einer sindhaften Handlung, wenn man nur an diese
dachte. Die Auswirkungen frommer Handlungen aber werden einem
Lebewesen in diesem Zeitalter bereits zugesprochen, wenn es nur
an solche Handlungen denkt. Maharaja Pariksit, der durch die
Gnade des Herrn der gelehrteste und erfahrenste Kénig war, war
der Personlichkeit des Kalis nicht unndtig Gbel gesinnt, denn er
hatte nicht die Absicht, ihm auch nur die geringste Moglichkeit zu
geben, sundhaft zu handeln. Er schitzte seine Untertanen davor,
den sitndhaften Handlungen des Zeitalters des Kalis zum Opfer zu
fallen, und zugleich gab er dem Zeitalter des Kalis gute
Méglichkeiten, indem er ihm bestimmte Orte zuwies. Am Ende des
Srimad - Bhagavatam wird gesagt, dass es im Zeitalter des Kalis
einen grofl3en Vorteil gibt, obwohl die Persénlichkeit des Kalis ihrem
schandlichen Treiben nachgeht. Indem man namlich einfach den
heiligen Namen des Herrn chantet, kann man Erlésung erlangen.
Maharaja Pariksit unternahm daher eine sorgsam geplante
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Anstrengung, das Chanten der heiligen Namen des Herrn zu
verbreiten, und so rettete er die Blrger aus der Gewalt Kalis. Nur
aufgrund dieses Vorteils gelten dem Zeitalter des Kalis die besten
Wiinsche vieler grofer Weiser. In den Veden heildt es auch, dass
man durch Gesprache iber die Taten und Spiele SrT Krsnas von
allen Nachteilen des Zeitalters des Kalis frei werden kann. Zu
Beginn des Srimad - Bhagavatam wird gesagt, dass man den
hochsten Herrn durch das Vortragen des Srimad - Bhagavatam
augenblicklich im Herzen einfangen kann. Dies sind einige der
grolien Vorteile im Zeitalter des Kalis, und Maharaja Pariksit nahm
sie alle wahr und dachte dem Vaisnava - Glauben getreu nicht
schlecht vom Zeitalter des Kalis.

Vers 8
Maharaja Pariksit erwog, dass die Personlichkeit des Kalis in den
Augen weniger intelligenter Menschen sehr machtig erscheinen
kdénne, dass aber die Selbstbeherrschten nichts vor ihm zu flrchten
hatten. Der Kénig war machtvoll wie ein Tiger und sorgte fir die
torichten und leichtsinnigen Menschen.

Erlauterung

Diejenigen, die keine Geweihten des Herrn sind, sind unachtsam
und unintelligent. Wenn man nicht sehr intelligent ist, kann man kein
Geweihter des Herrn sein. Diejenigen, die keine Geweihten des
Herrn sind, fallen dem Treiben des Kalis zum Opfer. Es wird nicht
moglich sein, eine geistig geslndere Atmosphare in der
Gesellschaft zu schaffen, wenn wir nicht bereit sind, uns die
Handlungsweise Maharaja Pariksits zum Vorbild zu nehmen und
den hingebungsvollen Dienst des Herrn im Volk zu verbreiten.

Vers 9
O ihr Weisen, als Antwort auf eure Fragen habe ich euch fast alles
von Sri Krsna erzahlt, was mit der Geschichte des frommen
Maharaja Pariksit verknupft ist.
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Erlauterung

Das Srimad - Bhagavatam ist die geschichtliche Beschreibung der
Taten und Spiele des Herrn. Die Taten und Spiele des Herrn stehen
in Beziehung zu seinen Geweihten, und daher ist die Geschichte
der Gottgeweihten von der Geschichte der Taten und Spiele Sri
Krsnas nicht verschieden. In den Augen eines Geweihten des Herrn
befinden sich die Taten des Herrn und die seiner reinen Geweihten
auf gleicher Ebene, denn sie alle sind transzendental.

Vers 10
Diejenigen, die danach streben, die hdchste Vollkommenheit im
Leben zu erreichen, mussen ergeben den Erzahlungen zuhéren, die
mit den transzendentalen Taten, Spielen und Eigenschaften der
Personlichkeit Gottes verbunden sind, die Uberaus wunderbare
Taten vollbringt.

Erlauterung

Das systematische Horen Uber die transzendentalen Taten, Spiele,
Eigenschaften und Namen SrT Krsnas fiihrt uns geradewegs dem
ewigen Leben entgegen. Systematisches Hoéren bedeutet, Krsna
allmahlich wahrhaft kennenzulernen, und ihn wahrhaft zu kennen
bedeutet, ewiges Leben zu erreichen, wie es auch in der Bhagavad
- Gita bestatigt wird. Die Lobpreisung der transzendentalen Taten
Sr1 Krsnas, des Herrn, ist das vorgeschriebene Heilmittel gegen die
Wiederholung von Geburt, Tod, Alter und Krankheit, was man auch
als den materiellen Lohn des bedingten Lebewesens bezeichnet.
Der Héhepunkt dieser vollkommenen Stufe des Lebens ist das Ziel
des menschlichen Lebens und das Erlangen transzendentaler
Gluckseligkeit.

Vers 11

Die guten Weisen sagten: 0 wirdevoller Sita Gosvam1! Mdgest du
viele Jahre lang leben und ewigen Ruhm erringen, denn es ist sehr
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angenehm, wie du {ber die Taten SrT Krsnas, der Persénlichkeit
Gottes, sprichst. Es ist wie Nektar fir sterbliche Wesen wie uns.

Erlauterung

Wenn wir Uber die transzendentalen Eigenschaften, Taten und
Spiele der Personlichkeit Gottes hdren, sollten wir uns immer daran
erinnern, was der Herr Selbst in der Bhagavad - Gita (4.9)sagt.
Seine Handlungen sind, selbst wenn er in der menschlichen
Gesellschaft erscheint, immer transzendental, denn sie werden
durch seine spirituelle Energie herausgehoben, die von seiner
materiellen Energie verschieden ist. Wie es in der Bhagavad - Gita
heilt, nennt man solche Handlungen divyam. Dies bedeutet, dass
er nicht wie ein gewodhnliches Lebewesen unter der Aufsicht der
materiellen Energie handelt oder geboren wird. Sein Korper ist
weder materiell noch wandelbar wie der gewohnlicher Lebewesen.
Wer diese Tatsache versteht, indem er entweder vom Herrn
personlich oder aus autorisierten Quellen dariber hort, wird nach
Verlassen des gegenwartigen materiellen Korpers nicht wieder
geboren. Eine solch erleuchtete Seele wird in das spirituelle Reich
des Herrn eingelassen und widmet sich dort dem transzendentalen
Dienst des Herrn. Je mehr wir daher von den transzendentalen
Taten und Spielen des Herrn horen, wie sie in der Bhagavad - Gita
und im Srimad - Bhagavatam beschrieben werden, desto mehr
kénnen wir Uber seine transzendentale Natur erfahren und so
wirklichen Fortschritt auf dem Pfad zurtick zu Gott machen.

Vers 12
Wir haben eben erst mit der Durchfiihrung dieses fruchtbringenden
Werkes, des Feueropfers, begonnen, ohne uns des Ergebnisses
sicher zu sein, da unser Tun viele Unvollkommenheiten aufweist.
Unsere Korper sind von Rauch geschwarzt, doch freuen wir uns
wahrhaft Uber den Nektar von den LotosfliRen Govindas, der
Persdnlichkeit Gottes, den du an uns austeilst.
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Erlauterung

Der Grund, warum das Opferfeuer, das die Weisen von
Naimisaranya entziindet hatten, von Rauch und Zweifel
beeintrachtigt wurde, waren zweifellos die vielen
Unzulanglichkeiten. Die erste Unzulanglichkeit besteht darin, dass
es im Zeitalter des Kalis an erfahrenen Brahmanas mangelt, die
fahig sind, solche Zeremonien erfolgreich durchzuflihren. Die
geringste Abweichung bei solchen Opfern verdirbt alles, und das
Ergebnis ist daher ungewiss wie bei Ilandwirtschaftlichen
Unternehmungen. Ob das Pfligen des Reisfeldes ein gutes
Ergebnis zeitigen wird, hangt vom Regen ab, und deshalb ist das
Ergebnis ungewiss. In dhnlicher Weise ist auch jede Opferhandlung
im Zeitalter des Kalis ungewiss. Gewissenlose, gierige Brahmanas
im Zeitalter des Kalis verfihren die unschuldige Offentlichkeit zu
solch unsicheren Opfern, die nur eine Show, sind, ohne sie die
Anweisungen der Schrift wissen zu lassen, dass es im Zeitalter des
Kalis keine fruchttragende Opferhandlung gibt auler dem Opfer,
gemeinsam den heiligen Namen des Herrn zu chanten. Sita
Gosvami erzahlte den versammelten Weisen von den
transzendentalen Taten und Spielen des Herrn, und die
Anwesenden spurten sogleich die Wirkung des Hoérens von diesen
transzendentalen Handlungen. Man kann dies praktisch erfahren,
ebenso, wie man eine Wirkung versplrt, wenn man Nahrung isst.
Auf diese Weise wirkt spirituelle Erkenntnis.

Die Weisen von Naimisaranya litten unter dem Rauch des
Opferfeuers und waren voller Zweifel Uber das Ergebnis, doch als
sie von einer verwirklichten Seele wie Sita Gosvam1 horten, wurden
sie vOllig zufrieden. Im Brahma - vaivarta Purana teilt Visnu Siva mit,
dass sich im Zeitalter des Kalis die Menschen, von Angsten
getrieben, vergeblich mit fruchtbringenden Tatigkeiten und
philosophischen Spekulationen abmihen, doch wenn sie sich im
hingebungsvollen Dienst beschaftigen, sei das Ergebnis sicher und
es komme zu keinem Energieverlust mit anderen Worten, ohne
hingebungsvollen Dienst fir den Herrn kann nichts, was um
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spiritueller Erkenntnis oder um eines materiellen Nutzens willen
ausgefuhrt wird, erfolgreich sein.

Vers 13
Der Wert der Gemeinschaft mit einem Geweihten des Herrn - wenn
sie auch nur einen Augenblick dauert - kann nicht einmal mit der
Erreichung himmlischer Planeten oder der Befreiung von der
Materie verglichen werden, ganz zu schweigen von weltlichen
Segnungen in Form von materiellem Wohlstand, der fiir diejenigen
bestimmt ist, die dem Tod geweiht sind.

Erlauterung
Wenn es bei zwei Dingen mehrere gemeinsame Punkte gibt, kann
man sie miteinander vergleichen; aber die Gemeinschaft eines
reinen Gottgeweihten ist mit nichts Materiellem vergleichbar.
Menschen, die von materiellem Glick verblendet sind, streben
danach, die himmlischen Planeten, wie den Mond, die Venus und
Indra - loka, zu erreichen, und diejenigen, die in materiellen
philosophischen Spekulationen fortgeschritten sind, streben nach
Befreiung aus der materiellen Knechtschaft. Wenn man von allem
materiellen Fortschritt enttduscht ist, begehrt man das Gegenteil,
Befreiung, die man als apunar - bhava (»keine Wiedergeburt«)
bezeichnet. Die reinen Geweihten des Herrn streben indes weder
nach dem Gllick, das man im himmlischen Konigreich erlangen
kann, noch streben sie nach Befreiung aus der materiellen
Knechtschaft. Mit anderen Worten, fir die reinen Geweihten des
Herrn sind die materiellen Freuden auf den himmlischen Planeten
Trugbilder, und weil sie von allen materiellen Auffassungen des
Glicks und Leids befreit sind, sind sie bereits in der materiellen
Welt befreit. Dies bedeutet, dass die reinen Geweihten des Herrn
sich sowohl in der materiellen Welt als auch in der spirituellen Welt
in einem transzendentalen Dasein befinden, namlich im liebevollen
Dienst des Herrn. So, wie ein Diener der Regierung immer der
Gleiche ist, ob im Buro, zu Hause oder andernorts, so hat ein
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Gottgeweihter nichts mit Materie zu tun, denn er ist ausschlief3lich
im transzendentalen Dienst des Herrn tatig. Welche Freude kann er
daher aus materiellen Segnungen wie dem Kdénigsamt oder anderen
herrschenden Positionen ziehen, die mit dem Ende des Korpers
ebenfalls vergehen? Hingebungsvoller Dienst ist ewig, und er hat
kein Ende, denn er ist spirituell. Da also die Vorziige eines reinen
Gottgeweihten von materiellen Vorzigen voéllig verschieden sind,
sind die beiden nicht miteinander zu vergleichen. Sata Gosvamt war
ein reiner Geweihter des Herrn; deshalb ist seine Gemeinschaft mit
den Rsis in Naimisaranya einzigartig. In der materiellen Welt wird
die Gemeinschaft mit groben Materialisten streng verurteilt. Die
Materialisten heil3en yosit - sangi, das heil3t »diejenigen, die der
materiellen Verstrickung (Frauen usw.) zu sehr verhaftet sind«.
Solche Anhaftung ist bedingt, denn sie vertreibt die Segnungen des
Lebens und den Wohlstand. Genau das Gegenteil ist der Bhagavata
- sangl, das heilt »jemand, der standig mit den Namen, der Gestalt,
den Eigenschaften usw. des Herrn zusammen ist«. Solche
Gemeinschaft ist stets wiinschenswert; sie ist verehrenswert, sie ist
rihmenswert, und man sollte sie sich zum hochsten Ziel des
Lebens machen.

Vers 14
SrT Krsna (Govinda), die Persénlichkeit Gottes, ist die einzige
Zuflucht aller bedeutenden Lebewesen, und nicht einmal solche
Meister mystischer Krafte wie Siva und Brahma koénnen seine
transzendentalen Eigenschaften ermessen. Kann jemand, der es
gewohnt ist, Nektar (rasa) zu genielden, jemals durch das Horen der
Erzahlungen von ihm vollig gesattigt werden?

Erlauterung
Siva und Brahma sind die beiden héchsten Halbgotter. Sie besitzen
alle mystischen Krafte. Zum Beispiel trank Siva einmal ein Meer von
Gift, von dem schon ein Tropfen genigt, ein gewdhnliches
Lebewesen zu téten. In ahnlicher Weise konnte Brahma viele
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machtige Halbgdtter, ja selbst Siva, erschaffen. Solche Halbgdbtter
sind 18varas, Herren des Universums; aber sie besitzen nicht die
héchste Macht. Die hdchste Macht gehdrt Govinda, SrT Krsna. Er ist
die Transzendenz, und seine transzendentalen Eigenschaften
kénnen nicht einmal von solch méachtigen 1évaras wie Siva und
Brahma ermessen werden. Deshalb ist Srm Krsna die einzige
Zuflucht der grofdten aller Lebewesen. Brahma zahlt auch zu den
Lebewesen (jiva - Seelen), doch ist er der Groflte von uns allen.
Und warum liegt dem grofRten aller Lebewesen so viel an den
transzendentalen Erzaéhlungen von Sri Krsna? Weil Krsna der
Speicher aller Freude ist. Jeder méchte alles flir seinen Genuly
verwenden, doch wer im transzendentalen liebevollen Dienst des
Herrn tatig ist, kann aus dieser Beschaftigung unbegrenzte Freude
gewinnen. Der Herr ist unbegrenzt, und sein Name, seine
Eigenschaften, seine Spiele, seine Umgebung, seine
Mannigfaltigkeit und so fort sind ebenfalls unbegrenzt, und
diejenigen, die sie kosten, kdnnen dies unbegrenzt tun, ohne sich
jemals gesattigt zu fuhlen. Diese Tatsache wird im Padma Purana
bestatigt:

»Die Mystiker erhalten von der absoluten Wahrheit unbegrenzte
transzendentale Freude, und deshalb heif3t die hochste absolute
Wahrheit auch Rama.«

Transzendentale Gesprache dieser Art nehmen kein Ende. In
weltlichen Angelegenheiten herrscht das Gesetz der Sattigung,
doch in der Transzendenz gibt es keine Sattigung. Suta Gosvami
wollte die Erzahlungen Uuber S Krsna vor den Weisen von
Naimisaranya fortsetzen, und auch die Weisen erklarten, sie seien
voller Erwartung, unablassig von ihm zu hoéren. Da der Herr die
Transzendenz ist und seine Eigenschaften transzendental sind,
steigern solche Gesprache die Empfanglichkeit der gelauterten
Zuhdrerschaft.
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Vers 15
O Siata Gosvami, du bist ein gelehrter und reiner Geweihter des
Herrn, weil die Personlichkeit Gottes das Hauptziel deines Dienstes
ist. Schildere uns daher bitte die Spiele des Herrn, die jenseits aller
materiellen Auffassung liegen, denn wir sind voller Erwartung,
solche Botschaften zu empfangen.

Erlauterung
Wer Uber die transzendentalen Taten und Spiele des Herrn spricht,
sollte nur ein Ziel der Verehrung und des Dienstes haben, namlich
SrT Krsna, die hochste Personlichkeit Gottes. Und die Zuhdrerschaft
solcher Erzahlungen sollte begierig sein, tUber ihn zu héren. Wenn
eine solche Verbindung zustande kommt, namlich die eines
befahigten Sprechers mit einer geeigneten Zuhdrerschaft, ist dies
dem weiteren Verlauf solcher Gesprache Uber die Transzendenz
sehr zutraglich. BerufsmaRige Sprecher und eine Zuhorerschaft, die
materiellen Gedanken nachhangt, kdnnen aus solchen Gesprachen
keinen wirklichen Nutzen ziehen. Professionelle Sprecher machen
eine Show aus dem Bhagavata - saptaha, dem siebentagigen
Vortragen des Bhagavatam, um so ihre Familie zu ernahren, und
die materiell gesinnte Zuhorerschaft hort solche Gesprache des
Bhagavata - saptaha, um einen materiellen Vorteil zu erhalten,
namlich um der Religiositat, des Reichtums, der Sinnenbefriedigung
oder der Befreiung willen. Solche Bhagavatam - Gesprache sind
von der Verunreinigung der materiellen Eigenschaften nicht frei. Die
Gesprache der Weisen von Naimisaranya und Sri Sita Gosvamis
hingegen befinden sich auf der transzendentalen Ebene, jenseits
des Wunsches nach materiellem Gewinn. In solchen Gesprachen
genieflen sowohl die Zuhdrer als auch der Sprecher unbegrenzte
transzendentale Freude, und deshalb kdnnen sie solche Gesprache
fur Tausende von Jahren fortsetzen. Heutzutage werden Bhagavata
- saptahas nur sieben Tage lang abgehalten, und nachdem die
Show voriber ist, gehen sowohl die Zuhdrer als auch der Sprecher
wieder wie gewohnlich materiellen Tatigkeiten nach. Sie tun dies,
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weil der Sprecher nicht Bhagavata - pradhana und die
Zuhorerschaft nicht SusriGsatam ist, wie oben erklart wurde.

Vers 16
O Sata Gosvami, bitte berichte uns von den Erzahlungen uber den
Herrn, durch die Maharaja Pariksit, dessen Intelligenz auf Befreiung
ausgerichtet war, die LotosfilRe des Herrn erreichte, welcher der
Schutz Garudas, des Konigs der Vdgel, ist. Diese Erzahlungen
wurden von dem Sohn Vlyasas (SrT Sukadeva) vorgetragen.

Erlauterung
Unter den Schillern auf dem Pfad der Befreiung gibt es einige
Meinungsverschiedenheiten. Diese Studenten der Transzendenz
werden in Unpersoénlichkeitsanhanger und Geweihte des Herrn
unterteilt. Die Geweihten des Herrn verehren die transzendentale
Gestalt des Herrn, wohingegen die Unpersdnlichkeitsphilosophen
Uber die leuchtende Ausstrahlung oder die kérperlichen Strahlen
des Herrn meditieren, die man als das brahmajyoti bezeichnet. Hier
in diesem Vers nun wird gesagt, dass Maharaja Pariksit die
LotosfliRe des Herrn durch eine Belehrung erreichte, die ihm der
Sohn Vyasadevas, Srila Sukadeva Gosvami, zuteilwerden lieR.
Sukadeva Gosvami war zZu Beginn auch ein
Unpersonlichkeitsphilosoph gewesen, doch wie er im Bhagavatam
(2.1. 9) selbst erklart, fuhlte er sich spater zu den transzendentalen
Spielen des Herrn hingezogen und wurde so ein Gottgeweihter.
Solche Gottgeweihten mit vollkommenem Wissen nennt man maha
- Bhagavatas oder »Gottgeweihte ersten Ranges«. Es gibt drei
Arten von Gottgeweihten, und zwar die prakrtas, die madhyamas
und die maha - Bhagavatas. Die prakrtas oder Gottgeweihten dritten
Ranges flihren Tempelverehrung aus, wissen aber nicht viel vom
Herrn und den Geweihten des Herrn; die madhyamas oder
Gottgeweihten zweiten Ranges unterscheiden zwischen dem Herrn,
den Geweihten des Herrn, den Neulingen sowie den
Nichtgottgeweihten, und die mahd - Bhagavatas oder
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Gottgeweihten ersten Ranges sehen alles in Beziehung zum Herrn
und den Herrn in Beziehung zu allem. Der maha - Bhagavata
unterscheidet daher nicht zwischen einem Gottgeweihten und
einem Nichtgottgeweihten. Maharaja Pariksit war ein solcher maha -
Bhagavata - Geweihter, denn er wurde von einem maha -
Bhagavata - Geweihten, Sukadeva Gosvami, eingeweiht. Er war
selbst der Personlichkeit des Kalis gltig gesinnt, um wie viel mehr
also anderen.

