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Gottes ewige Geschichten Buch 7

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 E-book-Fas-
sung flr IPad, Tablets, [Phone, Handy, E-bookreader und anderen
mobilen Geriten.

Die Deutung der Texte ist von A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupa-
da.

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 Liander 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-
schliet. 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,
Homdopathie, 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 den Lebensweisheiten der Vedanta -
Philosophie, um das Ideal einer gemeinsamen Grundlage
festzulegen.

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

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



empfohlen, um das damonische Gesicht der Gesellschaft zu
verandern.

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

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

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

Der zehnte Canto unterscheidet sich von den ersten neun, denn er
handelt unmittelbar von den transzendentalen Taten und Spielen
der hochsten Persénlichkeit Gottes, Sri Krsna. Man wird die
Wirkungen des Zehnten Cantos nicht erfahren kénnen, ohne durch
die ersten neun Cantos gegangen zu sein. Das Werk besteht
insgesamt aus zwolf in sich abgeschlossenen Cantos, doch jedem
ist zu empfehlen, sie in kleinen Abschnitten nacheinander zu lesen.
Ich muss meine Schwéchen bei der Vorlage des Srimad -
Bhagavatam eingestehen, doch ich hoffe trotzdem, dass es bei den
Denkern und Fihrern der Gesellschaft guten Anklang finden wird,
wobei ich auf folgende Aussage des Srimad - Bhagavatam (1.5.11)
vertraue:

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

A.C. Bhaktivedanta Swami



Einleitung

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Der Herr erschien also am Phalguni - Pdrnima - Abend des Jahres
1407 Sakabda, und es geschah durch den Willen des Herrn, dass
an jenem Abend eine Mondfinsternis herrschte. Unter der
Hindubevolkerung ist es Brauch, wahrend der Stunden der
Mondfinsternis ein Bad in der Ganga oder in einem anderen heiligen
Fluss zu nehmen und zur Lauterung vedische Mantras zu chanten.
Als SrT Caitanya wéhrend der Mondfinsternis geboren wurde, hallte
ganz Indien vom heiligen Klang »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna
Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare
Hare« wider. Diese sechzehn Namen des Herrn werden in vielen
Puranas und Upanisaden erwahnt, und sie werden als das Taraka -
Brahma nama des gegenwartigen Zeitalters bezeichnet. Es wird in
den Sastras gesagt, dass das Chanten dieser heiligen Namen ohne
Vergehen eine gefallene Seele aus der Gefangenschaft in der
Materie befreien kann. Es gibt unzahlige Namen des Herrn, in
Indien wie auch aullerhalb, und jeder dieser Namen st
gleichermalien gut, weil sie alle die hdchste Personlichkeit Gottes
bezeichnen. Aber weil die oben genannten sechzehn besonders fir
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das jetzige Zeitalter empfohlen sind, sollten die Menschen ihren
Nutzen aus ihnen ziehen und dem Pfad der grof3en acaryas folgen,
die durch Befolgen der in den s$astras niedergelegten Regeln
erfolgreich waren.

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

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

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

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

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

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

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

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

Am Bade - ghata pflegte er auch den Nachbarsmadchen Streiche
zu spielen, wenn sie, in der Hoffnung, gute Ehemanner zu
bekommen, Siva verehrten. Die Verehrung Sivas ist Dbei
unverheirateten Madchen in Hindufamilien Brauch, und so erschien
der Herr vor ihnen und sagte frech: »Meine lieben Schwestern, bitte
gebt mir all die Opfergaben, die ihr fiir Siva hierhergebracht habt.
Siva ist mein Geweihter, und seine Frau Parvati ist meine Dienerin.
Wenn ihr mich verehrt, werden Siva und alle anderen Halbgdtter
noch zufriedener mit euch sein.« Einige weigerten sich, dem
unartigen Herrn zu gehorchen, worauf er sie dazu verwiinschte,
einmal mit alten Mannern, die von ihren friheren Frauen bereits
sieben Kinder héatten, verheiratet zu werden. Aus Furcht, und ein
wenig auch aus Zuneigung, brachten die Madchen auch ihm
manchmal verschiedene Gaben dar. Der Herr segnete sie darauf
und versicherte ihnen, dass sie sehr gute, junge Ehemanner und
Dutzende von Kindern bekommen wirden. Diese Segnung
erheiterte die Madchen, obwohl sie sich oft auch bei ihren Mittern
Uber Vorkommnisse dieser Art beklagten.
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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 fir die gerechte Sache in Indien. Er
veranstaltete einen Umzug von hunderttausend Menschen mit
Tausenden von mrdangas und karatalas, der sich entgegen der
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Anordnung des Kazi durch die Strallen von Navadvipa bewegte.
Endlich erreichte der Umzug das Haus des Kazi, der aus Furcht vor
der Menge die Treppen hinauflief. Die Menschen versammelten sich
vor dem Haus und zeigten heftigen Unmut, aber der Herr bat sie,
friedlich zu bleiben. Daraufhin kam der Kazi herunter und versuchte
den Herrn zu besanftigen, indem er ihn als seinen Neffen begrifite.
Er erinnerte ihn daran, dass Nilambara Cakravartt im
Verwandtschaftsverhdltnis eines Onkels zu ihm stehe und
infolgedessen Srimati Sacidevi, die Mutter Nimai Panditas, seine
Schwester sei. Er fragte den Herrn, ob der Sohn seiner Schwester
auf seinen Onkel mitterlicherseits bdse sein kdnne, worauf ihm der
Herr erwiderte, der Onkel mutterlicherseits solle seinen Neffen in
seinem Haus gebuhrend empfangen. Auf diese Weise wurde die
Auseinandersetzung gemaRigt, und es entspann sich zwischen den
beiden grofien Gelehrten eine lange Diskussion Gber den Koran und
die Hindu - $astras. Der Herr griff das Problem des Tétens von
Kldhen auf, und der Kazi antwortete korrekt, indem er sich auf den
Koran berief. Der Kazi wiederum befragte den Herrn Uber das
Opfern von Kihen in den Veden, worauf der Herr antwortete, dass
eine solche Opferung, wie sie in den Veden erwahnt wird, kein
wirkliches Toten bedeute. Bei solchen Opfern brachte man eine alte
Kuh dar, um ihr durch die Kraft vedischer Mantras ein neues,
frisches Leben zu geben. Fir das Kali - yuga sind solche Kuhopfer
untersagt, weil es keine befahigten Brahmanas gibt, die eine
Opferung dieser Art durchfiihren kénnen. Aus diesem Grunde sind
im Kali - yuga so gut wie alle Yajfias untersagt, da sie nur nutzlose
Versuche toérichter Menschen sein wurden. FlUr das Kali - yuga ist
nur der sankirtana - Yajia empfohlen, mit dem alle Ziele aller
anderen Opferhandlungen erfiillt werden. So Uberzeugte der Herr
schlieBlich den Kazi, der darauf ein Anhanger des Herrn wurde. Er
lieR bekanntmachen, dass niemand die sankirtana - Bewegung Sri
Caitanyas behindern solle, und der Kazi hinterlie® diese Anordnung
in seinem letzten Willen zum Wohl seiner Nachfahren. Das Grab
des Kazi ist noch heute in der Gegend von Navadvipa zu sehen,
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und viele Hindupilger wandern dorthin, um ihre Ehrerbietungen
darzubringen.

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

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

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

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

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

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

26



der $astras hinsichtlich der wirklichen ldentitdt oder Svartpa der
Lebewesen.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

35



Erklarungen des Vedanta weder Fragen gestellt noch irgendeinen
Kommentar gegeben habe.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

»Die Theorie der Emanationen ist das Anfangsthema des Vedanta -
sutra. Alle kosmischen Manifestationen sind Emanationen des
absoluten personlichen Gottes, die durch seine unfassbaren
verschiedenen Energien geschaffen wurden. Das Beispiel von dem
Stein der Weisen kann mit der Theorie der Emanation verglichen
werden. Der Stein der Weisen kann eine unbegrenzte Menge Eisen
in Gold verwandeln, doch der Stein der Weisen bleibt, wie er ist. In
ahnlicher Weise kann der héchste Herr durch seine unfassbaren
Energien alle manifestierten Welten erzeugen und bleibt dennoch
vollkommen und unverandert. Er ist pdrna (vollkommen), und
obgleich eine unbegrenzte Anzahl von plrnas von ihm ausgeht, ist
er immer noch 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 Korper sei das Selbst, ist sicherlich
falsch.«

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Srm Ramananda Raya erwdhnte daraufhin die Entsagung
fruchtbringender Handlungen zugunsten des Herrn. Die Bhagavad -
Gita (9.27) unterweist uns in diesem Zusammenhang: »Alles, was
du tust, alles, was du isst, alles, was du fortgibst, sowie alle Bul3en,
die du dir auferlegst, opfere mir allein.« Diese Stelle gibt zu
verstehen, dass die Personlichkeit Gottes eine Stufe hoher steht als
die unpersonliche Auffassung des varnasrama - Systems, doch
immer noch nicht wird die Beziehung zwischen dem Lebewesen
und dem Herrn deutlich. Der Herr lehnte deshalb diesen Vorschlag
ab und bat Ramananda Raya fortzufahren.
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Raya empfahl daraufhin, den varnasrama - dharma
zurtickzuweisen und dafir hingebungsvollen Dienst aufzunehmen.
Der Herr billigte auch diesen Vorschlag nicht, mit der Begriindung,
man solle seine Stellung nicht unvermittelt aufgeben, da dies nicht
zum gewunschten Ergebnis flhre.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Im transzendentalen hingebungsvollen Dienst gibt es finf Stufen
des wechseln.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Vers 1
SrT Maitreya sprach: Svayambhuva Manu zeugte in seiner Frau
Satariipa drei Téchter, und ihre Namen waren Akuti, Devahdti und
Prasati.

Deutung

Lasst uns zunachst unsere achtungsvollen Ehrerbietungen unserem
spirituellen Meister Orh Visnupada Sri Srimad Bhaktisiddhanta
Sarasvati Gosvami Prabhupada darbringen, der mir den Auftrag
gab, diese Herkulesarbeit zu verrichten, einen Kommentar zum
Srimad - Bhagavatam in Form von Bhaktivedanta - Erléuterungen
zu schreiben. Durch seine Gnade haben wir bereits drei Cantos
abgeschlossen und versuchen jetzt, den vierten Canto zu beginnen.
Lasst uns durch seine Gnade unsere achtungsvollen
Ehrerbietungen Sr1 Caitanya erweisen, der diese Bewegung fiir
Krsna - Bewusstsein, fir Bhagavata - dharma, vor funfhundert
Jahren begann, und lasst uns durch seine Gnade unsere
Ehrerbietungen den sechs Gosvamis erweisen, und lasst uns dann
unsere Ehrerbietungen Radha und Krsna erweisen, dem spirituellen
Paar, das ewig mit seinen Kuhhirtenknaben und - Ma&adchen in
Vrajabhimi geniet. Lasst uns auch unsere achtungsvollen
Ehrerbietungen allen Geweihten und ewigen Dienern des hdchsten
Herrn darbringen.

In diesem vierten Canto des Srimad - Bhagavatam gibt es
einunddreiRig Kapitel, und alle diese Kapitel beschreiben die
sekundare Schépfung durch Brahma und die Manus. Der hdchste
Herr selbst bringt die wirkliche Schépfung hervor, indem er seine
materielle Energie in Erregung versetzt, und dann versucht auf
seinen Befehl Brahma, das erste Lebewesen im Universum, die
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verschiedenen Planetensysteme und ihre Bewohner zu erschaffen,
wobei er die Bevolkerung durch seine Nachkommen wie Manu und
andere Vorfahren der Lebewesen, die standig unter der Anweisung
des hochsten Herrn arbeiten, erweitert. Im 1. Kapitel dieses vierten
Cantos findet man Beschreibungen der drei Téchter Svayambhuva
Manus und ihrer Nachfahren. Die nachsten sechs Kapitel
beschreiben das von Kdnig Daksa ausgeflhrte Opfer und wie es
verdorben wurde. Danach werden die Taten Maharaja Dhruvas in
funf Kapiteln beschrieben. Schlielllich werden in elf Kapiteln die
Taten Konig Prthus geschildert, und die nachsten acht Kapitel sind
den Taten der Praceta Konige gewidmet.

Wie im ersten Vers dieses Kapitels beschrieben wird, hatte
Svayambhuva Manu drei Téchter Mimens Akadti, Devahdti und
Prasiti. Von diesen drei Tochtern ist eine Tochter, Devahati namlich,
zusammen mit ihrem Ehemann Kardama Muni und ihrem Sohn
Kapila Muni bereits beschrieben worden. In diesem Kapitel werden
vor allem die Nachfahren der ersten Tochter, Akati, beschrieben.
Svayambhuva Manu war der Sohn Brahmas. Brahma hatte viele
andere Sohne, doch Manus Name wird besonders deshalb als
erster erwahnt, weil er ein grolter Geweihter des Herrn war. In
diesem Vers findet man auch das Wort ca, das darauf hindeutet,
dass Svayambhuva Manu aul3er den drei erwahnten Téchtern noch
zwei Soéhne hatte.

Vers 2
Akati hatte zwei Bruder, doch trotz ihrer Briider Ubergab Kénig
Svayambhuva Manu sie dem Prajapati Ruci unter der Bedingung,
dass der von ihr geborene Sohn ihm als Sohn zurickgegeben
werde. Dies tat er, nachdem er sich mit seiner Frau Sataripa
abgesprochen hatte.

Deutung
Manchmal bietet jemand, der keinen Sohn hat, seine Tochter einem
Ehemann unter der Bedingung an, dass sein Enkel ihm
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zurlickgegeben wird, so dass er ihn als seinen Sohn adoptieren und
ihm seinen Besitz vererben kann. Das nennt man putrika - dharma,
was bedeutet, dass man durch die Ausflihrung religidser Rituale
einen Sohn bekommt, obwohl man von der eigenen Frau keinen
Sohn hat. Aber hier sehen wir das auliergewOhnliche Verhalten
Manus, der trotz der beiden Soéhne, die er hatte, seine erste Tochter
dem Prajapati Ruci unter der Bedingung Ubergab, dass der von
seiner Tochter geborene Sohn ihm als sein Sohn zuriickgegeben
werde. Srila Vi$vanatha Cakravarti Thakura kommentiert in diesem
Zusammenhang, dass Konig Manu wusste, dass die hdchste
Personlichkeit Gottes im Leib Akltis geboren werden wirde.
Obwohl er daher zwei Soéhne hatte, winschte er sich diesen
bestimmten Sohn, der von Akiti geboren werden wirde, weil er
bestrebt war, die hochste Personlichkeit Gottes als seinen Sohn und
Enkel erscheinen zu sehen. Manu ist der Gesetzgeber der
Menschheit, und da er personlich das putrikd - dharma vollzog,
kénnen wir davon ausgehen, dass dieser Brauch auch von der
Menschheit angenommen werden kann. Obwohl man also einen
Sohn hat, kann man, wenn man einen bestimmten Sohn von seiner
Tochter haben mochte, seine Tochter unter dieser Bedingung als
Gabe fortgeben. Das ist die Ansicht Srila Jiva Gosvamis.

Vers 3
Ruci, der in seinen brahmanischen Eigenschaften sehr machtig und
der dazu ernannt war, einer der Vorfahren der Lebewesen zu sein,
zeugte in seiner Frau Akati einen Sohn und eine Tochter.

Deutung
Das Wort brahma - varcasvi ist sehr bedeutsam. Ruci war ein
Brahmana und erflillte die brahmanischen Pflichten sehr genau. Wie
es in der Bhagavad - Gita heillt, sind die brahmanischen
Eigenschaften: Die Sinne beherrschen, den Geist beherrschen,
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innen und aullen sauber sein, spirituelles und materielles Wissen
entwickeln, einfach sein, wahrhaftig sein, Glauben an die hdchste
Personlichkeit Gottes haben und so fort. Es gibt viele
Eigenschaften, die eine brahmanische Personlichkeit ausmachen,
und man kann verstehen, dass Ruci allen brahmanischen
Grundsatzen streng folgte. Deshalb wird besonders erwahnt, dass
er ein brahma - varcasvi war. Jemand, der von einem Brahmana -
Vater geboren wurde, aber nicht als Brahmana handelt, wird in der
vedischen Sprache als brahma - bandhu bezeichnet und als jemand
betrachtet, der auf der Stufe von Sidras und Frauen steht. Wir
finden daher im Bhagavatam, dass das Mahabharata von
Vlyasadeva in erster Linie fiir stri - SGidra - brahma - bandhu verfasst
wurde. Stri bedeutet »Frauen«; mit Stdra ist die unterste Klasse der
zivilisierten menschlichen Gesellschaft gemeint, und brahma -
bandhu sind diejenigen, die in Familien von Brahmanas geboren
wurden, aber nicht sorgsam den Regeln und Vorschriften folgen.
Diese drei Klassen werden als weniger intelligent bezeichnet; sie
haben keinen Zugang zum Studium der Veden, die insbesondere fur
Menschen bestimmt sind, die die brahmanischen Eigenschaften
erworben haben. Diese Beschrankung rihrt nicht aus einer
sektiererischen Unterscheidung her, sondern richtet sich nach
Qualifikation. Die vedischen Schriften kénnen nicht verstanden
werden, wenn man nicht die brahmanischen Eigenschaften
entwickelt hat. Es ist daher bedauerlich, dass Menschen, die keine
brahmanischen Eigenschaften haben und die niemals von einem
echten spirituellen Meister geschult worden sind, trotzdem die
vedischen Schriften wie das Srimad - Bhagavatam und andere
Puranas kommentieren, denn solche Menschen konnen die
wirkliche Botschaft nicht Uberbringen. Ruci galt als ein erstklassiger
Brahmana; daher wird er hier als brahma varcasvi erwahnt, das
heildt, jemand, der brahmanische Starke in vollem Ausmalf} besal3.
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Vers 4
Von den beiden Kindern, die Akuti gebar, war das mannliche Kind
unmittelbar eine Inkarnation der hochsten Personlichkeit Gottes,
und sein Name war Yajfia, ein anderer Name Sri Visnus. Das
Weibliche war eine Teilinkarnation Laksmis, der Glicksgéttin, der
ewigen Gefahrtin SrT Visnus.

Deutung

Laksmi, die Gliicksgéttin, ist die ewige Gefahrtin Sr1 Visnus. Hier
heilt es, dass sowohl der Herr als auch Laksmi, die ewige
Gefahrten sind, aus Akuti gleichzeitig erschienen. Sowohl der Herr
als auch seine Gefahrtin befinden sich jenseits der materiellen
Schoépfung, wie von vielen Autoritdten (Narayanah paro >vyaktat)
bestatigt wird; deshalb kann lhre ewige Beziehung nicht geandert
werden, und Yajtia, der Knabe, den Akuti gebar, heiratete spater die
Glicksgottin.

Vers 5
Svayambhuva Manu war sehr froh, als er den schénen Knaben
namens Yajfia nach Hause brachte, und Ruci, der Schwiegersohn,
behielt die Tochter Daksaina.

Deutung
Svayambhuva Manu war sehr froh, als er sah, dass seine Tochter
Akati einem Jungen und einem Madchen das Leben geschenkt
hatte. Er befirchtete, dass sein Schwiegersohn Ruci betriibt sein
wirde, wenn er dessen Sohn zu sich ndhme, doch als er hérte,
dass zusammen mit dem Knaben eine Tochter geboren war, war er
sehr froh. Ruci hielt sein Versprechen und ibergab das mannliche
Kind Svayambhuva Manu und beschloss die Tochter, deren Name
Daksaina war, zu behalten. Einer der Namen Sri Visnus ist Yajtia,
weil er der Herr der Veden ist. Der Name Yajtia kommt von yajusam
patih, was »Herr aller Opfer« bedeutet. Im Yajur Veda gibt es
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verschiedene ritualistische Vorschriften flr die Ausflhrung von
Yajhas, und der Nutzniel3er all solcher Yajfias ist der hochste Herr
Visnu. Deshalb heillt es in der Bhagavad - Gita (3.9) YajAarthat
karmanah. Man soll handeln, doch soll man seine vorgeschriebenen
Pflichten nur fir den Nutzen Yajtias oder Visnus ausfihren. Wenn
man nicht fur die Zufriedenstellung der hoéchsten Personlichkeit
Gottes handelt, das hei’t, wenn man keinen hingebungsvollen
Dienst verrichtet, werden alle Tatigkeiten Reaktionen nach sich
ziehen. Es bleibt sich gleich, ob die Reaktion gut oder schlecht ist:
Wenn unsere Tatigkeiten nicht mit dem Wunsch- des hdchsten
Herrn in Einklang stehen, das heil3t, wenn wir nicht im Krsna -
Bewusstsein handeln, werden wir fiir die Ergebnisse aller unserer
Tatigkeiten verantwortlich sein. Jede Art von Aktion hat immer eine
Reaktion zur Folge, doch wenn die Handlungen fir Yajfa
ausgefuhrt werden, gibt es keine Reaktion. Wenn man also fir
Yajfia, die hochste Personlichkeit Gottes, handelt, ist man nicht in
die materielle Bedingung verstrickt, denn in den Veden und auch in
der Bhagavad - Gita ist erwahnt, dass die- Veden und die vedischen
Rituale dafir bestimmt sind, die hochste Personlichkeit Gottes,
Krsna, zu verstehen. Von Anfang an soll man versuchen, im Krsna -
Bewusstsein zu handeln, denn so wird man von den Reaktionen
materieller Tatigkeiten frei werden.

Vers 6
Der Herr der rituellen Ausfiihrung von Yajia heiratete spater
Daksaina, die sehr bestrebt war, die Personlichkeit Gottes als ihren
Gemahl zu haben, und in dieser Frau war es auch dem Herrn eine
grolRe Freude, zwdlf Kinder zu zeugen.

Deutung
Ein vorbildlicher Ehemann und eine vorbildliche Ehefrau werden im
allgemeinen Laksmi - Narayana genannt, um sie mit dem Herrn und
der Glucksgéttin zu vergleichen, denn es ist bemerkenswert, dass
Laksmi - Narayana fur immer glucklich als Ehemann und Ehefrau
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zusammenleben. Eine Frau soll immer mit ihrem Ehemann
zufrieden sein, und ein Ehemann soll immer mit seiner Frau
zufrieden sein. In den Canakya - Sloka, den Moralregeln Canakya
Panditas, heillt es, dass die Glicksgottin sogleich kommt, wenn ein
Ehemann und eine Ehefrau immer miteinander zufrieden sind. Mit
anderen Worten: Wenn es zwischen Ehemann und Ehefrau keine
Meinungsverschiedenheiten gibt, findet sich aller materieller
Reichtum ein, und gute Kinder werden geboren. Im Allgemeinen ist
der vedischen Zivilisation gemal die Frau darin geschult, unter allen
Bedingungen zufrieden zu sein, und der Ehemann hat der
vedischen Unterweisung gemal die Pflicht, seine Frau mit
gentgend Nahrungsmitteln, Schmuckstliicken und Kleidern zu
erfreuen. Wenn dann beide miteinander zufrieden sind, werden gute
Kinder geboren. Auf diese Weise kann die ganze Welt von Frieden
erfullt werden; doch ungliickseligerweise gibt es in diesem Zeitalter
des Kali keine vorbildlichen Eheméanner und Ehefrauen, und so
werden unerwunschte Kinder gezeugt und es gibt in der heutigen
Welt keinen Frieden und keinen Wohlistand.

Vers 7
Die zwolf Knaben, die von Yajia und Daksaina geboren wurden,
hatten die Namen Tosa, Pratosa, Santosa, Bhadra, Santi, Idaspati,
Idhma, Kavi, Vibhu, Svahna, Sudeva und Rocana.

Vers 8
Wahrend der Zeit Svayambhuva Manus wurden alle diese Séhne
jene Halbgdtter, die zusammen als die Tusitas bezeichnet werden.
Marici wurde das Oberhaupt der sieben Rsis, und Yajia wurde der
Kdnig der Halbgdtter, Indra.

Deutung
Wahrend Svayambhuva Manus Leben wurden sechs Arten von
Lebewesen von den als Tusitas bekannten Halbgoéttern, von den
von Marici angefuhrten Weisen und von den Nachkommen Yajfias,
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des Konigs der Halbgotter, gezeugt, und sie alle weiteten ihre
Nachkommenschaft aus, um den Auftrag des Herrn, das Universum
mit Lebewesen zu bevolkern, zu erflillen. Diese sechs Arten von
Lebewesen sind bekannt als Manus, devas, Manu - putras,
armsavataras, suresvaras und Rsis. Da Yajfia die Inkarnation der
hochsten Personlichkeit war, wurde er der Fuhrer der Halbgotter,
Indra.

Vers 9
Die beiden Sohne Svayambhuva Manus, Priyavrata und
Uttanapada, wurden tberaus machtige Konige, und Ihre Séhne und
Enkel breiteten sich wahrend dieser Zeit tber alle drei Welten aus.

Vers 10
Mein lieber Sohn, Svayambhuva Manu Ubergab seine ihm sehr
liebe Tochter Devahiti dem Kardama Muni. Ich habe dir bereits von
ihnen berichtet, und du hast fast alles Uber sie gehort.

Vers 11
Svayambhuva Manu Ubergab seine Tochter Prasiti dem Sohn
Brahmas namens Daksa, der ebenfalls einer der Vorfahren der
Lebewesen war. Die Nachkommen Daksas sind Uberall in den drei
Welten verbreitet.

Vers 12
Du hast bereits von den neun Téchtern Kardama Munis gehort, die
neun verschiedenen Weisen Ubergeben wurden. Ich werde jetzt die
Nachfahren dieser neun Tochter beschreiben. Bitte hére von mir.

Deutung
Der dritte Canto hat bereits beschrieben, wie Kardama Muni neun
Toéchter in Devahiti zeugte und wie alle diese Tochter spater
grolten Weisen wie Marici, Atri und Vasistha libergeben wurden.
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Vers 13
Kardama Munis Tochter Kala, die mit Marici verheiratet war, gebar
zwei Kinder, deren Namen Kasyapa und Purnima waren. lhre
Nachfahren sind Uber die ganze Welt verbreitet.

Vers 14
Mein lieber Vidura, von den beiden Séhnen, Kasyapa und PUlrnima,
zeugte Pirnima drei Kinder namens Viraja, Visvaga und Devakulya.
Von diesen dreien war Devakulya das Wasser, das die LotosfiiRe
der Personlichkeit Gottes wusch und das sich spater in die Ganga
der himmlischen Planeten umwandelte.

Deutung

Von den beiden Soéhnen, Kasyapa und Pdrnima, sind hier die
Nachfahren Pirnimas beschrieben. Eine ausfiihrliche Beschreibung
dieser Nachkommen findet man im sechsten Canto. Man versteht
aus diesem Vers auch, dass Devakulya die vorherrschende Gottheit
des Flusses Ganga ist, die von den himmlischen Planeten auf
diesen Planeten kommt und als heilig angesehen wird, weil sie die
LotosfliRe der héchsten Personlichkeit Gottes Hari berthrte.

Vers 15
Anaslya, die Frau Atri Munis, gebar drei sehr berihmte Séhne -
Soma, Dattatreya und Durvasa - die Teilreprasentationen Visnus,
Sivas und Brahmas waren. Soma war eine Teilreprasentation
Brahmas; Dattatreya war eine Teilreprasentation Visnus, und
Durvasa war eine Teilreprasentation Sivas.

Deutung
In diesem Vers finden wir die Woérter atma - isa - brahma -
sambhavan. Atma bedeutet die Uberseele oder Visnu; 1$a bedeutet
Siva, und brahma bedeutet der vierkdpfige Brahma. Die drei Séhne,
die von Anasuya geboren wurden, namlich Dattatreya, Durvasa und
Soma, wurden als Teilreprasentationen dieser drei Halbgotter
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geboren. Atma gehort nicht zur Kategorie der Halbgotter oder
Lebewesen, weil er Visnu ist; deshalb ist er als vibhinnarmsa -
bhatanam beschrieben. Die Uberseele, Visnu, ist der
samengebende Vater aller Lebewesen, einschliellich Brahmas und
Sivas. Eine weitere Bedeutung des Wortes 4tma mag so verstanden
werden: Das Prinzip, welches die Uberseele in jedem atma ist, oder
man kann sagen, die Seele eines jeden, wurde als Dattatreya
manifestiert. Dies geht aus dem Wort arhs$a, Bestandteil, hervor, das
hier gebraucht wird.

In der Bhagavad - Gita werden die individuellen Seelen ebenfalls
als Teile der hochsten Personlichkeit Gottes oder der Uberseele
beschrieben. Warum also wird nicht auch Dattatreya als eines
dieser Teile angesehen? Siva und Brahma werden hier ebenfalls als
Teile beschrieben - warum also nicht sie alle als gewdhnliche
individuelle Seelen betrachten? Die Antwort lautet, dass die
Manifestation Visnus und die Manifestationen der gewdhnlichen
Lebewesen gewiss alle winzige Teile des héchsten Herrn sind - und
keiner ist ihm ebenbdlrtig -, doch unter den winzigen Teilen gibt es
verschiedene Kategorien. Im Varaha Purana ist sehr schon erklart,
dass einige der Teile svam$a und andere vibhinnarmsa sind.
vibhinnamsa - Teile werden Jivas genannt, und svamsa - Teile
gehdren zur Visnu - Kategorie. In der Jiva - Kategorie, unter den
winzigen Teilen namens vibhinnamsa, gibt es auch Abstufungen.
Das wird im Visnu Purana erklart, wo es eindeutig heilt, dass die
individuellen winzigen Teile des hochsten Herrn von der aufieren
Energie, die lllusion oder maya genannt wird, bedeckt werden
konnen. Solche individuellen winzigen Teile, die in jeden Teil der
Schopfung des Herrn reisen konnen, werden sarva - gata genannt
und erleiden die Qualen des materiellen Daseins. Inwieweit sie von
den Bedeckungen der Unwissenheit im materiellen Dasein befreit
sind, richtet sich nach verschiedenen Ebenen der Tatigkeit und
verschiedenen Einfliissen der Erscheinungsweisen der materiellen
Natur. Zum Beispiel sind die Leiden der Jivas in der
Erscheinungsweise der Tugend geringer als die der Jivas in der
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Erscheinungsweise der Unwissenheit. Reines Krsna - Bewusstsein
aber ist das Geburtsrecht aller Lebewesen, da jedes Lebewesen ein
winziges Teil des hdchsten Herrn ist. Das Bewusstsein des Herrn ist
auch im winzigen Teilchen vorhanden, und je nach dem inwieweit
dieses Bewusstsein von materiellem Unrat gesdubert ist, haben die
Lebewesen unterschiedliche Stellungen inne. Im Vedanta - sdtra
werden die Lebewesen verschiedener Abstufungen mit Kerzen oder
Lampen von verschiedener Leuchtkraft verglichen. Zum Beispiel
haben manche Glihbirnen die Kraft von tausend Kerzen; manche
haben die Kraft von finfhundert Kerzen; manche haben die Kraft
von hundert Kerzen, manche von flinfzig Kerzen und so fort, doch
alle GlUhbirnen haben Licht. Licht ist in jeder Birne vorhanden, doch
die Abstufungen von Licht sind unterschiedlich. In ahnlicher Weise
gibt es Abstufungen des Brahman. Die Visnu - svamsa -
Erweiterungen des hdchsten Herrn in verschiedenen Visnu -
Formen sind wie Lampen; Siva ist auch wie eine Lampe, und die
héchste Kerzenkraft oder das einhundertprozentige Licht ist Krsna.
Das Visnu - tattva hat sechsundneunzig Prozent, das Siva - tattva
hat vierundachtzig Prozent; Brahma hat achtundsiebzig Prozent,
und die Lebewesen sind zwar Brahma ebenbirtig, doch ist ihre
Kraft im bedingten Zustand noch schwacher. Es gibt also
Abstufungen des Brahman, und niemand kann diese Tatsache
verneinen. Folglich deuten die Worte atmesa - brahma - sambhavan
darauf hin, dass Dattatreya unmittelbar ein Bestandteil Visnus war,
wohingegen Durvasa und Soma Bestandteile Sivas und Brahmas
waren.

Vers 16
Als Vidura dies horte, fragte er Maitreya: Mein lieber Meister, wie
kommt es, dass die drei Gottheiten Brahma, Visnu und Siva, die der
Schopfer, Erhalter und Zerstorer der gesamten Schépfung sind, von
der Frau Atri Munis geboren wurden.
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Deutung
Die Wilbegierde Viduras war durchaus angebracht, denn er
Verstand, dass es eine besondere Bewandtnis haben musste, wenn
die Uberseele, Brahma und Siva alle durch Anasuya, die Frau Atri
Munis, erschienen. Warum sonst hatten sie auf solche Weise
erscheinen sollen?

Vers 17
Maitreya sprach: Als Brahma Atri Muni beauftragte, Generationen
zu erzeugen, nachdem er Anaslya geheiratet hatte, begaben sich
Atri Muni und seine Frau in das Tal des Berges Rksa, um schwere
Enthaltungen auf sich zu nehmen.

Vers 18
In dem Gebirgstal stromte ein Fluss namens Nirvindhya. Am Ufer
des Flusses standen viele asoka - Baume und andere Pflanzen
voller palasa - Bluten, und man horte immer den lieblichen Klang
des Wassers, das von einem Wasserfall niederfiel. Der Ehemann
und die Ehefrau gelangten schlief3lich an diesen schénen Ort.

Vers 19
Dort konzentrierte der grofle Weise seinen Geist durch yogische
Atemlbungen, und indem er so alle Anhaftungen beherrschte, blieb
er nur noch auf einem Bein stehen und al} nichts aufRer Luft. So
stand er dort einhundert Jahre lang auf einem Bein.

Vers 20
Er dachte: Mbége es dem Herrn des Universums, bei dem ich
Zuflucht gesucht habe, gltigerweise gefallen, mir einen Sohn zu
geben, der genauso ist wie er.

Deutung
Es scheint, dass der grolle Weise Atri Muni eine bestimmte
Vorstellung von der hdchsten Persdnlichkeit Gottes hatte. Naturlich
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muss er mit der vedischen Auskunft vertraut gewesen sein, dass es
eine hdchste Personlichkeit Gottes gibt, die der Schoépfer des
Universums ist und von der alles ausging; die diese geschaffene
Manifestation erhalt und in der die gesamte Manifestation nach der
Auflésung aufbewahrt wird. Die vedischen Mantras geben uns
Auskunft Ober die hochste Persdnlichkeit Gottes, und so
konzentrierte Atri.

Muni seinen Geist auf diese hdchste Personlichkeit Gottes, sogar
ohne lhren Namen zu kennen, nur um vom Herrn ein Kind zu
erbitten, das sich auf der gleichen Ebene wie er befand. Diese Art
von hingebungsvollem Dienst, in dem Wissen von Gottes Namen
fehlt, wird ebenfalls in der Bhagavad - Gita beschrieben, wo der
Herr sagt, dass vier Arten von Menschen mit frommen Tatigkeiten
im Hintergrund zu ihm kommen und ihn um Dinge bitten, die sie
brauchen. Atri Muni wiinschte sich einen Sohn genau wie der Herr;
also konnte er kein reiner Gottgeweihter gewesen sein, da er einen
Wunsch erflllt haben wollte, der materiell war. Obwohl er sich einen
Sohn winschte, der genau so war wie die hdchste Personlichkeit
Gottes, war dieser Wunsch materiell, weil er sich nicht die
Persodnlichkeit Gottes selbst wiinschte, sondern nur ein Kind genau
wie der Herr. Hatte er sich die héchste Personlichkeit Gottes als
sein Kind gewunscht, ware er von materiellen Winschen vollstéandig
befreit worden, da er sich die hdchste absolute Wahrheit gewlinscht
hatte, doch weil er sich nur ein dem Herrn dhnliches Kind wlinschte,
war sein Wunsch materiell. Folglich kann Atri Muni nicht zu den
reinen Gottgeweihten gezahlt werden.

Vers 21
Wahrend sich Atri Muni diese schweren Enthaltungen auferlegte,
schold kraft seiner Atemibung ein Feuer aus seinem Schadel
hervor, und dieses Feuer wurde von den drei Hauptgéttern der drei
Welten gesehen.
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Deutung

Srila Jiva Gosvami zufolge ist das Feuer des pranayama geistige
Zufriedenheit. Dieses Feuer wurde von der Uberseele, Visnu, und
dadurch auch von Brahma und Siva wahrgenommen. Atri Muni
konzentrierte sich durch seine Atemiibung auf die Uberseele oder
den Herrn des Universums. Wie in der Bhagavad - Gita bestatigt
wird, ist der Herr des Universums Vasudeva, und unter Vasudevas
Fiihrung arbeiten Brahma und Siva. Unter der Fiihrung Vasudevas
nahmen daher sowohl Brahma als auch Siva die schwere Bufe, die
Atri Muni auf sich nahm, zur Kenntnis, und so gefiel es ihnen,
herabzukommen, wie im nachsten Vers beschrieben wird.

Vers 22
Zu der Zeit naherten sich die drei Gottheiten der Einsiedelei Atri
Munis, wahrend sie von den Bewohnern der himmlischen Planeten
wie den himmlischen Schonheiten, den Gandharvas, den Siddhas,
den Vidyadharas und den Nagas begleitet wurden. So betraten sie
den asrama des grollen Weisen, der durch seine Enthaltungen
berihmt geworden war.

Deutung

In den vedischen Schriften wird der Rat gegeben, bei der héchsten
Personlichkeit Gottes Zuflucht zu suchen, die der Herr des
Universums und der Herr von Schépfung, Erhaltung und Aufldsung
ist. Der Herr ist als die Uberseele bekannt, und wenn man die
Uberseele verehrt, erscheinen alle anderen Gottheiten wie Brahma
und Siva zusammen mit SrT Visnu, weil sie von der Uberseele die
Anweisung dazu bekommen.

Vers 23
Der Weise stand auf einem Bein, doch sobald er sah, dass die drei
Gottheiten vor ihm erschienen waren, war er so erfreut, sie alle
zusammen zu sehen, dass er sich ihnen trotzegroRer Schwierigkeit
auf einem Bein naherte.
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Vers 24
Darauf begann er den drei Gottheiten, die auf ihren verschiedenen
Tragern saf’en - einem Stier, einem Schwan und Garuda - und die
in ihren Handen eine Trommel, kusa - Gras und einen Diskus
hielten, Gebete darzubringen. Der Weise erwies ihnen seine
Achtung, indem er wie ein Stab niederfiel.