In der transzendentalen Geschichte der Welt gibt es viele Beispiele
dafir, dass ein Unpersonlichkeitsanhanger spater zu einem
Gottgeweihten wurde; aber ein Gottgeweihter ist noch nie zu einem
Unpersonlichkeitsanhanger geworden. Diese Tatsache beweist,
dass auf der transzendentalen Stufenleiter die Stufe eines
Gottgeweihten hoher ist als die Stufe eines
Unpersonlichkeitsphilosophen. In der Bhagavad - Gita (12.5) heildt
es ebenfalls, dass Menschen, die auf der unpersonlichen Stufe
stehenbleiben, in groRerem Malde Leiden unterworfen sind, als dass
sie die Wirklichkeit erreichen. Deshalb verhalf das Wissen, das
Sukadeva Gosvami Maharaja Pariksit mitteilte, diesem dazu, den
Dienst des Herrn zu erreichen. Diese Stufe der Vollkommenheit
nennt man apavarga oder »die vollkommene Stufe der Befreiung«.
Einfaches Wissen von der Befreiung ist materielles Wissen.
Wirkliche Loslésung von der materiellen Knechtschaft wird als
Befreiung bezeichnet, doch den transzendentalen Dienst des Herrn
zu erreichen bedeutet, auf die vollkommene Stufe der Befreiung zu
gelangen. Wie wir bereits erklart haben (SB. 1.2.12), erreicht man
diese Stufe durch Wissen und Entsagung, und vollkommenes
Wissen, wie es von Srila Sukadeva Gosvami vermittelt wurde, fiihrt
zur Erlangung des transzendentalen Dienstes des Herrn.

Vers 17

Bitte trage uns die Erzahlungen vom Unbegrenzten vor, denn sie
sind lauternd und erhaben. Sie wurden zu Maharaja Pariksit

457



gesprochen und sind den reinen Gottgeweihten sehr lieb, denn sie
sind mit Bhakti - yoga angefillt.

Erlauterung

Das, was zu Mahéaraja Pariksit gesprochen wurde und den reinen
Gottgeweihten sehr lieb ist, ist das Srimad - Bhagavatam. Das
Srimad - Bhagavatam enthalt hauptsachlich Erzéhlungen von den
Taten und Spielen des héchsten Unbegrenzten; deshalb ist es die
Wissenschaft vom Bhakti - yoga, dem hingebungsvollen Dienst des
Herrn, und deshalb ist es para oder erhaben, denn obwohl es mit
allem Wissen und aller Religion angereichert ist, ist es doch
besonders mit dem hingebungsvollen Dienst des Herrn bereichert.

Vers 18
Sri Sata Gosvami sprach: O Herr, obwohl wir in einer vermischten
Kaste geboren wurden, sind wir zu einer hdheren Geburt erhoben
worden, indem wir einfach den Groflen, die im Wissen
fortgeschritten sind, dienten und nachfolgten. Schon durch das
Gesprach mit solch groflen Seelen kann man alle Nachteile einer
niedrigen Geburt Gberwinden.

Erlauterung
Sdta Gosvami betrachtete sich nicht als Abkdmmling einer
Brahmana - Familie. Er wurde in einer Familie vermischter Kasten,
das heildt, in einer unkultivierten, niedrigen Familie geboren, doch
durch hoéhere Gemeinschaft, wie Sr1 Sukadeva Gosvamt und die
grol3en Rsis von Naimisaranya, wurde der Nachteil seiner niedrigen
Geburt zweifellos aufgehoben. Auch Sr Caitanya Mahaprabhu hielt
sich an diesen Grundsatz und folgte damit dem vedischen
Brauchtum, und durch seine transzendentale Gemeinschaft erhob
er viele Niedriggeborene, das heil}t, solche, die durch Geburt oder
Handlungsweise ungeeignet waren, zur Stufe des hingebungsvollen
Dienstes und setzte sie als &acaryas, Autoritdten, ein. Er sagte
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unmissverstandlich, dass jeder, ganz gleich, wer er sein mag - ob
Brahmana oder Sddra von Geburt oder Haushalter oder
Bettelmdnch - als Acarya oder guru, das heil’t, als spiritueller
Meister, anerkannt werden koénne, wenn er mit der Wissenschaft
von Krsna vertraut sei.

Suta Gosvami lernte die Wissenschaft von Krsna von grof3en Rsis
und Autoritadten wie Sukadeva, Vyasadeva und anderen, und er war
so befahigt, dass selbst die Weisen von Naimisaranya es kaum
erwarten konnten, von ihm die Wissenschaft von Krsna in Form des
Srimad - Bhagavatam zu héren. So hatte er durch Héren und
Predigen zweifach die Gemeinschaft mit grolen Seelen. Die
transzendentale Wissenschaft, die Wissenschaft von Krsna, muss
man von Autoritdten erlernen, und wenn man diese Wissenschaft
predigt, wird man noch qualifizierter. Stta Gosvami genoss also
beide Vorteile, und so wurde er unzweifelhaft von allen Nachteilen
einer niedrigen Geburt und von allen inneren Angsten befreit. Dieser
Vers beweist eindeutig, dass Srila Sukadeva Gosvami: es nicht
ablehnte, Sata Gosvam1 Uber die transzendentale Wissenschaft zu
belehren, und dass auch die Weisen von Naimisaranya es trotz
seiner niedrigen Geburt nicht ablehnten, sich von ihm belehren zu
lassen. Vor Tausenden von Jahren war also eine niedrige Geburt
kein Hinderungsgrund, die transzendentale Wissenschaft zu
erlernen und zu predigen. Die Starrheit des sogenannten
Kastensystems in der Hindu - Gesellschaft entwickelte sich erst in
den letzten hundert Jahren, als die Zahl der Dvija - bandhus oder
unqualifizierten Manner in den Familien der hoheren Kasten
zunahm. Sri Caitanya wiederbelebte das urspriingliche vedische
System und erhob Thakura Haridasa in die Stellung des namacarya
oder der Autoritdt im Predigen der Herrlichkeit des heiligen Namens,
obwohl es seiner Heiligkeit Srila Haridasa Thakura gefiel, in einer
Familie von Mohammedanern zu erscheinend.

Dies ist die Macht der reinen Geweihten des Herrn. Das Wasser der
Ganga wird als rein anerkannt, und man kann geldutert werden,
nachdem man in der Ganga ein Bad genommen hat. Die grol3en
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Geweihten des Herrn indes kdnnen eine nichtswirdige Seele schon
dadurch lautern, dass der Niedriggeborene sie sieht. Wie grof3 muss
also ihr Nutzen sein, wenn sie mit diesen Geweihten Gemeinschaft
haben. Sri Caitanya Mahaprabhu wollte die gesamte Atmosphéare
der vergifteten Welt dadurch lautern, dass er qualifizierte Prediger
Uber die ganze Welt schickte, und es blieb vornehmlich den Indern
Uberlassen, sich dieser Aufgabe wissenschaftlich zu widmen, um so
der Menschheit den besten Dienst zu erweisen. Die geistigen
Krankheiten der gegenwartigen Generation sind schlimmer als die
kérperlichen Krankheiten; es ist deshalb durchaus angebracht, ohne
Zoégern mit dem Predigen des Srimad - Bhagavatam auf der ganzen
Welt zu beginnen. Mahattamanam abhidhana bedeutet auch
Lexikon der grolien Gottgeweihten oder das Buch der Worte grol3er
Gottgeweihter. Solche Lexika der Worte grofer Gottgeweihter und
des Herrn sind die Veden und die damit verbundenen Schriften,
besonders das Srimad - Bhagavatam.

Vers 19
Welche Vorteile erwarten also diejenigen, die unter der Flihrung der
grolen Gottgeweihten stehen, die den heiligen Namen des
Unbegrenzten chanten, der unbegrenzte Macht besitzt. Die
Persdnlichkeit Gottes, unbegrenzt an Macht und transzendental in
seinen Eigenschaften, wird der Ananta (der Unbegrenzte) genannt.

Erlauterung
Die Dvija - bandhus, das heit die weniger intelligenten,
ungebildeten Menschen aus den hoéheren Kasten, bringen viele
Einwande dagegen vor, dass Menschen aus den niedrigen Kasten
noch in diesem Leben zu Brahmanas werden koénnen. Sie
behaupten, die Geburt in einer Familie von Sudras oder in
niedrigeren Familien als denen der Sidras sei auf vorangegangene
suindhafte Handlungen zurtickzufiihren und daher misse man die
aus einer niedrigen Geburt entstandenen Nachteile einfach
hinnehmen. Um diesen ungerechtfertigten Einwanden zu begegnen,
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versichert das Srimad - Bhagavatam, dass jemand, der unter der
Flhrung eines reinen Gottgeweihten den heiligen Namen des Herrn
chantet, augenblicklich von den durch Geburt in einer niedrigen
Kaste entstandenen Nachteilen frei werden kann. Ein reiner
Geweihter des Herrn macht sich keines Vergehens schuldig,
wahrend er den heiligen Namen des Herrn chantet. Es gibt zehn
Vergehen beim Chanten des heiligen Namens, und den heiligen
Namen unter der Flhrung eines reinen Gottgeweihten zu chanten
bedeutet, ohne Vergehen zu chanten. Das vergehenlose Chanten
des heiligen Namens ist transzendental, und deshalb kann solches
Chanten den  Gottgeweihten von  allen  Auswirkungen
vorangegangener Sunden lautern. Vergehenloses Chanten deutet
darauf hin, dass man das transzendentale Wesen des heiligen
Namens vollkommen verstanden und sich folglich dem Herrn
ergeben hat. Transzendental gesehen, sind der heilige Name des
Herrn und der Herr Selbst identisch, da sie absolut sind. Der
vergehenlos gechantete heilige Name des Herrn ist so machtig wie
der Herr. Der Herr ist der allmachtige persénliche Gott, und er hat
unzahlige Namen, die alle von ihm nicht verschieden sind und
ebenso machtig sind wie er. Im letzten Teil der Bhagavad - Gita
(18.66) versichert der Herr, dass jemand, der sich ihm vollig ergibt,
durch seine Gnade vor allen sindhaften Reaktionen beschitzt wird.
Da sein Name und er selbst identisch sind, kann der heilige Name
des Herrn den Gottgeweihten vor allen sundhaften Auswirkungen
beschiitzen. Das Chanten des heiligen Namens kann uns
unzweifelhaft von den Nachteilen der Geburt in einer niedrigen
Kaste befreien. Die unbegrenzte Macht des Herrn wird durch die
unbegrenzte Erweiterung der Gottgeweihten und Inkarnationen
immer mehr ausgedehnt, und daher kdnnen sowohl jeder Geweihte
des Herrn als auch seine Inkarnation gleichermalfen mit der Macht
des Herrn aufgeladen sein. Da der Gottgeweihte mit der Kraft des
Herrn aufgeladen ist, auch wenn dies nur teilweise geschieht,
kénnen ihn die Nachteile einer niedrigen Geburt nicht mehr
behindern.
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Vers 20
Es steht also fest, dass er (die Personlichkeit Gottes) unbegrenzt ist
und niemand ihm gleichkommt. Folglich kann niemand gebuhrend
Uber ihn sprechen. Grofle Halbgoétter konnen die Gunst der
Glucksgottin nicht einmal durch Gebete erlangen, doch dieselbe
Gottin dient dem Herrn, obwohl er solchen Dienst nicht wiinscht.

Erlauterung

Die Personlichkeit Gottes, der Paramesvara Parabrahman, hat, wie
es in den srutis heil’t, im Grunde nichts zu tun. Niemand kommt ihm
gleich, und niemand Ubertrifft ihn. Er besitzt unbegrenzte Krafte, und
jede seiner Handlungen wird systematisch auf natirliche und
vollkommene Weise ausgefuhrt. Daher ist die hochste
Personlichkeit Gottes in sich selbst vollendet und hat es nicht nétig,
von irgend jemandem, einschlieBlich der groRen Halbgoétter wie
Brahma, etwas anzunehmen. Andere bitten um die Gunst der
Glucksgottin, doch trotz solcher Gebete lehnt sie es ab, solche
Gunst zu gewahren. Dennoch dient sie dem Herrn, der héchsten
Personlichkeit Gottes, obwohl er nichts von ihr erwartet. Die
Personlichkeit Gottes als Garbhodakasayi Visnu zeugt Brahma, das
erste Lebewesen in der materiellen Welt, aus dem Lotosstangel
seines Nabels, und nicht im Schol? der Glicksgottin, die ewig in
seinem Dienst steht. Dies sind nur einige der Beispiele seiner
vollstdndigen Unabhangigkeit und Vollkommenheit. Dass er nichts
zu tun braucht, bedeutet nicht, dass er unpersonlich ist. Er ist im
transzendentalen Sinne von solch unfassbaren Kraften erflllt, dass
alles einfach durch seinen Willen ohne physische oder persénliche
Anstrengung geschieht. Er heil3t deshalb auch Yogesvara, »der Herr
aller mystischen Krafte«.

Vers 21
Wer auRer SrT Krsna, der Personlichkeit Gottes, ist es wiirdig, als
hdchster Herr bezeichnet zu werden? Brahmaji sammelte das
Wasser, das von seinen Fullnageln ausging, um es Siva als
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verehrungsvolle Begrifiungsgabe zu Uberreichen. Dasselbe Wasser
(die Ganga) lautert das ganze Universum, ja selbst Siva.

Erlauterung
Die Vorstellung der Unwissenden, in den vedischen Schriften werde
von vielen Gottern gesprochen, ist falsch. Der Herr ist einer ohne
einen Zweiten, doch er erweitert sich auf vielerlei Art, wie in den
Veden bestatigt wird. Diese Erweiterungen des Herrn sind
grenzenlos, aber einige sind der hochste Herr Selbst in seiner
ganzen Fulle, und andere sind die begrenzten Lebewesen. Die
Lebewesen sind nicht so machtig wie die vollstdndigen
Erweiterungen des Herrn, und deshalb gibt es zwei verschiedene
Arten von Erweiterungen. Brahma ist im Allgemeinen eines der
Lebewesen, und Siva steht zwischen dem Herrn und den
Lebewesen. Mit anderen Worten, selbst Halbgotter wie Brahma und
Siva, die Oberhaupter unter allen Halbgéttern, kommen Visnu, der
hdchsten Personlichkeit Gottes, niemals gleich oder sind grél3er als
er. Die Gottin des Glucks, Laksmi, und sehr machtige Halbgétter wie
Brahma und Siva verehren Visnu, Sri Krsna; wer kann daher
machtiger sein als Mukunda (SrT Krsna), um somit tatséchlich als
die hochste Personlichkeit Gottes bezeichnet zu werden? Die
Glicksgottin  Laksmi sowie Brahma und Siva besitzen keine
unabhangige Macht, sondern sind nur als Erweiterungen des
héchsten Herrn méachtig, und sie alle betédtigen sich im
transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn, wie es auch die
gewohnlichen Lebewesen tun. Es gibt vier Schulen von geweihten
Verehrern des Herrn, und die wichtigsten unter ihnen sind die
Brahmasampradaya, die Rudra - sampradaya und die Sr -
sampradaya, die unmittelbar von Brahma, Siva und der Glicksgéttin
Laksmi ausgehen. Neben den oben erwahnten drei sampradayas
gibt es noch die Kumara - sampradaya, die von Sanat - Kumara
ausgeht. Alle vier urspringlichen sampradayas sind bis heute
gewissenhaft im transzendentalen Dienst des Herrn tatig, und sie
alle erklaren, dass 817 Krsna, Mukunda, die héchste Personlichkeit
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Gottes ist und dass keine andere Personlichkeit ihm gleichkommt
oder groRer ist als er.

Vers 22
Wer selbstverwirklicht ist und an SrT Krsna, dem héchsten Herrn,
haftet, kann unvermittelt die Welt materieller Anhaftung,
einschliellich des groben Koérpers und feinen Geistes, aufgeben
und fortgehen, um die héchste Vollkommenheit des Lebensstandes
der Entsagung zu erreichen, worauf Gewaltlosigkeit und Verzicht
von selbst folgen.

Erlauterung

Nur diejenigen, die selbstbeherrscht sind, kdnnen allmahlich

Anhaftung an die hochste Personlichkeit Gottes entwickeln.
Selbstbeherrscht zu sein bedeutet, sich nicht mehr als notwendig
der Sinnenfreude zu ergeben. Diejenigen, die sich nicht
beherrschen kénnen, sind dem Sinnengenul® verfallen. Trockene
philosophische Spekulation ist feinstofflicher Sinnengenul3 des
Geistes. Sinnengenuly fihrt das Lebewesen auf den Pfad der
Finsternis. Die Selbstbeherrschten kdnnen auf dem Pfad der
Befreiung vom bedingten Leben des materiellen Daseins
fortschreiten. Die Veden schreiben an vielen Stellen vor, dass man
nicht den Pfad der Dunkelheit beschreiten, sondern ohne Zdgern
den Pfad des Lichts, das heil3t, den Pfad der Befreiung, einschlagen
soll. Selbstbeherrschung kann man nicht dadurch erreichen, dass
man die Sinne von materiellem Genul} kiinstlich zurlickhalt, sondern
nur dadurch, dass man tatsachliche Anhaftung an den héchsten
Herrn entwickelt, indem man seine reinen Sinne in den
transzendentalen Dienst des Herrn stellt. Die Sinne kdénnen nicht
gewaltsam zurlickgehalten werden, aber man kann ihnen die
richtige Betatigung geben. Gelauterte Sinne sind daher immer im
transzendentalen Dienst des Herrn tatig. Diese vollkommene Stufe
bezeichnet man als Bhakti - yoga. Folglich sind diejenigen, die
Anhaftung an Bhakti - yoga entwickelt haben, wahrhaft
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selbstbeherrscht und koénnen unvermittelt ihre h&usliche oder
kérperliche Anhaftung flr den Dienst des Herrn aufgeben. Dies
nennt man die paramahamsa - Stufe. Hamsas (Schwane)
entnehmen einer Mischung aus Milch und Wasser nur die Milch. In
ahnlicher Weise nennt man diejenigen paramaharnsas, die dem
Herrn dienen statt maya. Sie besitzen von Natur aus alle guten
Eigenschaften, wie Freiheit von Stolz und Eitelkeit, Gewaltlosigkeit,
Duldsamkeit, Einfachheit, Ehrbarkeit, Verehrung, Hingabe und
Aufrichtigkeit. All diese goéttlichen Eigenschaften besitzt der
Geweihte des Herrn von selbst. Solche paramaharsas, die sich
vollstdndig dem Dienst des Herrn ergeben haben, findet man nur
sehr selten. Sie sind sogar unter den befreiten Seelen sehr selten.
Wirkliche Gewaltlosigkeit bedeutet, nicht neidisch zu sein. In dieser
Welt ist jeder auf seinen Nachsten neidisch. Weil aber ein
vollkommener paramahamsa vollig dem Dienst des Herrn ergeben
ist, kennt er keinerlei Neidgefiihl, er liebt jedes Lebewesen in
Beziehung zum hdchsten Herrn. Wirkliche Entsagung bedeutet,
vorbehaltlos von Gott abhangig zu sein. Jedes Lebewesen ist von
einem anderen abhangig, denn dies entspricht seiner Natur. Im
Grunde ist jeder von der Barmherzigkeit des hdchsten Herrn
abhangig, doch wenn man seine Beziehung zum Herrn vergisst,
wird man vollstandig von den Bedingungen der materiellen Natur
abhangig. Entsagung bedeutet, seiner Abhangigkeit von den
Bedingungen der materiellen Natur zu entsagen und so vollig von
der Barmherzigkeit des Herrn abhangig zu werden. Wirkliche
Unabhangigkeit bedeutet, vollkommen auf die Barmherzigkeit des
Herrn zu vertrauen, ohne von den Bedingungen der Materie
abhangig zu sein. Diese paramaharnsa - Stufe ist die hochste Stufe
der Vollkommenheit des Bhakti - yoga, des Vorganges des
hingebungsvollen Dienstes fir den héchsten Herrn.

Vers 23
O Rsis, die ihr so méachtig und rein seid wie die Sonne, ich werde
versuchen, euch die transzendentalen Spiele Visnus so weit zu
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beschreiben, wie es mein Wissen gestattet. Wie die Végel am
Himmel so weit fliegen, wie es ihnen ihre Kraft erlaubt, so
beschreiben die gelehrten Geweihten den Herrn so weit, wie es ihre
Erkenntnis zulasst.

Erlauterung

Die hoéchste absolute Wahrheit ist unbegrenzt. Kein Lebewesen
kann mit seinen begrenzten Fahigkeiten den Unbegrenzten
erkennen. Der Herr hat einen unpersonlichen, einen persénlichen
und einen lokalisierten Aspekt. Sein unpersonlicher Aspekt ist das
alldurchdringende Brahman; durch seinen lokalisierten Aspekt ist er
im Herzen eines jeden als die hdéchste Seele gegenwartig, und
durch seinen hoéchsten, personlichen Aspekt ist er das Ziel
transzendentalen liebevollen Dienstes fur seine vom Glick
beglnstigten Gefahrten, die reinen Gottgeweihten. Die Spiele des
Herrn in verschiedenen Aspekten kdnnen von den grolden, reinen
Gottgeweihten nur zum Teil erkannt werden. Srila Sita Gosvami
sagt daher zu Recht, dass er versuchen will, die Spiele des Herrn
so weit zu beschreiben, wie er sie erkannt hat. Tatsachlich kann nur
der Herr sich selbst beschreiben, und sein gelehrter Geweihter kann
ihn so weit beschreiben, wie der Herr ihm die Kraft dazu gibt.

Vers 24 - 25
Es begab sich eines Tages, als Maharaja Pariksit mit Bogen und
Pfeilen im Wald jagte, dass er sehr mide, hungrig und durstig
wurde, wahrend er den Hirschen folgte. Wahrend er nach einem
Teich Ausschau hielt, betrat er die Einsiedelei des wohl bekannten
Samika Rsi und sah den Weisen schweigend und mit
geschlossenen Augen dasitzen.

Erlauterung
Der hochste Herr ist zu seinen reinen Geweihten so glitig, dass er
sie, wenn die Zeit reif ist, zu sich zurtckruft und deshalb flr den
Geweihten glnstige Umstande schafft. Maharaja Pariksit war ein
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reiner Geweihter des Herrn, und daher gab es fir ihn keinen Grund,
mide, hungrig und durstig zu sein, denn ein Geweihter des Herrn
Iasst sich durch solch kérperliche Bedirfnisse niemals stéren. Doch
auf Wunsch des Herrn kann ein solcher Gottgeweihter scheinbar
mide und durstig werden, nur um einen Umstand zu schaffen, der
fur seine Entsagung weltlicher Tatigkeiten forderlich ist. Man muss
alle Anhaftung an weltliche Beziehungen aufgeben, ehe man fahig
ist, zu Gott zuriickzukehren, und wenn daher ein Gottgeweihter zu
sehr an weltlichen Dingen hangt, schafft der Herr Umstande, die ihn
gleichglltig werden lassen. Der hdchste Herr vergisst seinen
Geweihten niemals, selbst wenn dieser sich mit sogenannten
weltlichen Dingen beschéaftigen mag. Manchmal sorgt er fur eine
unangenehme Lage, und der Gottgeweihte wird gezwungen, allen
weltlichen Dingen zu entsagen. Der Gottgeweihte kann das Zeichen
des Herrn verstehen, doch andere denken, es sei
ungliickverheiRend und enttduschend. Maharaja Pariksit sollte auf
den Wunsch SrT Krsna hin das Medium fiir die Offenbarung des
Srimad Bhagavatam werden, so, wie sein GroRvater Arjuna das
Medium fiir die Bhagavad Gita wurde. Ware Arjuna nicht durch den
Willen des Herrn in die lllusion der Familienzuneigung versetzt
worden, ware die Bhagavad - Gita nicht vom Herrn Selbst zum
Wohl aller gesprochen worden. Und ware Maharaja Pariksit zu
dieser Zeit nicht mude, hungrig und durstig geworden, ware das
Srimad - Bhagavatam von Srila Sukadeva Gosvami, der héchsten
Autoritit des Srimad - Bhagavatam, nicht gesprochen worden. Dies
ist ein Vorspiel zu den Umstadnden, unter denen das Srimad
Bhagavatam zum Segen aller gesprochen wurde. Deshalb beginnt
das Vorspiel mit den Worten: »Es begab sich eines Tages«.

Vers 26
Die Sinnesorgane des muni, sein Atem, sein Geist und seine
Intelligenz waren alle von materiellen Tatigkeiten zurlickgezogen,
und er befand sich in Trance, losgelost von allen drei
(Wachbewuf3tsein, Traum und Unbewuftsein), da er eine
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transzendentale Stellung, eigenschaftsmallig gleich mit dem
hochsten Absoluten, erreicht hatte.

Erlauterung

Offenbar war der muni, dessen Einsiedelei der Konig betrat, in die
Trance des yoga versunken. Die transzendentale Stellung wird
durch drei Vorgange erreicht, und zwar durch den Vorgang des
JAana, des theoretischen Wissens von der Transzendenz, durch
den Vorgang des yoga, der tatsachlichen Verwirklichung der Trance
durch Manipulation der physiologischen und psychologischen
Funktion des Kdérpers, und durch den anerkanntesten Vorgang des
Bhakti - yoga, der Betatigung der Sinne im hingebungsvollen Dienst
des Herrn. Auch in der Bhagavad - Gita erfahren wir Gber die
allmahliche Entwicklung der Wahrnehmung von der Materie zum
Lebewesen. Unser materieller Geist und Korper entwickeln sich aus
dem Lebewesen, der Seele, und beeinflusst durch die drei
Eigenschaften der Materie, vergessen wir unsere wirkliche Identitat.
Wer den Pfad des Jfidna beschreitet, spekuliert theoretisch Uber die
Wirklichkeit der Seele, wohingegen Bhakti - yoga die spirituelle
Seele tatsachlich mit Tatigkeiten beschaftigt. Die Wahrnehmung der
Materie wird zu noch feineren Zustédnden der Sinne transzendiert.
Die Sinne werden zum feineren Geist transzendiert, dann zu den
Atmungsvorgangen und dann allmahlich zur Intelligenz. Jenseits der
Intelligenz erkennt man die Ilebendige Seele durch die
mechanischen Handlungen, die im yoga - System vorgeschrieben
sind, oder durch Meditation, indem man die Sinne zurlickzieht, die
Atmung reguliert und die Intelligenz benutzt, um zur
transzendentalen Ebene aufzusteigen. Diese Trance beendet alle
materiellen Tatigkeiten des Korpers. Der Konig sah den muni in
diesem Zustand. Er sah den muni aber auch mit anderen Augen,
wie im Folgenden beschrieben wird.
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Vers 27
Der Weise war in seiner Meditation von der Haut eines Hirsches
bedeckt, und langes, verfilztes Haar hing an ihm herunter. Der
Konig, dessen Gaumen vom Durst trocken war, bat ihn um Wasser.

Erlauterung

Der Konig bat den Weisen um etwas Wasser, weil er durstig war.
Dass solch ein grofler Geweihter und Konig einen in Trance
versunkenen Weisen um etwas Wasser bat, war zweifellos eine
Fligung des Schicksals; sonst ware ein solch ungewoéhnlicher Vorfall
nicht mdglich gewesen. Maharaja Pariksit wurde auf diese Weise in
eine unangenehme Lage gebracht, damit bald das Srimad -
Bhagavatam offenbart werden konnte.

Vers 28
Als der Konig nicht mit einer formellen Begriilung empfangen
wurde, als man ihm also keinen Sitzplatz und kein Wasser anbot
und ihn nicht mit freundlichen Worten begrifdte, flhlte er sich
missachtet und wurde deshalb zornig.

Erlauterung
Die Regel fur den Empfang von Gasten nach den Gesetzen der
vedischen Prinzipien besagt, dass selbst ein Feind, den man zu
Hause empfangt, mit aller Achtung empfangen werden muss. Es
sollte ihm kein Anlall gegeben werden, zu denken, dass er in das
Haus eines Feindes gekommen sei. Als Sri Krsna in Begleitung von
Arjuna und Bhima zu Jarasandha in Magadha kam, wurde den
ehrenwerten Feinden von Konig Jarasandha ein koniglicher
Empfang bereitet. Der feindliche Gast, namlich Bhima, sollte mit
Jarasandha kampfen, und doch wurde ihnen ein grolter Empfang
bereitet. Am Abend salRen sie wie Freunde und Gaste zusammen,
und am Tage kampften sie auf Leben und Tod. So schreibt es das
Gesetz fur den Empfang von Gasten vor. Dieses Gesetz besagt,
dass ein armer Mann, der seinen Gasten nichts anzubieten hat,
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wenigstens so zuvorkommend sein sollte, eine Strohmatte zum
Sitzen und ein Glas Wasser zum Trinken anzubieten sowie ein paar
freundliche Worte zu sprechen. Es kostet daher nichts, einen Gast
zu empfangen, sei er nun ein Freund oder ein Feind. Es ist nur eine
Frage des guten Anstands.

Als Maharaja Pariksit die Hitte Samika Rsis betrat, erwartete er
keinen koniglichen Empfang, denn er wusste, dass heilige und Rsis
materiell nicht reich sind. Aber er hatte nicht erwartet, dass man ihm
einen Sitz aus Stroh, ein Glas Wasser und einige freundliche Worte
verweigern wurde. Er war kein gewohnlicher Gast, und er war auch
kein Feind des Rsi, und deshalb Uberraschte der kalte Empfang den
Koénig sehr. Ja, der Kénig wurde zu Recht auf den Rsi zornig, als er
so dringend ein Glas Wasser bendtigte. In einer solch ernsten Lage
zornig zu werden war fur den Kdénig nicht unnatirlich, aber weil der
Konig auch ein grofer Heiliger war, waren sein Zorn und seine
Handlungsweise verwunderlich. Man muss daher davon ausgehen,
dass all dies durch den hoéchsten Willen des Herrn geschah. Der
Kdnig war ein grolier Geweihter des Herrn, und der Weise war dem
Kdnig ebenblrtig; doch durch den Willen des Herrn wurden die
Umstande so gefiigt, dass sie den Konig dahin fuhrten, sich von der
Familie und den Regierungsgeschaften zu l6sen und so eine den
LotosfiiRen Sr1 Krsnas véllig ergebene Seele zu werden. Der
barmherzige Herr bringt manchmal seine reinen Geweihten in solch
eine unangenehme Lage, um sie aus dem Netz des materiellen
Daseins zu sich hinzuziehen. Nach auflen hin scheinen solche
Umstande fir den Gottgeweihten enttduschend zu sein. Die
Geweihten des Herrn stehen immer unter dem Schutz des Herrn,
und unter allen Umstanden, bei Enttduschung wie bei Erfolg, ist der
Herr der hoéchste Fihrer fir seine Geweihten. Die reinen
Gottgeweihten betrachten daher alle Enttaduschungen als
Segnungen des Herrn.
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Vers 29
O Brahmana, des Konigs Zorn und Neid, die sich gegen den
Brahmana Weisen richteten, waren beispiellos, da sie entstanden,
weil die Umstande ihn hungrig und durstig gemacht hatten.

Erlauterung

Einem Konig wie Maharaja Pariksit war es zweifellos noch nie
geschehen, dass er zornig und neidisch wurde, vor allem
gegenlber einem Brahmana - Weisen. Der Kénig wusste sehr wohl,
dass Brahmanas, Weise, Kinder, Frauen und alte Manner niemals
bestraft werden durfen. In ahnlicher Weise darf der Konig, selbst
wenn er einen groRen Fehler begeht, niemals als Ubeltater
angesehen werden. In diesem Fall aber war es der Wille des Herrn,
der Maharaja Pariksit veranlasste, aufgrund von Durst und Hunger
auf den Weisen zornig und neidisch zu werden. Der Konig bestrafte
seinen Untertanen zu Recht, weil dieser ihn kalt empfangen und
missachtet hatte, aber weil der Schuldige ein Brahmana - Weiser
war, war eine solche Reaktion des Koénigs sehr ungewoéhnlich. So,
wie der Herr niemals auf jemanden neidisch ist, so ist auch der
Geweihte des Herrn niemals auf jemanden neidisch. Die einzige
Rechtfertigung fir Maharaja Pariksits Verhalten ist die Tatsache,
dass es vom Herrn so bestimmt war.

Vers 30
Als der so beleidigte Koénig den Ort verlie3, hob er mit dem vorderen
Teil seines Bogens eine leblose Schlange auf und legte sie zornig
auf die Schulter des Weisen. Dann kehrte er zu seinem Palast
zurtck.

Erlauterung
So vergalt der Kénig dem Weisen Gleiches mit Gleichem, obwohl es
gewohnlich nicht seine Art war, so téricht zu handeln. Durch den
Willen des Herrn fand der Konig, als er gehen wollte, eine tote
Schlange vor sich auf dem Boden, und er dachte, dass der Weise,
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der ihn so kalt empfangen hatte, in gleicher Weise belohnt werden
sollte, indem er ihm eine tote Schlange als Girlande umhing. Unter
gewodhnlichen Umstanden ware dies nicht so aufsehenerregend
gewesen, aber im Falle von Maharaja Pariksits Verhalten war dies
umso erstaunlicher, da er sich einem Brahmana Weisen gegenuiber
zweifellos noch nie so verhalten hatte. Dies alles geschah durch
den Willen des Herrn.

Vers 31
Auf dem Riickweg begann er nachzudenken und fragte sich, ob der
Weise wirklich mit gesammelten Sinnen und geschlossenen Augen
meditiert habe oder ob er die Trance nur vorgetauscht habe, um es
zu vermeiden, einen rangniedrigeren Ksatriya empfangen zu
mussen.

Erlauterung

Da der Konig ein Geweihter des Herrn war, billigte er sein eigenes
Verhalten nicht, und so fragte er sich, ob der Weise wirklich in
Trance gewesen sei oder ob er dies nur vorgetauscht habe, um es
zu vermeiden, den Konig zu empfangen, der ein Ksatriya war und
deshalb einem niedrigeren Rang angehorte. Eine gute Seele bereut,
sobald sie einen Fehler begeht. Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura und auch Srila Jiva Gosvami glauben nicht, dass die
Handlungen des Koénigs von seinen vergangenen Missetaten
herriihrten. Der Vorfall war vom Herrn herbeigefiihrt worden, nur um
den Konig nach Hause, zu Gott, zurlickzurufen.

Nach Srila Visvanatha Cakravarti wurde der Plan nach dem Willen
des Herrn entworfen, und durch den Willen des Herrn kam es zu
diesen enttduschenden Umstanden. Der Plan sah vor, dass der
Kdnig wegen seiner sogenannten Missetat von einem unerfahrenen
Brahmana - Knaben, der durch den Einfluss des Kalis - yuga
verunreinigt war, verflucht werden sollte und folglich Heim und Herd
verlieR. Seine Begegnung mit Srila Sukadeva Gosvami sollte die
Verkiindigung des erhabenen Srimad - Bhagavatam ermdglichen,
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das als die Buch - Inkarnation des Herrn gilt. Diese Buch -
Inkarnation des Herrn gibt uns viele fesselnde Auskunfte Gber die
transzendentalen Spiele des Herrn, wie zum Beispiel seinen rasa -
IMa mit den spirituellen Kuhhirtenmadchen von Vrajabhimi. Gerade
dieses Spiel des Herrn ist von besonderer Bedeutung, denn jeder,
der in rechter Weise Uber dieses Spiel des Herrn hért, wird ohne
Zweifel von aller weltlichen Geschlechtslust befreit und auf den Pfad
des hingebungsvollen Dienstes fir den Herrn gefihrt. Weltliche
Enttduschungen sollen den Gottgeweihten auf eine hohere
transzendentale Stellung erheben. Indem der Herr Arjuna und die
Pandavas durch die Intrigen ihrer Vettern in Bedrangnis brachte,
inszenierte er das Vorspiel zur Schlacht von Kuruksetra. Dies
geschah, um die Klangvertretung des Herrn, die Bhagavad - Git3,
erscheinen zu lassen. Und indem der Herr Kénig Pariksit in eine
unangenehme Lage brachte, ermoglichte er durch seinen Willen
das Erscheinen des Srimad - Bhagavatam. Dass der Konig unter
Hunger und Durst litt, war nur Schein, denn er hatte schon im Leib
seiner Mutter viel erduldet. Die sengende Hitze des von Asvatthama
ausgeldsten Brahmasatra zum Beispiel hatte er mit Gleichmut
hingenommen. Die Notlage des Koénigs war ohne Zweifel sehr
aullergewohnlich. Durch den Willen des Herrn sind Gottgeweihte
wie Maharaja Pariksit stark genug, solche Leiden zu erdulden, und
sie fuhlen sich niemals gestort. Auch in diesem Falle war daher
alles vom Herrn geplant.

Vers 32
Der Weise hatte einen Sohn, der als der Sohn eines Brahmanas
sehr machtig war. Wahrend dieser mit unerfahrenen Knaben spielte,
horte er, was seinem Vater Ubles durch den Kénig widerfahren war.
Sogleich sprach der Knabe die folgenden Worte:

Erlauterung
Unter der guten Regierung Mahéaraja Pariksits konnte schon ein
Knabe zarten Alters, der noch mit anderen unerfahrenen Jungen
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spielte, so machtig werden wie ein befahigter Brahmana. Der Sohn
des Weisen hield Sragi und war von seinem Vater im brahmacarya
gut geschult worden, so dass er schon in jungen Jahren so machtig
werden konnte wie ein erfahrener Brahmana. Weil aber das
Zeitalter des Kalis eine Gelegenheit suchte, das kulturelle Erbe der
vier Lebensstufen zu zerstdren, gab der unerfahrene Knabe dem
Zeitalter des Kalis eine Gelegenheit, in das Feld der vedischen
Kultur einzudringen. Der Hass auf die niederen Lebensstufen fing
mit diesem Brahmana - Knaben an, der unter dem Einfluss des
Kalis stand, und so begann das kulturelle Leben mit jedem Tag
mehr zu schwinden. Das erste Opfer brahmanischer
Ungerechtigkeit war Maharaja Pariksit. Und so wurde der Schutz,
den der Konig gegen den Angriff des Kalis zu geben vermochte,
geschwacht.

Vers 33
(Der Sohn des Brahmana, Srngi, sprach:) Oh, seht nur die Stiinden
der Herrschenden, die wie Krahen und Wachhunde an der Tuir
gegen ihre Herren sindigen und gegen die Grundsatze handeln, die
fur Diener gelten.

Erlauterung
Die Brahmanas werden als der Kopf und das Gehirn des
gesellschaftlichen Korpers angesehen und die Ksatriyas als die
Arme. Die Arme sind nétig, um den Korper vor allen Gefahren zu
beschiitzen, doch sie missen nach den Anweisungen des Kopfes
und des Gehirns handeln. Dies ist eine natirliche Ordnung auf
Anweisung des Hochsten, denn es wird in der Bhagavad - Gita
bestatigt, dass die Einteilung in vier gesellschaftliche Stufen oder
Kasten, namlich die Brahmanas, Ksatriyas, Vaisyas und Sidras,
sich nach den jeweiligen Eigenschaften und Tatigkeiten richtet.
Naturgemall bietet sich dem Sohn eines Brahmana eine gute
Moglichkeit, durch die Fuhrung seines befahigten Vaters ebenfalls
ein Brahmana zu werden, genauso, wie der Sohn eines Arztes eine
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gute Voraussetzung hat, ein qualifizierter Arzt zu werden. Das
Kastensystem ist deshalb sehr wissenschaftlich. Ein Sohn sollte die
Befahigung des Vaters nutzen und so ebenfalls ein Brahmana bzw.
Arzt werden; doch ohne befahigt zu sein, kann man kein wirklicher
Brahmana bzw. Arzt werdend - so lautet das Urteil aller Schriften
und Gesellschaftsschichten. Srnigi, der befahigte Sohn eines grofRen
Brahmana, hatte sowohl durch Geburt als auch durch Ausbildung
die erforderliche brahmanische Macht erlangt; aber es mangelte ihm
an Kultur, weil er ein unerfahrener Knabe war, und so wurde er
durch den Einfluss des Kalis auf seine brahmanische Macht stolz
und verglich Maharaja Pariksit falschlich mit Krahen und
Wachhunden. Der Konig ist zweifellos der Wachhund des Staates,
weil er die Landesgrenzen zum Schutz und zur Verteidigung
wachsam beobachtet, doch ihn als Wachhund zu bezeichnen ist das
Merkmal eines wenig kultivierten Knaben. So begann der Verfall der
brahmanischen Macht damit, dass die Brdhmanas auf ihrem
Geburtsrecht bestanden, ohne Kultur zu besitzen. Der Niedergang
der Brahmana - Kaste begann im Zeitalter des Kalis, und da die
Brahmanas den Kopf der Gesellschaft bilden, begannen auch die
anderen Gesellschaftsschichten zu verfallen. Wie wir sehen werden,
wurde dieser Beginn des Niedergangs der Brahmanas von Srngis
Vater aufRerordentlich bedauert.

Vers 34
Die Abkdmmlinge der Konigsgeschlechter sind zweifellos dafiir
bestimmt, Wachhunde zu sein, und sie sollen vor der Tur bleiben.
Mit welchem Recht betreten Hunde das Haus und verlangen, mit
ihrem Herrn vom gleichen Teller zu essen?

Erlauterung
Der unerfahrene Brahmana - Knabe wusste sehr wohl, dass der
Koénig seinen Vater um Wasser gebeten und dass der Vater nicht
geantwortet hatte. Er versuchte, die Ungastlichkeit seines Vaters
nach der unverschamten Art eines ungezogenen Knaben zu
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rechtfertigen. Er bedauerte es keineswegs, dass der Koénig nicht
geblhrend empfangen worden war. Im Gegenteil, er rechtfertigte
das unrechte Verhalten seines Vaters auf eine Weise, die flr die
Brahmanas des Kalis - yuga charakteristisch ist. Er verglich den
Koénig mit einem Wachhund, und folglich war es fir den Konig
unrecht, das Haus eines Brahmana zu betreten und um Wasser aus
dem gleichen Krug zu bitten. Der Hund wird zwar von seinem Herrn
aufgezogen, doch dies bedeutet nicht, dass der Hund verlangen
darf, aus dem gleichen Topf zu essen und zu trinken. Diese
Geisteshaltung, falsches Ansehen flir sich zu beanspruchen, ist die
Ursache far den Niedergang der vollkommenen
Gesellschaftsordnung, und wir kdnnen sehen, dass dies mit dem
unerfahrenen Sohn eines Brahmana begann. So, wie es dem Hund
niemals gestattet ist, das Innere des Hauses zu betreten, obwohl er
vom Herrn aufgezogen wurde, so hatte auch nach Sragi Meinung
der Koénig kein Recht, das Haus Samika Rsis zu betreten. Nach
Ansicht des Knaben hatte der Kbnig unrecht, und nicht sein Vater,
und so rechtfertigte er seinen schweigsam gebliebenen Vater.

Vers 35
Seitdem SrT Krsna, die Personlichkeit Gottes und der hdchste
Beherrscher eines jeden, fortgegangen ist, breiten sich diese
Emporkdmmlinge aus, da unser Schutzherr uns verlassen hat.
Deshalb werde ich jetzt selbst die Sache in die Hand nehmen und
sie bestrafen. Seht nur meine Macht!

Erlauterung
Der unerfahrene Brahmana, der auf ein wenig brahma - tejas stolz
war, geriet in den Bann des Kalis - yuga. Wie bereits erwahnt
wurde, gab Maharaja Pariksit dem Kali die Erlaubnis, an vier Orten
zu leben; doch wegen seiner tberaus fahigen Regierung konnte die
Personlichkeit des Kalis die Orte, die ihm zugewiesen worden
waren, kaum finden. Die Persdnlichkeit des Kalis suchte deshalb
nach einer Gelegenheit, sich durchzusetzen, und durch die Gnade
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des Herrn fand er eine schwache Stelle in Form des stolzen,
unerfahrenen Sohnes eines Brahmana. Der kleine Brahmana wollte
seine Zerstorungskraft unter Beweis stellen und besal} tatsachlich
die Dreistigkeit, einen groRen Konig wie Maharaja Pariksit zu
bestrafen. Er wollte nach Sri Krsna Fortgehen dessen Stellung
einnehmen. Dies sind die Hauptmerkmale der Emporkémmlinge, die
unter dem Einfluss des Zeitalters des Kalis Sr1 Krsnas Stellung
einnehmen wollen. Ein Emporkédmmling mit ein wenig Macht méchte
eine Inkarnation des Herrn werden. Seitdem Sri Krsna von der
Oberflache der Erde fortging, gibt es viele falsche Inkarnationen, die
die unschuldige Offentlichkeit in die Irre fiihren, indem sie den
spirituellen Gehorsam der Bevdlkerung ausnutzen, um falsches
Ansehen zu genieRen. Mit anderen Worten, die Personlichkeit des
Kalis bekam durch diesen Sohn eines Brahmana, Smgi, die
Gelegenheit, ihre Herrschaft zu errichten.