Deutung

Danda bedeutet »ein langer Stab« und vat bedeutet »wie«. Vor
einem Hohergestellten muss man wie ein Stab zu Boden fallen, und
diese Art der Ehrbezeigung nennt man Dandavat. Atri Rsi brachte
den drei Gottheiten auf diese Weise seine Achtung dar. Sie waren
an ihren verschiedenen Tragern und den verschiedenen
symbolischen Reprasentationen zu erkennen. In diesem
Zusammenhang heiRt es hier, dass Sri Visnu auf Garuda, einem
grolien adlerartigen Vogel, sal} und in seiner Hand einen Diskus
trug, dass Brahma auf einem Schwan saf} und in seiner Hand kusa
- Gras hatte, und dass Siva auf einem Stier saR und in seiner Hand
eine kleine Trommel hielt, die man damaru nennt. Atri Rsi erkannte
sie an ihren symbolischen Reprasentationen und verschiedenen
Tragern, und so brachte er ihnen Gebete und Achtung dar.

Vers 25
Atri Muni war Uberaus erfreut, als er sah, dass die drei Devas ihm
gnadig waren. Seine Augen waren von dem Glanz ihrer Korper
geblendet, und so schloss er voribergehend seine Augen.

Deutung
Da die Gottheiten lachelten, konnte er verstehen, dass sie mit ihm
zufrieden waren. lhre leuchtende koérperliche Ausstrahlung war fir
seine Augen unertraglich, und so schloss er sie voriibergehend.
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Verse 26 - 27

Aber da sein Herz bereits von den Gottheiten angezogen war,

sammelte er irgendwie seine Sinne und begann mit gefalteten
Handen und sulRen Worten den vorherrschenden Gottheiten des
Universums Gebete darzubringen. Der grof3e Weise Atri sagte: O
Brahma, Sr1 Visnu und Siva, ihr habt euch in drei Kérper je nach
den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur aufgeteilt, wie

ihr es in jedem Zeitalter fir die Schépfung, Erhaltung und Auflésung

der kosmischen Manifestation tut. Ich bringe euch allen meine

achtungsvollen Ehrerbietungen dar und méchte fragen, wen von
euch ich durch mein Gebet gerufen habe.

Deutung
Atri Rsi rief nach der héchsten Personlichkeit Gottes, jagad - isvara,
dem Herrn des Universums. Der Herr muss vor der Schoépfung
existieren, denn wie konnte er sonst ihr Herr sein? Wenn jemand
ein groRes Gebaude errichtet, deutet dies darauf hin, dass er schon
existiert haben muss, bevor das Gebaude gebaut wurde. Deshalb
muss der hochste Herr, der Schopfer des Universums, zu den
materiellen Erscheinungsweisen der Natur in transzendentaler
Stellung stehen. Aber es ist bekannt, dass sich Visnu um die
Erscheinungsweise der Tugend kiimmert; Brahma kimmert sich um
die Erscheinungsweise der Leidenschaft und Siva kiimmert sich um
die Erscheinungsweise der Unwissenheit. Daher sagte Atri Muni:
»Der jagad - isvara, der Herr des Universums, muss einer von euch
sein; doch da ihr zu dritt erschienen seid, kann ich nicht erkennen,
wen ich gerufen habe. lhr seid alle so gutig. Bitte lasst mich wissen,
wer tatsachlich jagad - isvara, der Herr des Universums, ist.« In der
Tat war Atri Rsi Uber die wesensgemalle Stellung des hdchsten
Herrn Visnu im Zweifel. Doch war er sich ziemlich sicher, dass der
Herr des Universums kein von maya geschaffenes Geschépf sein
kann. Seine Frage, wen er gerufen habe, deutet bereits an, dass er
sich Uber die wesensgemalie Stellung des Herrn im Zweifel befand.
Deshalb betete er zu allen dreien: »Lasst mich gutigerweise wissen,
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wer der transzendentale Herr des Universums ist.« Er war sich
natirlich sicher, dass sie nicht alle der Herr sein konnten, sondern
dass der Herr des Universums nur einer von ihnen war.

Vers 28
Ich rief nach der hdchsten Personlichkeit Gottes, da ich mir einen
Sohn wie der Herr wiinschte, und ich dachte an ihn allein. Aber
obwohl er sich weit jenseits der gedanklichen Spekulation des
Menschen befindet, seid ihr alle drei hierhergekommen. Lasst mich
gutigerweise wissen, wie ihr gekommen seid, denn ich bin hiertber
sehr verwirrt.

Deutung
Atri Muni war fest davon Uberzeugt, dass die hdochste Persénlichkeit
Gottes der Herr des Universums ist, und daher betete er zu dem
einen hochsten Herrn. Er war daher Uberrascht, als drei Personen
erschienen.

Vers 29
Der grol’e Weise Maitreya fuhr fort: Als die drei groRen Gottheiten
Atri Muni so sprechen horten, lachelten sie und antworteten mit den
folgenden stRen Worten.

Vers 30
Die drei Gottheiten teilten Atri Muni mit: Lieber Brahmana, du bist in
deiner Entschlossenheit vollkommen, und daher wird es so
geschehen, wie du es beschlossen hast; es wird nicht auf andere
Weise geschehen. Wir alle sind die gleiche Person, uber die du
meditiertest, und daher sind wir alle zu dir gekommen.

Deutung
Atri Muni dachte an die Personlichkeit Gottes, den Herrn des
Universums, obwohl er weder vom Herrn des Universums noch von
seiner spezifischen Form eine genaue Vorstellung hatte. maha -
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Visnu, aus dessen Atem Millionen von Universen hervorgehen und
in den sie wieder zurlickgezogen werden, mag als der Herr des
Universums angesehen werden. Garbhodakasayi Visnu, aus
dessen Leib die Lotosblume spriefdt, die der Geburtsort Brahmas ist,
mag ebenfalls als der Herr des Universums betrachtet werden. In
ahnlicher Weise mag auch Ksirodakasayi Visnu, der die Uberseele
aller Lebewesen ist, als der Herr des Universums angesehen
werden. Und schliel3lich moégen unter der Anweisung Ksirodakasayt
Visnus, der Visnu-Form in diesem Universum, Brahma und Siva
ebenfalls als die Herren des Universums angesehen werden.

Visnu ist der Herr des Universums, weil er der Erhalter ist. In
ahnlicher Weise erschafff Brahma die verschiedenen
Planetensysteme und die Bevolkerung, und daher mag er ebenfalls
als der Herr des Universums betrachtet werden. Und auch Siva, der
letztlich der Zerstorer des Universums ist, mag als sein Herr
angesehen werden. Weil daher Atri Muni nicht genau erwahnte,
wen er wiinschte, kamen alle drei, Brahma, Visnu und Siva zu ihm.
Sie sagten: »Da du daran dachtest, einen Sohn genau wie die
hochste Personlichkeit Gottes, den Herrn des Universums, zu
haben, wird deine Entschlossenheit erflllt werden.« Mit anderen
Worten: Unsere Entschlossenheit wird je nach unserer Hingabe
erfullt. Wie es in der Bhagavad - Gita (9.25) heif3t: Wenn man an
einem bestimmten Halbgott haftet, wird man zum Reich dieses
Halbgottes erhoben; wenn man an den Pitas oder Vorvatern hangt,
wird man zu ihrem Planeten beférdert, und in ahnlicher Weise wird
man, wenn man an der hochsten Personlichkeit Gottes Krsna haftet,
zum Reich Krsnas erhoben. Atri Muni hatte keine klare Vorstellung
vom Herrn des Universums, und daher traten alle drei herrschenden
Gottheiten, die im Grunde Herren des Universums in den drei
Abteilungen der Erscheinungsweisen der Natur sind, vor ihn. Jetzt
wirde, sein Wunsch, einen Sohn zu haben, je nach der Starke
seiner Entschlossenheit durch die Gnade des Herrn in Erflllung
gehen.
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Vers 31
Du wirst S6hne haben, die eine Teilmanifestation unserer Kraft
reprasentieren werden, und weil wir dir alles Glick winschen,
werden diese Sohne deinen Ruf auf der ganzen Welt lobpreisen.

Vers 32
Wahrend so das Ehepaar zusah, verschwanden die drei Gottheiten,
Brahma, Visnu und Mahesvara, von diesem Ort, nachdem sie Atri
Muni die Segnung erteilt hatten.

Vers 33
Danach wurde von ihnen aus der Teilreprasentation Brahmas der
Mondgott geboren; aus der Teilreprasentation Visnus wurde der
grole Mystiker Dattatreya geboren, und aus der Teilreprasentation
Sankaras (Sivas) wurde Durvasa geboren. Hére jetzt von mir tber
die vielen S6hne Angiras.

Vers 34
Angiras Frau Sraddha gebar vier Tochter namens Sinivall, Kuhda,
Raka und Anumati.

Vers 35
Auler diesen vier Téchtern hatte sie auch zwei Séhne. Einer von
ihnen war als Utathya bekannt, und der andere war der grolde
Gelehrte Brhaspati.

Vers 36
Pulastya zeugte in seiner Frau Havirbhi einen Sohn namens
Agastya, der in seinem nachsten Leben Dahragni wurde. AulRer ihm
zeugte Pulastya einen weiteren, sehr bedeutenden und heiligen
Sohn, dessen Name Visrava war.
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Vers 37
Visrava hatte zwei Frauen. Die erste Frau war Idavida, von der
Kuvera, der Herr aller Yagsas, geboren wurde, und die néachste
Frau trug den Namen Kesini, von der drei S6hne geboren wurden -
Ravana, Kumbhakarna und Vibhisana.

Vers 38
Gati, die Frau des Weisen Pulaha, gebar drei S6hne namens
Karmasrestha, Variyan und Sahisnu, die alle grolie Weise waren.

Deutung
Gati, die Frau Pulahas, war die fiinfte Tochter Kardama Munis. Sie
war ihrem Ehemann sehr treu, und alle ihre Séhne waren so gut wie
sie.

Vers 39
Kratus Frau Kriya gebar sechzigtausend groRe Weise, die
Valakhilyas genannt wurden. Alle diese Weisen waren im
spirituellen Wissen Uberaus fortgeschritten, und ihre Kérper waren
von solchem Wissen erleuchtet.

Deutung
Kriya war die sechste Tochter Kardama Munis, und sie gebar
sechzigtausend Weise, die als die Valakhilyas bekannt waren, weil
sie sich alle aus dem Familienleben als vanaprasthas zurlickzogen.

Vers 40
Der grolRe Weise Vasistha zeugte in seiner Frau Urja, die manchmal
auch Arundhatl genannt wird, sieben makellose groRe Weise, die
von dem Weisen namens Citraketu angefihrt wurden.

Vers 41
Die Namen dieser sieben Weisen lauten wie folgt: Citraketu, Suroci,
Viraja, Mitra, Ulbana, Vasubhrdyana und Dyuman. Von Vasisthas
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anderer Frau wurden noch einige andere sehr fahige Sdéhne
geboren.

Deutung
Urja, die Frau Vasisthas, die auch als Arundhati bekannt ist, war die
neunte Tochter Kardama Munis.

Vers 42
Citti, die Frau des Weisen Atharva, gebar einen Sohn namens
Asvasira, indem sie ein groRes Geliibde namens Dadhyafica auf
sich nahm. Jetzt magst du von mir Uber die Nachkommen des
Weisen Bhrgu hoéren.

Deutung
Die Frau Atharvas, die als Citti bekannt ist, wird manchmal auch
Santi genannt. Sie war die achte Tochter Kardama Munis.

Vers 43
Der Weise Bhrgu war Uberaus vom Glick beginstigt. In seiner
Frau, die als Khyati bekannt ist, zeugte er zwei S6hne namens
Dhata und Vidhata und eine Tochter namens Sri, die der hdchsten
Personlichkeit Gottes sehr hingegeben war.

Vers 44
Der Weise Meru hatte zwei Tochter namens Ayati und Niyati, die er
Dhata und Vidhata anvertraute. Ayati und Niyati gebaren zwei
S6hne namens Mrkanda und Prana.

Vers 45
Von Mrkanda wurde Mrkandeya Muni und von Prana der Weise
Vedasira geboren, dessen Sohn Usana auch als Kavi bekannt ist.
Somit gehérte auch Kavi zu den Nachfahren der Bhrgu - Dynastie.
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Vers 46 - 47
Mein lieber Vidura, so wurde die Bevdlkerung des Universums
durch die Nachfahren dieser Weisen und die Tochter Kardamas
vermehrt. Jeder, der die Beschreibung dieser Dynastie mit Glauben
hort, wird von allen stndhaften Reaktionen befreit werden. Eine
weitere Tochter Manus, die als Prasiti bekannt ist, heiratete den
Sohn Brahmas namens Daksa.

Vers 48
Daksa zeugte sechzehn sehr schone Tochter mit lotosgleichen
Augen in seiner Frau Prasuti. Von diesen sechzehn Tdchtern
wurden dreizehn Dharma zur Ehe gegeben, und eine Tochter wurde
Agni gegeben.

Vers 49 - 52

Eine der verbleibenden zwei Tochter wurde den Bewohnern des Pitr
- loka als Almosen gegeben, wo sie sehr friedlich wohnt, und die
andere wurde Siva gegeben, der die Siindhaften aus der
materiellen Verstrickung befreit. Die Namen der dreizehn Toéchter
Daksas, die Dharma gegeben wurden, lauten: Sraddha, MaitrT,
Daya, Santi, Tusti, Pusti, Kriya, Unnati, Buddhi, Medha, Titiksa, Hr1
und Marti. Diese dreizehn Tochter zeugten die folgenden Séhne:
Sraddha gebar Sukha; MaitrT gebar prasada; Daya gebar Abhaya;
Santi gebar Sukha; Tusti gebar Muda; Pusti gebar Smaya; Kriya
gebar Yoga; Unnati gebar Darpa; Buddhi gebar Artha; Medha gebar
Smrti; Titiksa gebar Ksema und Hr1 Prasraya. Mdrti, ein Behaltnis
aller achtbaren Eigenschaften, gebar Nara - Narayana, die hochste
Persdnlichkeit Gottes.

Vers 53
Als Nara - Narayana erschien, wurde die ganze Welt von Freude
erfullt. Der Geist eines jeden wurde friedlich, und so wurden in allen
Himmelsrichtungen die Luft, die Flisse und die Berge angenehm.
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Vers 54 - 55
Auf den himmlischen Planeten begannen Musikkapellen zu spielen,
und sie lieRen Blumen vom Himmel regnen. Die besanftigten
Weisen chanteten vedische Gebete; die Bewohner des Himmels,
die als Gandharvas und Kinnaras bekannt sind, sangen; die
schénen Madchen der himmlischen Planeten tanzten, und auf diese
Weise waren zur Zeit des Erscheinens von Narayana alle
glickverheillenden Zeichen sichtbar. Gerade zu der Zeit brachten
auch grofe Halbgoétter wie Brahma ihre achtungsvollen Gebete dar.

Vers 56
Die Halbgodtter sprachen: Lasst uns unsere achtungsvollen
Ehrerbietungen dem transzendentalen Herrn, der Persénlichkeit
Gottes, darbringen, der diese kosmische Manifestation als Seine
aulere Energie schuf, die in ihm ruht wie die Luft und die Wolken im
Raum, und der jetzt im Hause Dharmas in der Form Nara -
Narayana Rsis erschienen ist.

Deutung
Die universale Form des Herrn ist die kosmische Manifestation, die
eine Entfaltung der auflieren Energie der hochsten Personlichkeit
Gottes ist. Im All gibt es unzahlige Arten von Planeten sowie Luft,
und in der Luft gibt es verschiedenartig gefarbte Wolken, und
manchmal sehen wir auch Flugzeuge, die von einem Ort zum
anderen fliegen. Somit ist also die gesamte kosmische
Manifestation von Mannigfaltigkeit erfillt, doch ist diese Vielfalt im
Grunde einer. Manifestation der auReren Energie des hdchsten
Herrn, und diese Energie ruht in ihm. Jetzt war der Herr, nachdem
er seine Energie manifestiert hatte, in der Schépfung seiner Energie
erschienen, die gleichzeitig eins mit und verschieden von ihm ist,
und daher brachten die Halbgoétter der héchsten Personlichkeit
Gottes, die sich in solcher Mannigfaltigkeit manifestierte, ihre
Achtung dar. Es gibt einige Philosophen, die man Nichtdualisten
nennt, die aufgrund ihrer unpersénlichen Vorstellung glauben, diese
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Mannigfaltigkeit sei falsch. In diesem Vers heil}t es jedoch
ausdricklich: yo mayaya viracitam. Dies deutet darauf hin, dass
dieser Formenreichtum eine Manifestation der Energie der hochsten
Personlichkeit Gottes ist. Weil die Energie vom Herrn nicht
verschieden ist, ist auch Mannigfaltigkeit eine Tatsache. Die
materielle Mannigfaltigkeit mag zeitweilig sein, doch ist sie nicht
falsch. Sie ist eine Spiegelung der spirituellen Mannigfaltigkeit. Hier
verkindet das Wort praticaksanaya (es gibt Mannigfaltigkeit) die
Herrlichkeit der hochsten Personlichkeit Gottes, die als
Nara-Narayana Rsi erschien und die der Ursprung aller
Mannigfaltigkeit der materiellen Natur ist.

Vers 57

Mége diese hochste Personlichkeit Gottes, die durch wahrhaft
autorisierte vedische Schriften verstanden wird und die Frieden und
Wohlstand geschaffen hat, um alles Elend der erschaffenen Welt zu
zerstoren, gutig genug sein, die Halbgotter mit Ihrem Blick zu
segnen. Der barmherzige Blick des Herrn kann die Schdnheit der
makellosen Lotosblume Ubertreffen, die die Heimat der Gliicksgottin
ist.

Deutung
Der Herr, die héchste Personlichkeit Gottes, der der Ursprung der
kosmischen Manifestation ist, ist von den wunderbaren
Wirkungsweisen der materiellen Natur verhillt, ebenso wie der
Weltraum oder das Leuchten der Sonne und des Mondes
manchmal von Wolken oder Staub verhlillt ist. Es ist sehr schwierig,
den Ursprung der kosmischen Manifestation herauszufinden;
deshalb kommen materielle ~ Wissenschaftler  zu der
Schluf¥folgerung, die materielle Natur sei die letztliche Ursache aller
Manifestationen. Aus der $astra oder den authentischen Schriften
wie der Bhagavad - Gita und anderen vedischen Schriften
verstehen wir jedoch, dass hinter dieser kosmischen Manifestation
die hochste Personlichkeit Gottes steht, und um die regelmafigen
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Vorgange der kosmischen Manifestation in Gang zu halten und den
Augen von Menschen, die sich in der Erscheinungsweise der
Tugend befinden, sichtbar zu sein, erscheint der Herr. Er ist die
Ursache von Schopfung und Auflosung der kosmischen
Manifestation. Die Halbgétter beteten daher um seinen
barmherzigen Blick, um gesegnet zu sein.

Vers 58
(Maitreya sprach:) O Vidura, so verehrten die Halbgoétter die
hochste Personlichkeit Gottes, die als der Weise Nara - Narayana
erschienen war, mit Gebeten. Der Herr schenkte ihnen seinen Blick
der Barmherzigkeit und begab sich dann zum Gandhamadana -
Hugel.

Vers 59
Dieser Nara - Narayana Rsi, der eine Teil - Erweiterung Krsnas ist,
ist jetzt in den Dynastien Yadus und Kurus in den Formen von Krsna
und Arjuna erschienen, um die Last der Welt zu verringern.

Deutung

Narayana ist die héchste Personlichkeit Gottes, und Nara ist ein Teil
der hochsten Personlichkeit Gottes Narayana. So bilden die Energie
und der Energie - Ursprung zusammen die hdchste Personlichkeit
Gottes. Maitreya teilte Vidura mit, dass Nara, das Teil Narayanas, in
der Familie der Kurus erschienen ist und dass Narayana, die
vollstandige Erweiterung Krsnas, als Krsna, die hdchste
Personlichkeit Gottes, mit der Absicht gekommen ist, die leidende
Menschheit von den Qualen der materiellen Lasten zu befreien. Mit
anderen Worten: Narayana Rsi war jetzt in der Welt als Krsna und
Arjuna gegenwartig.
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Vers 60
Der vorherrschende Gott des Feuers zeugte in seiner Frau Svaha
drei Kinder namens Pavaka, Pavamana und Sud, welche existieren,
indem sie die Gaben essen, die dem Feueropfer dargebracht
werden.

Deutung

Nachdem Maitreya die Nachkommen der dreizehn Frauen
Dharmas, die alle Tochter Daksa waren, beschrieben hatte,
beschrieb er die vierzehnte Tochter Daksas. Svaha, und ihre drei
Séhne. Gaben, die im Opferfeuer geopfert werden, sind fur die
Halbgétter bestimmt, und stellvertretend fir die Halbgoétter nehmen
die drei S6hne Agnis und Svahas, namlich Pavaka, Pavamana und
Suci, die Gaben an.

Vers 61
Von diesen drei Sohnen wurden weitere funfundvierzig
Nachkommen gezeugt, die ebenfalls Feuergoétter sind. Die
Gesamtzahl der Feuergotter betragt daher neunundvierzig,
einschlielich der Vater und des GroRvaters.

Deutung
Der GroRvater ist Agni, und die Séhne sind Pavaka, Pavamana und
Suci. Wenn man zu diesen vier die finfundvierzig Enkel hinzuzahlt,
hat man insgesamt neunundvierzig verschiedene Feuergotter.

Vers 62
Diese neunundvierzig Feuergdtter sind die Nutzniel3er der Gaben,
die von Unpersonlichkeits - Brahmanas in vedischen Opferfeuern
dargebracht werden.

Deutung
Unpersonlichkeitsanhanger, die vedische fruchtbringende Opfer
darbringen, fuhlen sich zu den verschiedenen Feuergéttern
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hingezogen und bringen in ihrem Namen Opfergaben dar. Die
neunundvierzig Feuergotter werden hiermit beschrieben.

Vers 63
Die Agnisvattas, die Barhisadas, die Saumyas und die Ajyapas sind
die Pitas. Sie sind entweder sagnika oder niragnika. Die Frau all
dieser Pitas ist Svadha, die Tochter Kénig Daksas.

Vers 64
Svadha, die den Pitas angeboten wurde, gebar zwei Toéchter
namens Vayuna und Dharini, die beide Unpersonlichkeilsanhanger
und im transzendentalen und vedischen Wissen sachkundig waren.

Vers 65
Die sechzehnte Tochter, deren Name SatT war, war die Frau Sivas.
Sie konnte kein Kind zeugen, obwohl sie immer treu im Dienst ihres
Ehemannes beschaftigt war.

Vers 66
Der Grund hierfirr ist, dass Satis Vater, Daksa, Siva trotz Sivas
Fehlerlosigkeit zu tadeln pflegte. Folglich gab Sati, bevor sie das
Alter der Reife erreichte, ihren Kdrper kraft yogischer mystischer
Macht auf.

Deutung

Siva, als Oberhaupt aller mystischen Yogis, hatte nicht einmal ein
festes Haus als Unterkunft. Sati war die Tochter eines grof3en
Konigs, Daksas, und weil seine jiingste Tochter Sati sich Siva zum
Gemahl erwahlte, war Koénig Daksa mit ihr nicht sehr zufrieden.
Wann immer sie daher ihrem Vater begegnete, kritisierte er
unnoétigerweise ihren Ehemann, obwohl Siva fehlerlos war. Aus
diesem Grunde gab Satl, bevor sie ein reifes Alter erreichte, den
von ihrem Vater Daksa gegebenen Korper auf und konnte daher
kein Kind gebaren.
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2. Kapitel
Daksa verflucht Siva

Vers 1
Vidura fragte: Warum war Daksa, der seiner Tochter so zugeneigt
war, auf Siva neidisch, der der beste unter den Sanftmiitigen ist.
Warum verachtete er seine Tochter Sat1?

Deutung

Im 2. Kapitel des vierten Canto wird die Ursache der
Auseinandersetzung zwischen Siva und Daksa erklart, die bei
einem grofRen Opfer entstand, das Daksa vorbereitet hatte, um im
gesamten Universum Frieden zu schaffen. Siva wird hier als der
beste der Sanftmitigen beschrieben, weil er niemand beneidet. Er
ist allen Lebewesen gleichgesinnt, und auch alle anderen guten
Eigenschaften sind in seiner Personlichkeit zu finden. Das Wort
Siva bedeutet »allgliickbringend«. Niemand kann Sivas Feind sein,
denn er ist so friedvoll und entsagt, dass er sich nicht einmal ein
Haus zum Wohnen baut, sondern unter einem Baum lebt, immer
losgeldst von allen weltlichen Dingen. Die Personlichkeit Sivas
symbolisiert die hochste Form der Sanftmut. Warum also verhielt
sich Daksa, der seine geliebte Tochter einer solch sanftmitigen
Personlichkeit angeboten hatte, so feindselig gegeniiber Siva, dass
Sati, die Tochter Daksas und Frau Sivas, ihren Kérper aufgab?

Vers 2
Siva, der spirituelle Meister der ganzen Welt, ist von Feindseligkeit
frei; er ist eine friedvolle Personlichkeit und immer in sich selbst
zufrieden. Er ist der grofte unter den Halbgéttern. Wie ist es
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mdglich, dass Daksa einer solch gllickbringenden Persoénlichkeit
feindselig gesinnt sein konnte?

Deutung

Siva wird hier als caracara - guru, der spirituelle Meister aller
beseelten und unbeseelten Wesen, beschrieben. Er ist manchmal
auch als Bhitanatha bekannt, was bedeutet »Die verehrenswerte
Gottheit der Toren«. Bhita wird manchmal auch im Sinne von
»Geister« gebraucht. Siva kiimmert sich um die Reformierung von
Menschen, die Geister und Damonen sind; ganz zu schweigen von
anderen, die von goéttlichem Wesen sind. Er ist folglich der spirituelle
Meister eines jeden, sowohl der dummen und damonischen
Menschen als auch der Uberaus gelehrten Vaisnavas. Es heil3t
auch: Sambhu, Siva, ist der grolte aller Vaisnavas. Auf der einen
Seite ist er die verehrenswerte Gottheit der torichten Damonen, und
auf der anderen Seite ist er der beste aller Vaisnavas oder
Gottgeweihten, und er hat eine sampradaya, die man Rudra -
sampradaya nennt. Selbst wenn er zum Feind wird oder manchmal
zornig ist, kann man auf eine solche Personlichkeit nicht neidisch
sein, und daher fragte Vidura erstaunt, warum er ausgerechnet von
Daksa so behandelt wurde. Daksa ist ebenfalls keine gewdhnliche
Personlichkeit. Er ist ein Prajapati, der fur die Vermehrung der
Bevdlkerung verantwortlich ist, und alle seine Tdchter sind sehr
fortgeschritten, besonders Sati. Das Wort Satl bedeutet »die
Keuscheste«. Wann immer von Keuschheit gesprochen wird, wird
Satl, die Frau Sivas und Tochter Daksa als erste erwahnt. Vidura
war daher erstaunt. »Daksa ist solch ein groRer Mann«, dachte er,
»und er ist der Vater Satis. Und Siva ist der spirituelle Meister eines
jeden. Wie konnte es also zu einer solch starken Feindschaft
zwischen ihnen kommen, dass Satl, die keuscheste Gottin,
aufgrund dieses Streites ihren Kérper aufgab?«
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Vers 3
Mein lieber Maitreya, sich von seinem Leben zu trennen, ist sehr
schwierig. Wirdest du mir gutigerweise erklaren, wie sich ein
solcher Schwiegersohn und ein solcher Schwiegervater derart
verbittert streiten konnten, dass die groRe Gottin Sati ihr Leben
aufgeben konnte?

Vers 4
Der Weise Maitreya sprach: Vor langer Zeit vollzogen die Leiter der
universalen Schépfung ein grolRes Opfer, bei dem alle grolien
Weisen, Philosophen, Halbgotter und Feuergétter mit ihren
Anhangern versammelt waren.

Deutung

Als der Weise Maitreya so von Vidura gefragt wurde, begann er die
Ursache des MiRverstiandnisses zwischen Siva und Daksa zu
erklaren, aufgrund dessen die Goéttin Sati ihren Korper aufgab. So
beginnt die Geschichte eines grol’en Opfers, das die Leiter der
universalen Schoépfung, namlich Marici, Daksa und Vasistha,
ausfiihrten. Diese groRen Persdnlichkeiten bereiteten ein grofies
Opfer vor, zu dem sich Halbgotter wie Indra und die Feuergotter mit
ihren Anhangern versammelten. Brahma und

Siva waren ebenfalls zugegen.

Vers 5
Als Daksa, der Flhrer der Prajapatis, in die Versammlung trat,
erleuchtete der Glanz seines Korpers, der so hell war wie das
Strahlen der Sonne, die ganze Versammlung, und alle anwesenden
Persdnlichkeiten wurden in seiner Gegenwart unbedeutend.

Vers 6
Von dem Glanz seines Korpers beeindruckt, erhoben sich alle
Feuergotter und die anderen Teilnehmer dieser groRen
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Versammlung, mit Ausnahme von Brahma und Siva, von ihren
Sitzplatzen und standen achtungsvoll vor Daksa.

Vers 7
Daksa wurde von dem Vorsitzenden der gro3en Versammlung,
Brahma, in angemessener Weise begruf3t. Nachdem er Brahma
Achtung erwiesen hatte, nahm Daksa auf Brahmas Anweisung
seinen Sitz ein.

Vers 8
Bevor er sich jedoch niedersetzte, fuhlte sich Daksa sehr beleidigt,
als er sah, dass Siva dasal und ihm keine Achtung erwies. Da
wurde Daksa Uberaus zornig, und mit gluihenden Augen begann er
gegen Siva sehr starke Worte zu gebrauchen.

Deutung

Da Siva der Schwiegersohn Daksas war, erwartete man von ihm,
dass er seinem Schwiegervater Achtung erwies, indem er mit den
anderen aufstand, doch weil Brahma und Siva die Haupthalbgétter
sind, ist ihre Stellung groRer als die Daksas. Daksa jedoch konnte
dies nicht ertragen, und so betrachtete er das Verhalten seines
Schwiegersohnes als eine Beleidigung. Schon fruher war er mit
Siva nicht sehr zufrieden gewesen, denn Siva sah sehr arm aus und
war nachlassig gekleidet.

Vers 9
O ihr Weisen, Brahmanas und Feuergétter, die ihr zugegen seid,
bitte hért mir aufmerksam zu, denn ich mdchte etwas Uber’die
Umgangsformen ehrenhafter Personen sagen. Ich spreche nicht
aus Unwissenheit oder Neid.

Deutung
Als Daksa gegen Siva sprach, versuchte er die Versammlung zu
besanftigen, indem er den Anwesenden sehr taktvoll klarmachen

97



wollte, dass er Uber das Betragen ehrenwerter Personen sprechen
werde, wenngleich dies einige unehrenhafte Emporkdmmlinge
kranken mochte und die Versammelten unglicklich sein kénnten,
weil sie nicht einmal unehrenhafte Personen gekrankt sehen
wollten. Mit anderen Worten: Er war sich voll bewusst, dass er Siva
kritisierte, obwohl Sivas Charakter makellos war. Was Neid
anbelangt, so war er von Anfang an auf Siva neidisch, und daher
konnte er nicht einmal seinen eigenen Neid erkennen. Obwohl er
wie ein Mann in Unwissenheit sprach, wollte er seine Aussage
verhdllen, indem er sagte, er spreche nicht aus unverschamten und
neidischen Griinden.

Vers 10
Siva hat den Namen und den Ruhm der Regierenden des
Universums verdorben und den Pfad ehrenwerten Betragens
verunreinigt. Weil er schamlos ist, weil er nicht, wie man sich zu
verhalten hat.

Deutung
Daksa wollte allen bei diesem Treffen versammelten gro3en Weisen
klarmachen, dass Siva, als einer der Halbgotter, durch sein
unehrenhaftes Betragen den guten Ruf aller Halbgdtter ruiniert
habe. Die Worte, die Daksa gegen Siva gebrauchte, kénnen aber
auch auf andere Weise, im guten Sinne, verstanden werden. Zum
Beispiel sagte er, Siva seit yaso - ghna, was bedeutet »jemand, der
Namen und Ruhm verdirbt«. Dies kann nun auch dahingehend
ausgelegt werden, dass es bedeutet, dass er so berGhmt war, dass
sein Ruhm den Ruhm aller anderen bedeutungslos erscheinen liel3.
Weiter gebrauchte Daksa das Wort nirapatrapa, das ebenfalls zwei
Bedeutungen haben kann. Eine Bedeutung ist »jemand, der
zurtickgeblieben ist«, und eine andere Bedeutung ist, »jemand, der
diejenigen erhalt, die keine andere Zuflucht haben«. Im Allgemeinen
ist Siva als der Herr der Bhitas oder der niederen Lebewesen
bekannt. Sie suchen bei Siva Zuflucht, weil er zu jedem sehr giitig
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und mit jedem sehr schnell zufrieden ist. Daher nennt man ihn auch
Asutosa. Solchen Geschdpfen, die sich anderen Halbgottern oder
Visnu nicht zuwenden kénnen, gewéhrt Siva Zuflucht. Deshalb kann
das Wort nirapatrapa auch in diesem Sinne gebraucht werden.

Vers 11
Er hat sich bereits mir untergeordnet, indem er in der Gegenwart
des Feuers und der Brahmanas meine Tochter zur Frau nahm. Er
hat meine Tochter, die der Gayatrm gleicht, geheiratet und hat
vorgegeben, ein ehrlicher Mann zu sein.

Deutung
Daksas Feststellung, Siva habe vorgegeben, ein ehrlicher Mann zu
sein, bedeutet, dass Siva unehrlich war, weil er Daksa nicht achtete,
obwohl er die Stellung von Daksas Schwiegersohn annahm.

Vers 12
Er hat Augen wie ein Affe, und dennoch hat er meine Tochter
geheiratet, deren Augen, denen eines Rehs gleichen. Trotz alledem
stand er nicht auf, um mich zu empfangen; noch hielt er es fir
angemessen, mich mit freundlichen Worten zu begriRen.

Vers 13
Es war nicht mein Wunsch, meine Tochter dieser Person zu geben,
die alle Regeln der Hoflichkeit verletzt hat. Weil Siva die
erforderlichen Regeln und Vorschriften nicht beachtet, ist er unrein;
aber ich war verpflichtet, ihm meine Tochter zu geben, ebenso wie
man die Botschaften der Veden einen Sidra lehrt.

Deutung
Einem Stdra ist es verboten, aus den Veden Lehren anzunehmen,
da ein Sddra aufgrund seiner unsauberen Gewohnheiten nicht
wurdig ist, solche Unterweisungen zu héren. Diese Einschrankung,
dass man die vedischen Schriften nicht lesen soll, solange man
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nicht die brahmanischen Eigenschaften erworben hat, gleicht der
Einschrankung, dass ein Jurastudent das Studium der
Rechtswissenschaft nicht aufnehmen kann, bevor er nicht alle
Vorpriifungen bestanden hat. In Daksa Augen war Siva unsauber in
seinen Gewohnheiten und nicht wurdig, die Hand seiner Tochter
Satl zu haben, die so erleuchtet, schén und keusch war. Das Wort,
das in diesem Zusammenhang gebraucht wird, ist bhinna - setave,
was sich auf jemand bezieht, der alle Vorschriften guten Betragens
missachtet hat, indem er den vedischen Grundsatzen nicht folgte.
Mit anderen Worten: Daksa war der Ansicht, dass die ganze
Heiratsangelegenheit seiner Tochter mit Siva nicht in Ordnung war.

Vers 14 - 15

Er lebt an schmutzigen Orten wie Krematorien, und seine Begleiter
sind Geister und Damonen. Nackt wie ein Irrer, und manchmal
lachend und manchmal weinend, reibt er sich seinen ganzen Koérper
mit der Asche von Verbrennungsstatten ein. Er badet nicht
regelmaflig und schmickt seinen Kérper mit einer Girlande aus
Totenschadeln und Knochen. Folglich ist er nur dem Namen nach
Siva oder gliickbringend; im Grunde ist er das verriickteste und
ungliickbringendste Geschopf. Daher ist er den verriickten Wesen
in der groben Erscheinungsweise der Unwissenheit sehr lieb, und er
ist ihr FGhrer.

Deutung
Von denen, die nicht regelmalig baden, heil3t es, dass sie mit
Geistern und verriickten Geschdpfen Gemeinschaft haben. Siva
erschien wie ein solcher Mensch, doch ist sein Name, Siva, in
Wirklichkeit passend, denn er ist zu jenen, die sich in der Dunkelheit
der Erscheinungsweise der Unwissenheit befinden, wie zum
Beispiel unsaubere Trinker, die nicht regelmaRig baden, sehr gtig.
Siva ist so giitig, dass er solchen Geschdpfen Zuflucht gewahrt und
sie allmahlich zu spirituellem Bewusstsein erhebt. Obwohl es sehr
schwierig ist, solche Geschdpfe zu spirituellem Verstandnis zu
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erheben, kiimmert sich Siva um sie, und daher ist Siva, wie es in
den Veden heildt, allglickbringend. Durch seine Gemeinschaft
kénnen sogar solche gefallenen Seelen erhoben werden. Manchmal
kann man beobachten, dass groRe Personlichkeiten mit gefallenen
Seelen zusammenkommen, aber nicht aus personlichem Interesse,
sondern zum Vorteil dieser Seelen. In der Schépfung des Herrn gibt
es verschiedene Arten von Lebewesen. Manche von ihnen befinden
sich in der Erscheinungsweise der Tugend; manche befinden sich in
der Erscheinungsweise der Leidenschaft und manche in der
Erscheinungsweise der Unwissenheit. Visnu kimmert sich um
diejenigen, die fortgeschrittene, Krsna - bewusste Vaisnavas sind,
und Brahma kiimmert sich um jene, die noch sehr an materiellen
Tatigkeiten hangen; aber Siva ist so giitig, dass er sich um
diejenigen kiimmert, die in grober Unwissenheit sind und deren
Verhalten niedriger ist als das der Tiere. Daher wird besonders Siva
als gluckbringend bezeichnet.

Vers 16
Auf Brahmas Bitte gab ich ihm meine keusche Tochter zur Frau,
obwohl er keine Sauberkeit kennt und sein Herz von abscheulichen
Dingen erflillt ist.