Vers 36
Der Sohn des Rsi berihrte mit vor Zorn glihenden Augen das
Wasser des Flusses Kausika, wahrend er zu seinen Spielgefahrten
sprach und den folgenden Blitzschlag aus Worten schleuderte.

Erlauterung

Die Umstande, unter denen Maharaja Pariksit verflucht wurde,
waren einfach kindisch, wie aus diesem Vers hervorgeht. Sragi
stellte seine Unverschamtheit unter seinen unschuldigen
Spielkameraden zur Schau. Jeder verninftige Mensch hatte ihn
davon abgehalten, der menschlichen Gesellschaft solch groflen
Schaden zuzufligen. Als der unerfahrene Sohn eines Brahmana
einen Konig wie Maharaja Pariksit zum Tode verfluchte, nur um die
erworbenen brahmanischen Krafte zur Schau zu stellen, beging er
einen grofRen Fehler.
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Vers 37
Der Sohn des Brahmanas verfluchte den Kdnig also: Am siebten
Tag von heute wird eine gefligelte Schlange den Verruchtesten
dieser Dynastie (Maharaja Pariksit) beilen, denn er verletzte die
Umgangsformen, als er meinen Vater beleidigte.

Erlauterung

So begann der MiRbrauch der brahmanischen Macht, und
allmahlich verloren die Brahmanas im Zeitalter des Kalis sowohl ihre
brahmanischen Krafte als auch ihre Kultur. In den Augen des
Brahmana - Knaben war Mahardja Pariksit ein kulangara, ein
verruchter Nachkomme seiner Dynastie, doch in Wirklichkeit besal}
der Brahmana - Knabe selbst diese Eigenschaft, denn nur durch ihn
wurde die Brahmana - Kaste kraftlos wie eine Schlange mit
ausgebrochenen Giftzahnen. Eine Schlange verbreitet nur so lange
Angst und Schrecken, wie sie Giftzahne hat; sonst flot sie nur
Kindern Furcht ein. Die Persdnlichkeit des Kalis besiegte zuerst den
Brahmana - Knaben und dann nach und nach die anderen Kasten.
So nahm das wissenschaftliche System der Gesellschaftsschichten
im gegenwartigen Zeitalter die Form eines verdorbenen
Kastensystems an, das heute von einer weiteren Gruppe von
Menschen entwurzelt wird, die in &hnlicher Weise durch das
Zeitalter des Kalis beeinflusst werden. Man sollte die Ursache des
Niedergangs sehen und nicht das System an sich verurteilen, ohne
seinen wissenschaftlichen Wert zu kennen.

Vers 38
Als der Knabe darauf zur Einsiedelei zuriickkehrte, sah er eine
Schlange auf den Schultern seines Vaters, und in seinem Kummer
begann er laut zu weinen.

Erlauterung
Der Knabe war unglicklich, weil er einen grof3en Fehler begangen
hatte, und er wollte die Last auf seinem Herzen erleichtern, indem
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er weinte. Als er daher die Einsiedelei betrat und seinen Vater in
diesem Zustand sah, begann er laut zu weinen, um sich
Erleichterung zu verschaffen. Aber es war zu spat. Der Vater
bedauerte den ganzen Vorfall sehr.

Vers 39
O Brahmana (Saunaka), als der Sri, der in der Familie Angira Munis
geboren wurde, seinen Sohn weinen hérte, 6ffnete er langsam die
Augen und sah die tote Schlange um seinen Hals hangen.

Vers 40
Er warf die tote Schlange zur Seite und fragte seinen Sohn, warum
er weine und ob jemand ihm ein Leid zugeflgt habe. Darauf erklarte
ihm der Sohn, was geschehen war.

Erlauterung
Der Vater nahm die tote Schlange, die um seinen Hals hing, nicht
sehr ernst. Er warf sie einfach beiseite. Eigentlich war an der
Handlung Maharaja Pariksits nichts ernstlich Falsches; aber der
torichte Sohn nahm es sehr ernst, und unter dem Einfluss des Kalis
verfluchte er den Koénig und beendete so ein Kapitel gliicklicher
Geschichte.

Vers 41
Als der Vater von seinem Sohn hdrte, dass der Konig verflucht
worden war, obwohl er niemals hatte verdammt werden dirfen, da
er der beste unter den Menschen war, beglickwinschte der Rsi
seinen Sohn nicht, sondern begann im Gegenteil Reue zu zeigen.
Er rief: Ach, welch grolte Sinde beging mein Sohn! Er verhangte
eine schwere Strafe flr ein unbedeutendes Vergehen.

Erlauterung
Der Konig ist der beste aller Menschen. Er ist der Vertreter Gottes,
und er darf niemals fur seine Handlungen verdammt werden. Mit
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anderen Worten, der Kdénig kann nichts Falsches tun. Der Koénig
mag den Befehl geben, den schuldigen Sohn eines Brahmana zu
hangen, aber dadurch macht er sich nicht der Stinde schuldig, einen
Brahmana getotet zu haben. Selbst wenn der Konig etwas Falsches
tut, darf er niemals verurteilt werden. Ein Arzt mag einen Patienten
durch falsche Behandlung téten, doch dafir wird er niemals zum
Tode verurteilt, geschweige denn ein guter und frommer Konig wie
Maharaja Pariksit. Im vedischen Leben wird der Koénig dazu
ausgebildet, ein Rajarsi oder grolier Heiliger zu werden, obwohl er
als Konig regiert. Es ist allein der Konig, durch dessen kundige
Herrschaft die Burger friedlich und ohne Angst leben kdnnen. Die
Rajarsis flhrten ihr Koénigreich auf so wunderbare und fromme
Weise, dass ihre Untertanen sie achteten, als seien sie der hochste
Herr. Das entspricht auch der Anweisung der Veden. Der Kénig wird
als narendra oder der beste unter den Menschen bezeichnet. Wie
konnte also ein Konig wie Maharaja Pariksit von einem
unerfahrenen, stolzen Sohn eines Brahmana verflucht werden,
obwohl dieser die Macht eines befahigten Brahmana erlangt hatte?
Samika Rsi, der ein erfahrener, guter Brahmana war, billigte die Tat
seines verworfenen Sohnes nicht. Er beklagte, was sein Sohn getan
hatte. Es war eine allgemein anerkannte Regel, dass der Konig
jenseits des Bereiches von Fluchen steht, ganz zu schweigen von
einem guten Konig wie Maharaja Pariksit. Das Vergehen des
Kdénigs war hdchst unbedeutend, und dass S_rhgi ihn zum Tode
verurteilt hatte, war ohne Zweifel eine schwere Siinde. Deshalb
bedauerte Samika Rsi den Vorfall sehr.

Vers 42
O mein Sohn, deine Intelligenz ist unreif, und daher weift du nicht,
dass der Konig, der der beste unter den Menschen ist, ebenso gut
ist wie die Personlichkeit Gottes. Er darf deshalb niemals mit
gewohnlichen Menschen gleichgestellt werden. Die Birger des
Staates leben im Wohlistand, da sie durch seine unubertreffliche
Tapferkeit beschutzt werden.
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Vers 43
Mein liebes Kind, der Herr, der ein Wagenrad tragt, wird von der
Monarchie vertreten, und wenn diese Regierungsform zerstort wird,
fullt sich die ganze Welt mit Dieben, die dann sogleich die
ungeschutzten Blrger wie verstreute LAmmer Uberwaltigen.

Erlauterung

Dem Srimad - Bhagavatam zufolge vertritt die Monarchie den
héchsten Herrn, die Personlichkeit Gottes. Der Koénig gilt als der
Vertreter der absoluten Personlichkeit Gottes, weil er darin geschult
wird, die Eigenschaften Gottes zu erwerben, um die Lebewesen zu
beschltzen. Die Schlacht von Kuruksetra war vom Herrn geplant
worden, um den wirklichen Vertreter des Herrn, Maharaja
Yudhisthira, einzusetzen. Ein vorbildlicher Kénig, der durch Kultur
und hingebungsvollen Dienst griindlich geschult ist und Kampfgeist
besitzt, ist ein vollkommener Konig. Eine solche personliche
Monarchie ist weitaus besser als die sogenannte Demokratie, in der
es keine Schulung und Verantwortlichkeit gibt. Die Diebe und
Rauber der modernen Demokratie trachten danach, durch falsch
angegebene Wahlerstimmen gewahlt zu werden, und die
erfolgreichen Rauber und Diebe verschlingen gleichsam die Masse
der Bevdlkerung. Ein geschulter Monarch ist weitaus besser als
Hunderte von nutzlosen Regierungsraubern, und hier finden wir den
Hinweis, dass durch die Abschaffung einer Monarchie wie der
Maharaja Pariksits die Masse der Menschen vielen Angriffen des
Zeitalters des Kalis hilflos ausgeliefert ist. Die Menschen sind in der
so hochgepriesenen Demokratie niemals gllcklich. Die Folgen einer
solchen Regierung ohne Koénig werden in den folgenden Versen
beschrieben.

Vers 44
Aufgrund der Abschaffung der Monarchien und weil Rauber und
Diebe den Reichtum der Bevolkerung plindern werden, wird es
schwere gesellschaftliche Auseinandersetzungen geben. Die
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Menschen werden einander toten und verletzen, und Tiere und
Frauen werden gestohlen werden. Und flr all diese Stinden werden
wir verantwortlich sein.

Erlauterung

Das Wort nah (wir) ist in diesem Vers sehr bedeutsam. Mit Recht
machte der Weise die Brahmanas als Gemeinde fur die Vernichtung
der monarchischen Regierung verantwortlich, wodurch den
sogenannten Demokraten, die im Allgemeinen den Reichtum der
Blrger des Staates pliindern, eine ginstige Gelegenheit geboten
wird. Die sogenannten Demokraten beméachtigen sich des
Verwaltungsapparates, ohne die Verantwortung flr das
Wohlergehen der Birger zu Ubernehmen. Jeder beméachtigt sich
eines Postens zu seiner personlichen Befriedigung, und so wachst
statt eines echten Konigs eine Zahl unverantwortlicher »Konige«
heran, die lediglich von den Blirgern Steuern einziehen. Es wird hier
vorausgesagt, dass in der Abwesenheit einer guten Monarchie jeder
fur den Nachsten die Ursache von Stérung sein wird, indem er
namlich Reichtiimer, Tiere, Frauen usw. ausbeutet.

Vers 45

Zu der Zeit werden die Menschen vom Pfad einer fortschrittlichen
Zivilisation systematisch abfallen, was die eigenschaftsgemafien
Tatigkeiten der Kasten und Stufen der Gesellschaft und die
vedischen Vorschriften betrifft. Sie werden sich mehr zu
wirtschaftlicher Entwicklung mit dem Ziel der Sinnenbefriedigung
hingezogen flihlen, und folglich wird eine unerwiinschte
Bevolkerung auf der Stufe von Hunden und Affen entstehen.

Erlauterung
Es wird hier vorausgesagt, dass die Bevdlkerung infolge des
Fehlens einer monarchischen Regierung aus unerwinschter
Nachkommenschaft auf der Stufe von Hunden und Affen bestehen
wird. So, wie die Affen zu sehr dem Geschlechtstrieb nachgeben
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und Hunde beim Geschlechtsverkehr schamlos sind, so wird die
aus ungesetzlichen Verbindungen hervorgegangene Bevdlkerung
vom vedischen Weg systematisch abweichen, das heil3t vom guten
Betragen und von der eigenschaftsgemalien Beschaftigung in den
verschiedenen Kasten und Lebensstufen.

Der vedische Lebensweg ist der fortschrittiche Weg der Arya -
Zivilisation. Die Aryas sind in der vedischen Zivilisation jene
Menschen, deren Blick nach vorn gerichtet ist. Das Ziel der
vedischen Zivilisation ist es, zu Gott, nach Hause, zurlickzukehren,
wo es keine Geburt, keinen Tod, kein Alter und keine Krankheit gibt.
Die Veden weisen jeden an, nicht in der Dunkelheit der materiellen
Welt zu bleiben, sondern dem Licht des spirituellen Kénigreiches
weit jenseits des materiellen Himmels entgegenzustreben. Das
vedische Gesellschaftssystem der Kasten und Lebensstufen, das
sich nach den Eigenschaften des Menschen richtet, wurde vom
Herrn und seinen Vertretern, den grol3en Rsis, wissenschaftlich
geplant. Der vollkommene Lebensweg beinhaltet sowohl in
materieller als auch in spiritueller Hinsicht alle denkbaren
Unterweisungen. Der vedische Lebensweg erlaubt es niemandem,
wie Affen und Hunde zu leben. Eine entartete Zivilisation von
Menschen, die nur nach Sinnenbefriedigung und wirtschaftlicher
Entwicklung streben, ist die Folge einer gottlosen oder Konig losen
Regierung des Volkes (durch das Volk und fir das Volk). Die
Menschen sollten daher die erbarmlichen Regierungen, die sie
selbst gewahlt haben, nicht beneiden.

Vers 46
Kaiser Pariksit ist ein frommer Koénig. Sein Ruhm ist weithin
bekannt, und er ist ein erstrangiger Geweihter der Persoénlichkeit
Gottes. Er ist ein Heiliger unter den Koénigen, und er hat viele
Pferdeopfer dargebracht. Wenn ein solcher Kénig mide und
erschopft ist und von Hunger und Durst Gberwaltigt wird, verdient er
es keinesfalls, verflucht zu werden.
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Erlauterung

Nachdem der Weise Samika die allgemeinen Regeln hinsichtlich
der Stellung des Kénigs erklart und nachdem er versichert hatte,
dass ein Konig nichts Falsches tun kann und deshalb niemals
verurteilt werden darf, wollte er insbesondere auf Kaiser Pariksit
Bezug nehmen. Die besonderen Eigenschaften Maharaja Pariksits
sind in diesem Vers zusammengefasst. Der Kénig war, selbst wenn
man ihn nur in seiner Eigenschaft als Konig betrachtet, weithin als
Herrscher bekannt, der die religiosen Grundsatze des koéniglichen
Standes wahrnahm. In den $astras sind die Pflichten aller Kasten
und Stufen der Gesellschaft vorgeschrieben. Alle Eigenschaften
eines Ksatriya, die in der Bhagavad - Gitd beschrieben werden,
waren in der Person des Herrschers vorhanden. AuRerdem war er
ein grofier Geweihter des Herrn und eine selbstverwirklichte Seele.
Einen solchen Konig zu verfluchen, wenn er miide und von Hunger
und Durst ermattet ist, war in keiner Weise angebracht. Samika Rsi
gab somit unter Berlcksichtigung aller Gesichtspunkte zu, dass
Maharaja Pariksit zu Unrecht verflucht worden ward. Obwohl die
Brahmanas als Gemeinde mit dem Vorfall nichts zu tun hatten,
veranderte das kindische Verhalten eines Brahmana - Knaben die
gesamte Weltlage. So nahm Samika Rsi, ein Brahmana, die
Verantwortung fur den Verfall der guten Krafte auf sich.

Vers 47
Darauf betete der Rsi zum Herrn, der alldurchdringenden
Personlichkeit Gottes, er moge seinem unreifen Sohn verzeihen,
der keine Intelligenz besitze und die schwere Siinde begangen
habe, jemanden zu verfluchen, der von allen Sinden frei war und
der es als Untergebener verdiente, beschitzt zu werden.

Erlauterung
Jeder ist fUr sein Handeln, ob fromm oder stindhaft, verantwortlich.
Samika Rsi erkannte, dass sein Sohn eine schwere Siinde auf sich
geladen hatte, als er Maharaja Pariksit verfluchte, der es verdiente,
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von den Brahmanas beschitzt zu werden, da er ein frommer
Herrscher war und als erstrangiger Geweihter des Herrn vollig frei
von Sunden war. Wenn man sich eines Vergehens gegen einen
Geweihten des Herrn schuldig macht, ist es sehr schwer, die
Reaktion aufzuheben. Die Brahmanas haben als Kopf der
gesellschaftlichen Ordnung die Aufgabe, ihre Untergebenen zu
beschitzen, nicht zu verfluchen. Es mag vorkommen, dass ein
Brahmana einen untergebenen Ksatriya oder vaisya oder andere im
Zorn verflucht, doch im Falle Maharaja Pariksits gab es hierfir
keinen Grund, wie bereits erklart wurde. Der torichte Knabe hatte
aus bloRer Eitelkeit gehandelt, namlich in dem Bewusstsein, der
Sohn eines Brahmana zu sein, und deshalb verdiente er es, durch
das Gesetz Gottes bestraft zu werden. Der Herr vergibt niemals
jemandem, der seinen reinen Geweihten verflucht. Der torichte
Srngi hatte also nicht nur eine Siinde begangen, als er den Koénig
verfluchte, sondern auch das schwerste Vergehen, das man sich
zuschulden kommen lassen kann. Der Rsi konnte daher
voraussehen, dass nur die hdchste Persdnlichkeit Gottes seinen
Sohn von den Folgen dieser slindhaften Handlung zu retten
vermochte. Er betete deshalb unmittelbar zum héchsten Herrn um
Vergebung, denn allein der Herr kann etwas ungeschehen machen,
was unmdglich zu &ndern ist. Die Bitte wurde um eines tdrichten
Knabenwillen vorgetragen, der nicht die geringste Intelligenz besal}.

Es mag sich hier die Frage erheben, warum der Sohn eines
Brahmana fir diese sindhafte Handlung verantwortlich gemacht
wurde, da es doch der Wunsch des Herrn war, dass Maharaja
Pariksit in diese unangenehme Lage gebracht wurde, damit er aus
dem materiellen Dasein erldést werden konnte. Die Antwort lautet,
dass die stindhafte Handlung nur deshalb von einem Kind vertibt
wurde, damit sie leicht verziehen werden konnte, und so wurde das
Gebet des Vaters erhort. Die Antwort auf die Frage jedoch, warum
die gesamte Brahmana - Gemeinde daflr verantwortlich gemacht
wurde, dass es Kali gelang, in die Angelegenheiten der Welt

485



einzudringen, finden wir im Varaha Purana, wo es heilt, dass den
Damonen, die sich der Personlichkeit Gottes gegenuber feindlich
verhalten hatten, aber vom Herrn nicht getdtet worden waren,
erlaubt wurde, in den Familien von Brahmanas geboren zu werden,
um so das Zeitalter des Kalis zu nutzen. Der allbarmherzige Herr
gab ihnen eine Mdglichkeit, in den Familien frommer Brahmanas
geboren zu werden, damit sie auf dem Pfad der Befreiung
Fortschritte machen konnten; doch statt die gute Gelegenheit zu
nutzen, missbrauchten die Damonen die brahmanische Kultur, da
sie aus Eitelkeit, Brahmanas geworden zu sein, stolz wurden. Das
typische Beispiel ist der Sohn Samika Rsi, und alle trichten Séhne
von Brahmanas seien hiermit verwarnt, nicht so kurzsichtig zu sein
wie Sragi und sich stets vor den damonischen Eigenschaften zu
hiten, die sie in ihren friiheren Leben besallen. Dem torichten
Knaben wurde natirlich vom Herrn verziehen, doch andere, die
vielleicht keinen Vater wie Samika Rsi haben, werden in groRe
Schwierigkeiten geraten, wenn sie die Vorteile missbrauchen, die
sich ihnen durch die Geburt in einer Brahmana - Familie bieten.

Vers 48
Die Geweihten des Herrn sind so nachsichtig, dass sie niemals
daran denken, sich zu rachen, selbst wenn man sie beleidigt,
betrlgt, verflucht, stért, missachtet oder sogar totet.

Erlauterung
Samika Rsi wusste auch, dass der Herr niemandem vergibt, der ein
Vergehen gegen die FiiRe eines Gottgeweihten begangen hat. Der
Herr kann in einem solchen Fall nur die Anweisung geben, bei
seinem Geweihten Zuflucht zu suchen. Der Rsi Uberlegte sich, dass
der Knabe gerettet werden kdnnte, wenn Maharaja Pariksit einen
Gegenfluch aussprechen wirde; aber er wusste auch, dass ein
reiner Gottgeweihter weltlichen Urteilen oder Rickschlagen
gleichgtltig gegenubersteht. Deshalb denken Gottgeweihte niemals
daran, etwas zu unternehmen, wenn sie selbst verleumdet, verflucht
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oder missachtet werden. Wenn es um sie selbst geht, kimmern sich
Gottgeweihte um solche Dinge nicht; doch wenn etwas gegen den
Herrn und seine Geweihten gerichtet ist, ergreift ein Gottgeweihter
harte MaBnahmen. Da es eine personliche Angelegenheit war,
wusste Samika Rsi, dass der Kdnig nichts unternehmen wurde. Es
gab daher keine andere Mdglichkeit, als den Herrn flr den unreifen
Knaben um Vergebung zu bitten.

Nicht nur die Brahmanas sind machtig genug, ihre Untergebenen zu
verfluchen oder sie zu segnen, sondern auch der Geweihte des
Herrn. Selbst wenn er kein Brahmana ist, ist er machtiger als ein
Brahmana. Ein machtiger Gottgeweihter jedoch missbraucht seine
Macht nie fiir seinen persdnlichen Vorteil. Welche Macht und seiner
Geweihten an.

Vers 49
Der Weise bedauerte daher die Sunde, die sein Sohn begangen
hatte. Die Beleidigung des Konigs dagegen nahm er nicht sehr
ernst.

Erlauterung
Der Vorfall ist hiermit also geklart. Dass Maharaja Pariksit den
Weisen mit einer toten Schlange bekranzte, war keineswegs ein
sehr ernstes Vergehen, aber dass Srngi den Kénig verfluchte, war
ein schweres Vergehen. Das ernstzunehmende Vergehen war nur
von einem toérichten Kind begangen worden; es verdiente daher,
vom hochsten Herrn entschuldigt zu werden, obwohl es nicht
moglich war, die sindhaften Reaktionen aufzuheben. Auch
Maharaja Pariksit machte der Fluch eines térichten Brahmana
nichts aus. Im Gegenteil, er zog den vollen Nutzen aus der
unangenehmen Lage, und gemal dem erhabenen Willen des Herrn
erreichte er durch die Gnade Srila Sukadeva Gosvams die héchste
Vollkommenheit des Lebens. Im Grunde entsprach alles dem
Wunsch des Herrn, und Maharaja Pariksit, Rsi Samika und sein
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Sohn Srngi dienten nur als Werkzeuge, den Wunsch des Herrn zu
erfillen. Keiner von ihnen wurde daher in Schwierigkeiten gebracht,
denn alles geschah in Beziehung zur héchsten Person.