Deutung
Es ist die Pflicht der Eltern, ihre TOchter geeigneten Ehemannern
zur Frau zu geben, die ihrer Familientradition in Bezug auf
Sauberkeit, gute Umgangsformen, Reichtum, gesellschaftliche
Stellung und so fort ebenbiirtig sind. Daksa bereute, dass er auf
Brahmas Bitte, der sein Vater war, seine Tochter jemand gegeben
hatte, der in seinen Augen abscheulich war. Er war so zornig, dass
er nicht berlcksichtigte, dass die Bitte von seinem Vater kam.
Stattdessen bezeichnete er Brahma als den hdchsten Lehrer im
Universum; aufgrund seines unbeherrschten Zornes war er nicht
einmal bereit, Brahma als seinen Vater anzuerkennen. Mit anderen
Worten: Er warf sogar Brahma vor, weniger intelligent zu sein, weil
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er ihm geraten hatte, seine schdone Tochter solch einem
widerwartigen Kerl zu geben. Im Zorn vergisst man alles, und so
machte Daksa in seinem Zorn nicht nur dem grof3en Siva Vorwiirfe,
sondern kritisierte auch seinen eigenen Vater, Brahma, wegen
seines nicht sehr klugen Ratschlages, Daksa solle seine Tochter
Siva zur Frau geben.

Vers 17
Der Weise Maitreya fuhr fort: Sodann wusch sich Daksa, in dessen
Augen Siva dasaB, als sei er gegen ihn, Hande und Mund und
verfluchte ihn mit den folgenden Worten.

Vers 18
Die Halbgotter haben ein Anrecht darauf, an den Opfergaben
teilzuhaben, doch Siva, der der niedrigste aller Halbgdtter ist, soll
keinen Anteil bekommen.

Deutung
Aufgrund dieses Fluches wurde Siva um seinen Anteil an den
Gaben der vedischen Opfer gebracht. Es war auf den Fluch Daksas
zurlickzufihren, kommentiert 817 Visvanatha Cakravarti Thakura in
diesem Zusammenhang, dass Siva vor dem Elend bewahrt wurde,
mit anderen Halbgéttern, die alle materialistisch waren, zu teilen.
Siva ist der groRte Geweihte der héchsten Persdnlichkeit Gottes,
und es ist ihm nicht angemessen, mit materialistischen Personen,
wie den Halbgoéttern, zu essen oder zusammenzusitzen. Folglich
war der Fluch Daksas indirekt eine Segnung, denn Siva brauchte so
mit den anderen Halbgottern, die zu materialistisch waren, nicht zu
essen oder zusammenzusitzen. Es gibt ein praktisches Beispiel,
das uns Gaurakisora dasa Babaji Maharaja gab, der neben einem
Abort zu sitzen pflegte, um Hare Krsna zu chanten. Viele
materialistische Menschen pflegten zu ihm zu kommen und ihn zu
belastigen und storten seine tagliche Routine des Chantens. Um
ihre Gemeinschaft zu meiden, pflegte er sich neben einen Abort zu
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setzen, wohin materialistische Menschen aufgrund des Schmutzes
und des widerwartigen Geruches nicht kamen. GaurakiSora dasa
Babaji Maharaja war jedoch so groRartig, dass er als der spirituelle
Meister einer solch grolten Personlichkeit wie His Divine Grace Orh
Visnupada Sri Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami
Maharaja angesehen wurde. Die Schluf3folgerung lautet, dass sich
Siva auf seine eigene Art verhielt, um materialistische Menschen,
die ihn bei der Ausfihrung hingebungsvollen Dienstes stdren
konnten, zu meiden.

Vers 19
Maitreya fuhr fort: Mein lieber Vidura, trotz der Bitten aller Mitglieder
der Opferversammlung verfluchte Daksa in groRem Zorn Siva und
verliel dann die Versammlung und kehrte zu seinem Haus zurtck.

Deutung
Zorn ist so schadlich, dass sogar eine grofle Persdnlichkeit wie
Daksa aus Zorn die Arena verliel3, in der Brahma den Vorsitz hatte
und in der sich alle grolen Weisen und Frommen und heiligen
Personen versammelt hatten. Sie alle baten ihn, nicht zu gehen,
doch witend verlieR® er den Ort, da er den glickbringenden Platz flr
sich nicht angemessen hielt. Durch seine hohe Stellung eingebildet,
glaubte er, niemand sei in der Argumentation grélRer -als er. Es
scheint, dass alle Mitglieder der Versammlung, auch Brahma, ihn
baten, nicht zornig zu sein und ihre Gemeinschaft nicht zu
verlassen, doch trotz all dieser Bitten ging er fort. Das ist die
Wirkungsweise grausamen Zornes. In der Bhagavad - Gita wird
daher geraten, dass jemand, der spirbaren Fortschritt im
spirituellen Bewusstsein machen mochte, drei Dinge vermeiden
muss: Lust, Zorn und die Erscheinungsweise der Leidenschaft.
Tatsachlich konnen wir sehen, dass Lust, Zorn und Leidenschaft
einen Menschen verriickt machen, auch wenn er so grof3 sein mag
wie Daksa. Schon der Name Daksa deutet darauf hin, dass er in
allen materiellen Tatigkeiten sachkundig war, aber trotzdem wurde
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er aufgrund seiner Abneigung gegen eine heilige Persdnlichkeit wie
Siva von diesen drei Feinden - Zorn, Lust und Leidenschaft -
angegriffen. SrT Caitanya gab uns daher den Rat, sehr darauf zu
achten, Vaisnavas nicht zu beleidigen. Er verglich Vergehen gegen
eine Vaisnava mit einem tollwitigen Elefanten. So wie ein
tollwutiger Elefant alles nur denkbar Schreckliche tun kann, so ist
jemand, der einen Vaisnava beleidigt, dazu imstande, jede
abscheuliche Handlung zu begehen.

Vers 20
Als Nandiévara, einer der Hauptgefahrten Sivas, begriff, dass Siva
verflucht worden war, wurde er dulRerst zornig. Seine Augen wurden
rot, und er machte sich bereit, Daksa und alle anwesenden
Brahmanas zu verfluchen, die tatenlos zugesehen hatten, wie
Daksa Siva mit groben Worten verfluchte.

Deutung
Seit langem schon besteht eine Meinungsverschiedenheit zwischen
einigen novizenhaften Vaisnavas und Sivaiten; sie liegen sich
standig in den Haaren. Als Daksa Siva mit groben Worten
verfluchte, hatten wahrscheinlich einige der anwesenden
Brahmanas ihre Freude daran, denn manche Brahmanas halten
nicht sehr viel von Siva. Dies ist auf ihre Unwissenheit {iber die
Stellung Sivas zuriickzufilhren. Nandi$vara war von dem Fluch
betroffen, doch folgte er nicht dem Beispiel Sivas, der ja ebenfalls
anwesend war. Obwohl Siva Daksa in ahnlicher Weise hétte
verfluchen kénnen, schwieg er und nahm alles geduldig hin; doch
Nandisvara, sein Anhanger, war nicht duldsam. Naturlich war es
richtig, dass er als Anhanger eine Beleidigung seines Herrn nicht
duldete, doch héatte er die anwesenden Brahmanas nicht verfluchen
sollen. Die ganze Angelegenheit war so verwickelt, dass diejenigen,
die nicht stark genug waren, ihre Stellung vergalRen, und so setzte
sich in dieser groen Versammlung das Verfluchen und
Gegenverfluchen fort. Mit anderen Worten: Das materielle Feld ist
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so unbestandig, dass sogar Personlichkeiten wie Nandi$vara,
Daksa und viele der anwesenden Brahmanas durch die Atmosphare
des Zornes beeinflusst wurden.

Vers 21
Jeder, der Daksa als die wichtigste Personlichkeit anerkannt und
Siva aus Neid missachtet hat, ist weniger intelligent, und weil er
Dualitat sieht, wird er allen transzendentalen Wissens beraubt
werden.

Deutung

Der erste Fluch Nandisvaras bestand darin, dass jeder, der Daksa
unterstlitzte, sich torichterweise mit dem Korper identifizierte, und
weil Daksa kein transzendentales Wissen hatte, wirden diejenigen,
die ihn unterstutzten, transzendentalen Wissens beraubt werden.
Daksa, so sagte Nandi$vara, identifiziere sich mit dem Koérper wie
andere materialistische Menschen und versuche, aus dem Koérper
alle méglichen Vorteile herauszuschlagen. Er empfinde Ubermafige
Anhaftung an den Koérper und, in Beziehung zu dem Korper, an
Frau, Kinder, Heim und andere solche Dinge, die von der Seele
verschieden sind. Deshalb lautete Nandiévaras Fluch, dass jeder,
der Daksa unterstitzte, des transzendentalen Wissens von der
Seele beraubt und so auch um das Wissen von der hdchsten
Persdnlichkeit Gottes gebracht werden wiirde.

Vers 22
Ein nur dem Anschein nach religiéses Haushalterleben, in welchem
man von materiellem Glick und somit auch von den oberflachlichen
Erklarungen der Veden angezogen ist, beraubt einen aller
Intelligenz und verhaftet einen mit fruchtbringenden Tatigkeiten als
dem ein und alles.
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Deutung

Menschen, die sich mit dem kdérperlichen Dasein identifizieren,
haften an den in der vedischen Literatur beschriebenen
fruchtbringenden Tatigkeiten. Zum Beispiel heif’t es in den Veden,
dass jemand, der das caturmasya - Gellibde einhalt, ewiges Gllick
im himmlischen Konigreich erreichen wird. In der Bhagavad - Gita
heildt es,

dass diese blumenreiche Sprache der Veden meistens diejenigen
betdrt, die sich mit dem Koérper identifizieren. Fir sie ist solches
Gluck, wie das des himmlischen Konigreiches, alles; sie wissen
nicht, dass sich jenseits davon das spirituelle Konigreich oder das
Kodnigreich Gottes befindet, und es ist ihnen unbekannt, dass man
dort hingehen kann. Somit sind sie transzendentalen Wissens
beraubt. Solche Menschen achten sehr darauf, die Regeln und
Vorschriften des Haushalterlebens zu befolgen, um im nachsten
Leben zum Mond oder anderen himmlischen Planeten beférdert zu
werden. Es heil’t hier, dass solche Menschen an gramya - Sukha,
was »materielles Glick« bedeutet, haften, ohne etwas von dem
ewigen, gliickseligen, spirituellen Leben zu wissen.

Vers 23
Daksa hat den Korper als das ein und alles angenommen. Da er
also das Visnu - pada oder Visnu - gati vergessen hat und nur an
Sexualitat interessiert ist, wird er in kurzer Zeit das Gesicht eines
Ziegenbockes haben.

Vers 24
Diejenigen, die durch die Kultivierung materialistischer Bildung und
Intelligenz so stumpfsinnig geworden sind wie Materie, sind in ihrer
Unwissenheit in fruchtbringende Tatigkeiten verwickelt. Solche
Manner haben Siva mit Absicht beleidigt. Mdgen sie fortgesetzt im
Kreislauf wiederholter Geburt und wiederholten Todes bleiben.
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Deutung
Die drei oben erwahnten Fliiche genligen, jemand so stumpfsinnig
wie einen Stein zu machen, ihn spirituellen Wissens zu berauben
und mit materialistischer Bildung, die Unwissenheit ist, zu belasten.
Nachdem Nandiévara diese Fliiche ausgesprochen hatte, verfluchte
er die Brahmanas dazu, fortgesetzt im Kreislauf von Geburt und Tod
zu bleiben, weil sie Daksa unterstiitzt hatten, als er Siva beleidigte.

Vers 25
Mégen jene, die Siva beneiden, von der blumenreichen Sprache der
betérenden vedischen Versprechungen angelockt werden, und
mogen sie, die so stumpfsinnig geworden sind, immer
fruchtbringenden Tatigkeiten verhaftet bleiben.

Deutung
Die vedischen Versprechungen, dass man zu hdheren Planeten
erhoben werden kann, um einen besseren Standard
materialistischen Lebens zu genielden, werden mit blumenreicher
Sprache verglichen, weil von einer Blume gewiss ein Duft ausgeht,
doch dieser Duft nicht sehr lange anhalt. In einer Blume gibt es
Honig, doch ist dieser Honig nicht ewig.

Vers 26
Diese Brahmanas wenden sich Bildung, Enthaltung und Gelibden
nur zu, um den Koérper zu unterhalten. Sie werden nicht mehr zu
unterscheiden wissen, was man essen und was man nicht essen
soll. Sie werden Geld ansammeln, indem sie von Tur zu Tir betteln
gehen, nur um den Korper zu befriedigen.

Deutung
Der dritte Fluch, den Nandiévara gegen die Brahmana aussprach,
die Daksa unterstltzten, hat sich im Zeitalter des Kali vollstandig
bewahrheitet. Die sogenannten Brahmana sind nicht langer daran
interessiert, das Wesen des hdchsten Brahman zu verstehen,
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obwohl ein Brahmana zu sein bedeutet, Wissen vom Brahman
erreicht zu haben. Auch im Vedanta - sdtra heil’t es: Die
menschliche Form des Lebens ist daflir bestimmt, das hochste
Brahman, die absolute Wahrheit, zu erkennen, oder mit anderen
Worten, das menschliche Leben ist fur die Erhebung in die Stellung
eines Brahmana bestimmt. Ungllckseligerweise haben die
modernen Brahmana oder sogenannten Brahmana, die urspriinglich
aus brahmanischen Familien kommen, ihre tatigkeitsgemalen
Pflichten aufgegeben, doch erlauben sie es anderen nicht, die
Stellungen von Brahmana einzunehmen. Die Qualifikationen von
Brahmana sind in den Schriften, das heilt im Srimad - Bhagavatam,
in der Bhagavad - Gita und allen anderen vedischen Schriften,
beschrieben. Brahmana ist kein erblicher Titel oder eine erbliche
Stellung. Wenn jemand aus einer Nicht-Brahmana - Familie (zum
Beispiel jemand, der in einer Familie von Sidras geboren wurde)
versucht, ein Brahmana zu werden, indem er sich unter der Flihrung
eines echten spirituellen Meisters in rechter Weise qualifiziert,
werden diese sogenannten Brahmana Einwande erheben. Solche
Brahmana, die von Nandisvara verflucht worden sind, befinden sich
im Grunde in einer Lage, in der sie nicht mehr zu unterscheiden
wissen, was man essen und was man nicht essen darf, und sie
leben nur noch, um den verganglichen materiellen Kérper und seine
Familie zu unterhalten. Solche gefallenen bedingten Seelen sind es
nicht wert, Brahmanas genannt zu werden, doch im Kali - yuga
behaupten sie, Brahmanas zu sein, und wenn jemand tatsachlich
versucht, die brahmanischen Qualifikationen zu erlangen,
versuchen sie, seinen Fortschritt zu verhindern. Das ist die Lage im
gegenwartigen Zeitalter. Caitanya Mahaprabhu verurteilte dieses
Prinzip sehr stark. Wahrend seines Gespraches mit Ramananda
Raya sagte er, dass jemand, der die Wissenschaft von Krsna kennt,
ein spiritueller Meister sein muss; ganz gleich ob er in einer
Brahmana - Familie oder in einer Sidra - Familie geboren wurde
und, ganz gleich ob er ein Haushalter oder ein Sannyasi ist.
Caitanya Mahaprabhu hatte viele sogenannte Sidra - Schiiler wie
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Haridasa Thakura und Ramananda Raya. Selbst die Gosvamis, die
die Hauptschiiler Sr1 Caitanyas waren, wurden aus der Brahmana -
Gesellschaft ausgestof3en, doch Caitanya Mahaprabhu machte sie
durch seine Gnade zu erstklassigen Vaisnavas.

Vers 27
Als all die Erbfolge - Brahmanas so von Nandisvava verflucht
wurden, verdammte der Weise Bhrgu als Reaktion die Nachfolger
Sivas mit dem folgenden sehr starken brahmanischen Fluch.

Deutung

Das Wort duratyaya ist hier vor allem im Zusammenhang mit einem
Brahma-danda oder dem Fluch eines Brahmana gebraucht. Der
Fluch eines Brahmana ist sehr stark; deshalb wird er duratyaya oder
uniberwindlich genannt. Wie der Herr in der Bhagavad - Gita sagt,
sind die strengen Gesetze der Natur uniiberwindlich; in ahnlicher
Weise ist ein Fluch, den ein Brahmana ausspricht, ebenfalls
unidberwindlich. Doch die Bhagavad - Gita sagt auch, dass die
Fliche und Segnungen der materiellen Welt letztlich im Grunde
nichts weiter als materielle Schoépfungen sind. Der Caitanya -
Caritamrta bestatigt, dass das, was in der materiellen Welt als eine
Segnung angesehen wird, und das, was fir einen Fluch gehalten
wird, sich beides auf der gleichen Ebene befindet, weil es materiell
ist. Um aus der materiellen Verunreinigung herauszugelangen, soll
man bei der hochsten Personlichkeit Gottes Zuflucht suchen, wie in
der Bhagavad - Gita (7 .14) empfohlen wird: mam eva ye
prapadyante mayam etar taranti te. Der beste Weg ist, alle
materiellen Fliche und Segnungen zu transzendieren und beim
hochsten Herrn Krsna Zuflucht zu suchen und in einer
transzendentalen Stellung zu bleiben. Diejenigen, die bei Krsna
Zuflucht gesucht haben, sind immer friedvoll; sie werden niemals
von jemand verflucht; noch versuchen sie, jemand anders zu
verfluchen. Das ist die transzendentale Stellung.
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Vers 28
Jemand, der ein Geliibde abgelegt hat, Siva zu erfreuen, oder der
solchen Prinzipien folgt, wird gewiss ein Atheist werden und von
den transzendentalen Unterweisungen der Schriften abweichen.

Deutung

Man sieht manchmal, dass Geweihte Sivas die Merkmale Sivas
nachahmen. Zum Beispiel trank Siva einmal ein Meer von Gift, und
daher versuchen manche Nachfolger Sivas, ihn nachzuahmen und
Rauschmittel wie gaija (Marihuana) zu sich zu nehmen. Hier lautet
der Fluch, dass jemand, der solchen Prinzipien folgt, ein
Unglaubiger werden und sich gegen die Prinzipien der vedischen
Regeln wenden wird. Es heiflt, dass solche Geweihte Sivas sac -
chastra - paripanthinah werden, was bedeutet »der Schluffolgerung
der $astra oder Schriften entgegengesetzt«. Dies findet man auch
im Padma Purana bestatigt. Siva wurde von der héchsten
Personlichkeit Gottes beauftragt, Unpersonlichkeits - oder
Mayavada - Philosophie fir einen bestimmten Zweck zu predigen,
ebenso wie Buddha die Philosophie der Leere predigte, um einen in
den sastras erwahnten bestimmten Zweck zu erflllen.

Manchmal ist es notwendig, eine philosophische Lehre zu predigen,
die gegen die vedische SchluRfolgerung gerichtet ist. Im Siva
Purana heilt es, dass Siva zu Parvati sagte, dass er im Kali - yuga
im Korper eines Brahmana Mayavada - Philosophie predigen
werde. Man findet daher im Allgemeinen, dass die Verehrer Sivas
Nachfolger der Mayavadis sind. Siva selbst sagt: mayavadam asac
- chastram. Asat - $astra, wie hier erklart ist, bedeutet die Lehre der
Mayavada - Unpersonlichkeitsphilosophie oder die Lehre, dass man
mit dem héchsten eins werden kénne. Bhrgu Muni sprach den Fluch
aus, dass diejenigen, die Siva verehren, Nachfolger dieser
Mayavada - asat-sastra werden wuirden, die versucht, es als eine
Tatsache hinzustellen, dass die hochste Personlichkeit Gottes
unpersonlich ist. Abgesehen davon, gibt es unter den Verehrern
Sivas eine Gruppe, die ein teuflisches Leben filhrt. Das Srimad -
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Bhagavatam und das Narada - pafcaratra sind autorisierte
Schriften, die als sat - Ssastra oder Schriften, die zum Pfad der
Gotteserkenntnis fihren, betrachtet werden. Asat-$astras sind
genau das Gegenteil.

Vers 29
Diejenigen, die das Geliilbde ablegen, Siva zu verehren, sind so
toricht, dass sie ihn nachahmen, indem sie langes Haar tragen.
Wenn sie in die Verehrung Sivas eingeweiht sind, ziehen sie es vor,
von Wein, Fleisch und anderen Dingen dieser Art zu leben.

Deutung

Wein zu trinken und Fleisch zu essen, langes Haupthaar zu tragen,
nicht taglich zu baden und ganja (Marihuana) zu rauchen, sind
einige der Gewohnheiten, die térichte Geschopfe annehmen, die
kein geregeltes Leben flihren. Durch solches Verhalten wird man
allen transzendentalen Wissens beraubt. Bei der Einweihung in den
Siva - Mantra gibt es mudrikastaka, wobei manchmal empfohlen ist,
dass man seinen Sitzplatz auf der Vagina macht und so nirvana
oder die Auflésung seiner Existenz anstrebt. Bei diesem
Verehrungsvorgang wird Wein gebraucht oder manchmal, statt
Wein, Palmsaft, den man zu einem Rauschmittel verarbeitet hat.
Dies wird ebenfalls geopfert, indem man sich an die Siva - Agama
oder an die Schrift halt, die die Methode beschreibt, wie man Siva
verehrt.

Vers 30
Bhrgu Muni fuhr fort: Da ihr die Veden und die Brahmanas, die
Nachfolger der vedischen Prinzipien sind, gelastert habt, kann man
verstehen, dass ihr bereits bei der Lehre des Atheismus Zuflucht
gesucht habt.
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Deutung
Als Bhrgu Muni Nandisvara verfluchte, sagte er, dass sie nicht nur
aufgrund dieses Fluches zu Atheisten erniedrigt werden wirden,
sondern dass sie bereits auf die Stufe von Atheisten gefallen seien,
da sie die Veden lasterten, die die Quelle der menschlichen
Zivilisation sind. Eine menschliche Zivilisation beruht auf der
eigenschaftsgemalien Unterteilung der Gesellschaftsschichten,
namlich in die intelligente Klasse, die kriegerische Klasse, die
erzeugende Klasse und die Arbeiterklasse. Die Veden geben die
geeigneten Richtlinien, damit man in spiritueller Kultivierung und
wirtschaftlicher Entwicklung fortschreiten und das Prinzip der
Sinnenbefriedigung regeln kann, so dass man schlief3lich aus der
materiellen Verunreinigung befreit werden und seinen wirklichen
Zustand« spiritueller ldentifizierung (aham brahmasmi) erreichen
kann. Solange man in der Verunreinigung des materiellen Daseins
bleibt, wechselt man Koérper von den Wasserlebewesen bis zur
Stellung Brahmas, doch die menschliche Form des Lebens ist das
hdchstvollkommene Leben in der materiellen Welt. Die Veden
geben Unterweisungen, mit Hilfe derer man sich im nachsten Leben
erheben kann. Die Veden sind die Mutter fir solche
Unterweisungen, und die Brahmanas oder Menschen, die die Veden
kennen, sind der Vater. Wenn man daher Uber die Veden und die
Brahmanas lastert, gleitet man natirlicherweise auf die Stufe des
Atheismus ab. Das genaue Wort, das im Sanskrit gebraucht wird, ist
nastika, was sich auf jemand bezieht, der nicht an die Veden glaubt,
sondern einem ersonnenen Religionssystem folgt. Sri Caitanya
Mahaprabhu sagte, dass die Anhanger des buddhistischen
Religionssystems nastikas seien. Um seine Lehre der
Gewaltlosigkeit aufzustellen, lehnte es Buddha offen ab, an die
Veden zu glauben, und daher bekdmpfte spater Sankaracarya
dieses Religionssystem in Indien und zwang es, auflerhalb von
Indien Ful® zu fassen. Hier heil3t es: brahma ca brahmanan. Mit
brahma sind die Veden gemeint. Aharh brahmasmi bedeutet: »lch
besitze umfassendes Wissen«. Die vedische Versicherung lautet,

112



dass man denken soll, man sei Brahman, denn tatsachlich ist man
Brahman. Wenn brahma oder die vedische spirituelle Wissenschaft
verurteilt wird und wenn die Meister der spirituellen Wissenschaft,
die Brahmana, verdammt werden - wo steht dann die menschliche
Zivilisation? Bhrgu Muni sagte: »Es ist nicht auf meinen Fluch
zurickzufliihren, dass ihr Atheisten werdet, sondern ihr befindet
euch bereits auf der Stufe des Atheismus. Deshalb seid ihr
verdammt. «

Vers 31
Die Veden geben die ewigen regulierenden Prinzipien fur einen
segenbringenden Fortschritt in der menschlichen Zivilisation, die in
der Vergangenheit streng befolgt wurden. Der starke Beweis flr
dieses Prinzip ist die héchste Personlichkeit Gottes, die Janardana
genannt wird und die der wohlmeinende Freund aller Lebewesen
ist.

Deutung
In der Bhagavad - Gitd hat Krsna, die hochste Personlichkeit
Gottes, gesagt, dass er der Vater aller Lebewesen ist, ganz gleich in
welcher Form sie sich befinden mogen. Es gibt 8400000
verschiedene Arten von Lebensformen, und Sri Krsna erhebt den
Anspruch, dass er der Vater aller ist. Weil die Lebewesen winzige
Teile der héchsten Personlichkeit Gottes sind, sind sie alle Séhne
des Herrn, und zu ihrem Nutzen, da sie namlich unter dem Eindruck
stehen, sie konnten die materielle Natur beherrschen, sind ihnen die
Veden als Anleitung gegeben worden. Folglich werden die Veden
apauruseya genannt, da sie nicht von einem Menschen oder
Halbgott, auch nicht dem ersten Lebewesen, Brahma, geschrieben
wurden. Brahma ist nicht der Schopfer oder Verfasser der Veden. Er
ist auch eines der Lebewesen in dieser materiellen Welt, und daher
hat er nicht die Macht, die Veden unabhangig zu schreiben oder zu
sprechen. Jedes Lebewesen in der materiellen Welt ist vier
Unzulanglichkeiten unterworfen: Es begeht Fehler; es halt eine
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Sache flr eine andere; es betrigt, und es hat unvollkommene
Sinne. Die Veden sind jedoch von keinem Lebewesen dieser
materiellen Welt niedergeschrieben worden. Deshalb heil’t es von
ihnen, sie seien apauruseya. Niemand kann die Geschichte der
Veden zurlUckverfolgen. Natlrlich hat die moderne menschliche
Zivilisation keine chronologische Geschichtsschreibung der Welt
oder des Universums, und sie kann keine tatsachlichen historischen
Tatsachen prasentieren, die mehr als dreitausend Jahre
zurlckreichen. Niemand hat daher jemals herausgefunden, wann
die Veden geschrieben wurden, da sie nicht von einem Lebewesen
der materiellen Welt geschrieben wurden. Alle anderen Systeme
des Wissens sind mangelhaft, weil sie von Menschen oder
Halbgéttern, die Produkte dieser materiellen Schépfung sind,
niedergeschrieben oder gesprochen wurden. Die Bhagavad - Gita
aber ist apauruseya, da sie von keinem Menschen und keinem
Halbgott dieser materiellen Schépfung gesprochen wurde, sondern
von SrT Krsna, der jenseits der materiellen Schdpfung steht. Das
wird von solch grol3en Gelehrten wie Sankaracarya anerkannt, ganz
zu schweigen von anderen acaryas wie Ramanujacarya und
Madhvacarya. Sankaracarya hat anerkannt, dass Narayana und
Krsna transzendental sind, und auch in der Bhagavad - Gita sagt
811 Krsna: aham sarvasya prabhavo mattah sarvam pravartate. »Ich
bin der Ursprung aller Dinge; alles geht von mir aus.« Die materielle
Schépfung, einschlieRlich Brahmas und Sivas und aller Halbgbtter,
ist von ihm geschaffen worden, denn alles ist von ihm
ausgegangen. Es heifldt auch, dass der Zweck aller Veden darin
besteht, ihn zu verstehen (vedais ca sarvair aham eva vedyab). Er
ist der ursprungliche veda - vit oder Kenner der Veden und Vedanta
- krt oder Verfasser des Vedanta. Brahma ist nicht der Verfasser der
Veden.

Am Anfang des Srimad - Bhagavatam heiltt es: tene brahma hrda:
Die hochste absolute Wahrheit, die Personlichkeit Gottes, unterwies
Brahma im vedischen Wissen durch das Herz. Folglich besteht der
Beweis daflr, dass vedisches Wissen von den Mangeln der Fehler,
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der lllusion, des Betriigensrund der Unvollkommenbheit frei ist, darin,
dass es von der hdchsten Personlichkeit Gottes Janardana
gesprochen wurde. Daher ist es seit unvordenklicher Zeit,
angefangen mit Brahma, befolgt worden. Die vedische Religion oder
die Prinzipien der Veden sind seit unvordenklicher Zeit von der
hochkulturellen Bevdlkerung Indiens befolgt worden; niemand kann
die Geschichte der vedischen Religion zurlickverfolgen. Daher ist
sie Sanatana, ewig, und jede Lasterung der Veden gilt als
Atheismus. Die Veden werden als setu beschrieben, was »Briicke«
bedeutet. Wenn man sein spirituelles Dasein erreichen mdchte,
muss man den Ozean der Unwissenheit Uberqueren. Die Veden
sind die Bricke, mit deren Hilfe man solch ein groles Meer
Uberqueren kann.

Die Veden beschreiben, wie die menschliche Rasse nach
Eigenschaft und Arbeitskraft in vier Unterteilungen gegliedert wird.
Das ist ein sehr wissenschaftliches System, und es ist ebenfalls
Sanatana, denn niemand kann seine Geschichte zurtckverfolgen,
und es wird niemals vernichtet. Niemand kann das System des
varsa und asrama oder der Kasten und Unterteilungen aufhalten.
Ob man zum Beispiel den Namen Brahmana anerkennt oder nicht,
es gibt in der Gesellschaft immer eine Klasse, die als intelligente
Klasse bekannt ist und die an spirituellem Verstdndnis und
Philosophie interessiert ist. In ahnlicher Weise gibt es eine Klasse
von Menschen, die sich daflir interessiert, zu verwalten und andere
zu regieren. Im vedischen System werden diese soldatisch
gesinnten Manner Ksatriyas genannt. In ahnlicher Weise gibt es
Uberall Menschen, die an wirtschaftlicher Entwicklung, Geschaft,
Industrie und Geldwesen interessiert sind; sie nennt man Vaisyas.
Und es gibt noch eine andere Klasse, die weder intelligent noch
soldatisch gesinnt, noch mit der Fahigkeit ausgestattet ist, flr
wirtschaftliche Entwicklung zu sorgen, sondern die einfach nur
anderen dienen kann. Man nennt sie Siddras oder die
Arbeiterklasse. Dieses System ist Sanatana - es besteht seit
unvordenklicher Zeit, und es wird auf gleiche Weise fortbestehen.
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Keine Macht der Welt kann es andern. Da also das Sanatana
dharma - System ewig ist, kann man sich auf die hochste Stufe
spirituellen Lebens erheben, indem man den vedischen Prinzipien
folgt. Es heildt, dass friiher die Weisen diesem System folgten, und
daher folgt man der standardgemalien Etikette der Gesellschaft,
wenn man sich an das vedische System halt. Die Anhanger Sivas
aber, die Trinker und die nach Rauschmitteln und Sexualitat slichtig
sind, die nicht baden und die gafja rauchen, verletzen jede
menschliche Etikette. Die Schluf3folgerung lautet, dass Menschen,
die sich gegen die vedischen Prinzipien auflehnen, selbst der
Beweis dafir sind, dass die Veden malgeblich sind, da sie zu
Tieren werden, indem sie den vedischen Prinzipien nicht folgen.
Solche animalistischen Menschen sind selbst der Beweis flir die
erhabene Stellung der vedischen Regeln.

Vers 32
Indem ihr die Prinzipien der Veden lastert, die der reine und hdchste
Pfad der heiligen Menschen sind, werdet ihr Anhanger Bhatapatis,
Sivas, gewiss und ohne jeden Zweifel auf die Stufe des Atheismus
sinken.

Deutung
Siva wird hier als Bhita - rat beschrieben. Die Geister und jene, die
sich in der materiellen Erscheinungsweise der Unwissenheit
befinden, werden Bhitas genannt, und daher bezieht sich Bhita -
rat auf den Fihrer von Geschépfen, die sich auf der niedrigsten
Stufe der materiellen Erscheinungsweisen der Natur befinden. Eine
andere Bedeutung von Bhuta ist, »jeder, der geboren worden ist«,
oder »alles, was erzeugt worden ist«, und in diesem Sinne kann
Siva auch als der Vater der materiellen Welt angesehen werden.
Hier natiirlich bezeichnet Bhrgu Muni Siva als den Fihrer der
niedrigsten Geschopfe. Die Charaktermerkmale der niedrigsten
Klasse der Menschen sind bereits beschrieben worden: Sie baden
nicht; sie haben langes Haupthaar, und sie sind rauschmittelstichtig.
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Im Vergleich zu dem Pfad, dem die Anhanger Bhatarats folgen, ist
das vedische System gewiss vorzlglich, denn es erhebt die
Menschen zum spirituellen Leben als dem héchsten ewigen Prinzip
der menschlichen Zivilisation. Wenn man die vedischen Prinzipien
verachtet oder lastert, fallt man auf die Stufe des Atheismus.

Vers 33
Der Weise Maitreya sprach: Als sich so das Verfluchen und
Gegenverfluchen zwischen den Anhdngern Sivas und den
Anhangern Daksas und Bhrgus fortsetzte, wurde Siva sehr
bedrickt. Schweigend verliel3 er die Opferarena, und seine Schuler
folgten ihm.

Deutung

Hier wird Sivas vortrefflicher Charakter beschrieben. Obwohl sich
das Verfluchen und Gegenverfluchen zwischen den Parteien Daksa
und Sivas fortsetzte, war er, weil er der grofdte Vaisnava ist, so
besonnen, dass er nichts sagte. Ein Vaisnava ist immer duldsam.
Siva gilt als der hoéchste Vaisnava, und daher ist sein Charakter, wie
diese Szene zeigt, vortrefflich. Er wurde bedrickt, weil er wusste,
dass diese Menschen, sowohl seine Leute als auch die Daksa, sich
unnotigerweise, ohne ein Interesse am spirituellen Leben zu haben,
gegenseitig verfluchten. In seinen Augen war niemand niedriger
oder hdéher, da er ein Vaisnava ist. Wie es in der Bhagavad Gita
(5.18) heildt, betrachtet jemand, der in vollkommener Weise gelehrt
ist, niemand als geringer oder groRer, da er jeden von der
spirituellen Ebene aus sieht. Folglich blieb Siva nichts anderes
Ubrig, als den Ort zu verlassen, um seinen Anhanger, Nandiévara
und auch Bhrgu Muni davon abzuhalten, sich weiter auf diese
Weise gegenseitig zu verfluchen.

Vers 34
Der Weise Maitreya fuhr fort: O Vidura, so vollzogen die Vorfahren
der universalen Bevdlkerung ein Opfer, das Tausende von Jahren
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wahrte, denn Opfer darzubringen ist der beste Weg, den hochsten
Herrn Hari, die Personlichkeit Gottes, zu verehren.

Deutung

Es heil3t hier eindeutig, dass jene groRen Persodnlichkeiten, die die
gesamte Bevdlkerung der Welt zeugten, daran interessiert sind, die
hochste Personlichkeit Gottes durch Opferdarbringungen zu
erfreuen. Der Herr sagt auch in der Bhagavad - Gita (5.29): Man
mag Opfer darbringen und sich schwere Enthaltungen auferlegen,
um Vollkommenheit zu erlangen, doch alle diese Dinge sind dafir
bestimmt, den Hochsten Herrn zu befriedigen. Wenn solche
Tatigkeiten fur personliche Befriedigung ausgefuhrt werden, wird
man in Pasanda oder Atheismus verwickelt, doch wenn solche
Opfer fir die Zufriedenstellung des hochsten Herrn ausgefihrt
werden, folgt man dem vedischen Prinzip. Alle versammelten
Weisen flihrten also eintausend Jahre lang Opfer durch.

Vers 35
Mein lieber Vidura, Trager von Pfeil und Bogen, alle Halbgétter, die
das Opfer ausfihrten, nahmen im Zusammenfluss der Ganga und
Yamuna ihr Bad, nachdem sie den Yajfia zu Ende gefiihrt hatten.
Ein solches Bad nennt man avabhrtha - snana. Nachdem sie so im
Herzen geldutert waren, kehrten sie in ihre jeweiligen Reiche
zuruck.

Deutung
Nachdem Siva und vor ihm schon Daksa die Opferarena verlassen
hatten, wurde das Opfer nicht eingestellt; die Weisen fuhren damit
viele Jahre lang fort, um den hdchsten Herrn zu erfreuen. Das Opfer
war nicht verdorben, als Siva und Daksa fehlten, und so fuhren die
Weisen mit ihren Tatigkeiten fort. Mit anderen Worten: Man kann
davon ausgehen, dass man die hochste Personlichkeit Gottes auch
dann erfreuen kann, wenn man die Halbgétter, selbst bis hin zu Siva
und Brahma3, nicht verehrt. Dies wird auch in der Bhagavad - Gita
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(7.20) bestatigt: Menschen, die von Lust und Begierde getrieben
sind, wenden sich an die Halbgdtter, um materielle Vorteile zu
bekommen. Die Bhagavad - Gita gebraucht die besonderen Worter
nasti buddhih, die die Bedeutung haben »Menschen, die ihre
Vernunft oder ihre Intelligenz verloren haben«. Nur solche
Menschen kimmern sich um die Halbgdétter und bitten sie um
materielle Vorteile. Natlrlich bedeutet dies nicht, dass man den
Halbgottern keine Achtung erweisen soll; es ist jedoch nicht
notwendig, sie zu verehren. Jemand, der ehrlich ist, mag der
Regierung treu sein, doch braucht er die Diener der Regierung nicht
zu bestechen. Bestechung ist ungesetzlich. Man besticht keinen
Regierungsbeamten, doch bedeutet dies nicht, dass man ihm keine
Achtung erweist. In &hnlicher Weise braucht jemand, der im
transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn tatig ist, keinen
Halbgott zu verehren, und er hat auch nicht die Neigung, die
Halbgotter zu missachten. An einer anderen Stelle in der Bhagavad
- Gita (9.23) heil’t es: Der Herr sagt, dass jeder, der die Halbgotter
verehrt, auch ihn verehrt, doch verehrt er avidhi - pdrvakam, was
bedeutet, »ohne den regulierenden Prinzipien zu folgen«. Das
regulierende Prinzip besteht darin, die hoéchste Personlichkeit
Gottes zu verehren. Die Verehrung von Halbgoéttern mag indirekt
eine Verehrung der Persdnlichkeit Gottes sein, doch entspricht
diese Art der Verehrung nicht den Vorschriften. Wenn man den
héchsten Herrn verehrt, dient man gleichzeitig allen Halbgéttern, da
diese winzige Teile des Ganzen sind. Wenn man die Wurzel eines
Baumes bewassert, werden auch alle Teile des Baumes, wie die
Zweige und Blatter, von selbst versorgt, und wenn man dem Magen
Nahrung zufihrt, werden alle Glieder des Kérpers - die Hande,
Beine, Finger und so fort - ebenfalls genahrt. Wenn man also die
hochste Personlichkeit Gottes verehrt, kann man alle Halbgétter
erfreuen, doch wenn man alle Halbgétter verehrt, verehrt man den
hochsten Herrn nicht in vollendeter Weise. Folglich ist die
Verehrung der Halbgoétter nicht vorschriftsgemal und bedeutet eine
Missachtung der Unterweisungen der Schriften.
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Im gegenwartigen Zeitalter des Kali ist es praktisch unmdglich, deva
- YajAia oder Opfer fur die Halbgoétter auszuflihren. Daher empfiehlt
das Srimad - Bhagavatam in diesem Zeitalter sankirtana - Yajfa.
»Im gegenwartigen Zeitalter flhrt der intelligente Mensch so gut wie
alle Arten von Yajhas aus, indem er einfach Hare Krsna, Hare
Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, Hare Rama, Rama
Rama, Hare Hare chantet.« »Wenn SrT Visnu zufrieden ist, sind alle
Halbgétter, die winzige Teile des hdchsten Herrn sind, ebenfalls
zufrieden.«
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3. Kapitel

Gesprache zwischen Siva und Sati

Vers 1
Maitreya fuhr fort: Auf diese Weise setzte sich die Spannung
zwischen dem Schwiegervater und dem Schwiegersohn, zwischen
Daksa und Siva, eine betrachtlich lange Zeit fort.

Deutung

Das vorangegangene Kapitel hat bereits erklart, dass Vidura den
Weisen Maitreya nach der Ursache des MiRverstandnisses
zwischen Siva und Daksa fragte. Eine weitere Frage ist, warum der
Streit zwischen Daksa und seinem Schwiegersohn Satl veranlasste,
ihren Korper zu zerstéren. Der Hauptgrund dafiir, dass Sati ihren
Korper aufgab, bestand darin, dass ihr Vater, Daksa, eine weitere
Opferdarbringung begann, zu der Siva (iberhaupt nicht eingeladen
wurde. Im Allgemeinen ist es so, dass dann, wenn irgendein Opfer
durchgefihrt wird, obwohl jedes Opfer dafir bestimmt ist, die
héchste Personlichkeit Gottes Visnu zu erfreuen, alle Halbgétter,
besonders Brahma und Siva, und die anderen Haupthalbgétter wie
Indra und Candra eingeladen werden, daran teilzunehmen. Man
sagt, dass kein Opfer vollstandig ist, solange nicht alle Halbgotter
anwesend sind. Aber wahrend sich die Spannung zwischen dem
Schwiegervater und dem Schwiegersohn fortsetzte, begann Daksa
eine weitere Yajfia - Darbringung, zu der Siva nicht eingeladen
wurde. Daksa war das Oberhaupt 73.

Jener, die von Brahma mit der Zeugung von Lebewesen beauftragt
worden waren, und er war der Sohn Brahmas. Er hatte also eine
hohe Stellung inne und war daher sehr stolz.

Vers 2
Als Brahma Daksa zum Oberhaupt aller Prajapatis, aller Vorfahren
der Bevolkerung, ernannte, wurde Daksa sehr eingebildet.
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Deutung
Obwohl Daksa Siva beneidete und ihm feindlich gesinnt war, wurde
er zum Oberhaupt aller Prajapatis ernannt. Das war die Ursache
seines Ubermaligen Stolzes. Wenn ein Mann auf seine materiellen
Guter zu stolz wird, ist er zu jeder schrecklichen Handlung fahig,
und daher handelte Daksa aus falschem Hochmut. Das wird in
diesem Kapitel beschrieben.

Vers 3
Daksa begann ein Opfer namens vajapeya, und er war sich der
Unterstutzung Brahmas sehr sicher. Darauf begann er mit einem
weiteren groflien Opfer namens Brhaspati - Sava.

Deutung
In den Veden ist es vorgeschrieben, dass man, bevor man ein
Brhaspati - Sava - Opfer durchfiihrt, das Opfer namens vajapeya
ausfihren soll. Wahrend Daksa diese Opfer darbrachte,
missachtete er jedoch groRe Gottgeweihte wie Siva. Den vedischen
Schriften gemaR dirfen die Halbgoétter an Yajfas teilnehmen und
Anteil an den Opfergaben haben, doch Daksa wollte sie vermeiden.
Alle Opfer sind dazu bestimmt, SrT Visnu zu erfreuen, doch Sri
Visnu beinhaltet alle seine Geweihte. Brahma, Siva und die anderen
Halbgétter sind alle gehorsame Diener Sri Visnus, und daher ist ST
Visnu niemals ohne sie zufrieden. Doch weil Daksa aufgrund seiner
Macht eingebildet war, wollte er Brahma und Siva die Teilnahme an
dem Opfer verweigern, da er glaubte, wenn man Visnu
zufriedenstelle, sei es nicht notwendig, seine Anhanger
zufriedenzustellen. Doch das ist nicht der Vorgang. Visnu méchte,
dass seine Anhanger zuerst zufriedengestellt werden. Sr Krsna
sagt: mad - bhakta - pdjabhyad - hika. »Die Verehrung meiner
Geweihten ist besser als die Verehrung meiner selbst.« In ahnlicher
Weise heillt es im Siva Purana, dass die beste Art der Verehrung
darin besteht, Visnu Gaben darzubringen; doch besser als dies ist
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die Verehrung der Geweihten Krsnas. Daksa EntschluR, Siva bei
diesen Opfern zu missachten, war daher nicht richtig.

Vers 4
Wahrend das Opfer ausgefihrt wurde, kamen viele Brahmanas,
groRe Weise, die Vorfahren unter den Halbgéttern und andere
Halbgotter, deren Frauen alle sehr schon mit Geschmeide
geschmickt waren, aus verschiedenen Teilen des Universums
herbei.

Deutung

Bei jeder glickverheiBenden Zeremonie, wie Dbei einer
Hochzeitsfeier, einer Opferzeremonie oder einer pdja - Zeremonie,
ist es fur verheiratete Frauen glickverheifdend, sich sehr schén mit
Schmuckstiicken, Kleidern und Kosmetika zu schmiicken. Dies sind
glickverheillende  Zeichen. Viele Frauen des Himmels
versammelten sich mit ihren Ehemannern, den Devarsis,
Halbgdéttern und Rajarsis, bei dem groRen Opfer namens Brhaspati
- Sava. In diesem Vers wird vor allem erwahnt, dass sie zusammen
mit ihren Ehemannern kamen, denn wenn sich eine Frau schon
schmdckt, hebt sich die Stimmung ihres Ehemannes. Der schéne
Schmuck und die schonen Kleider der Frauen der Halbgotter und
Weisen und die Fréhlichkeit der Halbgoétter und Weisen selbst
waren alles gliickverheilende Zeichen fiir die Zeremonie.

Vers 5 -7
Die keusche Satl, die Tochter Daksas, horte, wie sich die Bewohner
des Himmels, die durch die Luft flogen, Uber das grol’e Opfer
unterhielten, das von ihrem Vater dargebracht wurde. Als sie sah,
dass sich aus allen Himmelsrichtungen die schdonen Frauen der
Himmelsbewohner, deren Augen sehr schén leuchteten, ihrem
Aufenthaltsort naherten und, in feine Gewander gekleidet und mit
Ohrringen und Halsketten mit Medaillons geschmuckt, zu dem
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Opfer gingen, wandte sie sich in groRer Sorge an ihren Gemahl,
den Herrn der Bhitas, und sprach wie folgt.

Deutung

Es scheint, dass sich der Aufenthaltsort Sivas nicht auf diesem
Planeten, sondern irgendwo im Weltall befand, denn wie sonst hatte
Satt die Flugzeuge sehen koénnen, die aus verschiedenen
Himmelsrichtungen zu diesem Planeten flogen, und héren kénnen,
wie sich die Passagiere Uber das grof3e Opfer unterhielten, das von
Daksa ausgefihrt wurde? Satt wird hier als Daksayant beschrieben,
weil sie die Tochter Daksa war. Die Erwdhnung von upadeva - vara
bezieht sich auf untergeordnete Halbgétter wie die Gandharvas,
Kinnaras und Uragas, die nicht genau Halbgétter sind, sondern
zwischen den Halbgéttern und den Menschen stehen. Auch sie
kamen in Flugzeugen. Das Wort sva - nilayabhyase deutet an, dass
sie ganz in der Nahe von Satls Aufenthaltsort vorbeiflogen. Die
Kleider und Korpermerkmale der Frauen der Himmelsbewohner
sind hier sehr schon beschrieben. lhre Augen bewegten sich; ihre
Ohrringe und anderen Schmuckstiicke funkelten und leuchteten;
ihre Kleider waren die schonsten, die es gab, und alle trugen
besondere Medaillons an ihren Halsketten. Jede Frau wurde von
ihrem Gemahl begleitet. Sie sahen so schén, aus, dass Satl,
Daksayant, den Wunsch versplrte, sich ahnlich zu kleiden und mit
ihrem Ehemann zu dem Opfer zu gehen. Das ist die natlrliche
Neigung einer Frau.

Vers 8
Sati sprach: Mein lieber Siva, dein Schwiegervater fiihrt jetzt groRe
Opfer durch, und alle Halbgétter, die von ihm eingeladen worden
sind, gehen dorthin. Wenn du méchtest, kdnnen wir auch gehen.

Deutung
Sati wusste von der Spannung zwischen ihrem Vater und ihrem
Gemahl, aber trotzdem trug sie ihrem Ehemann Siva ihren Wunsch
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vor, ebenfalls zu den Opfern zu gehen, die im Hause ihres Vaters
stattfanden und an denen so viele Halbgoétter teilnahmen. Aber sie
konnte ihren Wunsch nicht direkt auf3ern, und so sagte sie zu ihrem
Gemahl, dass sie ihn, wenn er dorthin gehen wolle, begleiten
konne. Mit anderen Worten: Sie trug ihrem Ehemann ihren Wunsch
sehr hoflich vor.
Vers 9

Ich denke, alle meine Schwestern missen mit inren Ehemannern zu
dieser groRen Opferzeremonie gegangen sein, nur um ihre
Verwandten wiederzusehen. Ich mochte mich mit dem Geschmeide,
das mir mein Vater gegeben hat, ebenfalls schmicken und mit dir
dorthin gehen, um an dieser Versammlung teilzunehmen.

Deutung
Es ist das Wesen einer Frau, den Wunsch zu haben, sich mit
Geschmeide und schonen Kleidern zu schmicken und ihren
Ehemann bei gesellschaftlichen Ereignissen zu begleiten, Freunde
und Verwandte zu treffen und so das Leben zu genielen. Diese
Neigung ist nicht ungewoéhnlich, denn die Frau ist das Grundprinzip
materiellen Genusses. Deshalb ist das Sanskritwort flr die Frau stri,
was bedeutet »jemand, der das Feld materiellen Genusses
erweitert«. In der materiellen Welt herrscht eine Anziehungskraft
zwischen Frau und Mann. Das ist die Einrichtung bedingten Lebens.
Eine Frau wirkt auf einen Mann anziehend, und so wachst das Feld
materieller Tatigkeiten, zu dem ein Haus, Reichtum, Kinder und
Freundschaft gehoren. Auf diese Weise wird man in materiellen
Genul} verstrickt, statt die materiellen Bedlrfnisse zu verringern.
Siva jedoch ist anders; deshalb ist sein Name Siva. Er fiihlt sich
keineswegs zu materiellem Genufd hingezogen, obwohl seine Frau,
Satl, die Tochter eines sehr groRen Flhrers war und ihm auf Bitten
Brahmas gegeben wurde. Siva war abgeneigt, doch Sati, als eine
Frau, die Tochter eines Konigs, wiinschte sich Genul3. Sie wollte
zum Hause ihres Vaters gehen, ebenso wie ihre anderen
Schwestern wahrscheinlich gegangen waren und sie treffen und
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sich an dem gesellschaftlichen Leben erfreuen. Hier deutet sie
besonders an, dass sie sich mit den Schmuckstiicken schmiicken
wurde, die ihr Vater ihr gegeben hatte. Sie sagte nicht, dass sie sich
mit den Schmuckstiicken schmiicken wirde, die ihr Ehemann ihr
gegeben hatte, denn ihr Ehemann war solchen Dingen gegenuber
gleichgiltig. Er wusste nicht, wie man seine Frau schmuckt und an
gesellschaftlichen Ereignissen teilnimmt, da er durch Gedanken an
die hdchste Personlichkeit Gottes immer in Ekstase war. Nach
vedischem Brauch wird einer Tochter zur Zeit ihrer Hochzeit eine
ausreichende Mitgift gegeben, und daher bekam Sati von ihrem
Vater eine Mitgift, und dazu gehdrten Schmucksticke. Es ist auch
Sitte, dass der Ehemann ihr Schmuck schenkt, doch hier wird
besonders erwahnt, dass ihr Ehemann, da er materiell gesehen
nichts besal}, dies nicht tun konnte. Deshalb wollte sie sich mit dem
Geschmeide schmiicken, das ihr Vater ihr gegeben hatte. Es war
Satis Gliick, dass Siva den Schmuck seiner Frau nicht nahm und
ihn fir gafja ausgab, denn diejenigen, die Siva nachahmen und
gafja rauchen, beuten ihren Haushalt aus; sie nehmen den ganzen
Besitz ihrer Ehefrauen und geben ihn fir Rauchen, Rauschmittel
und Dinge ahnlicher Art aus.

Vers 10

Meine Schwestern, die Schwestern meiner Mutter mit ihren Gatten
und andere zuneigungsvolle Verwandte missen dort versammelt
sein, und daher werde ich sie wiedersehen kdbnnen, wenn ich dort
hingehe, und ich werde auch die flatternden Fahnen und die
Darbringung des Opfers durch die grolen Weisen sehen. Aus
diesen Grinden, mein lieber Enemann, bin ich sehr begierig, dorthin
zu gehen.

Deutung
Wie zuvor gesagt wurde, bestand die Spannung zwischen dem
Schwiegervater und dem Schwiegersohn schon eine betrachtliche
Zeit. Satt war daher schon seit geraumer Zeit nicht mehr zum
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Hause ihres Vaters gegangen. Folglich war sie sehr begierig, das
Haus ihres Vaters zu besuchen, vor allem deshalb, weil bei diesem
Anlall auch ihre Schwestern und deren Ehegatten und die
Schwestern ihrer Mutter dort sein wirden. Wie es nur naturlich ist
fur eine Frau, wollte sie sich ebenso kleiden wie ihre anderen
Schwestern und auch von ihrem Gemahl begleitet werden. Sie
wollte natirlich nicht allein gehen.

Vers 11
Der manifestierte Kosmos ist eine wunderbare Schopfung der
Wechselwirkung der drei materiellen Erscheinungsweisen oder der
aulReren Energie des hochsten Herrn. Diese Wahrheit ist dir
wohlbekannt. Aber ich bin nur eine arme Frau, und wie du weif3t, bin
ich mit der Wahrheit nicht vertraut. Deshalb mdchte ich meinen
Geburtsort noch einmal sehen.

Deutung
Daksayant, Satl, wusste sehr wohl, dass ihr Ehemann Siva an der
fimmernden Manifestation der materiellen Welt, die durch die
Wechselwirkung der drei Erscheinungsweisen der Natur verursacht
wird, nicht sehr interessiert war. Deshalb sprach sie ihren Gemahl
als aja an, was sich auf jemand bezieht, der die Knechtschaft von
Geburt und Tod transzendiert oder seine ewige Stellung erkannt hat.
Sie sagte: »Die lllusion, die verzerrte Spiegelung, die materielle
oder kosmische Manifestation flr wirklich zu halten, ist in dir nicht
zu finden, denn du bist selbstverwirklicht. Fir dich gibt es nicht mehr
die Anziehungskraft des Gesellschaftslebens und die Vorstellung,
jemand sei Vater, jemand sei Mutter und jemand sei Schwester, was
alles illusorische Beziehungen sind, doch weil ich eine arme Frau
bin, bin ich in transzendentaler Erkenntnis nicht so fortgeschritten.
Deshalb ist es nur naturlich, dass ich diese Dinge fiir wirklich halte.«
Nur weniger intelligente Menschen betrachten diese verzerrte
Spiegelung der spirituellen Welt als wirklich. Diejenigen, die im
Banne der dulReren Energie stehen, betrachten diese Manifestation
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als eine Tatsache, wohingegen diejenigen, die in spiritueller
Erkenntnis fortgeschritten sind, wissen, dass sie lllusion ist. Die
eigentliche Realitat befindet sich woanders, in der spirituellen Welt.
»Was mich betrifft«, sagte Satl, »so weild ich nicht viel von
spiritueller Erkenntnis. Ich bin arm, weil ich die eigentlichen
Tatsachen nicht kenne. Ich flihle mich zu meinem Geburtsort
hingezogen, und ich mdchte ihn sehen.« Jemand, der sich zu
seinem Geburtsort, zu seinem Koérper und zu anderen Dingen
dieser Art hingezogen fuhlt, wird im Bhagavatam als jemand
beschrieben, der einem Esel oder einer Kuh gleicht.

Satl mochte all dies viele Male von ihrem Ehemann Siva gehért
haben, doch weil sie eine Frau, yosit, war, begehrte sie immer noch
nach den gleichen materiellen Objekten der Zuneigung. Das Wort
yosit bedeutet »jemand, der genossen wird«. Deshalb wird die Frau
yosit genannt. Im spirituellen Fortschritt ist die Gemeinschaft mit
yosit immer eingeschrankt, denn wenn jemand wie ein Spielzeug in
den Handen von yosit ist, kommt sein ganzer spiritueller Fortschritt
augenblicklich zum Stillstand. Es heilt: »Diejenigen, die wie
Spielzeuge in den Handen einer Frau sind, kénnen in spiritueller
Erkenntnis keinerlei Fortschritte machen.«

Vers 12
O Niemalsgeborener, o Blaukehliger, nicht nur meine Verwandten,
sondern auch andere Frauen, die schdne Kleider tragen und mit
Geschmeide geschmiickt sind, gehen mit ihren Ehemannern und
Freunden dorthin. Sieh nur, wie ihre Schwarme weiller Flugzeuge
den gesamten Himmel sehr schon gemacht haben.

Deutung
Hier wird Siva als abhava angesprochen, was bedeutet »jemand,
der niemals geboren ist«, obwohl er im Allgemeinen als Bhava
bekannt ist oder »jemand, der geboren ist«. Rudra, Siva, ist im
Grunde zwischen den Augen Brahmas hervorgekommen, der
Svayambhd genannt wird, weil er nicht von einem Menschen oder
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einem materiellen Geschopf geboren wurde, sondern direkt aus der
Lotosblume, die aus dem Leib Visnus wachst. Wenn Siva hier als
abhava angesprochen wird, so kann dies auch bedeuten »jemand,
der noch nie materielle Leiden empfunden hat«. Satt wollte ihrem
Gemahl klarmachen, dass selbst diejenigen, die kein enges
verwandtschaftliches Verhaltnis zu ihrem Vater hatten, dort
hingingen, ganz zu schweigen von ihr, die mit ihm blutsverwandt
war. Siva wird hier auch als Blaukehliger angesprochen. Siva trank
einmal ein Meer von Gift und behielt es in seiner Kehle, da er es
nicht verschluckte oder es zulie®, dass es in seinen Magen
hinablief, und so wurde seine Kehle blau. Seither ist er als
nilakantha oder Blaukehliger bekannt. Der Grund, warum Siva ein
Meer von Gift trank, war sein Wunsch, andere vor Schaden zu
bewahren. Als das Meer von den Halbgoéttern und Damonen gequirlt
wurde, erzeugte dieses Quirlen zunachst Gift, und da das giftige
Meer anderen, die nicht so fortgeschritten waren, hatte schaden
kénnen, trank Siva das ganze Meerwasser. Mit anderen Worten: Er
konnte eine solch grof’e Menge Gift zum Wohl anderer trinken, und
jetzt, da ihn seine Frau personlich bat, das Haus ihres Vaters zu
besuchen, sollte er, auch wenn er diese Erlaubnis nicht geben
wollte, dies aus seiner groRen Glite tun.

Vers 13
0 bester der Halbgdtter, wie kann der Kdrper einer Tochter ungestort
bleiben, wenn sie hort, dass im Hause ihres Vaters ein Fest gefeiert
wird auch, wenn du bedenken magst, dass ich nicht eingeladen
worden bin, so macht es nichts, wenn man zum Hause seines
Freundes, Gemahls, spirituellen Meisters oder Vaters ohne
Einladung geht.

Vers 14

O unsterblicher Siva, bitte sei mir giitig und erfiille mir meinen
Wunsch. Du hast mich als die Halfte deines Kérpers angenommen,
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und daher erweise mir bitte deine Glte und erfille mir mein
Anliegen.

Vers 15
Der groRe Weise Maitreya sprach: Als Siva, der Befreier des Berges
Kailasa, so von seiner lieben Frau angesprochen worden war,
antwortete er lachelnd, obwohl er sich zur gleichen Zeit an die
bdswilligen, durchbohrenden Worte Daksas erinnerte, die dieser vor
den Huatern der universalen Angelegenheiten gedulRlert hatte.

Deutung
Als Siva von seiner Frau iber Daksa horte, war die psychologische
Wirkung, dass er sich sogleich an die starken Worte erinnerte, die
gegen ihn in der Versammlung der Hiter des Universums
gesprochen worden waren, und indem er dieser Worte gedachte,
empfand er Betriibnis im Herzen, obwohl er lachelte, um seine Frau
zu erfreuen. In der Bhagavad - Gita heildt es, dass eine befreite
Seele sowohl im Leid als auch im Glick dieser materiellen Welt
immer geistige Ausgeglichenheit bewahrt. Man mag daher die
Frage stellen, warum eine befreite Personlichkeit wie Siva Uber die
Worte Daksas so ungliicklich war. Die Antwort gibt Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura. Siva ist atmarama oder in vélliger
Selbstverwirklichung verankert, doch weil er die Inkarnation ist, die
fur die materielle Erscheinungsweise der Unwissenheit, tamo -
guna, zustandig ist, wird er manchmal von der Freude und dem
Schmerz der materiellen Welt beeinflusst. Der Unterschied
zwischen der Freude und dem Schmerz dieser materiellen Welt und
denen der spirituellen Welt besteht darin, dass in der spirituellen
Welt die Wirkung qualitativ absolut ist. Man mag daher in der
absoluten Welt betriibt sein, doch die Manifestation sogenannten
Schmerzes ist immer von Glickseligkeit erflllt. Zum Beispiel wurde
ST Krsna in seiner Kindheit von seiner Mutter Yasoda einmal
bestraft und weinte, aber obwohl Tréanen aus seinen Augen
stromten, sollte man nicht denken, dies sei eine Reaktion der

130



Erscheinungsweise der Unwissenheit gewesen, denn diese
Begebenheit war voll transzendentaler Freude. Als St Krsna seine
verschiedenen Spiele zeigte, schien es manchmal, als bereite er
den gopis Schmerz, doch im Grunde waren solche Beziehungen
voll transzendentaler Gluckseligkeit. Das ist der Unterschied
zwischen der materiellen und der spirituellen Welt. Die spirituelle
Welt, wo alles rein ist, ist in dieser Welt verzerrt widergespiegelt. Da
alles in der spirituellen Welt absolut ist, gibt es in den spirituellen
Verschiedenheiten augenscheinlicher Freude und offensichtlichen
Schmerzes keine andere Wahrnehmung als ewige Glickseligkeit,
wahrend es in der materiellen Welt, weil alles von den
Erscheinungsweisen der materiellen Natur verunreinigt ist, Gefuhle
der Freude und des Schmerzes gibt. Obwohl daher Siva eine
selbstverwirklichte Seele ist, war er betriibt, da er fir die materielle
Erscheinungsweise der Unwissenheit zustandig ist.

Vers 16
Der hohe Herr antwortete: Meine liebe schéne Frau, du hast gesagt,
dass man zum Haus eines Freundes gehen kann, ohne eingeladen
zu sein, und das ist wahr, vorausgesetzt, dass ein solcher Freund
aufgrund korperlicher ldentifizierung an seinem Gast keinen Fehler
findet und so auf ihn zornig wird.

Deutung

Siva konnte voraussehen, dass Daksa, weil er aufgrund kérperlicher
Identifizierung zu eingebildet war, Gber Satls Gegenwart zornig sein
wilrde, sobald SatT das Haus ihres Vaters betreten wirde, und
obwohl sie unschuldig und fehlerlos war, wirde er erbarmungslos
auf sie zornig werden. Siva warnte sie daher, dass ihr Vater durch
seine materiellen Besitztiimer zu stolz sei, dass er daher zornig sein
wuirde und dass dies fir sie unertraglich ware. Es sei also besser,
wenn sie nicht ginge. Diese Tatsache war von Siva bereits erfahren
worden, denn obwohl Siva fehlerlos war, hatte Daksa ihn mit so
vielen groben Worten verflucht.
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Vers 17
Obwohl die sechs Eigenschaften Bildung, Enthaltung, Reichtum,
Schonheit, Jugend und Abstammung fir hochgestellte
Personlichkeiten bestimmt sind, wird jemand, der auf ihren Besitz
stolz ist, blind und verliert so seine Vernunft und weil} die
Herrlichkeit groRer Personlichkeiten nicht zu wirdigen.

Deutung
Man mag argumentieren, wie es moglich sei, dass Daksa, der sehr
gelehrt, begitert und enthaltsam und von einer sehr hohen
Abstammung war, auf jemand anders unnétigerweise zornig sein
konnte? Die Antwort lautet, dass die Eigenschaften gute Bildung,
gute Herkunft, Schénheit und genlgend Reichtum ein sehr
schlechtes Ergebnis zeitigen, wenn sie sich in jemand, der durch all
diese Besitztiimer eingebildet ist, am falschen Platz befinden. Milch
ist ein wunderbares Nahrungsmittel, doch wenn Milch von einer
neidischen Schlange berthrt worden ist, wird sie giftig. In ahnlicher
Weise sind materielle Guthaben wie Bildung, Reichtum, Schénheit
und gute Abstammung zweifellos etwas Wunderbares, doch wenn
sie Menschen von bésartigem Wesen schmiicken, schlagen sie ins
Gegenteil um. Ein weiteres Beispiel gibt Canakya Pandita, der sagt,
dass eine Schlange, die ein Juwel auf ihrem Kopf tragt, immer noch
Angst und Schrecken verbreitet, da sie eine Schlange ist. Eine
Schlange ist von Natur aus auf andere Lebewesen neidisch, selbst
wenn diese fehlerlos sind. Wenn eine Schlange ein anderes
Geschopf beildt, dann nicht unbedingt deshalb, weil das andere
Geschopf etwas falsch gemacht hat; es ist die Gewohnheit der
Schlange, harmlose Geschépfe zu beilen. Obwohl in &hnlicher
Weise Daksa durch viele materielle Guthaben qualifiziert war,
wurden alle diese Eigenschaften vergiftet, weil er auf seine
Besitztimer stolz und weil er neidisch war. Es ist daher manchmal
fur jemand, der im spirituellen Bewusstsein oder Krsna -
Bewusstsein fortschreiten mdchte, nachteilig, solche materiellen
Guthaben zu besitzen. Wahrend Kuntidevi Krsna Gebete
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darbrachte, sprach sie ihn als akificana - gocara an, das heif3t als
jemand, der sehr leicht von denen erreicht werden kann, die
keinerlei materielle Qualifikationen haben. Materielle Erschépfung
ist fir Fortschritt im Krsna - Bewusstsein vorteilhaft, obwohl solche
Guthaben glorreich werden, wenn sich jemand seiner ewigen
Beziehung zur hochsten Personlichkeit Gottes bewusst ist und
materielle Guthaben wie grolte Gelehrsamkeit, Schénheit und hohe
Herkunft fir den Dienst des Herrn nutzen kann. Mit anderen
Worten: Solange man nicht Krsna-bewusst ist, sind alle materiellen
Guter, die man besitzen mag, gleich null; doch wenn diese Null
neben den hdchsten Einen gesetzt wird, nimmt ihr Wert sogleich um
zehn zu. Solange sie nicht neben dem hochsten Einen steht, ist
eine Null immer null; man mag einhundert Nullen hinzufigen, doch
der Wert wird immer null bleiben. Solange die materiellen Giter, die
man besitzt, nicht im Krsna - Bewusstsein benutzt werden, konnen
sie ihrem Besitzer sehr schaden und ihn sogar zugrunde richten.

Vers 18
Man soll zu niemandes Haus gehen, auch wenn man sich Uberlegt,
dass er ein Verwandter oder Freund ist, wenn es den Betreffenden
stort und er den Gast mit hochgezogenen Augenbrauen und
zornigen Blicken betrachtet.

Deutung
Ganz gleich wie tief gesunken jemand sein mag, er ist niemals zu
seinen Kindern, seiner Frau und seinen nachsten Verwandten
unfreundlich. Selbst ein Tiger behandelt seine Jungen mit
Zartlichkeit, denn im Tierreich werden die Jungen sehr liebevoll
behandelt. Da Sati Daksas Tochter war, war es eigentlich zu
erwarten, dass er, ganz gleich wie grausam und verunreinigt er sein
mochte, sie sehr freundlich empfangen wirde. Aber hier ist durch
das Wort anavasthita angedeutet, dass solch einem Menschen nicht
getraut werden kann. Tiger sind zu ihren Jungen sehr
zuneigungsvoll, doch es ist auch bekannt, dass sie sie manchmal
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fressen. Bdsartigen Menschen sollte man nicht trauen, denn sie
sind immer unstet. Daher wurde Sati geraten, nicht zum Hause
ihres Vaters zu gehen, denn es war nicht angebracht, einen solchen
Vater als Verwandten zu betrachten und sein Haus zu besuchen,
ohne in rechter Weise eingeladen zu sein.

Vers 19
Siva fuhr fort: Wenn einen die Pfeile eines Feindes verletzen,
empfindet man nicht so starken Schmerz, wie wenn man von den
unfreundlichen Worten eines Verwandten durchbohrt wird, denn
solcher Schmerz hort nicht auf, Tag und Nacht das Herz zu
zerreilden.

Deutung

Satl mochte denken, dass sie die Gefahr auf sich nehmen wolle,
das Haus ihres Vaters zu besuchen, und selbst wenn ihr Vater sie
mit unfreundlichen Worten empfinge, wolle sie duldsam sein,
ebenso wie manchmal ein Sohn die Vorwirfe seiner Eltern
hinnimmt. Aber Siva erinnert sie daran, dass sie nicht imstande sein
wirde, solche unfreundlichen Worte zu ertragen, denn die naturlich
Psychologie ist dergestalt, dass man zwar die von einem Feind
zugefugten Schmerzen ertragen kann und sich nicht so viel darum
kiimmert, weil von einem Feind verursachter Schmerz natlrlich ist,
dass man aber, wenn man von den starken Worten eines
Verwandten verletzt wird, unter der Wirkung Tag und Nacht
ununterbrochen leidet, und manchmal wird die Wunde so
unertraglich, dass man Selbstmord begeht.

Vers 20
Meine liebe hellhautige Frau, es ist klar, dass du von den vielen
Toéchtern Daksas das Lieblingskind bist, aber dennoch wirst du in
seinem Hause nicht geehrt werden, da du meine Frau bist. Vielmehr
wird es dir leidtun, dass du mit mir verbunden bist.
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Deutung
Siva fihrt das Argument an, dass Satl selbst dann, wenn sie
vorschlagen wurde, allein, ohne ihren Ehemann, zu gehen, trotzdem
nicht freundlich empfangen werden wiirde, weil sie seine Frau war.
Vielmehr bestand jede Moglichkeit, dass etwas Verheerendes
geschah, selbst wenn sie allein gehen wollte. Daher bat Siva sie
indirekt, nicht zum Hause ihres Vaters zu gehen.

Vers 21
Jemand, der sich von seinem falschen Ego leiten lasst und daher
sowohl geistig als auch sinnlich standig leidet, kann den Reichtum
selbstverwirklichter Personen nicht ertragen. Da er unfahig ist, zur
Ebene der Selbsterkenntnis aufzusteigen, beneidet er solche
Personen, ebenso wie Damonen die hochste Personlichkeit Gottes
beneiden.

Deutung
Der wirkliche Grund fiir die Feindschaft zwischen Siva und Daksa
wird hier erklart. Daksa beneidete Siva um Sivas hohe Stellung als
eine Inkarnation einer Eigenschaft der hdchsten Persoénlichkeit
Gottes und weil Siva direkt mit der Uberseele Verbindung hatte und
daher geehrt wurde, indem er einen besseren Sitzplatz als Daksa
bekommen hatte. Es gab noch viele andere Grinde. Da Daksa
materiell eingebildet war, konnte er die hohe Stellung Sivas nicht
ertragen, und daher war der Zorn, den er zeigte, als Siva in seiner
Gegenwart nicht aufstand, nur die endgultige Manifestation seines
Neides. Siva ist immer in Meditation vertieft und nimmt stindig die
Uberseele wahr, wie hier durch die Wérter Pdrusa - buddhi -
saksinam ausgedrickt wird. Jemand, dessen Intelligenz immer in
Meditation Uber die hochste Personlichkeit Gottes versenkt ist, hat
eine sehr hohe Stellung inne und kann nicht von jemand anders
nachgeahmt werden, vor allem nicht von einem gewdhnlichen
Menschen. Als Daksa die Arena des Yajfia betrat, befand sich Siva
in Meditation und mochte nicht gesehen haben, dass Daksa eintrat,
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doch Daksa nutzte die Gelegenheit, ihn zu verfluchen, da Daksa
Siva schon lange Zeit beneidet hatte. Diejenigen, die tats&chlich
selbstverwirklicht sind, sehen jeden individuellen Kérper als einen
Tempel der hochsten Personlichkeit Gottes an, da die hochste
Persdnlichkeit Gottes in lhrem Paramatma - Aspekt im Kdrper eines
jeden weilt.

Wenn man dem Koérper Achtung erweist, erweist man diese
Achtung nicht dem materiellen Korper, sondern der Gegenwart des
Hochsten Herr. Wer daher immer in Meditation ber den héchsten
Herrn versunken ist, bringt ihm standig Ehrerbietungen dar. Aber
weil Daksa nicht sehr erhoben war, dachte er, Ehrerbietungen
wiirden dem materiellen Kérper dargebracht, und weil Siva seinem
materiellen Korper keine Achtung erwies, wurde Daksa neidisch. Da
solche Menschen unfahig sind, auf die Ebene selbstverwirklichter
Seelen wie Siva aufzusteigen, sind sie immer neidisch. Das hier
gegebene Beispiel ist sehr treffend. Asuras, das heil}t, Damonen
oder Atheisten sind auf die héchste Personlichkeit Gottes immer
neidisch; sie wollen nichts anderes als den Herrn téten. Sogar in der
heutigen Zeit finden wir einige sogenannte Gelehrte, die die
Bhagavad - Gita kommentieren und dabei Krsna beneiden. Wenn
Krsna sagt man - mana bhava mad - bhaktah (Bg. 18.65) - »Denke
immer an mich, werde mein Geweihter und ergib dich mir« - ,
kommentieren solche sogenannten Gelehrten, dass es nicht Krsna
sei, dem wir uns zu ergeben hatten. Das ist Neid. Die Asuras oder
Atheisten, das hei3t, die Damonen beneiden die hochste
Personlichkeit Gottes ohne Grund oder Ursache. In dhnlicher Weise
beneiden torichte Menschen, die die hochste Stufe der
Selbsterkenntnis nicht erreichen konnen, selbstverwirklichte Seelen,
statt ihnen Achtung zu erweisen, obwohl hierfir kein Grund besteht.

Vers 22
Meine liebe junge Frau, gewiss begrifRen sich Freunde und
Verwandte gegenseitig, indem sie aufstehen, einander willkommen
heiRen und sich Ehrerbietungen darbringen. Aber diejenigen, die
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auf die transzendentale Ebene erhoben sind, erweisen, da sie
intelligent sind, solche Achtung der Uberseele, die im Korper weilt,
und nicht der Person, die sich mit dem Koérper identifiziert.

Deutung

Man mag einwenden, dass es zweifellos Sivas Pflicht gewesen sei,
da Daksa sein Schwiegervater war, ihm Achtung zu erweisen. Als
Antwort auf diesen Einwand wird hier erklart, dass ein gelehrter
Mensch, der zur BegriRung aufsteht oder Ehrerbietungen erweist,
der Uberseele, die im Herzen eines jeden weilt, Achtung
entgegenbringt. Man kann daher unter Vaisnavas beobachten, dass
selbst dann, wenn ein Schiler seinem spirituellen Meister
Ehrerbietungen erweist, der spirituelle Meister die Ehrerbietungen
sogleich erwidert, weil beide ihre Ehrerbietungen nicht dem Korper,
sondern der Uberseele darbringen. Folglich erweist der spirituelle
Meister auch der Uberseele, die im Korper des Schiilers weilt, seine
Achtung. Der Herr sagt im Srimad - Bhagavatam, dass es wertvoller
ist, seinen Geweihten Achtung zu erweisen, als ihm. Gottgeweihte
identifizieren sich nicht mit dem Kérper, und daher bedeutet, einem
Vaisnava Achtung zu erweisen, Visnu Achtung zu erweisen. Es
heillt auch, dass es eine Sache guter Umgangsformen ist, einem
Vaisnava, sobald man ihn sieht, augenblicklich Achtung zu
erweisen, wodurch man andeutet, dass die Uberseele in seinem
Innern weilt. Ein Vaisnava betrachtet den Koérper als einen Tempel
Visnus. Da Siva in seinem Krsna - Bewusstsein der Uberseele
bereits Achtung erwiesen hatte, waren damit auch Daksa, der sich
mit seinem Korper identifizierte, Ehrerbietung dargebracht worden.
Es war nicht notwendig, seinem Kdrper Achtung zu erweisen, denn
das wird von keiner vedischen Vorschrift gefordert.

Vers 23

Ich bin immer damit beschéaftigt, Sr1 Vasudeva in reinem Krsna -
Bewusstsein Ehrerbietungen zu erweisen. Krsna - Bewusstsein ist
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immer reines Bewusstsein, in welchem die hochste Personlichkeit
Gottes, bekannt als Vasudeva, ohne jede Bedeckung enthiillt ist.