Vers 50
Wenn Transzendentalisten durch andere den Dualitdten der
materiellen Welt gegenlbergestellt werden, leiden sie im
Allgemeinen nicht darunter; auch erfreuen sie sich nicht daran (an
weltlichen Dingen), denn sie sind auf transzendentale Weise tatig.

Erlauterung

Mit Transzendentalisten sind die empirischen Philosophen, die
Mystiker und die Geweihten des Herrn gemeint. Empirische
Philosophen streben nach der Vollkommenheit, mit dem Dasein des
absoluten zu verschmelzen; Mystiker haben sich das Ziel gesetzt,
die alldurchdringende Uberseele zu erkennen, und die Geweihten
des Herrn sind im transzendentalen liebevollen Dienst der
Personlichkeit Gottes tatig. Da Brahman, Paramatma und Bhagavan
verschiedene Aspekte der gleichen Transzendenz sind, stehen all
diese Transzendentalisten jenseits der drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur. Materielle Leiden und Freuden entstehen aus den
drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur, und deshalb haben
die Transzendentalisten mit den Ursachen solcher materiellen
Leiden und Freuden nichts zu tun. Der Kdnig war ein Gottgeweihter,
und der Rsi war ein Mystiker; beide waren daher von dem zufalligen
Vorfall, der durch den Willen des hochsten herbeigefiihrt worden
war, unberihrt. Das unbesonnene Kind war nur ein Werkzeug, den
Willen des Herrn zu erflllen.
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Kapitel 10

Sukadeva Gosvami erscheint

Vers 1
Sr1 Sdta Gosvami sprach: Auf dem Heimweg empfand der Kénig
(Maharaja Pariksit) seine Tat gegen den fehlerlosen und machtigen
Brahmana als abscheulich und unzivilisiert. Er war daher sehr
ungltcklich.

Erlauterung

Der fromme Konig bedauerte, dass er den machtigen Brahmana,
der fehlerlos war, unbeabsichtigt falsch behandelt hatte. Solche
Reue ist fur einen Menschen wie Maharaja Pariksit naturlich, und
solche Reue befreit den Gottgeweihten von allen Siinden, die er
unbeabsichtigt begangen hat. Die Gottgeweihten sind von Natur aus
fehlerlos.  Unbeabsichtigte = Sinden werden von einem
Gottgeweihten aufrichtig bedauert, und durch die Gnade des Herrn
werden solch unwillentlich begangene Siinden im Feuer der Reue
verbrannt.

Vers 2
Konig Pariksit dachte: Weil ich die Anweisungen des hdchsten
Herrn missachtete, muss ich gewiss damit rechnen, dass mich in
naher Zukunft ein Ungluck trifft. Ich winsche mir ohne Vorbehalt,
dass dieses Ungliick jetzt kommen moge, denn so werde ich von
der sltindhaften Handlung gewiss befreit werden und nicht wieder
ein solches Vergehen auf mich laden.

Erlauterung
Der hoéchste Herr gibt die Anweisung, dass die Brahmanas und
Kihe in jeder Hinsicht beschlitzt werden missen. Dem Herrn selbst
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ist sehr daran gelegen, den Brahmanas und Kihen Gutes zu tun
(go - Brahmana - hitaya ca). Maharaja Pariksit wusste all dies, und
daher war er zu dem Schluss gekommen, dass seine Beleidigung
eines machtigen Brahmana gewiss von den Gesetzen des Herrn
bestraft werden wirde, und so rechnete er in naher Zukunft mit
grollen Schwierigkeiten. Er aullerte daher den Wunsch, das
bevorstehende Unheil mébge ihn selbst und nicht seine
Familienangehorigen treffen. Das Fehlverhalten eines Mannes fallt
auf seine ganze Familie zurick; Maharaja Pariksit winschte sich
daher, das Unheil moge ihn allein treffen. Wenn er selbst litt, wiirde
er von zukunftigen Sunden abgehalten werden, und gleichzeitig
wlrde dies der Sinde, die er begangen hatte, entgegenwirken, so
dass seine Angehdrigen nicht zu leiden hatten. So denkt ein
verantwortungsbewusster Gottgeweihter. Die Familienangehdrigen
eines Gottgeweihten haben Anteil an den Wirkungen, die der Dienst
des Gottgeweihten fir den Herrn hervorbringt. Maharaja Prahlada
zum Beispiel rettete durch seinen hingebungsvollen Dienst seinen
damonischen Vater. Ein gottgeweihter Sohn in der Familie ist die
grofite Segnung des Herrn.

Vers 3
Ich bin unzivilisiert und stindhaft, weil ich die brahmanische Kultur,
das Gottesbewultsein und den Schutz der Kiihe missachtete. Ich
wilnsche mir daher, dass mein Kdnigreich, meine Kraft und meine
Reichtiimer augenblicklich durch das Zornesfeuer des Brahmana
verbrennen mogen, auf dass ich mich in Zukunft nicht durch solch
Ungluck verheilende Dinge verleiten lasse.

Erlauterung
Eine fortschrittiche menschliche Gesellschaft beruht auf der
brahmanischen Kultur, auf Gottesbewuftsein und dem Schutz der
Kihe. Alle wirtschaftliche Entwicklung des Staates durch Handel,
Landwirtschaft und Industrie muss zu den oben genannten
Prinzipien in Beziehung gesetzt werden; sonst wird die sogenannte
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wirtschaftliche Entwicklung zu einer Quelle des Niedergangs. Die
Kihe zu beschitzen bedeutet, die brahmanische Kultur zu nahren,
die zum Gottesbewul3tsein hinfihrt, und so kann man die
Vollkommenheit der menschlichen Zivilisation erreichen. Das
Zeitalter des Kalis hat sich die Abtdtung der hoheren
Lebensgrundsatze zum Ziel gesetzt, und obwohl Maharaja Pariksit
gegen die Herrschaft der Personlichkeit des Kalis auf der Welt
starken Widerstand leistete, kam der Einfluss des Zeitalters des
Kalis in einem geeigneten Augenblick, und so wurde selbst ein
solch starker Kénig wie Maharaja Pariksit durch eine geringfligige
Herausforderung des Hungers und des Durstes dazu verleitet, die
brahmanische Kultur zu missachten. Maharaja Pariksit beklagte den
unbeabsichtigten Vorfall, und er winschte sich, dass sein ganzes
Konigreich, seine Starke und sein angehaufter Reichtum
verbrennen wiuirden, da sie nicht im Dienst der brahmanischen
Kultur verwendet worden waren.

Wenn Reichtum und Starke nicht zur Férderung der brahmanischen
Kultur, des Gottesbewuldtseins und des Schutzes der Kihe
verwendet werden, sind der Staat und das Heim durch die géttliche
Fligung des Schicksals ohne Zweifel dem Untergang geweiht.
Wenn wir auf der Welt Frieden und Wohlistand wollen, sollten wir
aus diesem Vers eine Lehre ziehen: Jeder Staat und jedes Heim
muss sich darum bemdihen, die folgenden Dinge zu férdern: die
brahmanische Kultur zur Selbstlauterung, Gottesbewuldtsein zur
Selbstverwirklichung und den Schutz der Kiihe, um genligend Milch
und damit die beste Nahrung flir den Fortbestand einer
vollkommenen Zivilisation zu bekommen.

Vers 4
Wahrend der Konig so bereute, erhielt er die Nachricht von seinem
unmittelbar bevorstehenden Tod durch den Biss einer gefliigelten
Schlange, die auf den Fluch hinkommen wiirde, den der Sohn des
Weisen ausgesprochen hatte. Der Kdnig betrachtete dies als eine
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gute Nachricht, denn so wirde er dazu kommen, weltlichen Dingen
gegenulber gleichglltig zu werden.

Erlauterung
Wahres Glick erreicht man durch spirituelles Leben, das heil3t
durch die Beendigung von Geburt und Tod. Die Wiederholung von
Geburt und Tod kann nur beendet werden, wenn man zu Gott
zurtckkehrt. In der materiellen Welt kann man von den
Bedingungen der wiederholten Geburt und des wiederholten Todes
nicht einmal frei werden, wenn man den hochsten Planeten
(Brahmaloka) erreicht; aber leider wenden wir uns dem Pfad der
Vollkommenheit nicht zu. Der Pfad der Vollkommenheit befreit uns
von allen materiellen Dingen, an denen wir hangen, und so werden
wir geeignet, in das spirituelle Kénigreich einzutreten. Deshalb sind
diejenigen, die in materieller Hinsicht arm sind, bessere Anwarter
als diejenigen, die im materiellen Wohlstand leben. Maharaja
Pariksit war ein groller Geweihter des Herrn und ein echter
Anwarter fir den Eintritt in das Kdnigreich Gottes; doch obwohl er
dies war, behinderten ihn seine materiellen Vorziige als Kaiser der
Welt bei der vollkommenen Erlangung seiner rechtmafligen Stellung
als einer der Gefahrten des Herrn im spirituellen Himmel. Als
Geweihter des Herrn konnte er verstehen, dass der Fluch des
Brahmana - Knaben, obwohl tdricht, eine Segnung fir ihn
bedeutete, da er die Ursache der Loslésung von weltlichen
Angelegenheiten, sowohl von politischen als auch von
gesellschaftlichen, sein wirde. Nachdem Samika Muni den Vorfall
bedauert hatte, Ubermittelte er dem Konig die Nachricht aus
Pflichtgeflhl, damit der Koénig sich darauf vorbereiten konnte, zu
Gott zuriickzukehren. Samika Muni lieR dem Koénig mitteilen, dass
der torichte Smgi, sein Sohn, obwohl ein machtiger Brahmana -
Knabe, seine spirituelle Macht unseligerweise dazu missbraucht
habe, den Koénig zu Unrecht zu verfluchen. Dass der Konig den
muni mit einer toten Schlange bekranzt hatte, war kein
ausreichender Grund fir einen toédlichen Fluch; doch weil es keine
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Mdglichkeit gab, den Fluch zurlickzunehmen, wurde dem Koénig
mitgeteilt, er solle sich innerhalb einer Woche auf den Tod
vorbereiten. Sowohl Samika Muni als auch der Kénig waren
selbstverwirklichte Seelen. Samika Muni war ein Mystiker, und
Maharaja Pariksit war ein Gottgeweihter. Deshalb gab es keinen
Unterschied zwischen ihnen, was Selbsterkenntnis betraf. Keiner
von beiden fiirchtete sich vor dem Tod. Maharaja Pariksit hatte zu
dem muni gehen und ihn um Verzeihung bitten kénnen, aber die
Nachricht seines bevorstehenden Todes wurde ihm mit solch
grollem Bedauern Ubermittelt, dass er den muni nicht weiter durch
seine Gegenwart beschdmen wollte. Er beschloss, sich auf den
unmittelbar bevorstehenden Tod vorzubereiten und den Weg zurtck
zu Gott herauszufinden.

Das Leben als Mensch ist eine Moglichkeit, sich darauf
vorzubereiten, zu Gott zuriickzukehren, das hei3t vom materiellen
Dasein der Wiederholung von Geburt und Tod befreit zu werden. Im
System des varsasrama - dharma werden deshalb jeder Mann und
jede Frau mit diesem Ziel vor Augen geschult. Mit anderen Worten,
das System des varsasrama - dharma ist als Sanatana - dharma
oder »ewige Betatigung« bekannt, denn es bereitet den Menschen
darauf vor, zu Gott zurlickzugehen. Ein Haushalter beispielsweise
wird angewiesen, als vanaprastha in den Wald zu gehen, um
vollkommenes Wissen zu erwerben, und dann, bevor der
unvermeidliche Tod eintritt, sannyasa anzunehmen. Mahar3ja
Pariksit war so vom Gliick begtinstigt, dass er sieben Tage, bevor er
seinem unausweichlichen Tod begegnen sollte, davon Bescheid
bekam; fir den gewohnlichen Menschen gibt es keinen endgtiltigen
Bescheid, obwohl der Tod fiir alle unausweichlich ist. Tdrichte
Menschen vergessen diese sichere Tatsache des Todes und
vernachlassigen die Pflicht, sich darauf vorzubereiten, zu Gott
zurlckzukehren. Sie verschwenden ihr Leben mit den tierischen
Neigungen Essen, Trinken, Frohlichsein und Genielten. Die
Menschen im Zeitalter des Kalis fihren ein solch unverantwortliches
Leben, weil sie den stindhaften Wunsch hegen, die brahmanische
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Kultur, Gottesbewuldtsein und den Schutz der Kihe, fir die der
Staat verantwortlich ist, abzuschaffen. Der Staat muss die
offentlichen Einnahmen zur Férderung dieser drei Dinge verwenden
und so die Bevolkerung dazu erziehen, sich auf den Tod
vorzubereiten. Der Staat, der dies tut, ist der wahre Wohlfahrtsstaat.
Indien zum Beispiel sollte lieber dem Beispiel Maharaja Pariksits,
des vorbildlichen Staatsoberhauptes, folgen, als andere
materialistische Staaten nachzuahmen, die keine Vorstellung vom
Konigreich Gottes, dem endgliltigen Ziel des menschlichen Lebens,
haben. Der Verfall der Ideale der indischen Zivilisation hat zum
Verfall des gesellschaftlichen Lebens gefihrt; nicht nur in Indien,
sondern auch in anderen Landern.

Vers 5
Maharaja Pariksit setzte sich entschlossen am Ufer der Ganga
nieder, um seinen Geist im Krsna - Bewusstsein zu sammeln. Dabei
wies er alle Ubungen zur Selbstverwirklichung zuriick, denn
transzendentaler liebevoller Dienst fur Krsna ist die grofte
Errungenschaft, die alle anderen Methoden Ubertrifft.

Erlauterung
Fir einen Gottgeweihten wie Maharaja Pariksit ist keiner der
materiellen Planeten, auch nicht der héchste Planet, Brahmaloka,
so erstrebenswert wie Goloka Vrndavana, das Reich Sri Krsnas,
des urersten Herrn und der urspriinglichen Persoénlichkeit Gottes.
Die Erde ist einer der unzahligen Planeten im Universum, und es
gibt unzahlige Universen im Bereich des mahat - tattva. Den
Gottgeweihten wird vom Herrn und seinen Vertretern, den
spirituellen Meistern oder acaryas, mitgeteilt, dass nicht einer der
Planeten in all den unzahligen Universen fir den Aufenthalt eines
Gottgeweihten geeignet ist. Der Gottgeweihte wiinscht sich, nach
Hause, zu Gott, zurlickzukehren, nur um einer der Gefahrten des
Herrn als Diener, Freund, Elternteil oder Geliebte zu werden,
entweder auf einem der unzahligen Vaikuntha Planeten oder auf
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Goloka Vrndavana, dem Planeten Sri Krsnas. All diese Planeten
schweben ewig im spirituellen Himmel, dem paravyoma, der sich
aulRerhalb des im mahat - tattva liegenden Meeres der Ursachen
erstreckt. Durch seine Frommigkeit und die Geburt in einer hohen
kéniglichen Familie von Gottgeweihten (Vaisnavas) war sich
Maharaja Pariksit all dieser Dinge bereits bewusst und zeigte daher
nicht das geringste Interesse an materiellen Planeten. Moderne
Wissenschaftler sind sehr bestrebt, den Mond durch materielle
Vorkehrungen zu erreichen, doch sie kénnen den hochsten
Planeten dieses Universums nicht einmal wahrnehmen. Ein
Gottgeweihter wie Maharaja Pariksit jedoch macht sich nichts aus
dem Mond oder in diesem Falle aus irgendeinem der materiellen
Planeten. Als er sicher war, dass sein Tod zu einem festgesetzten
Zeitpunkt eintreten wiirde, wurde er im transzendentalen liebevollen
Dienst SrT Krsnas noch entschlossener und setzte sich am Ufer des
transzendentalen Flusses Yamuna, der in der Nahe der Hauptstadt
Hastinapura (im Staate Delhi) flie3t, zum Fasten nieder. Sowohl die
Ganga als auch die Yamuna sind amartya, das heilt,
transzendentale Flisse, doch die Yamuna ist noch heiliger, wie aus
den folgenden Griinden hervorgehen wird.

Vers 6

Der Fluss (die Ganga, an der sich der Konig niedersetzte, um zu
fasten) fuhrt das am meisten Gluck spendende Wasser mit sich, das
mit dem Staub von den Lotosfliflen des Herrn und den tulast -
Blattern vermischt ist. Deshalb heiligt dieses Wasser die drei
Welten, sowohl innen als auch auf3en, und es heiligt selbst Siva und
andere Halbgdtter. Folglich muss jeder, dem es bestimmt ist zu
sterben, bei diesem Fluss Zuflucht suchen.

Erlauterung
Als Maharaja Pariksit die Nachricht erhielt, dass er innerhalb von
sieben Tagen sterben misse, zog er sich augenblicklich vom
Familienleben zurick und begab sich an das heilige Ufer der
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Yamuna. Im Allgemeinen heil3t es, dass der Konig am Ufer der
Ganga Zuflucht suchte, doch Srila Jiva Gosvami zufolge suchte der
Koénig am Ufer der Yamuna Zuflucht. Aufgrund der geographischen
Lage erscheint die Feststellung Srila Jiva Gosvamis eher
zutreffend. Maharaja Pariksit residierte in seiner Hauptstadt
Hastinapura, die in der Nahe des heutigen Delhi lag, und die
Yamuna flo an der Stadt vorbei. Es war nur natlrlich, dass der
Konig bei der Yamuna Zuflucht suchte, da sie an seinem Palasttor
vorbeiflo, und was die Heiligkeit betrifft, so ist die Yamuna noch
unmittelbarer mit Sri Krsna verbunden als die Ganga. Der Herr
heiligte die Yamuna seit dem Beginn seiner transzendentalen Spiele
auf der Erde. Wahrend Vasudeva die Yamuna mit dem S&ugling Sri
Krsna Uberquerte, um ihn an einen sicheren Ort in Gokula zu
bringen, das von Mathura aus am anderen FluRBufer liegt, fiel der
Herr in den Fluss, und durch den Staub von seinen LotosfiiRen
wurde der Fluss sogleich geheiligt. Es wird hier besonders erwahnt,
dass Maharaja Pariksit bei eben dem Fluss Zuflucht suchte, der so
wunderbar dahinflieRt, weil er den Staub von den LotosfiiRen Sri
Krsnas mit sich fiihrt und mit tulast - Blattern vermischt ist. Sri
Krsnas LotosfliRe sind stets mit tulast - Blattern geschmiickt, und
sobald daher seine LotosfliRe mit dem Wasser der Ganga und dem
der Yamuna in Beruhrung kamen, wurden die Flisse geheiligt. Der
Herr beruhrte jedoch den Fluss Yamuna ofter als die Ganga. Dem
Varaha Purana zufolge, das Srila Jiva Gosvamr zitiert, besteht kein
Unterschied zwischen dem Wasser der Ganga und dem der
Yamuna, doch wenn das Wasser der Ganga hundertmal geheiligt
wird, bezeichnet man es als Yamuna. In ahnlicher Weise heil}t es in
den Schriften, dass tausend Namen Visnus einem Namen Ramas
gleichkommen und dass drei Namen Ramas einem Namen Krsnas
entsprechen.

Vers 7
So fasste der Kénig, der wirdige Nachkomme der Pandavas, einen
festen Entschluf® und setzte sich am Ufer der Ganga nieder, um bis
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zum Tode zu fasten und sich den LotosfiRen SrT Krsnas
hinzugeben, der allein Befreiung zu gewahren vermag. Indem er
sich so von allen Verbindungen und Anhaftungen freimachte, nahm
er die Gelubde eines Weisen auf sich.

Erlauterung
Das Wasser der Ganga heiligt alle drei Welten, einschlief3lich der
Gotter und Halbgétter, weil es von den Lotosfulken Visnus, der
Persodnlichkeit Gottes, ausgeht. Sr7 Krsna ist der Urquell des Visnu
tattva, und deshalb kann man durch Zufluchtnahme bei seinen
LotosfiRen von allen Sinden befreit werden, einschlieRlich eines
Vergehens, wie es sich der Konig gegen den Brahmana zuschulden
kommen lie. Maharaja Pariksit beschloss daher, Uber die
LotosfiiRe Sri Krsnas zu meditieren, der Mukunda ist, das heiRt,
derjenige, der alle Arten von Befreiung gewahren kann. Die Ufer der
Ganga und der Yamuna bieten die Mdglichkeit, sich standig an den
Herrn zu erinnern, und so befreite sich Maharaja Pariksit von allen
materiellen Verbindungen und meditierte dort (iber die LotosfiiRe SrT
Krsnas - das ist der Weg der Befreiung. Sich von aller materiellen
Verbindung freizumachen bedeutet, ein fir alle Mal aufzuhéren,
weitere Siinden zu begehen. Uber die LotosfiiRe des Herrn zu
meditieren bedeutet, von den Auswirkungen aller vorangegangenen
Sidnden frei zu werden. Die Bedingungen der materiellen Welt sind
so beschaffen, dass man willentlich oder unwillentlich Sinden
begehen muss. Das beste Beispiel ist Maharaja Pariksit selbst, der
ein anerkannter, slindloser, frommer Koénig war und trotzdem das
Opfer eines Vergehens wurde, obwohl er niemals willens war, einen
solchen Fehler zu begehen. Zudem wurde er noch verflucht, aber
weil er ein grofer Geweihter des Herrn war, wandelten sich selbst
solche Rickschlage zum Guten. Wir sollten es uns zum Prinzip
machen, nicht eine Sinde willentlich zu begehen und uns
stattdessen standig, ohne abzuweichen, an die LotosfiiRe des Herrn
zu erinnern. Nur wenn der Gottgeweihte eine solche Haltung
annimmt, wird ihm der Herr helfen, stdndigen Fortschritt auf dem
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Pfad der Befreiung zu machen und so seine LotosfliRe zu erreichen.
Selbst wenn der Gottgeweihte unbeabsichtigt Stinden begeht, wird
der Herr die ergebene Seele vor allen Siinden bewahren, wie es im
Srimad - Bhagavatam (11.5.42) bestatigt wird:

»Der Herr ist seinen Geweihten gegenlUber so gutig, dass er
sogleich die Fehler in ihren Herzen berichtigt - selbst wenn ein
Gottgeweihter manchmal in vikarma oder Handlungen gegen die
Anweisungen der Schriften verstrickt wird. Dies ist so, weil die
Gottgeweihten dem Herrn so lieb sind.«

Vers 8
Unter dem Vorwand, eine Pilgerfahrt zu unternehmen, kamen zu der
Zeit alle weitherzigen Denker in Begleitung ihrer Schiler sowie alle
Weisen, die allein durch ihre Gegenwart einen Pilgerort wahrhaft
heiligen kénnen, an diesen Ort.

Erlauterung
Als sich Maharaja Pariksit am Ufer der Ganga niedersetzte,
verbreitete sich diese Nachricht im gesamten Universum, und die
weitherzigen Weisen, die die Bedeutung dieses Ereignisses zu
wuardigen wussten, kamen alle dorthin unter dem Vorwand, eine
Pilgerreise zu unternehmen. Eigentlich kamen sie, um Maharaja
Pariksit zu sehen, und nicht, um an einem Pilgerort zu baden, denn
sie alle waren befahigt genug, selbst Wallfahrtsorte zu heiligen.
Gewodhnliche Menschen besuchen Pilgerstatten, um sich von allen
Sinden zu lautern. So werden die Pilgerorte mit den Sinden
anderer Uberladen. Wenn aber solche Weisen mit Sinden
Uberladene Pilgerstatten besuchen, heiligen sie diese Orte durch
ihre Gegenwart. Die Weisen, die zu Maharaja Pariksit kamen,
waren daher nicht, wie gewohnliche Menschen, daran interessiert,
sich selbst zu lautern; sie kamen unter dem Vorwand, an diesem Ort
ein Bad nehmen zu wollen, um Maharaja Pariksit zu treffen, denn
sie konnten voraussehen, dass das Srimad - Bhagavatam von
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Sukadeva Gosvami gesprochen werden sollte. Sie alle wollten
diese grof’e Gelegenheit nutzen.

Vers 9 -10
Aus verschiedenen Teilen des Universums kamen grof3e Weise wie
Atri, Cyavana, Saradvan, Aristanemi, Bhrgu, Vasistha, Parasara,
Visvamitra, Angira, Parasurama, Utathya, Indrapramada,
Idhmavahu, Medhatithi, Devala, Arstisena, Bharadvaja, Gautama,
Pippalada, Maitreya, Aurva, Kavasa, Kumbhayoni, Dvaipayana und
die grof3e Personlichkeit Narada.

Erlauterung

Cyavana: ein grofRer Weiser und einer der sechs Séhne Bhrgu
Munis. Er wurde vorzeitig geboren, als man seine schwangere
Mutter entflhrte.

Bhrgu: Als Brahmajt ein grofRes Opfer fiir Varuna durchflihrte, wurde
Maharsi Bhrgu aus dem Opferfeuer geboren. Er war ein grofler
Weiser, und seine Frau hie3 Puloma. Er konnte wie Durvas3,
Narada und andere durch den Weltraum reisen, und er besuchte
alle Planeten des Universums. Vor der Schlacht von Kuruksetra
versuchte er den Kampf zu verhindern. Er belehrte Bharadvaja Muni
Uber astronomische Evolution, und er ist auch der Verfasser der
berGhmten Bhrgu - Samhita, eines Buches Uber astrologische
Berechnungen. Er erklarte, wie Luft, Wasser, Feuer und Erde vom
Ather erzeugt werden. Er erklarte auch, wie die Luft im Magen
arbeitet und die Gedarme reguliert. Als grofler Philosoph
begriindete er logisch die Ewigkeit des Lebewesens (Mahabharata).
Er war auch ein bedeutender Anthropologe, und schon vor langer
Zeit erklarte er die Evolutionstheorie. Er verkindete
wissenschaftlich die vier Einteilungen und Stufen der menschlichen
Gesellschaft, die als varnasrama - Einrichtung bekannt ist. Er
bekehrte den Ksatriya - Konig Vitahavya, ein Brahmana zu werden.
Vasistha: (Siehe Gottes ewige Geschichten Buch 1, 9. Kapitel, Vers
6-7.)
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Parasara: Er war der Enkel Vasistha Munis und der Vater
Vyasadevas. Sein Vater hiel3 Maharsi sakti, und der Name seiner
Mutter lautete Adr$yati. Schon im Leib seiner Mutter, die nur zwolf
Jahre alt war, erlernte er die Veden. Sein Vater wurde von einem
Damon namens Kalmaspada getdtet, und um dies zu rdchen, wollte
er die gesamte Welt zerstoren. Er wurde jedoch von seinem
Groldvater Vasistha zurlckgehalten. Darauf begann er eine
Opferzeremonie, durch die alle Raksasas vernichtet werden sollten,
doch Maharsi Pulastya hielt ihn zurlick. Er zeugte Vyasadeva mit
Satyavati, ehe sie Mahardja Santanu heiratete. Durch Parasaras
Segen verbreitete Satyavati stdndig einen Duft um sich, der
kilometerweit wahrzunehmen war. Er war auch wahrend Bhismas
Tod zugegen. Er war der spirituelle Meister Maharaja Janakas und
ein grolRer Geweihter Sivas. Er ist der Verfasser vieler vedischer
Schriften und Anweisungen in Bezug auf gesellschaftliche Fragen.

Gadhi - Suta oder Visvamitra: Ein groRer Weiser, der viel tapasya
auf sich nahm und mystische Kraft besal®. Er ist als Gadhi - Suta
berGhmt, weil sein Vater, ein machtiger Konig der Provinz
Kanyakubja (ein Teil von Uttara Pradesh), Gadhi hiel3. Obwonhl er
seiner Geburt nach ein Ksatriya war, wurde er noch im gleichen
Korper durch die Macht seiner spirituellen Verdienste zu einem
Brahmana. Wahrend seiner Zeit als Ksatriya - Kbénig begann er
einen Streit mit Vasistha Muni, und durch ein groRes Opfer, das er
gemeinsam mit Maganga Muni durchfihrte, bekam er die Macht, die
Sohne Vasisthas zu besiegen. Obwohl er ein grofRer yogt wurde,
vermochte er seine Sinne nicht zu beherrschen und wurde so der
Vater Sakuntalas, der schonsten Frau in der Geschichte der Welt.
Einmal, als er noch Ksatriya - Kénig war, besuchte er die Einsiedelei
Vasistha Munis, der ihm jedoch keinen koniglichen Empfang
bereitete. Visvamitra erbat sich von Vasistha eine Kuh namens
Nandini, doch der muni weigerte sich, sie ihm zu geben. Visvamitra
stahl darauf die Kuh, und so entstand ein Streit zwischen dem
Weisen und dem Koénig. Visvamitra wurde durch die spirituelle
Starke Vasisthas besiegt und beschloss daher, ein Brahmana zu
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werden. Bevor er ein Brahmana wurde, nahm er am Ufer der
Kausika schwere Entsagung auf sich. Er war auch einer derjenigen,
die versuchten, die Schlacht von Kuruksetra zu verhindern.

Angira: Er ist einer der sechs S6hne Brahmas, die aus seinem Geist
geboren wurden, und der Vater Brhaspatis, des groR3en, gelehrten
Priesters der Halbgotter auf den himmlischen Planeten. Er wurde
aus dem Samen Brahmajis geboren, den dieser in Asche gegeben
hatte. Utathya und Sarmvarta sind seine Séhne. Es wird gesagt,
dass er an einem Ort namens Alokananda am Ufer der Ganga noch
heute Entsagung auf sich nimmt und den heiligen Namen des Herrn
chantet.

Parasurama: Siehe SB. I. Canto, 9. Kap., Vers 6 - 7.

Utathya: einer der drei Séhne des Maharsi Ailgira. Er war der
spirituelle Meister Maharaja Mandhatas. Er heiratete Bhadra, die
Tochter Somas (des Mondgottes). Varuna entflihrte seine Frau,
Bhadra, und um dieses Vergehen des Wassergottes zu rachen,
trank er alles Wasser der Welt.

Medhatithi: ein alter Weiser der Vorzeit, ein Ratsmitglied des
Himmelskdnigs Indradeva. Sein Sohn hie® Kanva Muni, der
Sakuntala im Wald aufzog. Er wurde zu den himmlischen Planeten
erhoben, indem er streng den Prinzipien des zurickgezogenen
Lebens (vanaprastha) folgte.

Devala: eine groRRe Autoritdt wie Narada Muni und Vyasadeva.
Seinen Namen findet man unter denen der Autoritaten, die in der
Bhagavad - Gita (I 0.13) von Arjuna erwahnt werden, als dieser SrT
Krsna als die hochste Personlichkeit Gottes anerkennt. Er traf
Maharaja Yudhisthira nach der Schlacht von Kuruksetra. Er ist der
altere Bruder Dhaumyas, des Priesters der Pandava - Familie. Wie
die Ksatriyas, so erlaubte auch er seiner Tochter, sich ihren
Ehemann in einer svayamvara - Zeremonie selbst auszuwahlen,
und zu dieser Zeremonie wurden alle unverheirateten Séhne der
Rsis eingeladen. Einige sagen, er sei nicht Asita Devala.
Bharadvaja: Siehe SB. I. Canto, 9. Kap., Vers 6 - 7.
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Gautama: einer der sieben grollen Weisen des Universums.
Saradvan Gautama ist einer seiner Sohne. Angehdrige des
Gautama - gotra (Dynastie) von heute sind entweder Nachkommen
seiner Familie oder gehdéren zu seiner Schilernachfolge. Die
Brahmanas dieses Gautama - gotra sind im Allgemeinen seine
Abkdmmlinge, und die Ksatriyas und Vaidyas dieses Gautama -
gotra gehoren alle seiner Schilernachfolge an. Er ist der Gemahl
der berihmten Ahalya, die sich in einen Stein verwandelte, als sie
von Indradeva, dem Himmelskonig, belastigt wurde. Ahalya wurde
von S Ramacandra befreit. Gautama ist der GroRvater
Krpacaryas, eines der Helden in der Schlacht von Kuruksetra.
Maitreya: ein grof3er Rsi der Vorzeit. Er was der spirituelle Meister
Viduras und eine grolde religiése Autoritat. Er riet Dhrtarastra, gute
Beziehungen zu den Pandavas zu unterhalten. Duryodhana erklarte
sich damit nicht einverstanden und wurde deshalb von ihm
verflucht. Er begegnete Vyasadeva und fiihrte mit ihm religidse
Gesprache.

Dvaipayana: Siehe SB. I. Canto, 9. Kap., Vers 6 - 7 (Badarayana).
Narada Muni: Siehe SB. I.Canto, 9. Kap., Vers 6 - 7.

Vers 11
Es kamen noch viele andere Halbgdtter, Kénige und besondere
Angehdrige  koniglicher Familien, arunadayas genannt (ein
besonderer Rang von Rajarsis), aus verschiedenen Dynastien von
Weisen. Als sie sich alle versammelten, um den Kaiser (Pariksit zu
treffen, empfing er sie gebihrend und neigte sein Haupt zu Boden.

Erlauterung
Die Sitte, den Kopf zu Boden zu neigen, um Ho&hergestellten
Achtung zu erweisen, ist eine vorzilgliche Regel, die den geehrten
Gast tief im Herzen verpflichtet. Selbst einem Frevler ersten Grades
wird auf diese Weise verziehen. Obwohl Maharaja Pariksit von den
Rsis und Konigen geehrt wurde, begrifite er die groRen Manner in
dieser demitigen Haltung, um sich flr Vergehen jeder Art zu
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entschuldigen. Im allgemeinen nimmt jeder vernunftige Mensch im
letzten Stadium seines Lebens diese demutige Haltung an, um vor
seinem Fortgehen um Vergebung zu bitten. So erflehte Maharaja
Pariksit jedermanns Wohlwollen flir seine Heimkehr zu Gott.

Vers 12
Nachdem sich die Rsis und alle anderen bequem niedergelassen
hatten, teilte ihnen der Konig, der in einer demditigen Haltung mit
gefalteten Handen vor ihnen stand, seine Entscheidung mit, bis zum
Tode zu fasten.

Erlauterung

Obwohl der Koénig bereits beschlossen hatte, bis zum Tode am Ufer
der Ganga zu fasten, teilte er den Weisen demitig seine
Entscheidung mit, um die Ansicht der grolien Autoritaten zu héren.
Jede Entscheidung, ganz gleich, wie wichtig sie ist, sollte von einer
Autoritat bestatigt werden. Das macht die Sache vollkommen. Dies
bedeutet, dass die Monarchen, die in jenen Tagen die Erde
regierten, keine verantwortungslosen Diktatoren waren. Der
vedischen Anweisung gemall folgten sie gewissenhaft den
autoritativen Entscheidungen der heiligen und Weisen. Maharaja
Pariksit hielt sich als vollkommener Konig an diesen Grundsatz und
befragte deshalb die Autoritaten bis zu den letzten Tagen seines
Lebens.

Vers 13
Der vom Glick gesegnete Konig sagte: In der Tat, wir sind der
dankbarste aller Kdnige, die darin geschult worden sind, von den
grolen Seelen beglinstigt zu werden. Im Allgemeinen ist in euren
(der Weisen) Augen das Konigtum Abfall, den man zurlickweisen
und an einem entfernten Ort belassen muss.
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Erlauterung
Nach religidsem Grundsatz mussen Kot, Urin, Waschwasser usw. in
weiter Entfernung vom Haus gelassen werden. Mit den
Wohnraumen verbundene Badezimmer, Toiletten usw. mdgen
bequeme Annehmlichkeiten der modernen Zivilisation sein, doch die
Anweisung der Schrift lautet, dass sie in einiger Entfernung der
Wohnhauser liegen muissen. Eben dieses Beispiel wird hier in
Beziehung zum koéniglichen Stand fir all diejenigen angefiihrt, die
sich auf dem Weg zuriick zu Gott befinden. Sri Caitanya
Mahaprabhu sagte, der Umgang mit Geldmenschen oder dem
koniglichen Stand sei fur jemanden, der zu Gott zurickzugehen
winsche, schlimmer als Selbstmord. Mit anderen Worten,
Transzendentalisten verkehren im Allgemeinen nicht mit Menschen,
die von der auferen Schénheit der Schépfung Gottes zu sehr
bezaubert sind. Durch fortgeschrittenes Wissen in spiritueller
Erkenntnis weil} der Transzendentalist, dass die »schone materielle
Welt« nichts weiter ist als eine schattenhafte Spiegelung der
Wirklichkeit von Gottes Konigreich. Er ist daher von kdniglichem
Reichtum oder Ahnlichem nicht sehr beeindruckt. Im Falle Maharaja
Pariksits jedoch lagen die Dinge etwas anders. Dem Anschein nach
war der Konig von einem unerfahrenen Brahmana - Knaben zum
Tode verurteilt worden, doch in Wirklichkeit rief ihn der Herr, zu ihm
zurlckzukehren. Andere Transzendentalisten, die grolRen Weisen
und Mystiker, die sich versammelt hatten, weil Maharaja Pariksit bis
zum Tode fasten wollte, waren voller Erwartung, ihn zu sehen, denn
er kehrte zu Gott zurtick. Maharaja Pariksit seinerseits konnte
verstehen, dass alle versammelten groRen Weisen seinen
Vorvatern, den Pandavas, gegenltber  aufgrund ihres
hingebungsvollen Dienstes flr den Herrn gltig gewesen waren. Er
war daher den Weisen dankbar, dass sie im letzten Abschnitt seines
Lebens bei ihm waren, und er spurte, dass er dies alles der Gréle
seiner Vorvater und insbesondere seiner Grof3vater zu verdanken
hatte. Er war daher stolz darauf, der Nachkomme solch groRRer
Gottgeweihter zu sein. Solcher Stolz der Geweihten des Herrn ist
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ohne Zweifel nicht mit dem Stolz auf materiellen Wohlstand zu
vergleichen. Der Erstere ist Wirklichkeit, wohingegen der Letztere
falsch und hohl ist.

Vers 14
Der Herr, die hochste Personlichkeit Gottes, der Lenker der
transzendentalen wie auch der materiellen Welt, hat mich in seiner
Barmherzigkeit in der Form eines Brahmana - Fluches Uberrascht.
Weil ich zu sehr dem Familienleben verhaftet bin, ist der Herr zu
meiner Rettung in solcher Weise vor mir erschienen, dass ich mich
allein aus Angst von der Welt I6sen werde.

Erlauterung

Obwohl Maharaja Pariksit in einer Familie groRer Gottgeweihter, der
Pandavas, geboren und grindlich darin geschult worden war,
transzendentale Zuneigung zur Gemeinschaft des Herrn zu
entwickeln, war fur ihn die Verlockung des weltlichen
Familienlebens so stark, dass er durch einen Plan des Herrn
losgelost werden musste. Solch eine unmittelbare Malinahme
ergreift der Herr im Falle eines besonderen Gottgeweihten.
Maharaja Pariksit erkannte dies an der Gegenwart der
fortgeschrittensten Transzendentalisten des Universums. Der Herr
weilt bei seinen Geweihten, und daher deutete die Gegenwart der
grolRen Heiligen auf die Gegenwart des Herrn hin. Der Konig
begrifRte somit die Gegenwart der groen Rsis als eine
Gunstbezeigung des hochsten Herrn.

Vers 15
O Brahmanas, nehmt mich bitte als eine véllig ergebene Seele an,
und lasst auch Mutter Ganga, die Vertreterin des Herrn, mich als
solche annehmen, denn ich habe bereits die LotosfliRe des Herrn in
mein Herz aufgenommen. Lasst daher die gefliigelte Schlange oder
welch magisches Ding auch immer der Brahmanas geschaffen hat,
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mich sogleich beilen. Ich winsche mir nur, dass ihr alle fortfahrt,
die Taten Visnus zu besingen.

Erlauterung

Sobald man sich vollig den Lotosfulen des Herrn ergeben hat,
furchtet man sich nicht mehr im geringsten vor dem Tod. Die
Stimmung, die durch die Gegenwart der groRen Geweihten des
Herrn am Ufer der Ganga geschaffen wurde, und Maharaja Pariksits
vollige  Zufluchtnahme bei den Lotosfillen des Herrn
gewahrleisteten, dass der Koénig zu Gott zurlickkehren wirde. Er
wurde daher von aller Todesangst vollig frei.

Vers 16
Erneut bringe ich euch Brahmanas meine Ehrerbietungen dar und
bete, dass mir bei einer weiteren Geburt in der materiellen Welt
vollige Anhaftung an den unbegrenzten Herrn, Sr Krsna,
Gemeinschaft mit seinen Geweihten und eine freundliche
Beziehung zu allen Lebewesen zuteilwerden.

Erlauterung
Hier erklart Maharaja Pariksit, dass ein Geweihter des Herrn das
einzige vollkommene Lebewesen ist. Ein Geweihter des Herrn ist
niemandem feindlich gesinnt, selbst wenn er viele Feinde haben
mag. Ein Geweihter des Herrn liebt es nicht, mit Nichtgottgeweihten
zusammenzusein, obwohl er ihnen gegeniber keine Feindschaft
hegt. Er moéchte mit den Geweihten des Herrn zusammenleben.
Dies ist nur naturlich, denn gleich und gleich gesellt sich gern. Die
wichtigste Aufgabe eines Gottgeweihten besteht darin, vodllige
Anhaftung an SrT Krsna, den Vater aller Lebewesen, zu gewinnen.
So, wie ein guter Sohn des Vaters all seinen anderen Bridern
freundlich gesinnt ist, so sieht auch der Geweihte des Herrn, der ein
guter Sohn des hoéchsten Vaters, Sr Krsna, ist, alle anderen
Lebewesen in Beziehung zum hoéchsten Vater. Er versucht, die
hochmutigen S6hne des Vaters zur Vernunft zu bringen und zur
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Anerkennung der héchsten Vaterschaft Gottes zu bewegen. Es war
sicher, dass Maharaja Pariksit zu Gott zurlickkehrte, aber auch
wenn dies nicht der Fall sein sollte, betete er doch um ein Leben,
das in der materiellen Welt das Vollkommenste ist. Einem reinen
Gottgeweihten liegt nichts an der Gemeinschaft einer
Personlichkeit, die so gro ist wie Brahma; er zieht die
Gemeinschaft eines unbedeutenden Lebewesens vor, wenn es ein
Geweihter des Herrn ist.

Vers 17
Vollig selbstbeherrscht setzte sich Maharaja Pariksit am Sudufer
der Ganga - mit dem Gesicht nach Norden - auf einen Sitz aus
Stroh, dessen Wurzeln nach Osten zeigten. Erst vor kurzem hatte er
die Verantwortung fiir sein Kénigreich seinen Séhnen Ubergeben.

Erlauterung

Der Fluss Ganga wird als die Frau des Meeres bezeichnet. Ein Sitz
aus kusa - Gras wird als heilig angesehen, wenn das Gras mit der
Wurzel aus der Erde genommen wurde. Wenn die Wurzeln nach
Osten zeigen, gilt dies als gliickverheiltend. Sich dem Norden
zuzuwenden ist noch ginstiger, um spirituellen Erfolg zu erreichen.
Maharaja Pariksit Ubergab die Regierungsverantwortung seinen
Soéhnen, bevor er seinen Palast verlieR. So standen ihm alle
gunstigen Bedingungen zur Seite.

Vers 18
So setzte sich der Konig Maharaja Pariksit nieder, um bis zum Tod
zu fasten. Alle Halbgotter der himmlischen Planeten priesen den
Entschlufd des Koénigs, und vor Freude lieRen sie fortgesetzt Blumen
auf die Erde regnen und schlugen himmlische Trommeln.