Deutung

Das Lebewesen ist von Natur aus rein. In der vedischen Literatur
heil3t es, dass die Seele immer rein und von materieller Anhaftung
nicht verunreinigt ist. Die ldentifizierung des Korpers mit der Seele
ist auf ein Miverstandnis zurtickzufihren. Sobald man voéllig Krsna
- bewusst ist, hat man seine reine, urspringliche, wesensgemalle
Stellung eingenommen. Diesen Daseinszustand nennt man suddha
- sattva oder »das, was zu materiellen Eigenschaften
transzendental ist«. Da dieses suddha - sattva - Dasein unter der
direkten Wirkung der inneren Kraft steht, héren in diesem Zustand
die Tatigkeiten materiellen Bewusstseins auf. Wenn zum Beispiel
Eisen in ein Feuer gelegt wird, erwarmt es sich, und wenn es
rotgliihend ist, wirkt es wie Feuer, obwohl es Eisen ist. In dhnlicher
Weise hort Kupfer, wenn es mit Elektrizitdt geladen ist, auf, als
Kupfer zu wirken, sondern wirkt als Elektrizitat. Die Bhagavad - Gita
(14.26) bestatigt ebenfalls, dass jeder, der sich in unverfalschtem
hingebungsvollem Dienst fir den Herrn betatigt, sogleich auf die
Ebene des reinen Brahman erhoben wird:

Daher ist Suddha - sattva, wie in diesem Vers beschrieben wird, die
transzendentale Stellung, die man technisch Vasudeva nennt.
Vasudeva ist auch der Name jener Person, durch die Krsna
erscheint. Dieser Vers erklart, dass der reine Zustand Vasudeva
genannt wird, weil in diesem Zustand Vasudeva, die hdchste
Personlichkeit Gottes, ohne jede Bedeckung enthillt ist. Um daher
unverfalschten hingebungsvollen Dienst auszufuhren, muss man
den Regeln und Regulierungen hingebungsvollen Dienstes ohne
einen Wunsch nach materiellem Profit durch fruchtbringende
Tatigkeiten oder gedankliche Spekulation folgen.

In reinem hingebungsvollem Dienst dient man einfach der héchsten
Persdnlichkeit Gottes aus Pflicht, ohne Grund, und ohne durch
materielle Bedingungen gehindert zu sein. Das nennt man suddha -
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sattva oder Vasudeva, weil auf dieser Stufe die hochste Person,
Krsna, im Herzen des Gottgeweihten enthiillt ist. Srila Jiva Gosvami
hat dieses Vasudeva oder suddha - sattva in seinem Bhagavat -
Sandarbha sehr schon beschrieben. Er erklart, dass astottara. -
Sata (108) dem Namen des spirituellen Meisters hinzugeflgt wird,
um auf jemand hinzuweisen, der sich in suddha - sattva oder im
transzendentalen Zustand von Vasudeva befindet. Das Wort
Vasudeva wird auch fir andere Zwecke benutzt. Zum Beispiel
bedeutet Vasudeva auch »jemand, der (berall oder
alldurchdringend ist«. Die Sonne wird auch Vasudeva - $abditam
genannt. Das Wort Vasudeva mag fur verschiedene Zwecke
verwendet werden, doch - ganz gleich welcher Zweck gemeint ist -
Vasudeva bedeutet die alldurchdringende oder lokalisierte hdchste
Persoénlichkeit Gottes. Auch in der Bhagavad - Gita

(7.19) heillt es: Vasudevah sarvam iti. Wirkliche Erkenntnis
bedeutet, Vasudeva, die hochste Personlichkeit Gottes, zu
verstehen und sich ihm zu ergeben. Vasudeva ist die Grundlage,
auf der Vasudeva, die hochste Personlichkeit Gottes, enthillt wird.
Wenn man von der Verunreinigung der materiellen Natur frei und in
reinem Krsna - Bewusstsein verankert ist, das heif3t, im Vasudeva -
Zustand wird Vasudeva, die hochste Person, offenbart. Dieser
Zustand wird auch kaivalya genannt, was »reines Bewusstsein«
bedeutet. Wenn man in reinem transzendentalem Wissen verankert
ist, befindet man sich in kaivalya. Folglich bedeutet Vasudeva auch
kaivalya, ein Wort, das im Allgemeinen von
Unpersonlichkeitsanhangern benutzt wird. Unpersonliche kaivalya
ist nicht die letzte Stufe der Erkenntnis, doch wenn man Krsna -
bewusste kaivalya erreicht hat, das heil3t, wenn man die hdéchste
Persodnlichkeit Gottes versteht, ist man erfolgreich. In diesem reinen
Zustand kann man durch Horen, Chanten, sich - Erinnern und so
fort durch die Entwicklung von Wissen um die Wissenschaft von
Krsna die hochste Personlichkeit Gottes verstehen. Alle diese
Tatigkeiten finden unter der Flhrung der inneren Energie des
hdchsten Herrn statt.
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Die Wirkungsweise der inneren Kraft wird in diesem Vers als
apavrtah oder frei von jeder Bedeckung beschrieben. Weil die
hochste Personlichkeit Gottes, |hr Name, lhre Form, Ilhre
Eigenschaften, Ihr Zubehor und so fort transzendental sind, jenseits
der materiellen Natur, ist es nicht moglich, Sie oder die mit lhr
verbundenen Dinge mit materialistischen Sinnen zu verstehen.
Wenn die Sinne durch die Ausflhrung reinen hingebungsvollen
Dienstes gelautert sind, koénnen die reinen Sinne Krsna ohne
Bedeckung sehen. Man mag nun fragen, wie es méglich sei, da ja
der Gottgeweihte offensichtlich den gleichen materiellen
existentiellen Koérper habe, dass die gleichen materialistischen
Augen durch hingebungsvollen Dienst geldutert werden? Das
Beispiel, das Sr1 Caitanya gibt, lautet, dass hingebungsvoller Dienst
den Spiegel des Geistes reinigt. In einem sauberen Spiegel kann
man sein Gesicht sehr genau betrachten. In ahnlicher Weise kann
man eine klare Erkenntnis der hochsten Personlichkeit Gottes
haben, wenn der Spiegel des Geistes gereinigt ist. Wie es in der
Bhagavad - Gita (8.8)heil3t: abhyasa - yoga - yuktena. Indem man
seine vorgeschriebenen Pflichten im hingebungsvollen Dienst erfiillt,
cetasa nanya - gamina, oder einfach, indem man utber Gott hért und
Uber ihn chantet, kann man die hochste Personlichkeit Gottes
erkennen, wenn der Geist immer mit Chanten und Horen beschaftigt
ist und davon abgehalten wird, woandershin zu wandern. Sri
Caitanya bestatigt, dass man durch den bhakti - Yogavorgang, der
mit Héren und Chanten beginnt, das Herz und den Geist reinigen
kann, und dann kann man das Antlitz der hochsten Personlichkeit
Gottes deutlich sehen.

Siva sagte, dass er dem hdchsten Gott immer Ehrerbietungen
darbringe, weil er Vasudeva, die hochste Personlichkeit Gottes,
standig in seinem Herzen sehen koénne, da die Gegenwart des
héchsten Herrn immer in seinem Geist und seinem Herzen
manifestiert sei. Mit anderen Worten: Siva befindet sich immer in
Trance oder samadhi. Dieses samadhi unterliegt nicht der Kontrolle
des Gottgeweihten; es untersteht der Kontrolle Vasudevas, denn die
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gesamte innere Energie der hdchsten Persdnlichkeit Gottes wirkt
unter lhrer Aufsicht. Naturlich wirkt die materielle Energie ebenfalls
unter der Aufsicht des Herrn, doch sein direkter Wille wird
insbesondere durch die spirituelle Energie ausgefihrt. Folglich
offenbart er sich durch seine spirituelle Energie. In der Bhagavad -
Gita (4.6) heit es: sambhavamy atmamayaya. Atma mayaya
bedeutet »innere Kraft«. Ganz nach Belieben offenbart er sich durch
seine innere Kraft, wenn er durch den transzendentalen liebevollen
Dienst des Gottgeweihten zufrieden ist. Der Gottgeweihte fordert
niemals: »Mein lieber Herr, bitte komm her, damit ich Dich sehen
kann.« Es ist nicht die Stellung des Gottgeweihten, der hdchsten
Persdnlichkeit Gottes zu befehlen, vor ihn zu treten oder vor ihm zu
tanzen. Es gibt viele sogenannte Gottgeweihte, die dem hdchsten
Herrn befehlen wollen, vor sie zu kommen und zu tanzen. Der Herr
jedoch ist nicht verpflichtet, jemandes Befehl zu gehorchen, aber
wenn er durch die reinen hingebungsvollen Tatigkeiten eines
Gottgeweihten zufrieden ist, offenbart er sich. Aus diesem Grunde
ist adhoksaja in diesem Vers ein bedeutungsvolles Wort, denn es
deutet an, dass die Tatigkeiten unserer materiellen Sinne scheitern
werden, die hochste Personlichkeit Gottes zu erkennen. Man kann
die hochste Personlichkeit Gottes nicht erkennen, wenn man dies
nur mit seinem spekulativen Geist versucht; aber wenn man will,
kann man alle materiellen Tatigkeiten seiner Sinne bezdhmen, und
der Herr kann sich, indem er seine spirituelle Energie manifestiert,
einem solchen reinen Gottgeweihten offenbaren. Wenn sich die
hochste Personlichkeit Gottes dem reinen Gottgeweihten offenbart,
hat der Gottgeweihte keine andere Pflicht, als dem Herrn
achtungsvolle Ehrerbietungen zu erweisen. Die absolute Wahrheit
offenbart sich dem Gottgeweihten in lhrer Form. Sie ist nicht
formlos. Vasudeva ist nicht formlos, denn es heif3t in diesem Vers,
dass der Gottgeweihte Ehrerbietungen darbringt, sobald sich der
Herr ihm offenbart. Ehrerbietungen werden einer Person
dargebracht, nicht etwas Unpersdnlichem. Man soll nicht die
Mayavada - Interpretationen akzeptieren, Vasudeva sei
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unpersonlich. Wie es in der Bhagavad - Gita heif3t, prapadyate,
ergibt man sich. Man ergibt sich einer Person, nicht einer
unpersonlichen Nichtdualitat. Immer wenn von Sich-Ergeben oder
Ehrerbietungen Erweisen die Rede ist, muss es einen Gegenstand
des Sich-Ergebens oder der Ehrerbietungen geben.

Vers 24
Folglich solltest du deinen Vater nicht besuchen, wenngleich er der
Geber deines Korpers ist, denn er und seine Anhanger beneiden
mich. Aufgrund seines Neides, o Verehrenswerte, hat er mich mit
grausamen Worten beleidigt, obwohl ich unschuldig bin.

Deutung

Fur eine Frau sind sowohl der Ehemann als auch der Vater
gleichermalien verehrenswert. Der Ehemann ist Beschutzer seiner
Frau wahrend ihrer Jugend, wohingegen der Vater sie wahrend ihrer
Kindheit beschitzt. Daher sind beide verehrenswert, aber
besonders der Vater, weil er der Geber des Korpers ist. Siva
erinnerte Satl: »Dein Vater ist zweifellos verehrenswert, sogar mehr
als ich, aber sei vorsichtig, denn obwohl er der Geber deines
Korpers ist, mag er auch der Nehmer deines Koérpers sein, denn
wenn du deinen Vater besuchst, mag er dich aufgrund deiner
Verbindung mit mir beleidigen. Eine Beleidigung von einem
Verwandten ist schlimmer als der Tod, besonders wenn man eine
gute Stellung innehat.«

Vers 25
Wenn du dich trotz dieser Unterweisung zu gehen entschlief3t und
meine Worte missachtest, wird die Zukunft flr dich nicht gut sein.
Du bist Uberaus verehrenswert, und wenn du von deinem
Verwandten beleidigt wirst, wird diese Beleidigung sogleich dem Tod
gleichkommen.
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4. Kapitel
Sati verlasst ihren Korper

Vers 1

Der Weise Maitreya sprach: Siva schwieg, nachdem er zu Satl
gesprochen hatte, da er ihre Unentschlossenheit sah. Sati war sehr
begierig, ihre Verwandten im Hause ihres Vaters wiederzusehen;
doch zur gleichen Zeit fiirchtete sie sich vor der Warnung Sivas. Da
sie nicht wusste, was sie tun sollte, ging sie aus dem Zimmer und
kam wieder zurlick, ebenso wie sich eine Schaukel hin und her
bewegt.

Deutung
Satls Geist war Uber die Frage, ob sie zum Hause ihres Vaters
gehen oder den Anweisungen Sivas gehorchen sollte, geteilt. Der
Kampf zwischen den beiden Entscheidungen war so stark, dass es
sie von einem Ende des Zimmers zum anderen trieb, und so
begann sie sich wie der Pendel einer Uhr zu bewegen.

Vers 2
Satl war sehr traurig, da ihr verboten worden war, ihre Verwandten
im Hause ihres Vaters zu besuchen, und aus Zuneigung zu ihnen
quollen Tranen aus ihren Augen. Bebend und sehr betribt
betrachtete sie ihren ungewdhnlichen Ehemann, Siva, als wolle sie
ihn mit ihrem Blick vernichten.

Deutung
Das Wort apratiplGrusam, das in diesem Vers benutzt wird, bedeutet
»jemand, der keinen Ebenbirtigen hat«. Niemand in der materiellen
Welt ist jedem so gleichgesinnt wie Siva. Seine Frau Satl wusste,
dass ihr Ehemann jedem gleichgesinnt war. Warum war er also in
diesem Fall zu seiner Frau so lieblos, dass er ihr nicht einmal
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gestattete, zum Hause ihres Vaters zu gehen? Dies schmerzte sie
mehr, als sie ertragen konnte, und so sah sie ihren Ehemann an, als
wolle sie ihn mit ihren Blicken vernichten. Mit anderen Worten: Da
Siva der atma ist (Siva bedeutet auch &atma), wird hiermit
angedeutet, dass Satl bereit war, Selbstmord zu begehen. Eine
andere Bedeutung des Wortes apratiptrusa ist »die Persdnlichkeit,
die keinen Rivalen hat«. Da Siva nicht dazu (iberredet werden
konnte, ihr die Erlaubnis zu geben, suchte Satl bei der letzten Waffe
einer Frau Zuflucht, namlich Weinen, das einen Ehemann zwingt,
der Bitte seiner Gattin nachzugeben.

Vers 3
Darauf verlieR Sati ihren Gemahl Siva, der ihr aus Zuneigung die
Halfte seines Korpers gegeben hatte. Vor Zorn und Schmerz schwer
atmend ging sie zum Hause ihres Vaters. Diese weniger intelligente
Handlung war darauf zurtickzufiihren, dass sie eine schwache Frau
war.

Deutung
Der vedischen Auffassung vom Familienleben zufolge gibt der
Ehemann die Halfte seines Korpers seiner Frau, und die Ehefrau
gibt die Halfte ihres Korpers ihrem Ehemann. Mit anderen Worten:
Ein Ehemann ohne seine Ehefrau und eine Ehefrau ohne ihren
Ehemann sind unvollstéandig. Zwischen Siva und Sati existierte die
vedische Ehebeziehung; doch manchmal fihlt sich eine Frau aus
Schwache zu den Angehorigen ihres Vaterhauses zu stark
hingezogen, und das geschah Satl. In diesem Vers ist besonders
erwahnt, dass sie aufgrund ihrer weiblichen Schwache solch einen
groRen Ehemann wie Siva verlassen wollte. Mit anderen Worten:
Weibliche Schwache existiert sogar in der Beziehung zwischen
Ehemann und Ehefrau. Im Allgemeinen ist die Trennung von
Ehemann und Ehefrau auf das Verhalten der Frau zurlickzufihren;
Scheidung findet aufgrund weiblicher Schwéache statt. Fur eine Frau
ist es daher das beste, den Anweisungen ihres Ehemannes zu
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gehorchen. Das macht das Familienleben sehr friedlich. Manchmal
mag es zwischen Ehemann und Ehefrau zu Missverstandnissen
kommen, wie man sogar in einer solch erhabenen
Familienbeziehung wie der Satis und Sivas sieht; doch eine Ehefrau
sollte den Schutz ihres Ehemannes aufgrund eines solchen
MiRverstandnisses nicht verlassen. Wenn sie dies tut, kann man
verstehen, dass der Grund ihre weibliche Schwache ist.

Vers 4
Die Schiiler Sivas sorgten dafiir, dass Satl auf dem Riicken eines
Stieres sall und gaben ihr den Vogel, der ihr Lieblingstier war. Sie
trugen eine Lotosblume, einen Spiegel und vielerlei Zubehor dieser
Art fur ihren Genuf® und schirmten sie mit einem groRen Baldachin.
Gefolgt von einer Sangerabteilung, die von Trommeln, Muscheln
und Hoérnern begleitet wurde, war die ganze Prozession so
prachtvoll wie eine kdnigliche Parade.

Vers 6
Darauf erreichte sie das Haus ihres Vaters, wo das Opfer
durchgefihrt wurde und betrat die Arena, wo jeder vedische
Hymnen chantete. Die grofsen Weisen, Brahmanas und Halbgotter
waren dort alle versammelt, und es gab viele Opfertiere sowie Topfe
aus Ton, Stein, Gold, Gras und Fellen, die alle fir das Opfer
erforderlich waren.

Deutung
Wenn Gelehrte, Weise und Brahmanas sich versammeln, um
vedische Mantras zu chanten, beschéaftigen sich einige von ihnen
auch damit, Uber die Schlul’folgerung der Schriften zu
argumentieren. Somit argumentierten einige der Weisen und
Brahmanas, wahrend andere vedische Mantras chanteten, damit
die gesamte Atmosphare von transzendentaler Klangschwingung
erfillt war. Diese transzendentale Klangschwingung ist in der
transzendentalen Schwingung Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna
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Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare
Hare in einfacher Form vorhanden. In diesem Zeitalter erwartet man
von niemand, in der vedischen Art des Verstandnisses hochgebildet
zu sein, da die Menschen sehr langsam, trdge und unglickselig
sind. Folglich hat S Caitanya die Klangschwingung Hare Krsna
empfohlen, und im Srimad - Bhagavatam (11.5.32) ist ebenfalls
empfohlen: Yajfiaih sankirtana - prayair yajanti hi sumedhasah. In
der heutigen Zeit ist es unmdglich, die fir ein Opfer notwendigen
Dinge zu beschaffen, da die Bevolkerung sehr arm ist und kein
Wissen von den vedischen Mantras hat. Deshalb ist es fiir dieses
Zeitalter empfohlen, dass sich die Menschen zusammentun und den
Hare Krsna - Mantra chanten, um die héchste Personlichkeit Gottes
zu erfreuen, die von lhren Gefahrten begleitet wird. Indirekt deutet
dies auf &ri Caitanya hin, der von seinen Gefahrten Nityananda,
Advaita und anderen begleitet wird. Das ist der Vorgang, wie man in
diesem Zeitalter Yajna durchfihrt.

Ein anderer wichtiger Punkt in diesem Vers ist, dass es Tiere fur das
Opfer gab.

Dass diese Tiere flir das Opfer bestimmt waren, bedeutet nicht,
dass sie getdtet werden sollten. Die groRen Weisen und
verwirklichten Seelen, die sich versammelt hatten, fihrten Yajfas
durch, und ihre Verwirklichung wurde anhand von Tieropfern
geprift, ebenso wie man in der modernen Wissenschaft die
Wirksamkeit eines bestimmten Medikamentes mit Hilfe von
Tierversuchen testet. Die Brahmanas, die man mit der Ausflihrung
von Yajfas beauftragt hatte, waren verwirklichte Seelen, und um
ihre Verwirklichung zu prufen, wurde ein altes Tier im Feuer geopfert
und verjingt. Das war der Test eines vedischen Mantra. Die dort
versammelten Tiere waren nicht dafir bestimmt, getétet und
gegessen zu werden. Der eigentliche Zweck eines Opfers bestand
nicht darin, einen Schlachthof zu ersetzen, sondern einen vedischen
Mantra zu prifen, indem man einem Tier ein neues Leben schenkte.
Tiere wurden benutzt, um die Macht vedischer Mantras zu prifen,
und nicht, um Fleisch zu bekommen.
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Vers 7
Als Sati mit ihrem Gefolge die Arena erreichte, empfing sie,
niemand gebihrend, da alle Versammelten Daksa flirchteten.
Niemand begrifte sie aulBer ihrer Mutter und ihren Schwestern, die
mit Tranen in den Augen und frohen Gesichtern sie willkommen
hielen und mit ihr sehr erfreut sprachen.

Deutung

Die Mutter und die Schwestern Satis konnten den anderen nicht
folgen, die Sati nicht gebihrend empfingen. Aus natrlicher
Zuneigung umarmten sie sie sogleich mit Tranen in den Augen und
liebevollen Geflihlen. Dies zeigt, dass Frauen von Natur aus
weichherzig sind; ihre natirliche Zuneigung und Liebe kann nicht
durch kunstliche Mittel aufgehalten werden. Obwohl die
anwesenden Manner sehr gelehrte Brahmanas und Halbgotter
waren, flrchteten sie sich vor ihrem Vorgesetzten, Daksa, und weil
sie wussten, dass sie ihn verargern wirden, wenn sie Satl
willkommen hief3en - obwohl sie innerlich den Wunsch hatten - ,
konnten sie dies nicht tun. Frauen sind natirlicherweise
weichherzig, doch Manner sind manchmal sehr hartherzig.

Vers 8
Obwohl sie von ihren Schwestern und ihrer Mutter empfangen
wurde, erwiderte sie ihre Begriflungsworte nicht, und obwohl man
ihr einen Sitz und Geschenke anbot, nahm sie nichts an, denn ihr
Vater sprach nicht mit ihr, noch begriufRte er sie, indem er nach
ihrem Wohl fragte.

Deutung
Satl nahm die Begriufungsworte ihrer Schwestern und ihrer Mutter
nicht an, denn sie war mit der Schweigsamkeit ihres Vaters
Uberhaupt nicht zufrieden. Satl war das jingste Kind Daksas, und
sie wusste, dass sie seine Lieblingstochter war. Doch jetzt vergal}
Daksa aufgrund ihrer Verbindung mit Siva seine ganze Zuneigung
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zu seiner Tochter, und dies betriibte sie sehr. Die materielle,
korperliche Auffassung ist so vergiftet, dass schon die geringste
Herausforderung alle unsere Beziehungen der Liebe und Zuneigung
zunichtemacht. Kdrperliche Beziehungen sind so verganglich, dass
schon die geringste Herausforderung eine vorher bestandene
zuneigungsvolle, enge kdrperliche Beziehung beendet.

Vers 9
Als Satl in die Opferarena trat, sah sie, dass fiir ihren Gemahl Siva
keine Opfergaben da waren. Als Nachstes bemerkte sie, dass ihr
Vater nicht nur versdumt hatte, Siva einzuladen, sondern dass er
auch Sivas hochgestellte Frau nichtc empfing. Sie wurde daher sehr
zornig, so sehr, dass sie ihren Vater ansah, als wolle sie ihn mit
ihren Augen verbrennen.

Deutung

Wenn man Gaben im Feuer opfert, wahrend man dazu den
vedischen Mantra Svaha chantet, erweist man allen Halbgéttern,
grolien Weisen und Pitas sowie Brahma3, Siva und Visnu seine
Achtung. Es ist Brauch, dass Siva zu denen gehort, die
Ehrbezeigungen erwiesen bekommen; doch wahrend Satl
persdnlich in der Arena zugegen war, sah sie, dass die Brahmanas
den Mantra, mit dem man Siva Gaben darbringt, namlich namah
Sivaya Svaha, nicht aussprachen. Sie war nicht um ihrer selbst
willen betribt, denn sie war bereit, das Haus ihres Vaters zu
besuchen, ohne eingeladen zu sein; sie wollte vielmehr sehen, ob
ihr Ehemann geachtet wurde oder nicht. lhre Verwandten, ihre
Schwestern und ihre Mutter wiederzusehen war nicht so wichtig;
selbst als sie von ihrer Mutter und ihren Schwestern begrit wurde,
kiimmerte sie sich nicht darum, denn ihre grofite Sorge war, dass
ihr Gemahl bei dem Opfer beleidigt wurde. Als sie die Beleidigung
bemerkte, wurde sie aullerst zornig, und sie betrachtete ihren Vater
so argerlich, dass Daksa in ihrem Blick zu verbrennen schien.
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Vers 10

Die Anhanger Sivas, die Geister, waren bereit, Daksa zu verletzen
oder zu toten; doch Satt hielt sie durch ihren Befehl zurlick. Sie war
sehr zornig und betribt, und in dieser Stimmung begann sie, den
Vorgang fruchtbringender Opferhandlungen zu verurteilen und
Menschen zu verdammen, die auf solche unnétigen und muhseligen
Opfer sehr stolz sind. Sie verdammte besonders ihren Vater, indem
sie sich in der Gegenwart aller gegen ihn wandte.

Deutung
Der Vorgang von Opferdarbringungen ist insbesondere dafir
bestimmt, Visnu zu erfreuen, der Yajiiesa genannt wird, weil er der
Genielder der Frichte aller Opfer ist. Die Bhagavad - Gita (5.29)
bestatigt diese Tatsache ebenfalls. Der Herr sagt dort: bhoktararn
Yajfia - tapasam. Er ist der eigentliche Nutzniel3er aller Opfer.
Weniger intelligente Menschen, die von dieser Tatsache nichts
wissen, bringen Opfer dar, um materielle Vorteile zu gewinnen. Der
Grund, warum Daksa und seine Anhanger Opfer darbrachten,
bestand darin, personliche materielle Vorteile far
Sinnenbefriedigung zu bekommen. Solche Opfer werden hier als
vergebliche Liebesmihe ohne eigentlichen Gewinn verurteilt. Dies
wird im Srimad - Bhagavatam bestatigt. Man mag den vedischen
Unterweisungen in Bezug auf Opferdarbringungen und andere
fruchtbringende Téatigkeiten folgen, doch wenn man durch solche
Tatigkeiten keine Zuneigung zu Visnu entwickelt, sind sie nutzlose
Muhe. Jemand, der Liebe zu Visnu entwickelt hat, muss auch Liebe
und Achtung fir Visnus Geweihte entwickeln. Siva gilt unter den
Vaisnavas als die hdéchste Personlichkeit. Vaisnavanam yatha
sambhuh. Als daher Sati sah, dass ihr Vater grofte Opfer
darbrachte, aber dem gréfiten Gottgeweihten, Siva, keine Achtung
erwies, wurde sie sehr zornig. Das ist durchaus angebracht, denn
wenn Visnu oder die Vaisnavas beleidigt werden, soll man zornig
sein. SrT Caitanya, der immer Gewaltlosigkeit, Bescheidenheit und
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Demut predigte, wurde ebenfalls zornig, als Nityananda von Jagai
und Madhai beleidigt wurde, und er wollte sie sogar téten. Wenn
Visnu oder ein Vaisnava gelastert oder entehrt werden, soll man
sehr zornig sein. Narottama dasa Thakura sagte: Wir haben Zorn,
und dieser Zorn kann eine gute Eigenschaft sein, wenn er sich
gegen jemand richtet, der die hochste Personlichkeit Gottes oder
Ihren Geweihten beleidigt. Man soll nicht duldsam sein, wenn
jemand Visnu oder einen Vaisnava beleidigt. Gegen den Zorn Satis,
den diese ihrem Vater gegentber zeigte, war nichts einzuwenden,
denn obwohl Daksa ihr Vater war, versuchte er, den grof3ten
Vaisnava zu beleidigen. Folglich war Satis Zorn gegen ihren Vater
durchaus lobenswert.

Vers 11
Die gesegnete Géttin sprach: Siva ist allen Lebewesen (iberaus lieb.
Er hat keinen Rivalen. Niemand ist ihm sehr lieb, und niemand ist
sein Feind. Niemand aufer dir kdnnte auf solch ein universales
Wesen, das von aller Feindseligkeit frei ist, neidisch sein.

Deutung

In der Bhagavad - Gita (9.29) sagt der Herr: »lch bin allen
Lebewesen gleichgesinnt.« Siva ist eine qualitative Inkarnation der
hdchsten Persdnlichkeit Gottes, und daher hat er fast die gleichen
Eigenschaften wie der hoéchste Herr. Folglich ist er jedem
gleichgesinnt. Niemand ist sein Feind, und niemand ist sein Freund;
doch jemand, der von Natur aus neidisch ist, kann sogar Sivas
Feind werden. Folglich warf Satl ihrem Vater vor: »Niemand aul3er
dir kdnnte Siva beneiden oder sein Feind sein.« Andere Weise und
gelehrte Brahmanas waren ebenfalls zugegen, doch sie waren auf
Siva nicht neidisch, obwohl sie alle von Daksa abhangig waren.
Daher konnte niemand auRer Daksa Siva beneiden. So lautete
Satis Anklage.
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Vers 12
O zweimalgeborener Daksa, nur ein Mann wie du kann an den
Eigenschaften anderer Fehler finden. Siva jedoch findet nicht nur an
den Eigenschaften anderer keine Fehler, sondern wenn jemand
eine geringfligige gute Eigenschaft hat, hebt er sie sogleich stark
hervor. Unglickseligerweise hast du an solch einer groRen Seele
Fehler gefunden.

Deutung

Konig Daksa wird hier von seiner Tochter Satr als Dvija oder
zweimalgeboren angesprochen. Das Wort »zweimalgeboren«
bezieht sich auf die hoheren Klassen, namlich die Brahmanas,
Ksatriyas und Vaidyas. Mit anderen Worten: Ein Dvija ist kein
gewohnlicher Mensch, sondern jemand, der die vedische Literatur
unter einem spirituellen Meister studiert hat und zwischen Gut und
Schlecht unterscheiden kann. Folglich nimmt man an, dass er Logik
und Philosophie versteht. Satl, Daksas Tochter, hielt ihrem Vater
stichhaltige Argumente vor. Es gibt einige hochqualifizierte
Personen, die nur die guten Eigenschaften anderer annehmen.
Ebenso wie eine Biene immer nur an dem Honig einer Blume
interessiert ist und die Dornen und die Farbe nicht beachtet,
nehmen hochqualifizierte Personen, die ungewdhnlich sind, nur die
guten Eigenschaften anderer an, wahrend sie ihren schlechten
Eigenschaften keinerlei Beachtung schenken. Gewohnliche
Menschen hingegen unterscheiden zwischen guten und schlechten
Eigenschaften.

Unter den ungewdhnlichen, guten Seelen gibt es noch weitere
Abstufungen, und die beste Seele ist jemand, der eine
unbedeutende gute Eigenschaft einer Person nimmt und diese gute
Eigenschaft vergroRert. Siva wird auch Asutosa genannt, was sich
auf jemand bezieht, der sehr leicht zufrieden ist und jedem die
hochste Segnung gewahrt. Zum Beispiel begehrte einmal ein
Geweihter Sivas die Segnung, dass durch seine Beriihrung der
Kopf eines Menschen sogleich von seinem Rumpf getrennt werden
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wiirde. Siva stimmte zu. Obwonhl die erbetene Segnung nicht sehr
empfehlenswert war, weil der Geweihte seinen Feind téten wollte,
betrachtete Siva die gute Eigenschaft des Geweihten, dass er ihn
namlich verehrt und erfreut hatte, und gewéhrte die Segnung. Siva
betrachtete also seine schlechten Eigenschaften als groRartige,
gute Eigenschaften; doch Sati warf ihrem Vater vor: »Du bist genau
das Gegenteil. Obwohl Siva so viele gute Eigenschaften und
Uberhaupt keine schlechten Eigenschaften hat, siehst du ihn als
schlecht an und hast an ihm Fehler gefunden.

Weil du seine guten Eigenschaften flir schlecht erachtest, bist du,
statt die hdéchste Seele zu werden, die gefallenste geworden.
Jemand wird die gréfite Seele, wenn er die Eigenschaften anderer
als gut ansieht, doch weil du unndtigerweise die guten
Eigenschaften anderer als schlecht angesehen hast, bist du der
Niedrigste unter den gefallenen Seelen geworden.«

Vers 13
Es ist nicht verwunderlich, dass diejenigen, die den verganglichen
materiellen Koérper als das Selbst angenommen haben, grofie
Seelen immer verspotten. Solcher Neid seitens materialistischer
Menschen ist sehr gut, denn das ist die Art und Weise, wie sie zu
Fall kommen. Ihre GrofRe wird durch den Staub der FiflRe grolder
Personlichkeiten verringert.

Deutung
Alles hangt von der Starke des Empfangers ab. Durch starke
Sonneneinwirkung vertrocknen zum Beispiel manche Gemiisearten
und Blumen, wahrend andere Uppig zu wachsen beginnen. Es ist
also der Empfanger, der Wachsturn und Verwelken verursacht. In
ahnlicher Weise heil3t es: Der Staub der LotosfliiRe groler
Personlichkeiten bedeutet fir den Empfanger alles Gute; doch der
gleiche Staub kann auch schaden. Diejenigen, die sich gegen die
Lotosfule einer groflen Personlichkeit Vergehen zuschulden
kommen lassen, vertrocknen; ihre gdttlichen Eigenschaften
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schwinden dahin. Eine groRe Seele mag Vergehen verzeihen, doch
Krsna entschuldigt Vergehen gegen den Staub der FuRe dieser
grolien Seele nicht, ebenso wie man den sengenden Sonnenschein
auf dem Kopf aber nicht an den FiRen ertragen kann. Ein Frevler
gleitet immer mehr abwarts; deshalb fahrt er natirlicherweise fort,
gegen die FURe groler Seelen Vergehen zu begehen. Vergehen
werden im Allgemeinen von Menschen begangen, die sich irrtimlich
mit dem unbestandigen Korper identifizieren. Kénig Daksa war tief
in eine falsche Vorstellung versunken, da er den Kdorper mit der
Seele gleichsetzte. Er beleidigte die LotosfiiRe Sivas, weil er
dachte, sein Korper sei hoher einzustufen als der Sivas, da er der
Vater von Satr’'s Koérper war. Im Allgemeinen haben weniger
intelligente Menschen falsche Vorstellungen dieser Art und handeln
in der korperlichen Lebensauffassung. So sind sie gezwungen,
immer mehr Vergehen gegen die Lotosfiike grofler Seelen zu
begehen. Jemand, der eine solche Lebensauffassung vertritt, steht
auf der Stufe von Tieren wie Kilhen und Eseln.

Vers 14
Satt fuhr fort: Mein lieber Vater, du begehst das schwerste
Vergehen, wenn du Siva beneidest, dessen blofRer Name, der aus
zwei Silben, namlich & und va, besteht, jemand von allen
stindhaften Tatigkeiten lautert. Sein Befehl wird niemals missachtet.
Siva ist immer rein, und niemand aufRer dir beneidet ihn.

Deutung
Da Siva die gréRte Seele unter den Lebewesen in der materiellen
Welt ist, ist sein Name, Siva, fiir Menschen, die den Kérper mit der
Seele identifizieren, sehr glickverheiRend. Wenn solche Menschen
bei Siva Zuflucht suchen, werden sie allmahlich verstehen, dass sie
nicht der materielle Korper, sondern spirituelle Seele sind. Siva
bedeutet mangala oder gliickverhei3end. Innerhalb des Korpers ist
die Seele glickverheillend. Aharh brahmasmi: »Ich bin Brahman.«
Diese Erkenntnis ist glickverheiRend. Solange man seine ldentitat
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als Seele nicht erkennt, ist alles, was man tut, unglickverheiflend.
Siva bedeutet »gliickverheiBend«, und Geweihte Sivas gelangen
allmahlich auf die Ebene spiritueller Identifizierung; aber das ist
noch nicht alles. Glickverheilendes Leben beginnt vom Punkt
spiritueller Identifizierung aber es gibt noch mehr Pflichten: Man
muss auch seine Beziehung zur hdchsten Seele verstehen. Wenn
man tatsichlich ein Geweihter Sivas ist, gelangt man auf die Ebene
spiritueller Erkenntnis; doch wenn man nicht intelligent genug ist,
hort man an diesem Punkt auf und erkennt nur, dass man spirituelle
Seele ist (aharm brahmasmi). Wenn man jedoch intelligent genug ist,
sollte man fortfahren, so zu handeln, wie Siva es tut, denn Siva ist
immer in Gedanken an Vasudeva versunken. Wie zuvor erklart
wurde: Siva ist immer in Meditation (iber die LotosfiiRe Vasudevas,
ST Krsnas, versunken. Somit erkennt man die gliickverheiRende
Stellung Sivas, wenn man sich der Verehrung Visnus zuwendet,
denn Siva sagt im Siva Purana, dass die hochste Form der
Verehrung die Verehrung Visnus ist. Siva wird verehrt, weil er der
grolite Geweihte Visnus ist. Man soll jedoch nicht den Fehler
begehen, Siva und Visnu als ebenbiirtig zu betrachten. Das ist
ebenfalls eine atheistische Vorstellung. Im Vaisnaviya Purana heifdt
es auch, dass Visnu oder Narayana die erhabene hdchste
Personlichkeit Gottes ist, und niemand soll ihm gleichgestellt
werden, nicht einmal Siva oder Brahma, geschweige denn andere
Halbgdtter.

Vers 15
Du beneidest Siva, der der Freund aller Lebewesen innerhalb der
drei Welten ist. Dem gewohnlichen Menschen erfullt er alle
Wiunsche, und er segnet auch héhere Personlichkeiten, die nach
Brahmananda (transzendentaler Glickseligkeit) suchen, wenn sie
immer an seine LotosfulRe denken.

154



Deutung

Gewodhnlich gibt es zwei Klassen von Menschen. Eine Klasse, die in
grober Weise materialistisch ist, strebt nach materiellem Wohlstand,
und ihre Wiinsche gehen in Erflllung, wenn sie Siva verehren. Siva,
der sehr schnell zufrieden ist, befriedigt die materiellen Winsche
des gewdhnlichen Menschen sehr schnell; deshalb kann man
beobachten, dass gewohnliche Menschen stark geneigt sind, ihn zu
verehren. Die zweite Klasse, das heildt, diejenigen, die vom
materialistischen Lebensweg abgestolen oder enttduscht sind,
verehren Siva, um Erlésung zu erlangen. Hierzu gehért, dass man
von der materiellen ldentifizierung frei wird. Jemand, der versteht,
dass er nicht der materielle Korper, sondern spirituelle Seele ist, ist
von Unwissenheit befreit. Siva bietet auch diese Méglichkeit an.
Menschen praktizieren im Allgemeinen Religion um wirtschaftlicher
Entwicklung willen, das heif3t, um Geld zu bekommen; denn wenn
sie Geld haben, kdnnen sie ihre Sinne befriedigen. Wenn sie jedoch
davon frustriert sind, streben sie nach spiritueller Brahmananda
oder Verschmelzung mit dem Ho&chsten. Diese vier Prinzipien
materiellen Lebens - Religion, wirtschaftliche Entwicklung,
Sinnenbefriedigung und Befreiung - existieren, und Siva ist der
Freund sowohl der gewdhnlichen Menschen als auch desjenigen,
der im spirituellen Wissen fortgeschritten ist. Es war daher fur
Daksa nicht gut, sich ihn zum Feind zu machen. Selbst Vaisnavas,
die sowohl Uber den gewdhnlichen als auch Uber den
fortgeschrittenen Menschen in dieser Welt stehen, verehren Siva als
den groRten Vaisnava. Folglich ist er der Freund eines jeden - der
gewohnlichen Menschen, der fortgeschrittenen Menschen und der
Geweihten des Herrn - , und daher sollte man Siva nicht
missachten oder anfeinden.