Erlauterung
Noch bis zur Zeit Maharaja Pariksits gab es interplanetarische
Kommunikation, und die Nachricht, dass Maharaja Pariksit bis zum

507



Tode fastete, um Erldsung zu erlangen, erreichte selbst die
himmlischen Planeten, auf denen die Halbgétter leben, die mit
grolier Intelligenz begabt sind. Die Halbgdtter geniefen in viel
grolkerem Ausmal als die Menschen, doch sie gehorchen alle den
Anordnungen des hochsten Herrn. Niemand auf den himmlischen
Planeten ist ein atheistischer Unglaubiger, und daher preisen die
Himmelsbewohner einen Geweihten des Herrn auf der Erde. Im
Falle Maharaja Pariksits waren sie von grofRRer Freude erflllt und
erwiesen ihm Ehre, indem sie Blumen Uber die Erde streuten und
ihre himmlischen Trommeln schlugen. Ein Halbgott freut sich, wenn
er sieht, dass jemand zu Gott zurlckkehrt. Er findet stets
Wohlgefallen an einem Geweihten des Herrn, und zwar so sehr,
dass er dem Gottgeweihten durch seine adhidaivika - Krafte in jeder
Hinsicht behilflich ist. Das wiederum bereitet dem Herrn grofe
Freude, und so besteht eine unsichtbare Kette der vollstandigen
Zusammenarbeit zwischen dem Herrn, den Halbgdttern und den
Geweihten des Herrn auf der Erde.

Vers 19
Auch die versammelten groRen Weisen lobten die Entscheidung
Maharaja Pariksits und drickten ihre Anerkennung aus, indem sie
riefen: »Sehr gutl« Naturgemall neigen die Weisen dazu, den
gewohnlichen Menschen Gutes zu tun, denn sie alle besitzen der
Eigenschaft nach die Krafte des hochsten Herrn. Sie freuten sich
daher sehr, Maharaja Pariksit, einen Geweihten des Herrn, zu
sehen, und sprachen folgende Worte.

Erlauterung
Die naturliche Schénheit eines Lebewesens nimmt zu, wenn es zur
Ebene des hingebungsvollen Dienstes aufsteigt. Maharaja Pariksit
war in Gedanken der Zuneigung zu Sr1 Krsna versunken. Als die
versammelten Weisen dies sahen, freuten sie sich und drickten
ihre Anerkennung aus, indem sie riefen: »Sehr gut!« Solche Weise
haben die natirliche Neigung, der Allgemeinheit Gutes zu tun, und
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wenn sie sehen, dass eine Personlichkeit wie Maharaja Pariksit im
hingebungsvollen Dienst Fortschritte macht, kennt ihre Freude keine
Grenzen, und sie sprechen alle in ihrer Macht stehenden
Segnungen aus. Hingebungsvoller Dienst flir den Herrn ist so
glickspendend, dass alle Halbgétter und Weisen bis hin zum Herrn
Selbst an dem Gottgeweihten Wohlgefallen finden, und folglich ist
fur den Gottgeweihten alles Glick verheil’end. Alle unheilvollen
Dinge auf dem Pfad des fortschreitenden Gottgeweihten werden
beseitigt. Dass Maharaja Pariksit all die grofien Weisen kurz vor
seinem Tod traf, war zweifellos glickverheifiend, und so wurde er in
Wirklichkeit durch den sogenannten Fluch des Brahmana - Knaben
gesegnet.

Vers 20
(Die Weisen sprachen:) O Oberhaupt aller heiligen Konige der
Pandu Dynastie, die streng in der Linie des Herrn, Sri Krsna, folgen!
Es ist durchaus nicht erstaunlich, dass du deinen mit den Helmen
vieler Koénige geschmickten Thron aufgabst, um in die ewige
Gemeinschaft der Personlichkeit Gottes aufgenommen zu werden.

Erlauterung
Torichte Politiker, die Regierungsamter bekleiden, halten ihre
vorubergehende Stellung fur den héchsten materiellen Sinn des
Lebens und klammern sich daher bis zum letzten Atemzug an
diesen Posten, ohne zu wissen, dass der hochste Gewinn des
Lebens darin besteht, Befreiung zu erlangen und einer der
Gefahrten des Herrn in seinem ewigen Reich zu werden. Das
menschliche Leben ist daflir bestimmt, dieses Ziel zu erreichen. Der
Herr versichert in der Bhagavad - Gita viele Male, dass die
Ruckkehr zu Gott in sein ewiges Reich das héchste ist, was es zu
erreichen gibt. Prahlada Maharaja sagte, als er zu Sri Nrsirmhha
betete: »O mein Herr, ich flirchte mich sehr vor der materialistischen
Lebensweise, aber ich furchte mich nicht im Geringsten vor Deiner
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gegenwartigen abscheulichen, grausamen Erscheinung als
Nrsimhadeva. Die materialistische Lebensweise gleicht einem
Muhlstein, und wir werden von ihr zermalmt. Wir sind in diesen
schrecklichen Strudel der schaumenden Wogen des Lebens
gefallen, und deshalb, o Herr, bete ich zu Deinen Lotosflfen, dass
Du mich in Dein ewiges Reich als - einen Deiner Diener zurtckrufen
mogest. Dies ist die hochste Ebene der Befreiung von der
materialistischen Lebensweise. Ich habe eine sehr bittere Erfahrung
vom materialistischen Leben gemacht. In jeder Form, in der ich
durch den Zwang meines eigenen Tuns geboren wurde, habe ich
eine sehr schmerzhafte Erfahrung von zwei Dingen gemacht,
namlich der Trennung von etwas Geliebtem und der Begegnung mit
etwas Unerwlnschtem. Die Heilmittel, die ich dagegen anwandte,
waren noch gefahrlicher als die Krankheit selbst. So trieb ich Leben
fir Leben von einem Punkt zum anderen, und ich bete deshalb,
dass Du mir bei Deinen Lotosfiiken Zuflucht gewahren mogest.«
Die Pandava - Konige, die hdher einzustufen sind als viele heilige
auf der Welt, kannten die bitteren Folgen der materialistischen
Lebensweise. Sie waren niemals von dem blendenden Glanz des
Kaiserthrons, den sie innehatten, gefangen, und sie suchten stets
die Gelegenheit, vom Herrn gerufen zu werden, um mit ihm ewig
zusammenzusein. Maharaja Pariksit war der wirdige Enkel
Maharaja Yudhisthiras. Maharaja Yudhisthira (Ubergab den
Kaiserthron seinem Enkel, Maharaja Pariksit, und dieser
Uberantwortete den Thron seinem Sohn Janamejaya. So hielten es
alle Koénige der Dynastie, denn sie folgten streng Sri Krsna. Die
Geweihten des Herrn werden somit niemals von dem blendenden
Glanz des materialistischen Lebens betort und leben unbefangen,
losgeldst von den Gegenstanden der illusorischen materialistischen
Lebensweise.

Vers 21
Wir alle werden hier warten, bis der beste unter den Geweihten des
Herrn, Maharaja Pariksit, zum hdchsten Planeten zurtickkehrt, der
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von aller materiellen Verunreinigung und allem Wehklagen vdllig frei
ist.

Erlauterung
Jenseits der materiellen Schopfung, die mit einer Wolke am Himmel
verglichen wird, liegt der paravyoma, der spirituelle Himmel, der
voller Planeten ist, die man als Vaikunthas bezeichnet. Diese
Vaikuntha - Planeten sind ebenfalls unter verschiedenen Namen
bekannt, wie der Purusottamaloka, Acyutaloka, Trivikramaloka,
Hrsikesaloka, Kesavaloka, Aniruddhaloka, Madhavaloka,
Pradyumnaloka, Sankarsanaloka, Sridharaloka, Vasudevaloka,
Ayodhyaloka, Dvarakaloka und viele andere Millionen von
spirituellen lokas, auf denen die Personlichkeit Gottes residiert. Alle
Lebewesen dort sind befreite Seelen mit spirituellen Kérpern, die
dem Herrn gleichen; es gibt keine materielle Verunreinigung, denn
alles ist spirituell, und folglich kennt man dort kein Wehklagen. Die
Lebewesen sind voll transzendentaler Glickseligkeit; sie kennen
keine Geburt, keinen Tod, kein Alter und keine Krankheit. Und unter
all den oben genannten Vaikunthalokas gibt es einen héchsten loka
- Goloka Vrndavana - ,das Reich des Herrn, Sri Krsnas, und seiner
besonderen Gefahrten. Maharaja Pariksit war es bestimmt, diesen
besonderen loka zu erreichen, und die groflen Rsis, die sich um ihn
versammelt hatten, konnten dies voraussehen. Sie sprachen alle
Uber die grofRe Abreise des groflen Koénigs, und sie wollten bis zum
letzten Augenblick bei ihm bleiben, denn danach wirde es ihnen
nicht mehr vergodnnt sein, einen solch grolien Geweihten des Herrn
zu sehen. Wenn ein grof3er Geweihter des Herrn dahinscheidet, gibt
es nichts zu beklagen, denn dem Gottgeweihten ist es bestimmt, in
das Konigreich Gottes einzutreten. Bedauernswert aber ist, dass
solche Gottgeweihten unser Blickfeld verlassen, und daher gibt es
allen Grund, traurig zu sein. So, wie der Herr selten mit unseren
gegenwartigen Augen gesehen werden kann, so verhalt es sich
auch mit den grof’en Gottgeweihten. Die groflen Rsis beschlossen
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daher sehr richtig, bis zum letzten Augenblick an diesem Ort zu
verweilen.

Vers 22
Die Worte der grofien Weisen klangen sehr lieblich, und sie waren
bedeutungsvoll, angemessen und vollkommen wahr. Nachdem
Maharaja Pariksit, der von den Taten und Spielen SrT Krsnas, der
Personlichkeit Gottes, zu horen wiinschte, die versammelten
Weisen angehort hatte, begliickwiinschte er sie.

Vers 23

(Der Konig sprach:) 0 ihr grolden Weisen, ihr seid aus allen Teilen
des Universums gekommen und habt euch hier in eurer grof3en
Gute versammelt. lhr seid alle so gut wie das hdchste Wissen in
Person, das auf dem Planeten Uber den drei Welten (Satyaloka)
residiert. Folglich habt ihr die natlrliche Neigung, anderen Gutes zu
tun, und aullerdem hegt ihr kein anderes Interesse, weder in
diesem Leben noch im Nachsten.

Erlauterung
Die sechs Fillen, namlich Reichtum, Macht, Ruhm, Schonheit,
Wissen und Entsagung, bilden die verschiedenen Eigenschaften der
absoluten Personlichkeit Gottes. Die Lebewesen, die winzige Teile
des hdchsten Wesens sind, besitzen all diese Eigenschaften nur zu
einem gewissen Teil, und zwar bis zu 78 Prozent. In der materiellen
Welt werden diese Eigenschaften (78 Prozent der Eigenschaften
des Herrn) durch die materielle Energie verdeckt, so, wie die Sonne
durch eine Wolke verhtillt wird. Die bedeckte Kraft der Sonne ist im
Vergleich zum urspringlichen Leuchten sehr schwach, und in
ahnlicher Weise verlieren Lebewesen, deren Eigenschaften
Uberdeckt sind, fast ganz ihre urspriingliche Farbe. Es gibt drei
Planetensysteme: die unteren, mittleren und oberen Welten. Die
Menschen auf der Erde befinden sich am Anfang der mittleren
Welten; Lebewesen wie Brahma und seine Mitbewohner leben auf

512



den oberen Welten, von denen der héchste Planet Satyaloka ist.
Auf Satyaloka sind die Bewohner mit der vedischen Weisheit vollig
vertraut - die mystische Wolke der materiellen Energie ist praktisch
aufgeldst - , und deshalb nennt man sie »die Veden in Person«.
Solche Lebewesen, die sowohl in materieller als auch in
transzendentaler Hinsicht vollkommenes Wissen besitzen, haben
weder an den materiellen noch an den transzendentalen Welten ein
Interesse. Sie sind sozusagen wunschlose Gottgeweihte. In der
materiellen Welt gibt es fir sie nichts Erstrebenswertes, und in der
transzendentalen Welt sind sie in sich selbst vollkommen. Warum
kommen sie aber dann in die materielle Welt? Sie steigen auf
Anordnung des Herrn als Messias auf verschiedene Planeten
herab, um die gefallenen Seelen zu befreien. Sie kommen unter
verschiedenen Umstanden und unter verschiedenen klimatischen
Bedingungen auf die Erde, um den Menschen der Welt Gutes zu
tun. Sie haben in dieser Welt nichts anderes zu tun, als die
gefallenen Seelen zurlckzurufen, die, getauscht von der materiellen
Energie, im materiellen Dasein verkommen.

Vers 24
O vertrauenswirdige Brahmanas, ich befrage euch (ber meine
unmittelbare Pflicht. Bitte sagt mir nach reiflicher Uberlegung, worin
unter allen Umstanden die héchste Pflicht eines jeden besteht, und
besonders derjenigen, die kurz vor dem Tod stehen.

Erlauterung
In diesem Vers stellt der Kénig den gelehrten Weisen zwei Fragen.
Die erste Frage lautet, welches die Pflicht eines jeden unter allen
Umstanden ist, und die zweite Frage lautet, welches die besondere
Pflicht eines Menschen ist, der bald sterben wird. Von diesen beiden
ist die Frage, die sich auf den Sterbenden bezieht, von grofiter
Wichtigkeit, denn jeder ist ein Sterbender, entweder in Kirze oder in
hundert Jahren. Die Lebensdauer ist unerheblich, aber die Pflicht
eines Sterbenden ist sehr wichtig. Maharaja Pariksit stellte diese
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beiden Fragen auch Sukadeva Gosvami, nachdem dieser
angekommen war, und im Grunde behandelt das gesamte Srimad
Bhagavatam, angefangen mit dem zweiten Canto bis hin zum
zwolften Canto, diese beiden Fragen. Die Schluf3folgerung am Ende
lautet, dass hingebungsvoller Dienst fiir SrT Krsna, wie er es Selbst
im letzten Teil der Bhagavad - Gita bestatigt, die hochste
Unterweisung in Bezug auf jedermanns bestandige Pflicht im Leben
ist. Maharaja Pariksit war sich dieser Tatsache bereits bewusst,
doch er wiinschte, dass die versammelten gro3en Weisen einmlitig
ihr Urteil Gber seine innere Gewiltheit abgaben, damit er sich seiner
bestatigten Pflicht zweifelsfrei weiterhin widmen konnte. Er
erwahnte besonders das Wort suddha oder »vollkommen richtig«.
Fir transzendentale Erkenntnis, das heil3t, Selbsterkenntnis,
werden von verschiedenen Philosophen vielerlei Methoden
empfohlen. Einige davon sind erstklassig und andere sind zweit -
oder drittklassig. Die erstklassige Methode fordert dazu auf, alle
anderen Vorgange aufzugeben und sich den LotosfifRen des Herrn
zu ergeben, so dass man von allen Stiinden und ihren Reaktionen
befreit wird.

Vers 25
In diesem Augenblick erschien der machtige Sohn Vyasadevas, der
teilnahmslos und in sich selbst zufrieden Uber die Erde wanderte. Er
zeigte keine Merkmale der Zugehérigkeit zu einer bestimmten
Gesellschaftsschicht oder Lebensstufe. Er war von Frauen und
Kindern umgeben, und er war gekleidet, als hatten ihn andere
vernachlassigt.

Erlauterung
Das Wort Bhagavan wird hin und wieder auch in Bezug auf grof3e
Geweihte des Herrn wie Sukadeva Gosvami gebraucht. Solch
befreite Seelen zeigen kein Interesse an den Angelegenheiten der
materiellen Welt, denn sie sind durch die grol3en Errungenschaften
des hingebungsvollen Dienstes in sich selbst zufrieden. Wie zuvor
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erklart wurde, nahm Sukadeva Gosvami niemals formell einen
spirituellen Meister an, und er unterzog sich auch nie den férmlichen
Erneuerungszeremonien. Sein Vater Vyasadeva war sein naturlicher
spiritueller Meister, weil er von ihm das Srimad Bhagavatam horte.
Danach wurde er vdllig selbstgenligsam. Er war daher auf keinen
formellen Vorgang angewiesen. Die formellen Vorgange sind fur
diejenigen bestimmt, die darum bemuht sind, die Stufe vollstandiger
Befreiung zu erreichen; doch Sr1 Sukadeva Gosvami befand sich
bereits durch die Gnade seines Vaters auf dieser Ebene. Als Knabe
hatte man von ihm erwartet, dass er ordentlich gekleidet war, doch
er lief nackt umher, und gesellschaftliche Brauche waren ihm
gleichgultig. Er wurde von der Bevdlkerung missachtet, und
neugierige Frauen und Kinder umringten ihn, als ware er ein
Geistesgestorter. Wahrend er so nach Belieben Uber die Erde
wanderte, erschien er auf dem Schauplatz. Es scheint, dass die
grollen Weisen auf die Frage Maharaja Pariksits keine einmiitige
Entscheidung fallen konnten. Fir spirituelle Erldsung gab es viele
Vorschriften, je nach den verschiedenen Erscheinungsformen
verschiedener Personen. Das endglltige Ziel des Lebens ist es
jedoch, die hochste Stufe der Vollkommenheit im hingebungsvollen
Dienst des Herrn zu erreichen. So, wie sich Arzte unterscheiden, so
unterscheiden sich auch Weise in ihren unterschiedlichen
Empfehlungen. Wahrend dies alles geschah, erschien der grofe,
machtige Sohn Vyasadevas auf dem Schauplatz.

Vers 26
Der Sohn Vyasadevas war nur sechzehn Jahre alt. Seine Beine,
Hande, Schenkel, Arme, Schultern, die Stirn und alle anderen Teile
seines Korpers waren fein geformt. Seine Augen waren wunderbar
weit, und seine Nase und seine Ohren waren ausgepragt. Er hatte
ein liebliches Gesicht, und sein Nacken war wohlgeformt und schén
wie eine Muschel.
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Erlauterung

Man beschreibt eine achtbare Personlichkeit, indem man bei den
Beinen beginnt, und diese geehrte Sitte wird hier auch bei
Sukadeva Gosvami angewandt. Obwohl erst sechzehn Jahre alt,
war er verehrungswurdig, denn ein Mensch wird fur das geehrt, was
er erreicht hat, und nicht fir sein fortgeschrittenes Alter. Ein Mensch
kann nur durch Erfahrung &lter sein, nicht durch sein Alter. Sri
Sukadeva Gosvami, der hier als der Sohn Vyasadevas beschrieben
wird, war durch sein Wissen erfahrener als alle versammelten
Weisen, obwohl er erst sechzehn Jahre alt warn.

Vers 27
Sein Schlisselbein lag tief, seine Brust war weit und stark, sein
Nabel tief, und die Mitte seines Leibes war wunderbar in Streifen
eingeteilt. Seine Arme waren lang, und sein lockiges Haar hing ihm
Uber das schone Gesicht. Er war nackt, und die Ténung seines
Kérpers glich der SrT Krsnas.

Erlauterung

Sukadeva Gosvamis korperliche Merkmale deuten darauf hin, dass
er sich von gewodhnlichen Menschen unterschied. Alle Zeichen, die
in Verbindung mit seinem AuReren beschrieben werden, sind nach
physiognomischen Gesichtspunkten ungewoéhnlich und flr grofde
Personlichkeiten typisch. Seine Kérpertdnung glich der Sri Krsnas,
der der hochste unter den Gottern, Halbgoéttern und allen
Lebewesen ist.

Vers 28
Er war blauschwarz und dank seiner Jugend sehr schén. Durch die
bezaubernde Schoénheit seines Kérpers und sein liebliches Lacheln
wirkte er auf das andere Geschlecht sehr anziehend. Obwohl er
seine naturliche Herrlichkeit zu verbergen suchte, ehrten ihn die
groRen Weisen, die in der Kunst der Physiognomie erfahren waren,
indem sie sich von ihren Sitzen erhoben.
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Vers 29
Maharaja Pariksit, der auch als Visnurata (jemand, der immer von
Visnu beschitzt wird) bekannt ist, neigte sein Haupt, um den
Ehrengast Sukadeva Gosvami zu empfangen. Darauf lieRen alle
térichten Frauen und Knaben von ihm ab. Von allen geehrt, lief3 sich
Sukadeva Gosvamr auf einem erhdhten Sitz nieder.

Erlauterung

Als Sukadeva Gosvamr in der Versammlung eintraf, erhoben sich
alle auRer Srila Vlyasadeva, Narada und einigen anderen. Maharaja
Pariksit, der froh war, einen grolRen Geweihten des Herrn
empfangen zu dirfen, brachte ihm Ehrerbietungen dar, indem er
niederkniete und mit dem Kopf den Boden berlihrte. Sukadeva
Gosvamrt seinerseits erwiderte die BegriiRung durch Umarmungen,
Handeschutteln, Nicken und indem er sich verneigte, besonders vor
seinem Vater und Narada Muni. So wurde ihm bei dieser
Zusammenkunft das Amt des Vorsitzenden angeboten. Als er so
von dem Koénig und den Weisen empfangen wurde, Uberkam die
Gassenjungen und die weniger intelligenten Frauen, die ihm folgten,
Verwunderung und Furcht. Sie lieRen daher von ihrem schamlosen
Tun ab, und alles wurde ruhig und feierlich.

Vers 30
Sukadeva Gosvami wurde von den groRen Weisen und Halbgdttern
umgeben, wie der Mond von Sternen, Planeten und anderen
Himmelskorpern umgeben wird. Seine Gegenwart tauchte alles in
einen Glanz, und er wurde von allen geachtet.

Erlauterung
In der grolien Versammlung der heiligen Personlichkeiten befanden
sich Vyasadeva, der brahmarsi; Narada, der devarsi; Parasurama,
der grofite Herrscher der Ksatriya - Kénige, und viele andere mehr.
Manche von ihnen waren machtige Inkarnationen des Herrn.
Sukadeva Gosvami war nicht als brahmarsi, rajarsi oder devarsi
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bekannt, und er war auch keine Inkarnation wie Narada, Vyasa und
Parasurama. Und doch Ubertraf er sie alle durch die Achtung, die
man ihm erwies. Dies bedeutet, dass der Geweihte des Herrn in
dieser Welt mehr geehrt wird als der Herr Selbst. Man sollte daher
die Bedeutsamkeit eines Gottgeweihten wie Sukadeva Gosvami
niemals herabwdurdigen.