Vers 16
Glaubst du, die groReren, achtbareren Personlichkeiten als du wie
Brahma wirden diese unheilvolle Person, die unter dem Namen
Siva bekannt ist, nicht kennen? Siva trifft sich mit Ddmonen auf
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Leichenverbrennungsstatten; seine Haarlocken hangen wirr Uber
seinen ganzen Korper; er ist mit Menschenschadeln bekranzt und
mit der Asche von Leichenverbrennungsstatten beschmiert. Doch
trotz all dieser unheilvollen Eigenschaften ehren groRRe
Personlichkeiten wie Brahma ihn, indem sie die Blumen annehmen,
die seinen Lotosfufden geopfert sind, und mit grofder Achtung auf
ihre Haupter legen.

Deutung
Es ist nutzlos, eine grolte Personlichkeit wie Siva zu verurteilen; das
wird hier von seiner Frau Satl erklart, die die hohe Stellung ihres
Ehemannes verdeutlicht. Zundchst sagt sie: »Du nennst Siva
unheilvoll, weil er mit Dadmonen auf Leichenverbrennungsstatten
verkehrt, seinen Koérper mit der Asche Toter bedeckt und sich mit
den Schadeln von Menschen bekranzt. Du hast so viele Mangel
aufgezahlt, aber du weil3t nicht, dass seine Stellung immer
transzendental ist. Wenn er so unheilvoll ist - warum verehren dann
Personlichkeiten wie Brahma den Staub seiner Lotosflf3e und legen
mit groBer Achtung eben jene Girlanden auf ihre Haupter, die von
dir verdammt werden?« Da Satl eine keusche Frau und die
Gemahlin Sivas war, war es ihre Pflicht, die hohe Stellung Sivas
nicht nur aus Geflhlen heraus, sondern durch Tatsachen zu
verdeutlichen. Siva ist kein gewdhnliches Lebewesen. So lautet die
SchluRfolgerung der vedischen Literatur. Er befindet sich weder auf
der Ebene der héchsten Persoénlichkeit Gottes noch auf der Ebene
der gewdhnlichen Lebewesen. Brahma ist in fast allen Fallen ein
gewohnliches Lebewesen. Wenn manchmal kein gewdhnliches
Lebewesen zur Verfigung steht, wird das Amt Brahmas von seiner
Erweiterung Visnus bekleidet; doch im Allgemeinen wird dieses Amt
von einem sehr frommen Lebewesen dieses Universums
eingenommen. Sivas Stellung ist daher wesensgemaR hoher als die
Brahmas, obwohl Siva als der Sohn Brahmas erschien. Hier wird
erwahnt, dass sogar grol’e Persdnlichkeiten wie Brahma die
sogenannten unheilvollen Blumen und den Staub von den
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LotosfiiRen Sivas annehmen. GroRe Weise wie Marici, Atri, Bhrgu
und die anderen unter den neun grol’en Weisen, die Nachkommen
Brahmas sind, achten Siva ebenfalls in dieser Art, weil sie alle
wissen, dass Siva kein gewohnliches Lebewesen ist.

In vielen Puranas wird manchmal gesagt, dass ein Halbgott eine
solch hohe Stellung erreicht, dass er fast mit der hdchsten
Personlichkeit Gottes auf einer Stufe steht; doch die
Schluf3folgerung, dass Visnu die hochste Personlichkeit Gottes ist,
wird in jeder Schrift bestatigt. Siva wird in der Brahman - Sarhhita
mit Quark oder Yoghurt verglichen. Yoghurt ist von Milch nicht
verschieden. Da Milch in Yoghurt umgewandelt wird, ist in gewissem
Sinne Yoghurt ebenfalls Milch. In &hnlicher Weise ist Siva in
gewissem Sinne die hdchste Persdnlichkeit Gottes; doch in einem
anderen Sinne ist er es nicht, ebenso wie Yoghurt Milch ist, obwohl
wir zwischen beiden zu unterscheiden haben. Diese Beschreibung
findet man in der vedischen Literatur. Wenn es dort heif3t, dass ein
Halbgott offensichtlich eine Stellung einnimmt, die hoher ist als die
der héchsten Personlichkeit Gottes, so wird dies nur gesagt, um die
Aufmerksamkeit des Geweihten auf diesen jeweiligen Halbgott zu
lenken. In der Bhagavad - Gita (9.25) heildt es ebenfalls, dass die
hochste Personlichkeit Gottes, die im Herzen eines jeden weilt,
demjenigen, der einen bestimmten Halbgott verehren mdchte,
zunehmende Anhaftung an diesen Halbgott gibt, damit der
Betreffende zum Reich des Halbgottes erhoben werden mag. yanti
deva - vrata devan. Wenn man Halbgétter verehrt, kann man zu den
Reichen der Halbgétter erhoben werden. In dhnlicher Weise kann
man, wenn man die hochste Personlichkeit Gottes verehrt, zum
spirituellen Kénigreich erhoben werden. Dies findet man an
verschiedenen Stellen in der vedischen Literatur. Hier wird Siva von
Satl gepriesen, weil sie einerseits personliche Achtung vor Siva
hatte, da er ihr Gemahl war, und weil er andererseits eine hohe
Stellung einnahm, die die gewohnlichen Lebewesen, sogar
Brahmas, Ubertrifft.
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Die Stellung Sivas wird von Brahma geachtet, und daher hatte
Daksa, Satis Vater, ihn ebenfalls anerkennen sollen. Das wollte Sati
zum Ausdruck bringen. Sie kam im Grunde nicht zum-Hause ihres
Vaters, um an den Festlichkeiten teilzunehmen, obwohl sie ihren
Ehemann angefleht hatte, dass sie ihre Schwestern und ihre Mutter
wiedersehen wollte. Aber das war nur ein Vorwand, denn in ihrem
Herzensinnern dachte sie daran, ihren Vater Daksa zu Uberzeugen,
dass es nutzlos sei, weiter auf Siva neidisch zu sein. Das war ihre
Hauptabsicht. Als sie unfahig war, ihren Vater zu Gberzeugen, gab
sie den Korper auf, den er ihr gegeben hatte, wie in den folgenden
Versen zu sehen sein wird.

Vers 17
Satl fuhr fort: Wenn man hort, dass ein unverantwortlicher Mensch
den Herrn und Beherrscher der Religion lastert, soll man sich die
Ohren zuhalten und fortgehen, wenn man ihn nicht bestrafen kann.
Doch wenn man stark genug ist, ihn zu téten, soll man die Zunge
des Lasterers mit Gewalt herausschneiden und den Frevler toten,
und danach soll man sein eigenes Leben aufgeben.

Deutung
Das Argument, das Sati vorbrachte, lautet, dass jemand, der eine
grol’e Persdnlichkeit schmaht, das niedrigste aller Geschoépfe ist.
Nun kénnte sich aber Daksa mit dem Argument verteidigen, dass
seine Stellung sehr erhaben sei, denn er war ein Prajapati, der Herr
vieler Lebewesen und einer der hohen Beamten der umfangreichen
universalen Angelegenheiten. Satl selbst sollte also lieber seine
guten Eigenschaften sehen, als ihn schmahen. Die Antwort auf
dieses Argument ist, dass Satl nicht schmahte, sondern verteidigte.
Hatte es in ihrer Macht gestanden, hatte sie Daksa Zunge
herausschneiden sollen, weil er Siva lasterte. Mit anderem Worten:
Weil Siva der Schutzherr der Religion ist, sollte jemand, der ihn
schmaht, auf der Stelle getdtet werden, und danach sollte der
Betreffende sein eigenes Leben aufgeben. Das ist der Vorgang;
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doch weil Daksa zufallig Satis Vater war, beschloss sie, ihn nicht zu
toten, sondern ihr eigenes Leben aufzugeben, um fir die schwere
Sinde zu bufen, die sie begangen hatte, als sie seine Lasterung
Sivas mit anhorte. Die hiermit gegebene Unterweisung des Srimad -
Bhagavatam besagt, dass man jemand, der eine Autoritat schmaht
oder lastert, keinesfalls dulden darf. Wenn man ein Brahmana ist,
sollte man seinen Koérper nicht aufgeben, denn wenn man dies tate,
wirde man die Schuld auf sich laden, einen Brahmana getétet zu
haben; deshalb sollte ein Brahmana den Ort verlassen oder sich die
Ohren zuhalten, damit er die Lasterung nicht hért. Wenn man ein
Ksatriya ist, hat man die Macht, jeden zu bestrafen, und daher sollte
ein Ksatriya sogleich die Zunge des Lasterers herausschneiden und
ihn téten. Was aber die Vai$yas und Sadras betrifft, so sollten sie
sogleich ihre Korper aufgeben. Sati beschloss, ihren Koérper
aufzugeben, weil sie sich zu den Sidras und Vaisyas zahlte. Wie es
in der Bhagavad - Gita (9.32) heif3t:

Frauen, Arbeiter und Kaufleute stehen auf der gleichen Stufe. Da es
nun empfohlen ist, dass Vai$yas und Sidras sogleich ihre Kérper
aufgeben, wenn sie die Schmahung einer hohen Persdnlichkeit wie
Siva horen, beschloss sie, ihr Leben aufzugeben.

Vers 18
Deshalb werde ich diesen unwirdigen Koérper, den ich von dir, der
du Siva schmahtest, bekommen habe, nicht behalten. Wenn jemand
Speisen gegessen hat, die giftig sind, ist die beste Behandlung, zu
erbrechen.

Deutung
Da Sati die Reprasentantin der duf3eren Kraft des Herrn war, stand
es in ihrer Macht, viele Universen, einschlie3lich vieler Daksas, zu
vernichten; doch um ihren Ehemann vor dem Vorwurf zu bewahren,
er habe seine Frau Sati beauftragt, Daksa zu téten, da er aufgrund
seiner untergeordneten Stellung dazu nicht selbst imstande
gewesen sei, beschloss sie, ihren Kérper aufzugeben.
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Vers 19
Es ist besser, die eigene tatigkeitsgemale Pflicht zu erflllen, als die
anderer zu kritisieren. Fortgeschrittene Transzendentalisten mégen
manchmal die Regeln und Vorschriften der Veden nicht beachten,
da sie ihnen nicht zu folgen brauchen, ebenso wie die Halbgotter im
Weltall reisen, wohingegen gewohnliche Menschen auf der
Oberflache der Erde reisen.

Deutung

Das Betragen der fortgeschrittenen Transzendentalisten und das
der gefallensten bedingten Seelen scheint das gleiche zu sein. Der
fortgeschrittene Transzendentalist kann alle Regeln der Veden
auller acht lassen, ebenso wie die Halbgotter im Weltall reisen und
damit alle Urwalder und Felsen auf der Oberflache der Erde hinter
sich lassen, obwohl ein gewdhnlicher Mensch, der nicht diese
Fahigkeit hat, im Weltraum zu reisen, sich mit all diesen
Hindernissen auseinandersetzen muss. Obwohl der von allen
geliebte Siva nicht alle Regeln und Vorschriften der Veden zu
beachten scheint, wird er durch solchen Ungehorsam nicht
beeintrachtigt; doch ein gewohnlicher Mensch, der Siva nachahmen
will, befindet sich im Irrtum. Ein gewohnlicher Mensch muss alle
Regeln und Vorschriften der Veden beachten, die jemand in einer
transzendentalen Stellung nicht zu beachten braucht. Daksa sah
Fehler in Siva, da dieser nicht alle strengen Regeln und Vorschriften
der Veden einhielt; doch Sati versicherte, dass er solche Regeln
nicht zu beachten brauchte. Es heildt, dass bei jemand, der so
machtig wie die Sonne oder das Feuer ist, von Reinheit oder
Unreinheit keine Rede sein kann. Der Sonnenschein kann einen
unreinen Ort keimfrei machen, wahrend jemand anderes, der an
einem solchen Ort vorbeikommt, vielleicht mit einer Krankheit
angesteckt wird. Man soll nicht versuchen, Siva nachzuahmen,
sondern man  soll vielmehr streng seinen  eigenen
vorgeschriebenen, tatigkeitsgemalen Pflichten folgen. Vor allem
soll man eine groRRe Persoénlichkeit wie Siva niemals schmahen.

160



Vers 20

In den Veden gibt es Anweisungen fir zwei Arten von Tatigkeiten -
Tatigkeiten flur diejenigen, die an materiellem Genuss haften, und
Tatigkeiten fir diejenigen, die materiell losgelost sind. Mit
Rucksichtnahme auf diese beiden Arten von Téatigkeiten gibt es zwei
Arten von Menschen, die verschiedene Merkmale aufweisen. Wenn
jemand zwei Arten von Tatigkeiten in einer Person sehen mdchte,
ist dies widersprichlich. Doch beide Arten von Tatigkeiten mogen
von jemand vernachlassigt werden, der sich in der transzendentalen
Stellung befindet.

Deutung
Die vedischen Téatigkeiten sind so angelegt, dass die bedingte
Seele, die in die materielle Welt gekommen ist, um zu genielden,
dies nach bestimmten Regeln tun kann, so dass sie letztlich von
materiellem Genufl} losgeldst wird und die Eignung erwirbt, in die
transzendentale Stellung einzutreten. Die vier verschiedenen
Gesellschaftsschichten - brahmacarya, Grhasta, vanaprastha und
sannyasa - schulen einen Menschen nach und nach, auf die Ebene
transzendentalen Lebens zu kommen. Die Tatigkeiten und die
Kleidung eines Grhasta oder Haushalters unterscheiden sich von
denen eines Sannyasi, das heilt, von jemand, der sich im
Lebensstand der Entsagung befindet. Es ist unmdglich, dass eine
Person beide Ordnungen annimmt. Ein Sannyasi kann nicht wie ein
Haushalter handeln, und ein Haushalter kann nicht wie ein
SannyasT handeln; aber Uber diesen beiden Arten von Personen,
das heil’t, demjenigen, der materiellen Tatigkeiten nachgeht, und
demjenigen, der materielle Tatigkeiten aufgegeben hat, steht
derjenige, der zu beiden transzendental ist. Siva befindet sich in
dieser transzendentalen Stellung, weil er, wie zuvor gesagt wurde,
in seinem Innern immer in Gedanken an Sr1 Vasudeva versunken
ist. Deshalb sind auf ihn weder die Tatigkeiten des Grhasta noch die
des Sannyasi im Lebensstand der Entsagung anwendbar. Er steht
auf der paramaharnsa - Stufe, der hdchstvollkommenen Stufe des
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Lebens. Die transzendentale Stellung Sivas wird auch in der
Bhagavad - Gita (2.52 - 53) erklart. Es heil3t dort, dass jemand, der
vollig im transzendentalen Dienst des Herrn tatig ist, indem er
Handlungen ohne fruchtbringendes Ergebnis ausfihrt, in die
transzendentale Stellung erhoben wird. Dann ist er nicht mehr
verpflichtet, den vedischen Unterweisungen oder den
verschiedenen Regeln und Vorschriften der Veden zu folgen. Wenn
man Uber den Richtlinien der vedischen Ritualunterweisungen steht,
die daflr bestimmt sind, verschiedene verlockende Dinge zu
erlangen, und vollig in transzendentale Gedanken versunken ist,
das heil’t, Gedanken an die hdchste Personlichkeit Gottes in
hingebungsvollem Dienst, hat man die Stufe erreicht, die man
buddhi - yoga oder samadhi (Ekstase) nennt. Fir jemand, der diese
Stufe erreicht hat, gelten weder die vedischen Tatigkeiten, um
materiellen Genuf} zu erlangen, noch diejenigen fiir Entsagung.

Vers 21

Mein lieber Vater, den Reichtum, den wir besitzen, konnen sich
weder du noch deine Schmeichler vorstellen, denn Menschen die
fruchtbringenden Tatigkeiten nachgehen, indem sie grof’e Opfer
darbringen, sind nur daran interessiert, ihre Kkdrperlichen
Bedurfnisse zu befriedigen, indem sie Speisen essen, die als Opfer
dargebracht wurden. Wir kdénnen unsere Reichtimer entfalten,
indem wir nur den Wunsch haben. Hierzu sind nur grofe
Personlichkeiten imstande, die entsagungsvolle, selbstverwirklichte
Seelen sind.

Deutung
Satis Vater hatte den Eindruck, er habe eine angesehene Stellung
und grolen Reichtum und er habe seine Tochter jemand
angeboten, der nicht nur arm, sondern auch unkultiviert war. lhr
Vater mochte gedacht haben, dass sie zwar keusch und ihrem
Ehemann sehr treu war, dass aber ihr Ehemann in erbarmlichen
Verhaltnissen lebte. Um solchen Gedanken zu begegnen, sagte
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Satl, dass der Reichtum, der ihr Ehemann besall, von
materialistischen Menschen wie Daksa und seinen Anhangern, die
Schmeichler waren und fruchtbringenden Tatigkeiten nachgingen,
nicht verstanden werden konne. Die Stellung ihres Gemahls war
von anderer Art. Er besald alle Reichtumer, doch lag ihm nichts
daran, diese zur Schau zu stellen. Deshalb werden solche
Reichtimer avyakta oder unmanifestiert genannt. Wenn es jedoch
notwendig ist, kann Siva einfach durch seinen Willen seine
wunderbaren Reichtliimer zeigen, und ein solches Ereignis wird hier
vorausgesagt, denn das sollte bald geschehen. Der Reichtum, den
Siva besitzt, ist in Entsagung und Liebe zu Gott genieRbar, nicht in
einer materiellen Zurschaustellung sinnenbefriedigender Methoden.
Solche Reichtiimer besitzen Persoénlichkeiten wie die Kumaras,
Narada und Siva, nicht andere.

In diesem Vers werden diejenigen, die vedische Rituale vollziehen,
verurteilt. Sie sind hier als dhiima - vartmabhih beschrieben, das
heil}t, jene, die von Ubriggebliebenen Opferspeisen leben. Es gibt
zwei Arten von Speisen, die geopfert werden. Eine Art ist Speisen,
die in fruchtbringenden rituellen Opfern dargebracht werden; die
bessere Art ist Visnu geopferte Nahrung. Obwohl in allen Fallen
Visnu die Hauptgottheit auf dem Opferaltar ist, haben diejenigen,
die fruchtbringende Rituale vollziehen, das Ziel, verschiedene
Halbgotter zu erfreuen, um als Gegenleistung materiellen
Wohlstand zu bekommen. Ein wirkliches Opfer ist jedoch dafir
bestimmt, Visnu zu erfreuen, und die Uberreste solcher Opfer sind
fur den Fortschritt im hingebungsvollen Dienst forderlich. Der
Vorgang der Erhebung, indem man Opfer darbringt, die nicht das
Ziel haben, Visnu zu erfreuen, ist sehr langwierig, und daher wird er
in diesem Vers verurteilt. Visvanatha Cakravartl Thakura hat die
ritualistischen Opferdarbringungen als krahengleich beschrieben,
weil Kréhen Freude daran finden, die Uberreste von Speisen zu
essen, die auf den Abfall geworfen wurden.

Alle Brahmanas, die bei dem Opfer zugegen waren, wurden von
Satl ebenfalls verdammt.
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Ob Koénig Daksa und seine Schmeichler die Stellung Sivas
verstehen konnten oder nicht: Satt wollte ihrem Vater klar machen,
dass er nicht denken solle, ihr Ehnemann besitze keinen Reichtum.
Satl, die hingegebene Frau Sivas, bietet den Verehrern Sivas alle
Arten materieller Reichtimer an. Diese Tatsache wird im Zehnten
Canto des Srimad - Bhagavatam erklart. Die Verehrer Sivas
scheinen manchmal reicher zu sein als die Verehrer Visnus, denn
Durgd oder Sati, die Oberaufseherin der materiellen
Angelegenheiten, kann den Verehrern Sivas alle materiellen
Reichtimer anbieten, um ihren Ehemann zu lobpreisen. Die
Verehrer Visnus hingegen streben nach spiritueller Erhebung, und
daher verringert sich ihr materieller Reichtum manchmal. Diese
Dinge werden im Zehnten Canto sehr ausfuhrlich und klar erortert.

Vers 22
Du bist ein Lasterer der LotosfiiRe Sivas, und ungliickseligerweise
habe ich einen Korper, der von deinem gezeugt wurde. Ich schame
mich unserer korperlichen Verwandtschaft, und ich verdamme mich,
weil mein Koérper durch eine Beziehung mit einem Menschen
verunreinigt ist, der ein Frevler gegen die LotosfliRe der gréfiten
Personlichkeit ist.

Deutung
Siva ist der groRte aller Geweihten Visnus. Es heiRt: »Sambhu,
Siva, ist der groRte aller Geweihten Visnus.« In den
vorangegangenen Versen hat Sati beschrieben, dass Siva immer in
einer transzendentalen Stellung steht, weil er sich in reinem
Vasudeva befindet. Vasudeva ist der Zustand, aus dem Krsn3,
Vasudeva, geboren wird, und daher ist Siva der grolite Geweihte
Krsnas. Satis Betragen ist beispielhaft, denn niemand soll eine
Lasterung Visnus oder seines Geweihten dulden. Sati bedauert
nicht ihre persoénliche Gemeinschaft mit Siva, sondern dass ihr
Kérper mit dem Daksa verwandt ist, der ein Frevler gegen Sivas
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LotosflRe ist. Sie fUhlt sich verdammt, weil sie ihren Kérper von
Daksa bekommen hat.

Vers 23
Wenn mich Siva aufgrund unseres Verwandtschaftsverhéltnisses
mit Daksayant anredet, werde ich sogleich niedergeschlagen, und
meine Froéhlichkeit und mein Lacheln verschwinden auf der Stelle.
Ich bedaure es sehr, dass mein Koérper, der genau wie ein Sack ist,
von dir gezeugt wurde. Ich werde ihn daher aufgeben.

Deutung

Das Wort Daksayani bedeutet »die Tochter Koénig Daksas«.
Manchmal, wahrend einer ungezwungenen Unterhaltung zwischen
Ehemann und Ehefrau, pflegte Siva Sati als »die Tochter Koénig
Daksas« zu bezeichnen, und weil dieses Wort sie an ihr
Verwandtschaftsverhaltnis mit Kénig Daksa erinnerte, schamte sie
sich sogleich, da Daksa eine Inkarnation aller nur denkbaren
Vergehen war. Daksa war der personifizierte Neid, da er eine grofe
Personlichkeit wie Siva unnétigerweise schmahte. Wenn sie das
Wort Daksayani nur horte, wurde sie schon traurig, weil sich dies
auf ihren Korper bezog, der das Symbol aller beleidigenden
Widerwartigkeit war, die Daksa besal’. Da ihr Kdrper standig eine
Quelle des Unglicks war, beschloss sie, ihn aufzugeben.

Vers 24
Der Weise Maitreya sagte zu Vidura: O Vernichter der Feinde,
wahrend Satl so zu ihrem Vater in der Opferarena sprach, setzte sie
sich mit dem Gesicht nach Norden auf den Boden. In safranfarbene
Gewander gekleidet, heiligte sie sich mit Wasser und schloss die
Augen, um sich in den Vorgang des mystischen yoga zu versenken.
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Deutung

Es heildt, dass ein Mensch, der den Wunsch hat, seinen Koérper
aufzugeben, sich in safranfarbene Gewander hillt. Es scheint
daher, dass Satl ihre Kleider wechselte, um anzudeuten, dass sie
die Absicht habe, den von Daksa erhaltenen Korper aufzugeben.
Daksa war Satis Vater, und so beschloss sie, es sei besser, statt
Daksa zu téten, den Teil seines Korpers zu zerstdren, der ihrer war.
Sie beschloss also, den Koérper Daksas durch den yogischen
Vorgang aufzugeben. Satl war die Frau Sivas, der als Yogeévara
bekannt ist, der beste aller Yogis, da er alle Vorgange mystischen
Yogas kennt; es scheint daher, dass Sati sie ebenfalls kannte.
Entweder lernte sie yoga von ihrem Ehemann oder sie war
erleuchtet, weil sie die Tochter eines solch grofien Konigs wie
Daksa war. Die Vollkommenheit des Yogas besteht darin, dass man
auf Wunsch seinen Korper aufgeben oder sich aus der
Verkorperung materieller Elemente befreien kann. Yogis, die die
Vollkommenheit erreicht haben, sind nicht dem Tod durch natlrliche
Gesetze unterworfen; solche vollkommenen Yogis koénnen den
Korper verlassen, wann es ihnen beliebt. Im Allgemeinen erwirbt der
Yogi zunachst die Macht, die im Koérper stromende Luft zu
beherrschen, und so bringt er die Seele zur hochsten Stelle des
Gehirns. Wenn der Korper dann in Flammen aufgeht, kann der Yogi
hingehen, wo er méchte. Dieses Yoga - System erkennt die Seele
an, und daher unterscheidet es sich von dem sogenannten yoga -
Vorgang, der die Beherrschung der Zellen des Kérpers zum Ziel hat
und der erst in neuerer Zeit erfunden wurde. Der wirkliche yoga -
Vorgang erkennt die Wanderung der Seele von Planet zu Planet
oder von Korper zu Koérper an, und es scheint, dass Sati ihre Seele
zu einem anderen Korper oder in eine andere Sphare beférdern
wollte.

Vers 25
Zunachst setzte sie sich in der erforderlichen Sitzstellung nieder,
trug dann die Lebensluft nach oben und hielt sie in der Nahe des
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Nabels im Gleichgewicht. Alsdann hob sie ihre Lebensluft mit
Intelligenz vermischt zum Herzen und dann allmahlich in Richtung
Luftréhre und von dort zwischen ihre Augenbrauen.

Deutung
Der Yoga - Vorgang besteht darin, die Luft zu beherrschen, die im
Koérper an verschiedenen Stellen stromt, die man sat - cakra oder
die sechs Kreise der Luftzirkulation nennt. Die Luft wird vom Leib
zum Nabel erhoben, vom Nabel zum Herzen und vom Herzen zur
Kehle, von der Kehle zwischen die Augenbrauen und von dort zur
Spitze des GroRhirns. Das ist die yoga - Praxis in ihren
wesentlichen Punkten. Bevor man das wirkliche yoga - System
praktiziert, muss man Sitzstellungen Uben, weil diese den
Atemibungen helfen, die die auf - und abwarts strémenden Lifte
beherrschen. Dies ist eine wunderbare Technik, die man
praktizieren muss, um die hdchste Stufe der Vollkommenheit im
yoga zu erreichen; doch eine solche Ubung ist fir dieses Zeitalter
nicht bestimmt. Niemand in diesem Zeitalter kann die vollkommene
Stufe solchen Yogas erreichen, und trotzdem Uben sich die
Menschen in Sitzstellungen, die mehr oder weniger nur
gymnastische Ubungen sind. Durch solche Kérpergymnastik mag
man einen guten Kreislauf und damit eine bessere Gesundheit
entwickeln, doch wenn man sich nur auf diese Gymnastik
beschrankt, kann man nicht die hochste Stufe der Vollkommenheit
erreichen. Der yoga - Vorgang, wie er in der Kesava - sruti
beschrieben wird, schreibt vor, wie man seine Lebenskraft ganz
nach seinem Wunsch beherrschen und so von Kdrper zu Koérper
oder von Ort zu Ort wandern kann. Mit anderen Worten: Die yoga -
Praxis ist nicht dafur bestimmt, den Kdrper gesund zu erhalten.
Jeder transzendentale Vorgang spiritueller Erkenntnis hilft von
selbst, den Koérper gesund zu erhalten, denn es ist die spirituelle
Seele, die den Korper immer frisch halt. Sobald die spirituelle Seele
den Korper verlassen hat, beginnt sich der materielle Koérper
sogleich zu zersetzen. Jeder spirituelle Vorgang halt den Koérper
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ohne gesonderte Anstrengung gesund; doch wenn man glaubt, das
Endziel des Yoga sei es, den Kdrper zu erhalten, ist man im Irrtum.
Die wirkliche Vollkommenheit des yoga ist die Erhebung der Seele
zu einer hoéheren Stellung oder die Befreiung der Seele aus der
materiellen Verstrickung. Manche Yogis versuchen, die Seele zu
hoheren Planetensystemen zu erheben, wo der Lebensstandard
besser ist als auf diesem Planeten und wo die materiellen
Annehmlichkeiten, die Lebensspanne und andere Mdglichkeiten der
Selbsterkenntnis grofier sind, und manche Yogis bemuhen sich, die
Seele zur spirituellen Welt, den spirituellen Vaikuntha Planeten, zu
erheben. Der bhakti - yoga - Vorgang erhebt die Seele unmittelbar
zu den spirituellen Planeten, wo das Leben ewig, gluckselig und
voller Wissen ist; deshalb gilt bhakti - yoga als das héchste aller
yoga - Systeme.

Vers 26
Um daher ihren Korper aufzugeben, der so achtungsvoll und
zuneigungsvoll auf dem SchoR Sivas gesessen hatte, der von
grolien Weisen und Heiligen verehrt wird, begann Sati aus Zorn
gegen ihren Vater, tber die feurige Luft im Korper zu meditieren.

Deutung
Siva wird hier als die beste aller groRen Seelen beschrieben.
Obwohl Satis Kérper von Daksa geboren war, pflegte Siva sie zu
ehren, indem er sie auf seinen Schol3 setzte. Dies wird als ein
grolies Zeichen der Achtung angesehen. Folglich war Satis Kérper
nicht gewohnlich; aber trotzdem entschloss sie sich, ihn
aufzugeben, da er aufgrund seiner Verbindung mit Daksa die Quelle
von Unglick war. Dieses starke Beispiel, das Sati gab, sollte befolgt
werden. Man sollte sich sehr davor hiten, mit Menschen Umgang
zu haben, die die hoheren Autoritaten nicht achten. Es heif3t daher
in den vedischen Schriften, dass man von der Gemeinschaft von
Atheisten und Nichtgottgeweihten immer frei sein und immer mit
Gottgeweihten verkehren soll, denn durch die Gemeinschaft eines
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Gottgeweihten kann man auf eine Ebene der Selbsterkenntnis
erhoben werden. Diese Unterweisung wird an vielen Stellen im
Srimad - Bhagavatam betont. Wenn man also aus der Gewalt des
materiellen Daseins befreit werden will, muss man mit grolien
Seelen verkehren, und wenn man das materielle Dasein fortsetzen
mochte, kann man mit materialistischen Menschen verkehren. Die
materialistische Lebensweise hat Sexualitat zur Grundlage. Sowohl
dem sexuellen Leben verhaftet zu sein als auch mit Menschen
Umgang zu haben, die der Sexualitat verhaftet sind, wird in der
vedischen Literatur verurteilt, denn solche Gemeinschaft wird
unseren spirituellen Fortschritt nur behindern. Die Gemeinschaft
grolRer Persodnlichkeiten jedoch, das heifdt, die Gemeinschaft von
Gottgeweihten, die groRe Seelen sind, wird uns auf die spirituelle
Ebene erheben. Satl - devi beschloss, den Kdrper, den sie von
Daksa Korper bekommen hatte, aufzugeben, und sie wollte sich zu
einem anderen Korper erheben, damit sie mit Siva véllig
unverunreinigte Gemeinschaft haben konnte. Wir wissen naturlich,
dass sie im nachsten Leben als die Tochter des Himalaya, Parvatr,
geboren wurde und dass sie wieder Siva zum Gemahl bekam. Sati
und Siva sind ewig miteinander verbunden, und selbst wenn Sati
ihren Korper wechselt, zerbricht ihre Beziehung niemals.

Vers 27
Satl konzentrierte ihre ganze Meditation auf die heiligen LotosfliRe
ihres Gemahls Siva, der der hochste spirituelle Meister des ganzen
Universums ist. So wurde sie von allen Spuren der Siinde
vollstandig gereinigt und verliel® ihren Koérper in einem lodernden
Feuer, das sie durch Meditation Uber die feurigen Elemente
entfachte.

Deutung
SatT dachte sogleich an die LotosfiiRe ihres Gemahls Siva, der einer
der drei Inkarnationen Gottes ist, die fur die Verwaltung der
materiellen Welt zustandig sind, und indem sie einfach Uber seine
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LotosfliRe meditierte, wurde sie von solch grol3er Freude erfilllt,
dass sie alles in Beziehung zu ihrem Koérper vergal3. Diese Freude
war jedoch gewiss materiell, denn sie tauschte ihren Koérper gegen
einen anderen Korper ein, der ebenfalls materiell war; doch anhand
dieses Beispiels konnen wir die Freude des Gottgeweihten erahnen,
der seinen Geist und seine Aufmerksamkeit auf die LotosfiiRe des
hochsten Herrn, Visnus oder Krsnas, richtet. Die Meditation Uiber die
LotosfuBRe des Herrn beschert solche transzendentale
Gluckseligkeit, dass man alles aulder der transzendentalen Form
des Herrn vergessen kann. Das ist die Vollkommenheit yogischen
samadhis oder von Ekstase. In diesem Vers heillt es, dass sie
durch solche Meditation von aller Verunreinigung frei wurde. Was
war diese Verunreinigung? Diese Verunreinigung war das
Bewusstsein, einen Korper zu haben, den sie von Daksa
bekommen hatte, doch vergal} sie in ihrer Trance diese kérperliche
Beziehung. Die Bedeutung hiervon ist, dass alle Verunreinigung
materieller Anhaftung durch das lodernde Feuer transzendentaler
Ekstase verbrannt wird, wenn man sich von allen k&rperlichen
Beziehungen in der materiellen Welt frei macht und einfach nur die
Stellung eines ewigen Dieners des hochsten Herrn einnimmt. Es ist
nicht notwendig, dass man aulerlich ein loderndes Feuer
manifestiert, denn wenn man alle seine korperlichen Beziehungen in
der materiellen Welt vergisst und in seiner spirituellen Identitat
verankert wird, bedeutet dies, dass man durch das lodernde Feuer
yogischen samadhis oder durch Ekstase von aller materiellen
Verunreinigung frei geworden ist. Das ist die hochste Stufe der
Vollkommenheit im yoga. Wenn man seine Kkdrperlichen
Beziehungen in der materiellen Welt beibehalt und sich als grofl3er
Yogi ausgibt, ist man kein echter Yogi. Im Srimad - Bhagavatam
(2.4.15) heifldt es: Indem man einfach den Heiligen Namen der
hochsten Personlichkeit Gottes chantet; indem man sich einfach an
die LotosfliRe Krsnas erinnert, und indem man der hochsten
Persdnlichkeit Gottes einfach Gebete darbringt, wird man durch das
lodernde Feuer der Ekstase von aller materiellen Verunreinigung
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der materiellen kdrperlichen Auffassung befreit. Diese Wirkung stellt
sich augenblicklich, ohne eine Sekunde Verzbgerung, ein.

Wie Srila Jiva Gosvami erklart, ist Satis Verlassen ihres Korpers so
zu verstehen, dass sie in ihrem Herzen ihre Beziehung zu Daksa
aufgab. 81T Viévanatha Cakravartl Thakura kommentiert ebenfalls,
dass Satl, da sie die Oberaufseherin der duReren Kraft ist, keinen
spirituellen Korper bekam, als sie ihren Korper verlie3, sondern sich
nur von dem Koérper, den sie von Daksa bekommen hatte, in einen
anderen Ubertrug. Andere Kommentatoren sagen ebenfalls, dass
sie sich sogleich in die Gebarmutter Menakas, ihrer zukiinftigen
Mutter, befoérderte. Sie gab den von Daksa empfangenen Korper auf
und beférderte sich sogleich in einen anderen, besseren Kérper,
doch bedeutet dies nicht, dass sie einen spirituellen Kérper bekam.

Vers 28
Als Sati ihren Korper in Zorn vernichtete, ging ein gewaltiger Aufruhr
durch das ganze Universum. Warum hatte Satl, die Ehefrau des
Uberaus achtbaren Halbgottes Siva, ihren Koérper auf diese Weise
verlassen?

Deutung
Uberall im Universum gab es in den Gesellschaften der Halbgotter
auf den verschiedenen Planeten einen gewaltigen Aufruhr, weil Satt
die Tochter Daksa, des groRten aller Kénige, und die Ehefrau Sivas,
des groften aller Halbgotter, war. Warum wurde sie so zornig, dass
sie ihren Korper aufgab? Da sie die Tochter einer grofen
Personlichkeit und die Gemahlin einer groRen Personlichkeit war,
blieb keiner ihrer Wunsche unerfullt, aber trotzdem gab sie ihren
Kérper aus Unzufriedenheit auf. Dies war gewiss erstaunlich. Nicht
einmal wenn man den gré3ten materiellen Reichtum besitzt, kann
man vollstandige Befriedigung erlangen. Es gab nichts, was Sati
dank ihrer Beziehung zu ihrem Vater, der durch ihre Beziehung zu
dem groften der Halbgotter nicht bekommen konnte; aber trotzdem
war sie aus irgendeinem Grunde unzufrieden. Deshalb erklart das
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Srimad - Bhagavatam 0.2.6), dass man wirkliche Befriedigung
erlangen muss (yayatma suprasidati), doch der atma der Korper,
der Geist und die Seele - wird nur dann voéllig zufrieden, wenn man
hingebungsvollen Dienst fiir die absolute Wahrheit entwickelt. Sa vai
pumsarh paro dharmo yato bhaktir adhoksaje. Adhoksaja bedeutet
»Absolute Wahrheit«. Nur wenn man seine unerschutterliche Liebe
zur transzendentalen hochsten Personlichkeit Gottes zu entwickeln
vermag, kann man vollstandige Befriedigung erlangen; sonst
besteht keine Mdoglichkeit, in der materiellen Welt oder irgendwo
anders zufrieden zu werden.

Vers 29
Es war erstaunlich, dass Daksa, der Prajapati oder Erhalter aller
Lebewesen, seine eigene Tochter Satl, die nicht nur keusch,
sondern auch eine grolRe Seele war, so sehr missachtete, dass sie
wegen seiner Missachtung ihren Korper aufgab.

Deutung

Das Wort anatmya ist bedeutsam. Atmya bedeutet »das Leben der
Seele«. Dieses Wort deutet also an, dass Daksa, obwohl er zu
leben schien, im Grunde ein toter Koérper war, denn wie sonst
konnte er Sati, die seine eigene Tochter war, missachten? Es war
die Pflicht Daksa, auf die Versorgung und Annehmlichkeiten aller
Lebewesen zu achten, denn er war Prajapati, der Verwalter aller
Lebewesen. Wie kam es also, dass er seine eigene Tochter
missachtete, die die verehrenswerteste und keuscheste Frau, das
heillt also eine groRe Seele war, und die es daher verdiente, von
ihrem Vater achtungsvoll behandelt zu werden? Der Tod Satis, der
durch die Verachtung Daksa, ihres Vaters, verursacht wurde,
erstaunte alle grof3en Halbgétter des Universums sehr.

Vers 30
Daksa, der so hartherzig ist, dass er es nicht verdient, ein
Brahmana zu sein, wird dUberall in schlechten Ruf geraten, weil er
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sich Vergehen gegen seine Tochter zuschulden kommen liel3; weil
er ihren Tod nicht verhinderte, und weil er die hochste Personlichkeit
Gottes beneidete.

Deutung

Daksa wird hier als Uberaus hartherzig und daher unqualifiziert, ein
Brahmana zu sein, beschrieben. Brahma - dhruk wird von manchen
Kommentatoren mit brahma - bandhu (Freund von Brahmanas)
gleichgesetzt. Jemand, der in einer Brahmana - Familie geboren
wurde, aber keine brahmanischen Eigenschaften hat, wird brahma -
bandhu genannt. Brahmanas sind im Allgemeinen sehr weichherzig
und nachsichtig, da sie die Macht haben, die Sinne und den Geist
zu beherrschen. Daksa aber war nicht nachsichtig. Nur weil sein
Schwiegersohn Siva nicht aufstand, um ihm formell Achtung zu
erweisen, wurde er so zornig und hartherzig, dass er sogar den Tod
seiner liebsten Tochter hinnahm. SatT versuchte ihr Bestes, das
MiRverstandnis zwischen Schwiegersohn und Schwiegervater zu
schlichten, indem sie sogar ohne Einladung zum Hause ihres Vaters
kam, und bei dieser Gelegenheit hatte Daksa sie empfangen und
alle vergangenen Missverstandnisse vergessen sollen. Aber er war
so hartherzig, dass er es nicht wert war, als Arya oder Brahmana
bezeichnet zu werden. Folglich besteht sein schlechter Ruf immer
noch. Daksa bedeutet »sachkundig«, und ihm wurde dieser Name
gegeben, weil er die Fahigkeit hatte, Tausende und Abertausende
von Kindern zu zeugen. Menschen, die zu starke sexuelle
Neigungen haben und zu materialistisch sind, werden so hartherzig,
dass sie sogar den Tod ihrer Kinder hinnehmen kdnnen, wenn ihr
Ansehen auch nur geringfuigig gemindert wird.

Vers 31
Wahrend sich die Menschen noch Uber den wunderbaren Freitod
Satls unterhielten, machten sich die Diener, die mit ihr gekommen
waren, bereit, Daksa mit ihren Waffen zu téten.
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Deutung
Die Diener, die mit Satt gekommen waren, hatten die Aufgabe, sie
vor Gefahren zu beschiitzen; aber da sie unfahig waren, die Frau
inres Herrn zu schiitzen, beschlossen sie, flr sie zu sterben, und
bevor sie starben, wollten sie Daksa toten. Es ist die Pflicht von
Dienern, ihrem Herrn Schutz zu gewahren, und wenn ihnen dies
nicht gelingt, ist es ihre Pflicht, zu sterben.

Vers 32
Mit Gewalt stirmten sie vorwarts; doch Bhrgu Muni erkannte die
Gefahr, und wahrend er auf der Sldseite des Opferfeuers Gaben
darbrachte, sprach er sogleich mantrische Hymnen aus dem Yajur
Veda, durch die die Zerstorer der Yajfia - Darbringungen auf der
Stelle getotet werden konnten.

Deutung
Hier haben wir ein Beispiel, wie machtig Hymnen aus den Veden
sind, die, wenn sie richtig gechantet wurden, wunderbare Dinge
vollbringen konnten. Im gegenwartigen Zeitalter des Kali ist es nicht
mdglich, sachkundige Mantra - Chanter zu finden, und daher sind
alle in den Veden empfohlenen Opfer im heutigen Zeitalter
verboten. Das einzige Opfer, das in diesem Zeitalter empfohlen ist,
ist das Chanten des - Hare Krsna - Mantra, weil es in diesem
Zeitalter nicht moglich ist, die erforderlichen Mittel flr
Opferdarbringungen herbeizuschaffen, geschweige denn,
sachkundige Brahmanas zu finden, die die Mantras in
vollkommener Weiseichanten kénnen.

Vers 33
Als Bhrgu Muni im Feuer Gaben opferte, wurden sogleich viele
tausend Halbgoétter namens Rbhus manifestiert, die alle méachtig
waren, da sie ihre Starke von Soma, dem Mond, bekommen hatten.
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Deutung

Es heil3t hier, dass viele tausend Halbgétter namens Rbhus
manifestiert wurden, als im Feuer Gaben geopfert und die Hymnen
aus dem Yajur Veda gechantet wurden. Brahmas wie Bhrgu Muni
waren so machtig, dass sie einfach durch das Chanten vedischer
Mantras solche machtigen Halbgotter erschaffen konnten. Vedische
Mantras gibt es auch heute noch, aber nicht die Chanter. Wenn man
vedische Mantras chantet oder den Gayatri - oder rg - Mantra
chantet, kann man alle Ergebnisse bekommen, die man sich
wiinscht. Im gegenwartigen Zeitalter des Kali ist es von Sri Caitanya
empfohlen, einfach durch das Chanten von Hare Krsna alle
Vollkommenheit anzustreben.

Vers 34
Als die Rbhus - Halbgoétter die Geister und Guhyakas mit
brennenden Holzscheiten aus dem Yajfia - Feuer angriffen, flohen
die Diener Satis in verschiedene Richtungen und verschwanden.
Dies war nur durch brahma - tejas, brahmanische Macht, mdglich.

Deutung
Das Wort brahma - tejasa, das in diesem Vers benutzt wird, ist
bedeutsam. In jenen Tagen waren Brahmanas so machtig, dass sie
auf Wunsch oder durch das Chanten eines vedischen Mantra
Uberaus wunderbare Wirkungen erzielen konnten. In der heutigen
Zeit der Entartung aber gibt es keine solchen Brahmanas mehr. Wie
es im Pancaratrika - System heildt, besteht die gesamte
Bevolkerung in der heutigen Zeit aus Sidras, da die brahmanische
Kultur verlorengegangen ist. Wenn sich aber bei jemand Anzeichen
dafir finden, dass er Krsna - Bewusstsein versteht, sollte er nach
den Vaisnava - Smrti - Regeln als angehender Brahmana
angesehen werden, und man soll ihm alle Moglichkeiten geben, die
hochste Vollkommenheit zu erreichen. Das gromitigste Geschenk
Sr1 Caitanyas besteht darin, dass die héchste Vollkommenheit des
Lebens in diesem gefallenen Zeitalter einfach dadurch erhaltlich ist,
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dass man sich dem Vorgang, Hare Krsna zu chanten, zuwendet, der
imstande ist, alle Bemihungen um Selbsterkenntnis zur
Vollkommenheit zu flhren.
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5. Kapitel
Daksas Opfer wird verhindert

Vers 1
Maitreya sprach: Als Siva von Narada hérte, dass seine Frau Satl
aufgrund von Prajapati Daksas Beleidigung tot war und dass seine
Soldaten von den Rbhu - Halbgéttern vertrieben worden waren,
wurde er aulerst zornig.

Deutung

Siva Verstand, dass Sati, da sie die jungste Tochter Daksas war,
ihrem Vater erkldren konnte, dass Siva nur reine Absichten hatte,
und dass sie daher imstande war, das MiRverstadndnis zwischen
Daksa und ihm zu schlichten. Ein solcher Kompromil3 war jedoch
nicht erreicht worden; vielmehr wurde Sati von ihrem Vater
absichtlich beleidigt, da er sie nicht gebihrend empfing, als sie sein
Haus ohne Einladung besuchte. Sati hatte ihren Vater Daksa selbst
toten kénnen, da sie die verkdrperte materielle Energie ist und
unermessliche Macht hat, im materiellen Universum zu téten und zu
erschaffen. In der Brahma - Samhita wird ihre Starke beschrieben:
Sie ist imstande, viele Universen zu erschaffen und aufzulosen.
Aber obwohl sie so machtig ist, handelt sie unter der Anleitung
Krsnas, der hochsten Personlichkeit Gottes, wie sein Schatten. Es
hatte Sati keine Schwierigkeiten bereitet, ihren Vater zu bestrafen;
aber sie dachte, da sie seine Tochter war, sei es ihr nicht
angemessen, ihn zu téten. So beschloss sie, ihren eigenen Koérper
aufzugeben, den sie durch seinen bekommen hatte, und Daksa hielt
sie nicht einmal zurck.

Als Satr verschied, indem sie ihren Kdrper aufgab, Uberbrachte
Narada Siva die Nachricht. Narada (berbringt immer die
Nachrichten solcher Ereignisse, da er ihre Bedeutung kennt. Als
Siva horte, dass seine keusche Frau Sati tot war, wurde er

177



natlrlicherweise Uberaus zornig. Er Verstand ebenfalls, dass Bhrgu
Muni die Rbhu deva - Halbgoétter geschaffen hatte, indem er
Mantras aus dem Yajur Veda chantete, und dass diese Halbgotter
alle seine Soldaten, die in der Opferarena zugegen waren,
vertrieben hatten. Er wollte daher dieser Beleidigung antworten, und
so beschloss er, Daksa zu toten, da dieser die Ursache von Satis
Tod war.

Vers 2
Da presste Siva, der duRerst zornig war, seine Lippen mit seinen
Zahnen zusammen und riss sich eine Haarstrdhne aus dem Kopf,
die wie Elektrizitat oder Feuer loderte. Auf der Stelle erhob er sich,
und wahrend er wie ein Irrer lachte, schleuderte er das Haar zu
Boden.

Vers 3
Ein furchterregender schwarzer Damon, so hoch wie der Himmel
und so strahlend wie drei Sonnen zusammen, wurde auf diese
Weise erschaffen, und seine Zahne waren sehr flirchterlich, und die
Haare auf seinem Haupt leuchteten wie brennendes Feuer. Er hatte
Tausende von Armen, die verschiedenartige Waffen hielten, und er
trug eine Girlande aus Menschenschadeln.

Vers 4
Als der gigantische Damon mit gefalteten Handen fragte »Was soll
ich tun mein Herr?«, befahl ihm Siva, der als Bhatanatha bekannt
ist, direkt:
»Weil du aus meinem Kdérper geboren bist, bist du das Oberhaupt
aller meiner Gefahrten. Deshalb téte Daksa und seine Soldaten an
der Opferstatte.«

Deutung
Hier haben wir den Anfang des Kampfes zwischen brahma - tejas
und Siva - tejas.
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Durch brahma - tejas oder brahmanische Starke hatte Bhrgu Muni
die Rbhu - Halbgétter erschaffen, die die Soldaten Sivas aus der
Arena vertrieben. Als Siva horte, dass seine Soldaten vertrieben
worden waren, erschuf er den gewaltigen Damon Virabhadra, um
sich zu rachen. Es kommt manchmal zum Kampf zwischen der
Erscheinungsweise der Tugend und der Erscheinungsweise der
Unwissenheit. Das ist der Lauf des materiellen Daseins. Selbst
wenn jemand sich in Tugend befindet, besteht immer die
Méglichkeit, dass seine Stellung mit den Erscheinungsweisen der
Leidenschaft oder Unwissenheit vermischt oder von diesen
angegriffen wird. Das ist das Gesetz der materiellen Natur.
Wenngleich reine Tugend oder suddha - sattva das Grundprinzip in
der spirituellen Welt ist, besteht nicht die Mdglichkeit, dass es eine
reine Manifestation von Tugend in der materiellen Welt gibt. Folglich
findet standig ein Daseinskampf zwischen den verschiedenen
materiellen Eigenschaften statt. Dieser Streit zwischen Siva und
Bhrgu Muni, der sich um Prajapati Daksa drehte, ist das praktische
Beispiel eines solchen Wettkampfes zwischen den verschiedenen
qualitativen Erscheinungsweisen der materiellen Natur.

Vers 5
Maitreya fuhr fort: Mein lieber Vidura, dieser schwarzhautige
Virabhadra war der personifizierte Zorn der héchsten Persdnlichkeit
Gottes, und er war bereit, die Befehle Sivas auszufiihren. Er
umkreiste daher Siva, wahrend er die Kraft versplrte, es mit jeder
Macht aufzunehmen, die sich im entgegenstellen wirde.

Vers 6
Viele andere Soldaten Sivas folgten der schreckenerregenden
Personlichkeit mit stirmischem Geschrei. Virabhadra trug einen
riesigen Dreizack, der furchterregend genug war, sogar den Tod zu
téten, und an seinen Knocheln hingen Fulreifen, die zu brillen
schienen.
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Vers 7
Zur gleichen Zeit wunderten sich alle, die in der Opferarena
versammelt waren - die Priester, der Vorsteher der
Opferdarbringung und die Brahmanas mit ihren Frauen - Uber die
hereinbrechende Dunkelheit. Spater konnten sie verstehen, dass es
ein Sandsturm war, und alle wurden von Angst ergriffen.

Vers 8
Indem sie Uber den Ursprung des Sturmes Vermutungen anstellten,
sagten sie: Es weht kein Wind, und keine Kihe ziehen vorlber;
noch ist es moglich, dass dieser Sandsturm von Plinderern
verursacht wurde, denn noch lebt der starke Konig Barhi, der sie
bestrafen wirde. Woher weht dieser Sandsturm? Steht die
Auflésung des Planeten bevor?

Deutung

Besonders bedeutsam sind in diesem Vers die Woérter pracina -
barhir Jivati. Der Konig dieses Landesteiles war als Barhi bekannt,
und obwohl er alt war, lebte er noch und war ein sehr starker
Regierungsfurst.

Folglich bestand keine Moglichkeit, dass Diebe und Plinderer in
das Land einfielen. Indirekt wird hier gesagt, dass Diebe, Plinderer,
Rauber und unerwinschte Bevdlkerung nur in einem Staat oder
Kdnigreich existieren kénnen, das keinen starken Regierungsfirsten
hat. Wenn Dieben im Namen von Gerechtigkeit Freiheit gewahrt
wird, werden der Staat und das Konigreich durch solche Plinderer
und unerwinschte Bilrger gestoért. Der von den Soldaten und
Helfern Sivas verursachte Sandsturm schuf eine Situation, die jener
zur Zeit der Auflésung dieser Welt ahnelte. Wenn es notwendig
wird, die materielle Schépfung aufzuldésen, wird dies von Siva
besorgt. Folglich glich die Situation, die er jetzt geschaffen hatte,
der Auflésung der kosmischen Manifestation.
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Vers 9
Prasiti, die Frau Daksas, wurde zusammen mit den anderen
versammelten Frauen sehr besorgt und sagte: Diese Gefahr ist von
Daksa heraufbeschworen worden, da er den Tod Satis verursachte,
die, obwohl sie vollig unschuldig war, ihren Kérper aufgab, wahrend
ihre Schwestern zusehen mussten.

Deutung

Da Prasdti eine weichherzige Frau war, konnte sie sogleich
verstehen, dass die drohende Gefahr auf die gottlose Handlung des
hartherzigen Prajapati Daksa zuruckzufuhren war. Er war so
grausam, dass er seine jingste Tochter Sati nicht davor bewahrte,
in der Gegenwart ihrer Schwestern Selbstmord zu begehen. Satis
Mutter konnte verstehen, wie sehr Sati durch die Beleidigung ihres
Vaters verletzt worden war. Satt war zusammen mit den anderen
Tochtern anwesend gewesen, und Daksa hatte absichtlich alle
auRer ihr empfangen, da sie zufillig die Frau Sivas war. Diese
Uberlegung Uberzeugte die Gattin Daksa von der Gefahr, die ihnen
allen bevorstand, und so wusste sie, dass Daksa damit rechnen
musste, fur seine verwerfliche Tat zu sterben.

Vers 10
Zur Zeit der Auflésung ist Sivas Haar wirr zerzaust, und er
durchbohrt die Herrscher der verschiedenen Himmelsrichtungen mit
seinem Dreizack. Er lacht und tanzt stolz, wobei er ihre Hande wie
Flaggen zerstreut, geradeso wie der Donner die Wolken Uber die
ganze Welt verteilt.

Deutung
Prasati, die die Macht und Starke ihres Schwiegersohnes Siva
richtig einschatzte, beschreibt hier, was er zur Zeit der Auflésung
tut. Diese Beschreibung deutet an, dass die Stirke Sivas so grof
ist, dass Daksa Macht nicht mit ihr zu vergleichen ist. Zur Zeit der
Auflésung tanzt Siva mit seinem Dreizack in der Hand lber die

181



Herrscher der verschiedenen Planeten hinweg, und sein Haar ist
zerzaust, ebenso wie die Wolken in alle Himmelsrichtungen
zerrissen sind, um die verschiedenen Planeten mit unaufhorlichen
Regenfallen zu uUberschwemmen. In der letzten Phase der
Auflésung werden alle Planeten mit Wasser Uberschwemmt, und
diese Uberschwemmung wird durch Sivas Tanz verursacht. Diesen
Tanz nennt man den pralaya - Tanz oder den Tanz der Auflésung.
Prasiti konnte verstehen, dass die bevorstehende Gefahr nicht nur
daraus herriihrte, dass Daksa ihre Tochter missachtet, sondern
auch daraus, dass er Sivas Ansehen und Ehre missachtet hatte.

Vers 11

Der gigantische schwarze Mann bleckte seine furchterregenden
Zahne.

Durch die Bewegung seiner Augenbrauen verstreute er die
Leuchtkérper Uber den ganzen Himmel und bedeckte sie mit seiner
starken, durchdringenden Ausstrahlung. Aufgrund von Daksas
Fehlverhalten hatte nicht einmal Brahma, Daksas Vater, vor diesem
grolien Zornesausbruch gerettet werden kénnen.

Vers 12
Wahrend sich die Menschen so unterhielten, sah Daksa von allen
Seiten, von der Erde und vom Himmel, Zeichen der Gefahr.

Deutung
In diesem Vers ist Daksa als Mahatma beschrieben worden. Das
Wort Mahatma haben verschiedene Kommentatoren auf
verschiedene Weise kommentiert. Viraraghava Acarya hat
angedeutet, dass das Wort Mahatma hier »im Herzen stetig«
bedeutet. Das heil3t, dass Daksa so starkherzig war, dass er sogar
stetig und unerschiitterlich blieb, als seine geliebte Tochter bereit
war, ihr Leben aufzugeben. Aber trotz seiner Starkherzigkeit wurde
er besorgt, als er die verschiedenen Stérungen sah, die der
gigantische schwarze Damon verursachte. Visvanatha Cakravarti
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Thakura bemerkt in diesem Zusammenhang, dass jemand, selbst
wenn er als Mahatma oder grol’e Seele bezeichnet wird, als
duratma oder erniedrigte Seele angesehen werden sollte, wenn er
nicht die Merkmale eines Mahatma aufweist. In der Bhagavad - Gita
(9 .13) beschreibt das Wort Mahatma den reinen Geweihten des
Herrn: Ein Mahatma steht immer unter der FUhrung der inneren
Energie der hdchsten Personlichkeit Gottes - wie konnte also solch
ein schlechter Mensch wie Daksa ein Mahatma sein? Von einem
Mahatma erwartet man, dass er alle guten Eigenschaften der
Halbgotter besitzt, und daher konnte Daksa. Dem diese
Eigenschaften fehlten, nicht als Mahatma bezeichnet werden; er
hatte stattdessen als duratma oder erniedrigte Seele bezeichnet
werden sollen. Der Gebrauch des Wortes Mahatma, um die
Eigenschaften Daksas zu beschreiben, ist daher sarkastisch
gemeint.

Vers 13
Mein lieber Vidura, die Anhanger Sivas umringten die Opferarena.
Sie waren von kleiner Gestalt und waren mit verschiedenartigen
Waffen ausgerustet; ihre Kérper erschienen wie die von Haien,
schwarzlich und gelblich. Sie liefen in der Opferarena umher und
begannen so, Stérungen zu verursachen.

Vers 14
Einige der Soldaten rissen die Stltzen des Opferzeltes nieder;
andere drangen in die Frauenquartiere ein; manche begannen die
Opferarena zu zerstéren, und wieder andere betraten die Kiiche
und die Wohnquartiere.

Vers 15
Sie zerbrachen alle Topfe, die fur die Verwendung im Opfer
hergestellt worden waren, und manche von ihnen begannen das
Opferfeuer auszuldschen. Einige rissen die Grenzmarkierungen der
Opferarena nieder, und manche urinierten auf die Arena.

183



Vers 16
Manche versperrten den fliehenden Weisen den Weg; manche
bedrohten die versammelten Frauen, und manche nahmen die
Halbgotter gefangen, die aus der Arena fliehen wollten.

Vers 17
Maniman, einer der Anhanger Sivas, nahm Bhrgu Muni gefangen,
und Virabhadra, der schwarze Damon, nahm den Prajapati Daksa
gefangen. Ein anderer Anhanger, dessen Name Candesa war,
nahm Pdsa gefangen, und Nandisvara nahm den Halbgott Bhaga
gefangen.

Vers 18
Unablassig ging ein Steinhagel nieder, und alle Priester und die
anderen Mitglieder, die sich anlasslich des Opfers versammelt
hatten, wurden in ungeheures Elend gestlrzt. Aus Angst um ihr
Leben flohen sie in verschiedene Richtungen.

Vers 19
Virabhadra riss den Schnauzbart Bhrgus ab, der mit seinen Handen
die Opfergaben im Feuer darbrachte.

Vers 20
Virabhadra packte sogleich Bhaga, der seine Augenbrauen bewegt
hatte, wahrend Bhrgu Siva verfluchte, und in grollem Zorn warf er
ihn zu Boden und riss ihm gewaltsam die Augen aus.

Vers 21
So wie Baladeva dem Kdnig von Kalihga, Dantavakra, wahrend des
Glucksspiels bei der Hochzeitsfeier Aniruddhas die Zahne
ausschlug, so schlug Virabhadra sowohl Daksa die Zahne aus, der
sie gezeigt hatte, als er Siva verfluchte, als auch Pisa, der ebenfalls
seine Zahne gezeigt hatte, als er zustimmend lachelte.
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Deutung

Hier wird auf die Hochzeit Aniruddhas Bezug genommen, der ein
Enkel Krsnas war. Er entfihrte die Tochter Dantavakras, und
danach wurde er gefangen genommen. Gerade als er fir die
EntfUhrung bestraft werden sollte, trafen unter Balaramas Fuhrung
die Soldaten aus Dvaraka ein, und es entbrannte ein Kampf unter
den Ksatriyas. Diese Art von Kampf war durchaus Ublich, vor allem
wahrend Hochzeitsfeiern, wenn jeder in einem Geiste der
Herausforderung war. In diesem Geiste der Herausforderung war es
sicher, dass ein Kampf stattfand, und in solchen Kadmpfen kam es
gewohnlich zu Tod oder Unglick. Nachdem der Kampf beendet war,
schlossen die Parteien einen Kompromif3 und alles wurde bereinigt.
Dieses Daksa - Yajfia ahnelte solchen Ereignissen. Jetzt wurden
alle - Daksa und die Halbgétter Bhaga, Pilsa und Bhrgu Muni - von
den Soldaten Sivas bestraft; doch spater wirde alles zu einem
friedlichen Ende kommen. Dieser Geist, miteinander zu kampfen,
war nicht echte Feindschaft. Weil jeder so méachtig war und seine
Starke durch vedischen Mantras oder mystische Krafte zeigen
wollte, wurden alle diese Kampfkinste von den verschiedenen
Parteien beim Daksa - Yajfia sehr ausgedehnt vorgeflihrt.

Vers 22
Darauf setzte sich Virabhadra, die riesengleiche Personlichkeit, auf
Daksas Brust und versuchte mit einer scharfen Waffe, seinen Kopf
vom Rumpf zu trennen, aber ohne Erfolg.

Vers 23
Er versuchte, Daksas Kopf sowohl mit Hymnen als auch mit Waffen
abzutrennen, aber immer noch war es schwierig, auch nur die Haut
von Daksas Kopf zu ritzen. Folglich war Virabhadra auf3erst verwirrt.
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Vers 24
Da sah Virabhadra die hélzerne Vorrichtung in der Opferarena, mit
der die Tiere hatten getdtet werden sollen. Er nutzte diese
Vorrichtung, um Daksa zu enthaupten.

Deutung

In diesem Zusammenhang ist zu bemerken, dass die Vorrichtung,
die benutzt wurde, um Tiere im Opfer zu téten, nicht gebaut worden
war, um das Essen ihres Fleisches zu ermdglichen. Das Téten war
besonders dafir bestimmt, dem geopferten Tier durch die Macht
vedischer Mantras ein neues Leben zu geben. Die Tiere wurden
geopfert, um die Starke vedischer Mantras zu prifen; Yajfias
wurden als Test fur die Mantras ausgeflhrt. Sogar in der heutigen
Zeit werden in Laboratorien Versuche an Tierkdrpern
vorgenommen. In ahnlicher Weise wurde durch ein Opfer in der
Arena festgestellt, ob die Brahmanas die vedischen Hymnen richtig
aussprachen oder nicht. So gesehen waren die Tiere, die geopfert
wurden, keineswegs die Verlierer. Einige alte Tiere wurden geopfert;
doch im Austausch fir ihre alten Kérper bekamen sie andere, neue
Korper. Das war der Beweis fiir die Wirksamkeit vedischer Mantras.
Statt nun mit der hélzernen Vorrichtung Tiere zu opfern, enthauptete
Virabhadra zum Erstaunen aller Daksa.

Vers 25
Als sie Virabhadras Handlung sahen, frohlockten die Anhanger
Sivas und erhoben ein lautes Freudengeschrei, und alle Bhitas,
Geister und Damonen, die gekommen waren, veranstalteten einen
gewaltigen Larm. Auf der anderen Seite brachen die Brahmanas,
die fir das Opfer zustandig waren, beim Tode Daksas in lautes
Wehklagen aus.

Vers 26
Virabhadra nahm darauf den Kopf und warf ihn mit groBem Zorn in
das Opferfeuer auf der Slidseite, indem er ihn als Gabe darbrachte.
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Auf diese Weise verwiisteten die Anhdnger Sivas alle
Vorbereitungen fur das Opfer. Nachdem sie in der ganzen Arena

Feuer gelegt hatten, machten sie sich zum Reich ihres Herrn, nach
Kailasa, auf.
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6. Kapitel
Brahma besanftigt Siva

Vers 1-2
Alle Priester und die anderen Mitglieder der Opferversammlung
sowie alle Halbgétter, die von den Soldaten Sivas besiegt und durch
Waffen wie Dreizacke und Schwerter verletzt worden waren,
wandten sich in groBer Angst an Brahma. Nachdem sie ihm
Ehrerbietungen erwiesen hatten, begannen sie in allen Einzelheiten
zu berichten, was geschehen war.

Vers 3
Sowohl Brahma als auch Visnu hatten bereits geahnt, dass sich
solche Ereignisse in der Opferarena Daksas zutragen wirden, und
da sie dies schon vorher wussten, gingen sie nicht zu dem Opfer.

Deutung
In der Bhagavad - Gita (7.26) heil3t es: Der Herr sagt: »lch weifl}
alles, was in der Vergangenheit geschah und was in der Zukunft
geschehen wird.« Sri Visnu ist allwissend, und daher wusste er, was
in der Opferarena Daksas geschehen wirde. Aus diesem Grunde
nahmen weder Narayana noch Brahma an dem groRRen Opfer teil,
das Daksa ausflhrte.

Vers 4

Als Brahma von den Halbgéttern und den Mitgliedern, die an dem
Opfer teilgenommen hatten, horte, was geschehen war, antwortete
er: lhr konnt durch die Ausflihrung eines Opfers nicht gliicklich sein,
wenn ihr eine groRe Personlichkeit schmaht und so ihre Lotosfulle
beleidigt. Auf diese Weise konnt ihr kein Gllck erfahren.
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Deutung
Brahma erklarte den Halbgéttern, dass Daksa zwar die Ergebnisse
fruchtbringender Opfertatigkeiten genielen wollte, dass es aber
nicht madglich ist, zu genielen, wenn man eine grof3e Personlichkeit
wie Siva beleidigt. Es war gut fiir Daksa, dass er im Kampf sterben
musste, denn hatte er Uberlebt, hatte er solche Vergehen gegen die
LotosfliRe grofRer Persdnlichkeiten immer wieder begangen. Wie es
im Gesetz Manus heil3t, ist es flir jemand, der einen Mord begeht,
vorteilhaft, wenn er bestraft wird; denn wenn er nicht getotet wird, ist
es wabhrscheinlich, dass er mehr und mehr Morde begeht und
folglich in zukunftigen Leben in Reaktionen verstrickt wird, da er so
viele Personen getétet hat. Die Strafe, die der Kdnig Uber einen
Mérder verhangt, ist also angemessen. Wenn diejenigen, die
aulerst beleidigend sind, durch die Gnade des Herrn getotet
werden, ist dies gut fir sie. Mit anderen Worten: Brahma erklarte
den Halbgottern, dass es fur Daksa gut war, getdtet worden zu sein.

Vers 5
lhr habt Siva davon ausgeschlossen, an den Opferergebnissen
teilzuhaben, und so habt ihr euch alle ein Vergehen gegen seine
LotosfliRe zuschulden kommen lassen. Trotzdem, wenn ihr ohne
geistige Vorbehalte zu ihm geht und euch ihm ergebt und zu seinen
LotosflRen niederfallt, wird er sehr erfreut sein.

Deutung

Siva wird auch Aséutosa genannt. ASu bedeutet »sehr bald«, und
Tosa bedeutet »zufrieden werden«. Den Halbgoéttern wurde geraten,
zu Siva zu gehen und ihn um Verzeihung zu bitten, und weil er sehr
schnell erfreut werden kann, war es sicher, dass sie ihr Ziel
erreichen wiirden. Brahma kannte Sivas Gedanken und Gefiihle
sehr gut, und er war sich sicher, dass die Halbgétter, die gegen
seine LotosfliRe Vergehen begangen hatten, ihre Vergehen lindern
konnten, wenn sie zu ihm gingen und sich ihm ohne Vorbehalt
ergaben.
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Vers 6

Brahma teilte ihnen auch mit, dass Siva so machtig ist, dass durch
seinen Zorn alle Planeten und ihre Oberhaupter sogleich zerstort
werden kénnen. Auch sagte er, dass Siva besonders betriibt sei,
weil er kurzlich seine liebe Frau verloren hatte, und dass ihn auch
die unfreundlichen Worte Daksa sehr schmerzten. Unter diesen
Umstanden schlug Brahma vor, sei es angemessen, dass sie
sogleich zu ihm gingen und ihn um Vergebung baten.

Vers 7
Brahma sagte, dass niemand - nicht einmal er selbst, Indra, alle in
der Opferarena versammelten Mitglieder oder alle Weisen - wissen
kdnnten, wie machtig Siva ist. Wer wiirde es also unter diesen
Umstanden wagen, ein Vergehen gegen seine LotosfliRe zu
begehen.

Deutung

Nachdem Brahma die Halbgétter angewiesen hatte, zu Siva zu
gehen und ihn um Vergebung zu bitten, wurde die Frage
aufgebracht, wie er zufrieden gestellt werden kénne und wie man
ihm die Angelegenheit vortragen solle. Brahma erklarte auch, dass
niemand unter den bedingten Seelen, nicht einmal er selbst oder
alle Halbgbtter, wissen kénnten, wie man Siva zufriedenstellt. Aber
er sagte: »Es ist bekannt, dass er sehr leicht zu erfreuen ist - lasst
uns also versuchen, ihn zu erfreuen, indem wir zu seinen
LotosfuRen niederfallen.«

Im Grunde ist es die Stellung des Untergebenen, sich immer dem
Hochsten zu ergeben. So lautet die Unterweisung der Bhagavad -
Grita. Der Herr bittet jeden, alle Arten ersonnener Beschaftigungen
aufzugeben und sich einfach ihm zu ergeben. Das wird die
bedingten Seelen vor allen sindhaften Reaktionen beschitzen. In
ahnlicher Weise machte Brahma in diesem Fall den Vorschlag, zu
Siva zu gehen und sich seinen LotosfiiRen zu ergeben, denn weil
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Siva sehr giitig ist und leicht zufriedengestellt werden kann, wiirde
diese Handlungsweise wirksam sein.

Vers 6
Nachdem Brahma so alle Halbgétter, die Pitas und die Herren der
Lebewesen unterwiesen hatte, nahm er sie mit sich und begab sich
zum Reiche Sivas, das als der Kailasa - Berg bekannt ist.

Deutung
Das Reich Sivas, das als Kailasa bekannt ist, wird in den folgenden
vierzehn Versen beschrieben.

Vers 9

In dem als Kailasa bekannten Reich wachsen verschiedene
Heilkrauter und pflanzen, und es ist durch vedische Hymnen und
mystische yoga - Ubungen geheiligt. Folglich sind die Bewohner
dieses Reiches von ihrer Abstammung her Halbgotter und besitzen
alle mystischen Krafte. Aufer ihnen gibt es dort noch andere
menschliche Wesen, die als Kinnaras und Gandharvas bekannt sind
und die von ihren schénen Frauen, die man als Apsaras oder Engel
kennt, begleitet werden.

Vers 10
In Kailasa gibt es viele Berge, in denen alle moglichen kostbaren
Juwelen und Mineralien zu finden sind, und es ist von
mannigfaltigen wertvollen Baumen und Pflanzen umgeben. Der
Gipfel des Berges ist durch verschiedene Wildarten schén
geschmuckt.

Vers 11
Es gibt dort zahllose Wasserfalle, und in den Bergen findet man
viele schone Hohlen, in denen die Uberaus schonen Frauen der
Mystiker leben.
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Vers 12
Auf dem Berg Kailasa hért man stéandig den rhythmischen Gesang
der sufen Stimmen der Pfauen und das Summen der Bienen.
Kuckucke singen ohne Unterlass, und noch viele andere Vdgel
flustern einander zu.

Vers 13
Es gibt dort hohe Baume mit geraden Asten, die die siiBen Végel zu
rufen scheinen, und wenn Elefanten durch die Berge ziehen, scheint
es, als bewege sich der Kailasa - Berg mit ihnen. Wenn die
Wasserfalle rauschen, scheint es, als téne der Kailasa - Berg
ebenfalls.

Vers 14 -15

Der ganze Kailasa - Hlgel ist mit verschiedenen Arten von Baumen
geschmickt, deren folgende Namen erwahnt werden mdégen:
mandara, parijata, sarala, tamala, tala, kovidara, asana, Arjuna,
amra-jati (Mango), kadamba, dhili - kadamba, naga, punnaga,
campaka, patala, Asoka, bakula, kunda und kurabaka. Der ganze
Hugel ist mit solchen Baumen geschmiickt, die angenehm duftende
Bllten hervorbringen.

Vers 16
Es gibt noch andere Baume, die ebenfalls den Berg schmucken wie
die goldene Lotosblume, der Zimtbaum, malati, kubja, mallikad und
madhavr.

Vers 17
Der Kailasa - Berg ist auch mit Baumen wie kata,
Jackfruchtbdumen, julara, Banyanbdumen, plaksas, nyagrodhas
und Baumen, die Asafoetida erzeugen, geschmiickt. Auch gibt es
dort BetelnuBbdume und Bhidrja - patra sowie Rajapuga,
Brombeerstraucher und ahnliche andere Gewachse.
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Vers 18
Es gibt dort Mangobaume, priyala, madhuka und inguda. Aufler
diesen gibt es noch andere Baume wie diinnen Bambus, kicaka und
verschiedene andere Bambusstraucher, die alle die Umgebung des
Kailasa - Berges schmicken.

Vers 19 - 20

Es gibt dort verschiedene Arten von Lotosblumen wie Kumuda,
utpala und satapatra. Der Wald erscheint wie ein geschmdickter
Garten, und an den Ufern der kleinen Seen leben zahllose
verschiedenartige Vgel, die mit sifRen Stimmen zwitschern. Es gibt
dort auch noch viele andere Arten von Tieren wie Rehe, Affen, Eber,
Léwen, rksas, $alyakas, Waldkihe, Waldesel, Tiger, kleine Rehe,
Buffel und viele andere Tiere, die dort das Leben genielen.

Vers 21
Es gibt verschiedene Arten von Rehen wie karnantra, ekapada,
asvasya, vrka und kastiri, das Reh, das Moschus erzeugt. AulRer
den Rehen gibt es dort auch viele Bananenbdume, die die kleinen
Seen an den Berghangen sehr schén schmiicken.

Vers 22
Es gibt dort einen kleinen See namens Alakananda, in dem Satl zu
baden pflegte, und dieser See ist besonders glickbringend.
Nachdem die Halbgoétter die besondere Schénheit des Kailasa -
Berges gesehen hatten, waren sie iber den groRen Reichtum, der
dort zu finden war, sehr erstaunt.

Deutung
Dem als SrT Bhagavata - Candra - candrika bekannten Kommentar
zufolge war das Wasser, in dem Satl zu baden pflegte, Ganga -
Wasser. Mit anderen Worten: Die Ganga floR auch durch den
Kailasa - Parvata. Es liegt durchaus im Bereich des Moglichen, dass
diese Feststellung zutrifft, denn Ganga - Wasser flieRt auch vom
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Haar Sivas herab. Da das Wasser der Ganga auf dem Haupt Sivas
ruht und dann in die anderen Teile des Universums flie3t, ist es
durchaus mdglich, dass das Wasser, in dem Sati badete, und das
zweifellos sehr schon duftete, Ganga - Wasser war.

Vers 23
So sahen die Halbgoétter diese auf wunderbare Weise schéne
Gegend, welche als Alaka bekannt ist und im Wald Saugandhika
liegt. Saugandhika bedeutet »voller Duft«, und der Wald tragt diesen
Namen, weil in ihm unzahlige Lotosblumen wachsen.

Deutung

Manchmal ist Alaka auch als Alaka - PurT bekannt, was auch der
Name von Kuveras Reich ist. Kuveras Reich kann jedoch von
Kailasa aus nicht gesehen werden. Folglich ist die Gegend, die hier
als Alaka bezeichnet wird, von Kuveras Alaka - Purt verschieden.
Wie Viraraghava Acarya erklart, bedeutet Alaka »ungewdhnlich
schon«. In der Gegend von Alaka sahen die Halbgétter, dass dort
eine Lotosart wachst, die als Saugandhika bekannt ist und die einen
besonders angenehmen Duft verbreitet.