Vers 31
In vollkommener Ruhe und Intelligenz verankert, sal} der Weise Sri
Sukadeva Gosvami dort und war bereit, jede Frage ohne Zdégern zu
beantworten. Der grol’e Gottgeweihte Maharaja Pariksit naherte
sich ihm, erwies ihm seine Achtung, indem er sich vor ihm
verneigte, und stellte hoflich, mit liebenswirdigen Worten und
gefalteten Handen Fragen.

Erlauterung
Die Haltung, die Maharaja Pariksit einnahm, um einem Meister
Fragen zu stellen, ist im Sinne der Unterweisungen der Schriften
durchaus angemessen. Die Anweisung der Schrift lautet, dass man
sich einem spirituellen Meister in Demut nahern soll, um die
transzendentale Wissenschaft zu verstehen. Maharaja Pariksit war
bereit, dem Tod zu begegnen, und innerhalb der sehr kurzen Zeit
von sieben Tagen musste er lernen, wie man in das Konigreich
Gottes gelangt. In solch wichtigen Fallen ist es erforderlich, dass
man sich an einen spirituellen Meister wendet. Es ist nicht nétig,
einen spirituellen Meister aufzusuchen, solange man nicht das
Bediirfnis hat, die Probleme des Lebens zu losen. Wer nicht weil3,
welche Fragen er dem spirituellen Meister stellen soll, braucht ihn
nicht aufzusuchen. Alle Eigenschaften eines spirituellen Meisters
sind in vollendeter Form in der Person Sukadeva Gosvamis
sichtbar. Sowohl der spirituelle Meister als auch der Schiler,
namlich Sukadeva Gosvamt und Maharaja Pariksit, erreichten die
Vollkommenheit durch das Medium des Srimad - Bhagavatam.
Sukadeva Gosvamr lernte das Srimad - Bhagavatam von seinem

518



Vater Vyasadeva, aber er hatte keine Moéglichkeit, es vorzutragen.
Vor Maharaja Pariksit rezitierte er das Srimad - Bhagavatam und
beantwortete die Fragen des Kobnigs, ohne zu zdgern, und so
erlangten sowohl der Meister als auch der Schiler Erlésung.

Vers 32
Der vom Glick beglnstigte Koénig Pariksit sprach: O Brahmana,
durch deine Barmherzigkeit hast du uns geheiligt, indem du uns wie
zu Pilgerorten machtest, und das alles durch deine Gegenwart hier
als mein Gast. Durch deine Barmherzigkeit werden wir, die wir
nichts als unwirdige Abkémmlinge des Herrschergeschlechts sind,
befahigt, Gottgeweihten zu dienen.

Erlauterung
Heilige Gottgeweihte wie Sukadeva Gosvami ndhern sich im
Allgemeinen nicht weltlichen Geniellern, insbesondere nicht
Angehdrigen des koniglichen Standes. Maharaja Prataparudra war
ein Geweihter Sri Caitanyas, doch als er diesen sehen wollte,
weigerte sich der Herr, ihn zu empfangen, weil er ein Koénig war. Fur
einen Gottgeweihten, der zu Gott zurickkehren mdchte, sind zwei
Dinge streng zu vermeiden: weltliche Genieler und Frauen.
Deshalb sind Gottgeweihte vom Rang Sukadeva Gosvamis niemals
daran interessiert, Kbnige zu sehen. Bei Maharaja Pariksit war das
naturlich etwas anderes. Er war ein groRer Gottgeweihter, obwohl er
ein Konig war, und daher kam Sukadeva Gosvami, um ihn im
letzten Stadium seines Lebens zu sehen. Maharaja Pariksit flhlte
sich aus hingebungsvoller Bescheidenheit als ein unwirdiger
Abkdmmling seiner gro3en Ksatriya - Vorvater, obwohl er ebenso
bedeutend war wie sie. Die unwurdigen S6éhne des koniglichen
Standes bezeichnet man als ksatra - bandhavas, so, wie die
unwurdigen Séhne der Brahmanas Dvija - bandhus oder brahma -
bandhus genannt werden. Maharaja Pariksit war durch die
Gegenwart Sukadeva Gosvamis sehr ermutigt. Er fuhlte sich
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geheiligt durch die Anwesenheit des grof3en heiligen, dessen blofie
Gegenwart jeden Ort in einen Pilgerort verwandeln kann.

Vers 33
Wenn wir uns einfach nur an dich erinnern, werden unsere Hauser
augenblicklich geheiligt, und erst recht dann, wenn wir dich sehen,
berthren, deine heiligen FiRe waschen oder dir einen Sitz in
unserem Heim anbieten durfen.

Erlauterung

Heilige Pilgerstatten verdanken ihre Bedeutsamkeit der Gegenwart
groler Weiser und Heiliger. Es wird gesagt, dass stlindige
Menschen zu heiligen Orten gehen, um ihre Siinden abzuladen, die
sich folglich dort ansammeln. Die Gegenwart der groRen Heiligen
indes entfernt die angesammelten Sinden, und so bleiben die
heiligen Orte durch die Gnade der Gottgeweihten und heiligen
weiterhin geweiht. Wenn solche heilige in den Hausern weltlicher
Menschen erscheinen, werden die angesammelten Sinden der
weltlichen GenielRer zweifellos aufgehoben. Die tugendhaften
Heiligen verfolgen daher kein selbstslichtiges Interesse, wenn sie
Haushalter besuchen. Das einzige Ziel solcher Heiligen ist es, die
Heime der Haushalter zu weihen, und daher sollten die Haushalter
dankbar sein, wenn solche heiligen und Weisen an ihre Tlr
kommen. Ein Haushalter, der solch fromme Menschen missachtet,
ist ein groRer Frevler. Es gilt deshalb die Vorschrift, dass ein
Haushalter, der sich nicht vor einem heiligen verneigt, den ganzen
Tag lang fasten muss, um dieses grolie Vergehen aufzuheben.

Vers 34
Ebenso, wie ein Atheist nicht in der Gegenwart der Personlichkeit
Gottes bleiben kann, so werden in deiner Gegenwart auch die nicht
wieder gut zu machenden Siinden eines Menschen augenblicklich
besiegt, o Heiliger! O grofzer Mystiker!
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Erlauterung

Es gibt zwei Arten von Menschen, und zwar den Atheisten und den
Geweihten des Herrn. Der Gottgeweihte wird als Halbgott
bezeichnet, weil er gottliche Eigenschaften aufweist, wohingegen
der Atheist als Damon angesehen wird. Der Damon kann die
Gegenwart Visnus, der Persdnlichkeit Gottes, nicht aushalten. Er
versucht zwar bei jeder Gelegenheit, die Personlichkeit Gottes zu
besiegen, doch in Wirklichkeit ist es so, dass er augenblicklich
bezwungen ist, wenn die Personlichkeit Gottes durch lhren
transzendentalen Namen, lhre transzendentale Gestalt, Ilhre
transzendentalen Eigenschaften, lhre transzendentalen Spiele, lhre
transzendentale Umgebung oder Ihre transzendentale
Mannigfaltigkeit erscheint. Es wird gesagt, dass ein Gespenst das
Weite sucht, sobald man den heiligen Namen des Herrn chantet.
Die groRRen heiligen und Geweihten des Herrn gehdren zur
Begleitung des Herrn, und daher werden die gespensterhaften
Sinden bezwungen, sobald ein heiliger Geweihter erscheint. So
lautet das Urteil aller vedischen Schriften. Es wird deshalb
empfohlen, nur mit heiligen Gottgeweihten zusammenzusein, so
dass weltliche Damonen und Gespenster ihren unheilvollen Einfluss
nicht austiben kbénnen.

Vers 35
Sr1 Krsna, die Personlichkeit Gottes, der den Séhnen Kénig Pandus
sehr lieb ist, hat mich als einen dieser Verwandten angenommen,
nur um seinen groRen Vettern und Briidern eine Freude zu machen.

Erlauterung
Ein reiner Gottgeweihter, dessen einzige Beschaftigung darin
besteht, dem Herrn zu dienen, dient dem Interesse seiner Familie
besser als andere, die illusorischen Familienangelegenheiten
verhaftet sind. Im Allgemeinen hangen die Menschen an ihrer
Familie, und der gesamte wirtschaftliche Antrieb der menschlichen
Gesellschaft geschieht unter dem Einfluss der Zuneigung zur
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Familie. Solch getduschte Menschen wissen nicht, dass man der
Familie besser dienen kann, wenn man ein Geweihter des Herrn
wird. Der Herr gewahrt den Familienangehérigen und Nachkommen
eines Geweihten besonderen Schutz, auch wenn solche
Angehdrigen selbst nicht Gottgeweihte sind. Maharaja Prahlada war
ein grolRer Geweihter des Herrn, wahrend sein Vater HiranyakasSipu
ein grofRRer Atheist und erklarter Feind des Herrn war. Trotzdem
wurde Hiranyakasipu Erlésung gewahrt, weil er der Vater Prahladas
war. Der Herr ist so glitig, dass er den Familienangehdrigen seines
Geweihten allen Schutz gewahrt, und folglich braucht sich der
Gottgeweihte um die Familienangehodrigen keine Sorgen zu
machen, selbst wenn sie keinen hingebungsvollen Dienst
ausfuihren. Maharaja Yudhisthira und seine Brider waren die Séhne
Kuntis, SrT Krsnas Tante vaterlicherseits, und Maharaja Pariksit

sagt hier, dass er von Sri Krsna beschiitzt worden sei, weil er der
einzige Enkel der gro3en Pandavas war.

Vers 36
Wie ist es sonst méglich (ohne von SrT Krsna die Eingebung
bekommen zu haben), dass du freiwillig hier erschienen bist, obwohl
du fuir den gewohnlichen Menschen unerkannt umherziehst und
uns, die wir am Rande des Todes stehen, nicht sichtbar bist?

Erlauterung
Der groRe Weise Sukadeva Gosvami hatte ohne Zweifel von Sr
Krsna die Eingebung bekommen, spontan vor Maharaja Pariksit,
dem groRen Geweihten des Herrn, zu erscheinen, um ihm die
Lehren des Srimad - Bhagavatam zu verkiinden. Man kann den
Kern des hingebungsvollen Dienstes fur den Herrn durch die
Barmherzigkeit des spirituellen Meisters erreichen. Der spirituelle
Meister ist der sichtbare Vertreter des Herrn, der dem
Gottgeweihten helfen soll, den hdéchsten Erfolg zu erreichen.
Jemand, der nicht vom Herrn erméchtigt ist, kann kein spiritueller
Meister werden. Srila Sukadeva Gosvami ist ein bevollméchtigter
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spiritueller Meister, und der Herr gab ihm ein, vor Maharaja Pariksit
zu erscheinen und ihm die Lehren des Srimad - Bhagavatam zu
offenbaren. Der Gottgeweihte kann den hoéchsten Erfolg der
Ruckkehr zu Gott erreichen, wenn er vom Herrn in solcher Weise
begunstigt wird, dass er ihm seinen echten Vertreter schickt. Sobald
ein Geweihter des Herrn einem echten Vertreter des Herrn
begegnet, wird dem Gottgeweihten die Gewahr gegeben, gleich
nach dem Verlassen des gegenwartigen Korpers zu Gott
zurtickzukehren. Dies hangt jedoch von der Aufrichtigkeit des
Gottgeweihten ab. Der Herr weilt im Herzen aller Lebewesen und
weild daher sehr wohl, was in dem einzelnen vorgeht. Sobald der
Herr sieht, dass eine bestimmte Seele den starken Wunsch hat, zu
ihm zurtickzukehren, schickt er sogleich seinen echten Vertreter. So
versichert der Herr dem aufrichtigen Geweihten, dass er zu ihm
zurtickkehren wird. Die Schlufdfolgerung lautet, dass der Beistand
und die Hilfe eines echten spirituellen Meisters bedeuten, dass der
Herr Selbst unmittelbar hilft.

Vers 37
Du bist der spirituelle Meister groRer Heiliger und Gottgeweihter. Ich
bitte dich daher, den Weg der Vollkommenheit flir alle Personen zu
weisen und besonders fur diejenigen, die bald sterben missen.

Erlauterung
Solange man nicht wirklich begierig ist, Fragen nach dem Pfad der
Vollkommenheit zu stellen, ist es nicht notwendig, dass man einen
spirituellen Meister aufsucht. Ein spiritueller Meister ist kein
Schmuckstuck flr den Haushalter. FUr gewohnlich beschéftigt ein
Materialist einen sogenannten spirituellen Meister, nur weil es
gerade Mode ist, und deshalb zieht er daraus keinen Nutzen. Der
Pseudo - guru schmeichelt dem sogenannten Schiler, und so
gehen sowohl der Meister als auch sein Schitzling ohne Zweifel zur
Holle. Maharaja Pariksit war ein echter Schuler, denn er stellte
Fragen, die fur alle Menschen entscheidend sind. Die Fragen, die
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Maharaja Pariksit stellte, bilden das Grundprinzip des gesamten
Srimad - Bhagavatam. Lasst uns nun héren, wie intelligent der
grolie Meister antwortete.

Vers 38
Bitte lass mich wissen, was ein Mensch héren und chanten soll,
woran er sich erinnern und was er verehren soll, und auch, was er
nicht tun sollte. Bitte erklare mir dies alles.

Vers 39
O maéchtiger Brahmana, man sagt, dass du in den Hausern der
Haushalter gerade so lange bleibst, wie man braucht, um eine Kuh
zu melken.

Erlauterung
Heilige und Weise im Lebensstand der Entsagung gehen zu den
Hausern der Haushalter, wenn diese die Kihe melken, das heif3t
frihmorgens, und bitten um etwas Milch fur ihren Lebensunterhalt.
Ein Liter Milch frisch vom Euter einer Kuh reicht aus, einen
Erwachsenen mit allen Vitaminen zu versorgen. Deshalb leben
heilige und Weise nur von Milch. Selbst der armste Haushalter
besitzt mindestens zehn Kuhe, von denen jede zwdlf bis zwanzig
Liter Milch gibt, und deshalb z6égert niemand, ein paar Liter Milch fur
die Bettelmdnche bereitzustellen. Es ist die Pflicht der Haushalter,
fur die heiligen und Weisen wie auch fir die Kinder zu sorgen. Ein
Heiliger wie Sukadeva Gosvami wirde also kaum langer als flinf
Minuten am Morgen im Hause eines Haushalters bleiben. Mit
anderen Worten, solche heilige sind in den Hausern der Haushalter
sehr selten zu Gast, und deshalb bat Maharaja Pariksit Sukadeva
Gosvami, ihn so bald wie méglich zu unterweisen. Die Haushalter
sollten so intelligent sein, sich von den Weisen, die sie besuchen,
transzendentale Auskiinfte geben zu lassen. Der Haushalter sollte
einen Weisen nicht térichterweise um etwas bitten, was auf dem
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Markt erhaltlich ist. So sollte die Beziehung zwischen den heiligen
und den Haushaltern aussehen.

Vers 40
Sr1 Sita Gosvami sagte: Also sprach der Kénig und stellte dem
Weisen mit liebenswirdigen Worten Fragen, und die groRe und
machtige Personlichkeit, Vyasadevas Sohn, der die Grundsatze der
Religion kannte, schickte sich nun an, ihm zu antworten.
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Unser spiritueller Meister

Unser spiritueller Meister A.C. Bhaktivedanta Swami
Prabhupada

His Divine Grace A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada erschien
auf diesem Planeten im Jahre 1896 in Kalkutta, Indien, und dort
begegnete er auch seinem spirituellen Meister, Srila
Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami, zum ersten Mal im Jahre 1922.
Bhaktisiddhanta Sarasvati, ein bekannter gottergebener Gelehrter
und der Grinder von vierundsechzig Gaudiya Mathas (vedische
Institute), fand Gefallen an dem gebildeten jungen Mann und
Uberzeugte ihn davon, seine Lebensaufgabe darin zu sehen, das
vedische Wissen zu lehren. Srila Prabhupada wurde sein Schiiler,
und elf Jahre spater (1933) empfing er in Allahabad die formelle
Einweihung.

Schon bei der ersten Begegnung im Jahre 1922 bat Srila
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura seinen zukilinftigen Schiiler,
Srila Prabhupada, das vedische Wissen in englischer Sprache zu
verbreiten. In den darauffolgenden Jahren schrieb Srila Prabhupada
einen Kommentar zur Bhagavad - Gita, unterstitzte die Gaudiya
Matha in ihrer Arbeit und begann 1944, ohne fremde Hilfe ein
halbmonatliches Magazin in englischer Sprache zu veroffentlichen.
Er redigierte es selbst, schrieb die Manuskripte mit der Maschine
und uberprifte die Korrekturfahnen. Eigenhandig verteilte er die
einzelnen Exemplare grofdziigig und versuchte unter gewaltigen
Anstrengungen, die Publikation aufrechtzuerhalten. Einmal
begonnen, wurde das Magazin nicht wieder eingestellt; es wird
heute von seinen Schilern im Westen weitergefihrt und in 19
Sprachen veroffentlicht.

Als  Anerkennung fir Srila Prabhupadas philosophische
Gelehrsamkeit und Hingabe ehrte ihn die Gaudiya - Vaisnavas -
Gesellschaft 1947 mit dem Titel »Bhaktivedanta«. 1950, im Alter
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von vierundfiinfzig Jahren, zog sich Srila Prabhupada aus dem
Familienleben zuriick, und vier Jahre spater trat er in den
vanaprastha - Stand (Leben in Zurlickgezogenheit) ein, um seinen
Studien und seiner Schreibtatigkeit mehr Zeit widmen zu kénnen.
Srila Prabhupada begab sich zur heiligen Stadt Vrndavana, wo er in
dem historischen, mittelalterlichen Tempel von Radha - Damodara
in sehr bescheidenen Verhaltnissen lebte. Dort vertiefte er sich
mehrere Jahre in eingehende Studien und verfasste Bicher und
Schriften. 19 59 trat er in den Lebensstand der Entsagung
(sannyasa). Im Radha - Damodara-Tempel begann Srila
Prabhupada mit der Arbeit an seinem Lebenswerk, einer
vielbandigen Ubersetzung mit Kommentar des achtzehntausend
Verse umfassenden Srimad - Bhagavatam (Bhagavata Purana).
Dort entstand auch das Buch Easy Journey to Other Planets

(dt.: Jenseits von Raum und Zeit).

Nach der Veroéffentlichung von drei Banden des Bhagavatam reiste
Srila Prabhupada 1965 in die Vereinigten Staaten von Amerika, um
die Mission seines spirituellen Meisters zu erfiillen. Bis zu seinem
Verscheiden am 14. November 1977 verfasste His Divine Grace
mehr als 80 Bande autoritativer Ubersetzungen, Kommentare und
zusammenfassender Studien der philosophischen und religidsen
Klassiker Indiens.

Als Srila Prabhupada 1965 mit dem Schiff im New Yorker Hafen
einlief, war er so gut wie mittellos. Erst nach fast einem Jahr grol3er
Schwierigkeiten griindete er im Juli 1966 die International Society
for Krishna Consciousness Internationale Gesellschaft fir
Krischna-Bewusstsein), auch als ISKCON bekannt, die sich
innerhalb eines Jahrzehnts zu einer weltweiten Gemeinschaft von
etwa einhundert asramas, Schulen. Tempeln, Instituten und
Farmgemeinschaften entwickelte.

1968 griindete Srila Prabhupada New Vrindaban, eine vedische
Gemeinschaft in den Bergen von West Virginia, die zunachst nur ein
Experiment darstellte. Angeregt durch den Erfolg von New
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Vrindaban, das heute eine bliihende Farmgemeinschaft mit mehr
als vierhundert Hektar Land ist, haben seine Schiler seither
mehrere ahnliche Gemeinschaften in den Vereinigten Staaten und
anderen Landern gebildet.

1972 fuhrte His Divine Grace mit der Grindung der gurukula -
Schule in Dallas, Texas, in der westlichen Welt das vedische
System der Elementar-und Sekundarerziehung ein. Mit der standig
wachsenden Schulerzahl entstanden bis 1978 bereits zehn neue
Schulen; so zum Beispiel in Los Angeles, Berkeley und in der
Farmgemeinschaft bei Paris. Das Haupterziehungszentrum hat
seinen Sitz in Vrndavana, Indien.

Srila Prabhupada legte auch den Grundstein fiir den Bau eines
groRraumigen internationalen Zentrums in Sridhdma Mayapura in
Westbengalen, Indien, wo aullerdem ein Institut fir vedische
Studien entstehen soll. Ein ahnliches Projekt ist der eindrucksvolle
Krsna - Balarama - Tempel mit internationalem Gastehaus in
Vrndavana, Indien. Diese Zentren dienen vor allem der
Unterbringung westlicher Besucher, die dort wohnen und so einen
unmittelbaren Einblick in die vedische Kultur bekommen kdnnen.
Ein weiteres bedeutendes Kultur-und Bildungszentrum wurde
Anfang 1978 in Bombay eroffnet.

Srila Prabhupadas bedeutendster Beitrag indes sind seine Biicher.
Wegen ihrer Authentizitat, Tiefe und Klarheit in akademischen
Kreisen hochgeachtet, werden sie an zahlreichen Hochschulen und
Universitaten als Lehrmittel benutzt.

Seine Schriften sind bisher in 30 Sprachen lbersetzt worden. Somit
ist der Bhaktivedanta Book Trust, der 1972 gegriindet wurde, um die
Werke Srila Prabhupadas zu verdffentlichen, heute der groRte
Verleger im Bereich indisch-religiéser und -philosophischer Bucher.
Bis zum Marz 1977 war Srila Prabhupada, trotz seines
fortgeschrittenen Alters, auf Vorlesungsreisen, die ihn auf alle finf
Kontinente flhrten, vierzehnmal um die Welt gereist. Ungeachtet
eines solch straffen Zeitplans entstanden fortlaufend Bicher, die
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eine wahre Bibliothek an vedischer Philosophie, Religion, Literatur
und Kultur bilden.
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