Vers 24
Sie sahen auch die beiden Flisse namens Nanda und Alakananda.
Diese beiden Flisse sind durch den Staub von den LotosfliRen der
hochsten Personlichkeit Gottes Govinda geheiligt.

Vers 25
Mein lieber Ksatta, Vidura, die himmlischen Frauen kommen mit
ihren Gatten in ihren Flugzeugen zu diesen Flussen herab, und
nach sexuellem Genuld gehen sie in das Wasser und geniel3en es,
ihre Gatten mit Wasser zu bespritzen.
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Deutung

Wir verstehen hieraus, dass sogar die Frauen der himmlischen
Planeten durch Gedanken an sexuellen Genuf3 verunreinigt sind,
und daher kommen sie in ihren Flugzeugen, um in den Fllssen
Nanda und Alakananda zu baden. Es ist bedeutsam, dass die
Flisse Nanda und Alakananda durch den Staub der LotosflRe der
héchsten Personlichkeit Gottes geheiligt sind. Mit anderen Worten:
ebenso wie die Ganga heilig ist, weil ihr Wasser von den Zehen der
héchsten Personlichkeit Gottes Narayana ausgeht, so ist alles
Wasser oder irgendetwas, das mit hingebungsvollem Dienst fir die
héchste Persodnlichkeit Gottes in Berthrung steht, gereinigt und
spiritualisiert. Die Regeln und Vorschriften des hingebungsvollen
Dienstes beruhen auf diesem Grundsatz: Alles in Beriihrung mit den
LotosfiRen des Herrn ist sogleich von aller materiellen
Verunreinigung befreit.

Die Frauen der himmlischen Planeten, die durch sexuelle Gedanken
verunreinigt sind, kommen herunter, um in diesen geheiligten
Flissen zu baden, und geniel3en es, ihre Gatten mit Wasser zu
bespritzen. Zwei Wobérter sind in diesem Zusammenhang sehr
bedeutsam. Rati - karsitah bedeutet, dass die Frauen nach
sexuellem Genufld niedergeschlagen sind. Obwohl sie sexuellen
Genuld als ein korperliches Bedurfnis betrachten, sind sie danach
nicht glucklich.

Ein anderer wichtiger Punkt ist, dass Govinda, die héchste
Personlichkeit Gottes, hier als Tirthapada beschrieben wird. Tirtha
bedeutet »geheiligter Ort«, und pada bedeutet »die LotosfliRe des
Herrn«. Menschen gehen an einen heiligen Ort, um sich von allen
sindhaften Reaktionen zu befreien. Das bedeutet also, dass
diejenigen, die den Lotosfluflen der hdchsten Personlichkeit Gottes
Krsna hingegeben sind, von selbst geheiligt werden. Die Lotosfiiflze
des Herrn werden ftirtha - pada genannt, weil unter ihrem Schutz
Hunderte und Tausende von Heiligen leben, die ihrerseits die
heiligen Pilgerorte heiligen. Srila Narottama dasa Thakura, ein
grol3er Acarya der Gaudiya - Vaisnava - sampradaya, rat uns, nicht
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zu verschiedenen Pilgerorten zu reisen. Zweifellos ist es muhsam,
von Ort zu Ort zu reisen; jemand, der intelligent ist, kann bei den
LotosfuRen Govindas Zuflucht suchen und durch diese Art der
Pilgerreise von selbst geheiligt werden. Jeder, der im Dienst der
LotosfiRe Govindas gefestigt ist, wird tirtha - pada genannt; er
braucht nicht verschiedene Pilgerfahrten zu unternehmen, denn er
kann alle Vorteile einer solchen Reise geniel3en, indem er sich
einfach im Dienst der LotosfiiRe des Herrn betatigt. Ein solcher
reiner Gottgeweihter, der unerschitterlichen Glauben an die
LotosfliRe des Herrn hat, kann in jedem Teil der Welt, wo immer er
zu bleiben beschlie3t, heilige Orte schaffen. Tirthikurvanti tirthani
(SB. 1.13.1 0). Die Orte sind aufgrund der Gegenwart reiner
Gottgeweihter geheiligt, das heil’t, jeder Ort wird von selbst ein
Pilgerort, wenn entweder der Herr oder Sein reiner Geweihter
dortbleibt oder wohnt. Mit anderen Worten: solch ein reiner
Gottgeweihter, der hundertprozentig im Dienst des Herrn beschaftigt
ist, kann dberall im Universum bleiben, und dieser Teil des
Universums wird dann sogleich zu einem heiligen Ort, wo er in
Frieden dem Herrn dienen kann, so wie der Herr es wiinscht.

Vers 26
Nachdem die Frauen der himmlischen Planeten im Wasser gebadet
haben, wird es durch das kunkuma von ihren Kdorpern gelblich und
duftend. Folglich kommen die Elefanten mit ihren Weibchen, den
Elefantenkihen, dorthin, um zu baden, und sie trinken sogar das
Wasser, obwohl sie nicht durstig sind.

Vers 27
Die Flugzeuge der Himmelsbewohner sind mit Perlen, Gold und
vielen kostbaren Juwelen besetzt. Die Himmelsbewohner werden
mit Wolken am Himmel verglichen, die mit gelegentlich
aufzuckenden Blitzen geschmuickt sind.
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Deutung

Die in diesem Vers beschriebenen Flugzeuge unterscheiden sich
von den Flugzeugen, von denen wir Erfahrung haben. Im Srimad -
Bhagavatam und allen anderen vedischen Schriften gibt es viele
Beschreibungen von vimana, was »Flugzeuge« bedeutet. Auf
verschiedenen Planeten gibt es verschiedene Arten von
Flugzeugen. Auf diesem groben Planeten Erde gibt es Flugzeuge,
die mit Hilfe von Maschinen fliegen; doch auf anderen Planeten
bewegen sich die Flugzeuge nicht durch eine Maschine, sondern
durch Mantra - Hymnen. Auch dienen sie ausschlieBlich dem
Genul3 der Bewohner der himmlischen Planeten, damit diese von
Planet zu Planet fliegen kdnnen. Auf anderen Planeten wie den
Siddha - lokas kénnen die Bewohner ohne Flugzeuge von Planet zu
Planet reisen. Die schénen Flugzeuge von den himmlischen
Planeten werden hier mit dem Himmel verglichen, weil sie am
Himmel fliegen, und die Passagiere werden mit Wolken verglichen.
Die schénen Frauen, die Gemahlinnen der Bewohner der
himmlischen  Planeten, werden mit Blitzen  verglichen.
Zusammenfassend kann man sagen, dass die Flugzeuge mit ihren
Passagieren, die von héheren Planeten nach Kailasa kamen, sehr
schén anzuschauen waren.

Vers 28
Wahrend die Halbgotter reisten, Uberflogen sie den als
Saugandhika bekannten Wald, in dem es mannigfaltige Blumen,
Frichte und Wunschbaume gibt. Wahrend sie den Wald tiberflogen,
sahen sie auch das Reich Yaksesvaras.

Deutung
Yaksesvara ist auch als Kuvera bekannt, und er ist der
Schatzmeister der Halbgétter. In den Beschreibungen, die die
vedische Literatur von ihm gibt, heil’t es, dass er marchenhaft reich
ist. Aus diesen Versen geht hervor, dass Kailasa in der Nahe der
Residenz Kuveras liegt. Es heil3t hier auch, dass der Wald voller
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Wunschbdume war. In der Brahma - Samhita lernen wir etwas Uber
die Wunschbdume, die man in der spirituellen Welt, vor allem in
Krsna - loka, dem Reich Sri Krsnas, findet. Hier erfahren wir, dass
es solche Wunschbaume durch die Gnade Krsnas auch in Kailasa,
der Residenz Sivas, gibt. Es scheint also, dass Kailasa von
besonderer Bedeutung ist; es gleicht fast der Residenz Sri Krsnas.

Vers 29
In diesem himmlischen Wald gab es viele Vdgel, deren Halse rétlich
gefarbt waren und deren siiRe Stimmen sich mit dem Summen der
Bienen vermischte. Die Seen waren mit schnatternden Schwanen
und starkstieligen Lotosblumen reich geschmuckt.

Deutung

Die Schonheit des Waldes wurde dadurch, dass es dort viele Seen
gab, noch vergroRert. Es wird hier beschrieben, dass die Seen mit
Lotosblumen und mit Schwanen, die zusammen mit Végeln und den
summenden Bienen spielten und sangen, geschmuckt waren. Wenn
man alle diese Beschreibungen hoért, kann man sich vorstellen, wie
schon dieser Ort war und wie sehr die Halbgoétter, die hier
vorbeikamen, die Atmosphare genossen. Es gibt viele Wege und
schone Orte, die der Mensch auf diesem Planeten Erde geschaffen
hat, doch keiner von ihnen kann die Schonheit von Kailasa
Ubertreffen, wie sie in diesen Versen beschrieben ist.

Vers 30
All die Einflisse dieser Gegend machten die Waldelefanten wild, die
darauf im Sandelholzwald zusammenliefen, und der wehende Wind
erregte die Gemuter der Frauen dort zu mehr sexuellem Genuf3.

Deutung
Wann immer es in der materiellen Welt eine schdéne Atmosphare
gibt, erwacht sogleich im Geiste materialistischer Menschen der
Geschlechtstrieb. Diese Neigung findet man (berall in der
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materiellen Welt, nicht nur auf dieser Erde, sondern auch auf den
héheren Planetensystemen. In vélligem Gegensatz zu dem Einfluss,
den diese Atmosphare auf den Geist der Lebewesen in der
materiellen Welt hat, steht die Beschreibung der spirituellen Welt.
Die Frauen dort sind Hunderttausende von Malen schéner als die
Frauen hier in der materiellen Welt, und auch die spirituelle
Atmosphare ist viele Male angenehmer. Aber trotz dieser
angenehmen Atmosphare werden die Gemuter der Bewohner nicht
erregt, weil in der spirituellen Welt auf den Vaikuntha - Planeten die
spirituellen Gemiuter der Bewohner so sehr in die spirituelle
Schwingung des Chantens von der Herrlichkeit des Herrn vertieft
sind, dass solcher Genul} durch keinen anderen Genuf, nicht
einmal Sexualitat, die der Gipfel aller Freude in der materiellen Welt
ist, Ubertroffen werden kann. Mit anderen Worten: In der Vaikuntha -
Welt gibt es trotz der besseren Atmosphare und den besseren
Mdoglichkeiten keinen Antrieb zu sexuellem Leben. Wie es in der
Bhagavad - Gita

(2.59) heildt: param drstva nivartate. Die Bewohner sind so spirituell
erleuchtet, dass angesichts solcher Spiritualitat Sexualitat
unbedeutend erscheint.

Vers 31
Sie sahen auch, dass die Bade - ghatas und ihre Treppen aus
vaidldrya - mani gemacht waren. Das Wasser war mit Lotosblumen
Ubersat. Nachdem die Halbgotter diese Seen hinter sich gelassen
hatten, kamen sie an einen Ort, an dem ein grol’er Banyanbaum
stand.

Vers 32
Dieser Banyanbaum war achthundert Meilen hoch, und seine
Zweige breiteten sich ringsherum sechshundert Meilen aus. Der
Baum warf einen feinen Schatten, der zu jeder Zeit die Temperatur
kidhlte, und es gab keinen Larm durch Vogel.
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Deutung
Im Allgemeinen gibt es in jedem Baum Vogelnester, und die Vogel
kommen am Abend zusammen und machen Larm. Aber es scheint,
dass es in diesem Banyanbaum keine Vogelnester gab, und daher
war er unbewegt, still und friedlich. Es gab keine Stdrungen durch
Larm oder Hitze, und folglich eignete sich dieser Ort sehr gut zur
Meditation.

Vers 33
Die Halbgoétter sahen Siva, der unter diesem Baum saf}, welcher
geeignet war, mystischen Yogis die Vollkommenheit zu gewadhren
und alle Menschen zu befreien. Ernst und gelassen wie die ewige
Zeit schien Siva allen Zorn aufgegeben zu haben.

Deutung

In diesem Vers ist das Wort maha - yogamaye sehr bedeutsam.
Yoga bedeutet Meditation Uber die hochste Personlichkeit Gottes,
und maha - yoga bezeichnet diejenigen, die im hingebungsvollen
Dienst Visnu tatig sind. Meditation bedeutet, sich zu erinnern,
smaranam. Es gibt neun verschiedene Arten von hingebungsvollem
Dienst, von denen smaranam ein Vorgang ist: Der Yogi erinnert sich
an die Form Visnus in seinem Herzen. Unter dem grolen
Banyanbaum gab es also viele Gottgeweihte, die sich in Meditation
iber Sr1 Visnu (ibten.

Das Sanskritwort maha leitet sich von der Nachsilbe mahat ab.
Diese Nachsilbe wird gebraucht, wenn es um eine groRe Anzahl
oder Menge geht, und daher deutet maha - yoga an, dass es dort
viele groRe Yogis und Gottgeweihte gab, die iiber die Form Sri
Visnus meditierten. Im Allgemeinen sind solche Meditanten
bestrebt, aus der materiellen Knechtschaft befreit zu werden, und
gelangen so in die spirituelle Welt auf einen der Vaikunthas.
Befreiung bedeutet Freiheit von der materiellen Bindung oder
Unwissenheit. In der materiellen Welt leiden wir Leben fir Leben,
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weil wir uns mit dem Korper identifizieren, und Befreiung bedeutet
Freiheit von diesem erbarmlichen Lebenszustand.

Vers 34
Siva saR dort umringt von heiligen Persdnlichkeiten wie Kuvera,
dem Herrn der Guhyakas, und den vier Kumaras, die bereits
befreite Seelen waren. Siva sah ernst und heilig aus.

Deutung

Die Personlichkeiten, die bei Siva safien, sind bedeutsam, weil die
vier Kumaras seit Geburt befreit waren. Wir mégen uns daran
erinnern, dass die Kumaras nach ihrer Geburt von ihrem Vater
gebeten wurden, zu heiraten und Kinder zu zeugen, um die
Bevolkerung des eben erst geschaffenen Universums zu
vergrofiern. Aber sie weigerten sich, und da wurde Brahma zornig.
In dieser Zornesstimmung wurde Rudra oder Siva geboren. Folglich
waren die Kumaras und Siva eng miteinander verwandt. Kuvera,
der Schatzmeister der Halbgoétter, ist marchenhaft reich. Somit
deutet Sivas Gemeinschaft mit den Kumaras und Kuvera darauf hin,
dass er alle transzendentalen und materiellen Reichtimer besitzt.
Im Grunde ist er eine qualitative Inkarnation des hochsten Herrn,
und daher ist seine Stellung sehr erhaben.

Vers 35
Die Halbgétter sahen Siva verankert in seiner Vollkommenheit als
der Meister der Sinne, des Wissens, fruchtbringender Téatigkeiten
und des Pfades der Vollkommenheit. Er war der Freund der ganzen
Welt, und dank seiner starken Zuneigung zu jedem, war er sehr
gluckbringend.

Deutung
Siva ist von Weisheit und tapasya, Enthaltung, erflllt. Jemand, der
die verschiedenen Arten des Handelns kennt, gilt als auf dem Pfad
des hingebungsvollen Dienstes fir die hdchste Personlichkeit
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Gottes verankert. Man kann der hochsten Personlichkeit Gottes
nicht dienen, solange man nicht vollkommenes Wissen in Bezug auf
die Wege und Mittel, hingebungsvollen Dienst auszufiihren, erlangt
hat.

Siva wird hier als adhisvara beschrieben. Tévara bedeutet
»Herrscher«, und adhisvara bedeutet hier genau »Herrscher der
Sinne«. Im Allgemeinen neigen unsere materiell verunreinigten
Sinne dazu, sinnenbefriedigenden Tatigkeiten nachzugehen; doch
wenn jemand durch Weisheit und Enthaltung erhoben wird, werden
die Sinne gereinigt und im Dienst der héchsten Personlichkeit
Gottes betétigt. Siva ist die Verkdrperung solcher Vollkommenbheit,
und daher heil’t es in den Schriften: Vaisnavnam yatha sambhuh:
Siva ist ein Vaisnava. Siva lehrt durch seine Handlungen in der
materiellen Welt alle bedingten Seelen, wie man sich
vierundzwanzig Stunden am Tag im hingebungsvollen Dienst
beschaftigt. Folglich wird er hier als loka - mangala oder das
verkdrperte Glick fur alle bedingten Seelen beschrieben.

Vers 36
Er sal} auf einem Antilopenfell und Ubte sich in allen mdglichen
Formen der Enthaltung. Weil sein Korper mit Asche eingerieben
war, sah er wie eine Abendwolke aus. Auf seinem Haar trug er das
Zeichen eines Halbmondes, eine symbolische Reprasentation.

Deutung
Sivas Merkmale der Enthaltung sind nicht gerade die eines
Vaisnava. Siva ist gewiss der groRte Vaisnava, doch ist seine
Erscheinung von einer Art, die auf eine bestimmte Klasse von
Menschen anziehend wirkt, die den Vaisnava - Prinzipien nicht
folgen kann. Die Sivaiten, die Geweihten Sivas, kleiden sich im
Allgemeinen wie Siva, und manchmal rauchen sie auch und
nehmen Rauschmittel ein. Solche Praktiken werden niemals von
denjenigen angenommen, die den Vaisnava - Ritualen folgen.
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Vers 37
Er sall auf einer Strohmatte und sprach zu allen Anwesenden
einschliellich des grolen Weisen Narada, zu dem er insbesondere
Uber die absolute Wahrheit sprach.

Deutung

Der Herr sall auf einer Strohmatte, weil ein solcher Sitzplatz von
jenen, die sich Enthaltung auferlegen, um die absolute Wahrheit zu
verstehen, bevorzugt wird. In diesem Vers wird besonders erwahnt,
dass er zu dem groRen Weisen Narada, einem gefeierten
Gottgeweihten, sprach. Narada befragte Siva uber
hingebungsvollen Dienst, und da Siva der gréRte Vaisnava ist,
unterwies er ihn. Mit anderen Worten: Siva und Narada erdrterten
das Wissen des Veda, doch kann man verstehen, dass ihr
Gesprachsgegenstand hingebungsvoller Dienst war. Ein weiterer
Punkt in diesem Zusammenhang ist, dass Siva der hochste Lehrer
und dass der groRe Weise Narada der hochste Zuhorer ist. Folglich
ist das hochste Thema des vedischen Wissens bhakti oder
hingebungsvoller Dienst.

Vers 38
Sein linkes Bein lag auf seinem rechten Schenkel, und seine linke
Hand lag auf seinem linken Schenkel; in seiner rechten Hand hielt
er rudraksa - Perlen. Diese Sitzstellung nennt man virasana. Er sal}
in der virasana - Stellung, und sein Finger befand sich in der mudra
des Arguments.

Deutung
Die hier beschriebene Sitzstellung wird im System der astanga -
yoga - Ubungen als virasana bezeichnet. In der Ausiibung von yoga
gibt es acht Unterteilungen wie zum Beispiel Yama und niyama, das
heillt, sich in Beherrschung Uben, den Regeln und Vorschriften
folgen, dann die Sitzstellungen praktizieren und so fort. AuRer
virasana gibt es noch andere Sitzstellungen wie padmasana und

203



siddhasana. Die Ubung dieser asanas, ohne sich zu der Stellung zu
erheben, dass man die Uberseele, Visnu, erkennt, ist nicht die
vollkommene Stufe des yoga. Siva wird Yogiévara oder der Meister
aller Yogis genannt, und Krsna wird ebenfalls Yogisvara genannt.
Yogiévara deutet an, dass niemand die yoga - Praxis Sivas
Ubertreffen kann, und Yogisvara deutet an, dass niemand die
yogische Vollkommenheit Krsnas Ubertreffen kann. Ein weiteres
bedeutsames Wort ist tarka - mudra. Dieses Wort deutet an, dass
die Finger geoffnet und der zweite Finger zusammen mit dem Arm
erhoben ist, um einer bestimmten Aussage besonderen Nachdruck
zu verleihen. Dies ist im Grunde eine symbolische Reprasentation.

Vers 39
Alle Weisen und Halbgétter, angefiihrt von Indra, brachten Siva mit
gefalteten Handen ihre achtungsvollen Ehrerbietungen dar. Siva war
in safranfarbene Tlcher gekleidet und in Trance versunken; so
schien er der grofite aller Weisen zu sein.

Deutung

In diesem Vers ist das Wort Brahmananda bedeutend. Dieses
Brahmananda oder brahma - nirvana wird von Prahlada Maharaja
erklart. Wenn man véllig in Gedanken an adhoksaja, die hdchste
Personlichkeit Gottes, versunken ist, der jenseits der
Sinneswahrnehmung materialistischer Menschen steht, ist man in
Brahmananda verankert.

Es ist unmoglich, die Existenz, den Namen, die Form, die
Eigenschaften und die Spiele der hochsten Personlichkeit Gottes
wahrzunehmen, da der Herr jenseits der Vorstellung
materialistischer Menschen in transzendentaler Stellung steht. Weil
sich Materialisten die hochste Personlichkeit Gottes nicht vorstellen
oder Sie nicht wahrnehmen kénnen, mégen sie denken, Gott sei tot,
doch in Wirklichkeit existiert er immer in seiner sac - cid - ananda -
vigraha, in seiner ewigen Form. Standige Meditation, die sich auf
die Form des Herrn konzentriert, wird samadhi, das heil3t Ekstase
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oder Trance, genannt. Mit samadhi ist insbesondere konzentrierte
Aufmerksamkeit gemeint, und daher kann man verstehen, dass
jemand, der die Fahigkeit erworben hat, immer Uber die
Personlichkeit Gottes zu meditieren, immer in Trance versunken ist
und brahma - nirvana oder Brahmananda genieRt. Siva zeigte diese
Merkmale, und daher heit es hier, dass er in Brahmananda
versunken war.

Ein weiteres wichtiges Wort ist yoga - kaksam. Yoga - kaksa ist die
Sitzstellung, bei der man den linken Schenkel unter seinem
festverknoteten safranfarbenen Gewand liegen hat. Auch die Woérter
manunam adyam sind hier bedeutsam, da sie einen Philosophen
bezeichnen oder jemand, der nachdenklich ist und sehr gut denken
kann. Ein solcher Mann wird Manu genannt. Siva wird in diesem
Vers als das Oberhaupt aller Denker beschrieben. Siva beschéftigt
sich naturlich nicht mit nutzloser gedanklicher Spekulation, sondern
denkt, wie es im vorangegangenen Vers heiflt, standig darlber
nach, wie die Damonen aus ihrem gefallenen Zustand befreit
werden kénnen. Man sagt, dass wahrend SrT Caitanyas Erscheinen
Sadasiva als Advaita Prabhu erschien, und Advaita Prabhus
Hauptanliegen war es, die gefallenen Seelen auf die Stufe des
hingebungsvollen Dienstes fir Sri Krsnd zu erheben. Da die
Menschen nutzlosen Téatigkeiten nachgingen, die ihr materielles
Dasein nur fortsetzen wiirden, flehte Siva in der Form Sr7 Advaitas
den héchsten Herrn an, als Sr1 Caitanya zu erscheinen, um diese
verblendeten Seelen zu befreien. Im Grunde erschien SrT Caitanya
auf Bitten S Advaitas. In ahnlicher Weise hat Siva eine
sampradaya, die Rudra - sampradaya. Er denkt standig dartber
nach, auf welche Art und Weise die gefallenen Seelen befreit
werden kdnnen, wie Sri Advaita Prabhu an seinem Beispiel zeigte.

Vers 40
Sivas LotosfiiRe werden sowohl von den Halbgéttern als auch von
den Damonen verehrt; doch trotz seiner erhabenen Stellung erhob
er sich sogleich, als er sah, dass Brahma unter all den anderen
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Halbgéttern war, und erwies ihm Achtung, indem er sich verneigte
und seine LotosfliRe berlhrte, ebenso wie Vamanadeva Kasyapa
Muni seine achtungsvollen Ehrerbietungen darbrachte.

Deutung

Kasyapa Muni gehort zur Kategorie der Lebewesen, doch hatte er
einen transzendentalen Sohn, namlich Vamanadeva, der eine
Inkarnation Visnus war. Obwohl Visnu die héchste Personlichkeit
Gottes ist, brachte er Kasyapa Muni seine Achtung dar. In ahnlicher
Weise pflegte Krsna als Kind seiner Mutter und seinem Vater,
Nanda und Yasoda, seine achtungsvollen Ehrerbietungen zu
erweisen. Auch in der Schlacht von Kuruksetra bertihrte Krsna die
FiRe Maharaja Yudhisthiras, weil der Konig alter war als er. Es
scheint also, dass die Personlichkeit Gottes Siva und andere
Gottgeweihte trotz ihrer hohen Stellungen durch ihr praktisches
Beispiel lehren, wie man Hohergestellten Ehrerbietungen erweist.
Siva brachte Brahma seine achtungsvollen Ehrerbietungen dar, weil
Brahma sein Vater war, ebenso wie Kasyapa Muni der Vater
Vamanas war.

Vers 41
Alle Weisen, die bei Siva saRen, wie Narada und andere, brachten
Brahma ebenfalls ihre achtungsvollen Ehrerbietungen dar.
Nachdem Brahma so geehrt worden war, begann er lachelnd zu
Siva zu sprechen.

Deutung
Brahma lachelte, weil er wusste, dass Siva nicht nur leicht
zufriedengestellt, sondern auch leicht erregt werden konnte. Er
befiirchtete, dass Siva zornig war, weil er seine Frau verloren hatte
und von Daksa beleidigt worden war. Um seine Furcht zu
verbergen, lachelte er und redete Siva wie folgt an.
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Vers 42
Brahma sprach: Mein lieber Siva, ich weiR, dass du der Beherrscher
der gesamten materiellen Manifestation, dass du zugleich Vater und
Mutter der kosmischen Manifestation und dass du das hdchste
Brahman jenseits der kosmischen Manifestation bist. Ich kenne dich
in dieser Weise.

Deutung
Obwohl Brahma von Siva sehr achtungsvolle Ehrerbietungen
empfangen hatte, wusste er, dass Siva eine hoéhere Stellung
bekleidete als er selbst. Sivas Stellung wird in der Brahma -
Samhita beschrieben: Im Sinne ihrer urspringlichen Stellung
besteht zwischen Visnu und Siva kein Unterschied, und doch ist
Siva von Visnu verschieden. Es wird das Beispiel gegeben, dass die
Milch im Yoghurt von der urspringlichen Milch, aus der der Yoghurt
hergestellt wurde, nicht verschieden ist.

Vers 43
Mein lieber Herr, du erschaffst diese kosmische Manifestation,
erhaltst sie und vernichtest sie, indem du deine Personlichkeit
erweiterst, ebenso wie eine Spinne ihre Spinnweben schafft, erhalt
und wieder in sich zurlickzieht.

Deutung
In diesem Vers ist das Wort Siva - $akti bedeutsam. Siva bedeutet
»gliickbringend«, und sakti bedeutet »Energie«. Es gibt viele Arten
von Energien des hdchsten Herrn, und alle sind gluckbringend.
Brahma, Visnu und Mahesvara werden auch als guna - avataras
oder als Inkarnationen der materiellen Eigenschaften bezeichnet. In
der materiellen Welt vergleichen wir diese verschiedenen
Inkarnationen von verschiedenen Gesichtspunkten aus, doch da sie
alle Erweiterungen des Hochsten Glickbringenden sind, sind sie
alle gluckbringend, obwohl wir manchmal eine Eigenschaft der
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Natur als hdéher oder niedriger als eine andere ansehen. Die
Erscheinungsweise der Unwissenheit oder tamo - guna wird als
sehr viel niedriger als die anderen angesehen, doch im hdheren
Sinne ist sie ebenfalls Glick bringend. Man mag hier das Beispiel
anfihren, dass die Regierung sowohl eine Bildungsbehdrde als
auch eine Strafvollzugsbehoérde hat. Ein Aul3enseiter mag denken,
die Strafvollzugsbehdérde sei unheilbringend, doch in den Augen der
Regierung ist sie ebenso wichtig wie die Bildungsbehdrde, und
daher finanziert die Regierung beide Einrichtungen gleichermalien,
ohne Unterschiede zu machen.

Vers 44
Mein lieber Herr, deine Herrschaft hat durch Daksa die
Opferbrauche eingefiihrt, und so kann man die Vorteile religiéser
Tatigkeiten und wirtschaftlicher Entwicklung bekommen. Unter
deinen regulierenden Prinzipien wird die Einrichtung der vier varnas
und asramas geachtet. Die Brahmanas geloben daher, diesem
System streng zu folgen.

Deutung
Das vedische System des varna und asrama darf niemals
missachtet werden, denn diese Unterteilungen wurden vom
hdchsten Herrn persénlich geschaffen, um die soziale und religidse
Ordnung in der menschlichen Gesellschaft aufrechtzuerhalten. Die
Brahmanas miussen als die intelligente Klasse der Gesellschaft
geloben, dieses regulierende Prinzip immer zu achten. Die Neigung
in diesem Zeitalter des Kali, eine klassenlose Gesellschaft zu
schaffen und die Prinzipien des varna und &srama nicht zu
beachten, ist eine Manifestation eines unmdglichen Traumes. Die
Zerstorung der sozialen und spirituellen Schichten wird den Traum
von einer klassenlosen Gesellschaft nicht erflillen. Man sollte streng
den Prinzipien des varna und asrama folgen, um den Schoépfer zu
erfreuen, denn ST Krsna sagt in der Bhagavad - Gita, dass die vier
Unterteilungen des Gesellschaftssystems - Brahmanas, Ksatriyas,
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Vaisyas und Sidras - seine Schépfung sind. Sie sollen den
regulierenden Prinzipien dieser Einrichtung gemaf handeln und den
Herrn erfreuen, ebenso wie die verschiedenen Teile des Kérpers im
Dienst des ganzen Korpers stehen. Das Ganze ist die hoéchste
Persdnlichkeit Gottes in lhrer virat - ripa oder universalen Form. Die
Brahmanas, Ksatriyas, VaiSyas und Sidras sind der Mund, die
Arme, der Magen und die Beine der universalen Form des Herrn.
Solange sie im Dienst des vollstandigen Ganzen tatig sind, ist ihre
Stellung gesichert; andernfalls fallen sie von ihren jeweiligen
Stellungen herab und entarten.

Vers 45

O Uberaus glickbringender Herr, du hast die himmlischen Planeten,
die spirituellen Vaikuntha - Planeten und die unpersoénliche
Brahman - Sphare als die jeweiligen Bestimmungsorte fir
diejenigen festgelegt, die gliickbringenden Tatigkeiten nachgehen.
In ahnlicher Weise hast du fur andere, die schurkisch handeln,
verschiedene Arten von Hollen als Bestimmungsorte ausgewanhlt,
die furchterregend und entsetzlich sind. Doch manchmal sieht man,
dass ihre Bestimmungsorte genau das Gegenteil sind. Es ist sehr
schwierig, die Ursache hierfir festzustellen.

Deutung
Die hdchste Personlichkeit Gottes wird als der hdchste Wille
bezeichnet. Durch den héchsten Willen geschieht alles. Man sagt
daher, dass sich nicht einmal ein Grashalm ohne den hochsten
Willen bewegt. Im Allgemeinen ist vorgeschrieben, dass diejenigen,
die frommen Tatigkeiten nachgehen, zu den hoheren
Planetensystemen erhoben werden; dass die Gottgeweihten zu den
Vaikunthas oder spirituellen Planeten erhoben werden und dass die
unpersonlichen Spekulanten in die unpersdnliche Brahman -
Ausstrahlung eingehen; doch manchmal geschieht es, dass ein
Schurke wie Ajamila augenblicklich nach Vaikuntha - loka erhoben
wird, weil er einfach den Name Narayanas gechantet hat. Obwohl
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Ajamila die Absicht hatte, seinen Sohn Narayana zu rufen, als er
diese Schwingung erzeugte, nahm es Sri Narayana ernst und
gewahrte ihm sogleich die Erhebung nach Vaikuntha - loka, obwonhl
Ajamila in der Vergangenheit so viele sindhafte Handlungen
begangen hatte. In ahnlicher Weise vollbrachte Koénig Daksa
standig fromme Werke, indem er Opfer vollzog; doch nur weil er ein
geringes MiRverstandnis mit Siva verursachte, wurde er schwer zur
Rechenschaft gezogen. Die Schluf¥folgerung lautet daher, dass der
hochste Wille das letztliche Urteil ist; niemand kann dies bestreiten.
Ein reiner Gottgeweihter unterwirft sich deshalb unter allen
Umstanden dem hdchsten Willen des Herrn, indem er ihn als
allgltickbringend ansieht.

tat te nukamparh susamiksamano
bhurijana evatmaa - krtam vipakam
hrd - vag - vapurbhir vidadhan namas te
jiveta yo mukti - pade sa daya - bhak
(SB. 10.14.8)

Die Bedeutung dieses Verses ist, dass ein Gottgeweihter, der in
eine leidvolle Lage gerat, diese als eine Segnung des hdchsten
Herrn betrachtet und denkt, dass er sie sich aufgrund seiner
vergangenen Missetaten selbst zuzuschreiben habe. In einem
solchen Zustand bringt er nur noch mehr hingebungsvollen Dienst
dar und ist nicht gestort. Jemand, der in einer solchen
Geisteshaltung lebt und sich im hingebungsvollen Dienst betatigt, ist
der geeigneteste Anwarter flir die Erhebung zur spirituellen Welt.
Mit anderen Worten: Das Anrecht eines solchen Gottgeweihten, in
die spirituelle Welt erhoben zu werden, ist unter allen Umstanden
gewabhrleistet.

Vers 46
Mein lieber Herr, Gottgeweihte, die ihr Leben vollstdndig deinen
LotosfiRen geweiht haben, sehen gewiss deine Gegenwart als
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Paramatma in jedem Lebewesen, und daher unterscheiden sie nicht
zwischen einem Lebewesen und einem anderen. Solche Menschen
behandeln alle Lebewesen gleich. Sie werden niemals von Zorn
Uberwaltigt wie Tiere, die nichts ohne Unterscheidung sehen
kénnen.

Deutung

Wenn die hochste Persoénlichkeit Gottes zornig wird oder einen
Damon totet, mag dies materiell gesehen unheilvoll sein, doch
spirituell gesehen ist eine solche Tat flir den Damon eine
glickselige Segnung. Folglich unterscheiden reine Gottgeweihte in
keiner Weise zwischen dem Zorn des Herrn und seinen Segnungen.
Sie sehen beides in Beziehung zum Verhalten des Herrn gegeniber
anderen und ihnen selbst. Ein Gottgeweihter findet am Verhalten
des Herrn unter keinen Umstanden Fehler.

Vers 47

Jene, die in allem Unterschiede sehen, die nur an fruchtbringenden
Tatigkeiten haften, die von niedriger Gesinnung sind, denen es
immer Schmerzen bereitet, andere gedeihen zu sehen, und die sie
daher durch grobe und spitze Worte verletzen wollen, sind bereits
von der Vorsehung getdtet worden. Es ist daher nicht notwendig,
dass sie von einer erhabenen Persoénlichkeit wie dir noch einmal
getotet werden.

Deutung
Menschen, die materialistisch sind und immer fruchtbringenden
Tatigkeiten nachgehen, um materiellen Gewinn zu erzielen, kénnen
es nicht ertragen, andere gedeihen zu sehen. Auller einigen
Menschen im Krsna - Bewusstsein gibt es auf der ganzen Welt nur
solche neidische Menschen, die standig in Sorge sind, weil sie an
ihrem materiellen Korper haften - und keine Selbsterkenntnis
besitzen. Da ihre Herzen immer Sorgen erflllen, kann man
verstehen, dass sie von der Vorsehung bereits getotet worden sind.
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Siva wurde daher als selbstverwirklichtem Vaisnava nahegelegt,
Daksa nicht zu téten. Ein Vaisnava wird als para - duhkha - duhkht
beschrieben, weil er darunter leidet, andere in einem leidvollen
Zustand zu sehen, obwohl er selbst in keinem Lebensumstand
jemals leidet. Vaisnavas sollten daher nicht versuchen, durch
irgendeine Handlung des Korpers oder des Geistes andere zu toten,
sondern sie sollten vielmehr versuchen, aus Mitleid mit ihnen ihr
Krsna - Bewusstsein wiederzubeleben. Die Bewegung fir Krsna -
Bewusstsein ist begonnen worden, um die neidischen Menschen
dieser Welt aus der Gewalt mayas zu befreien, und obwonhl
Gottgeweihten sogar manchmal Schwierigkeiten in den Weg gelegt
werden, verbreiten sie mit aller Toleranz die Bewegung fur Krsna -
Bewusstsein weiter. SrT Caitanya réat uns:

»Man kann den Heiligen Namen des Herrn in einem demditigen
Geisteszustand chanten, indem man sich niedriger als das Stroh auf
der Strale betrachtet. Man soll duldsamer sein als ein Baum, frei
von allem falschen Geltungsbedtirfnis und bereit, anderen alle Ehre
zu erweisen. In einem solchen Zustand des Geistes kann man den
Heiligen Namen des Herrn stindig chanten.« (Siksastaka 3)

Ein Vaisnava soll den Beispielen von Vaisnavas wie Haridasa
Thakura, Nityanada Prabhu und auch Jesus Christus folgen. Es ist
nicht notwendig, jemand zu tdten, der bereits getdtet worden ist.
Aber man soll hier zur Kenntnis nehmen, dass ein Vaisnava nicht
tatenlos zusehen darf, wie Visnu oder Vaisnavas geschmaht
werden, obwohl er persdnliche Beleidigungen ertragen sollte.

Vers 48
Mein lieber Herr, wenn an manchen Orten Materialisten, die bereits
durch die uniberwindliche tduschende Energie des hdochsten Gottes
verwirrt sind, Vergehen begehen, nimmt ein Heiliger, der Mitleid
empfindet, dies nicht ernst. Da er weil}, dass sie sich Vergehen
zuschulden kommen lassen, weil sie von der illusionierenden
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Energie Uberwaltigt sind, zeigt er nicht seine Macht, gegen sie
etwas zu unternehmen.

Deutung

Es heil’t, dass die Schonheit eines tapasvi oder Heiligen Nachsicht
ist. Es gibt viele Beispiele in der spirituellen Geschichte der Welt, wo
viele Heilige, obwohl sie unnétigerweise verfolgt wurden, nichts
unternahmen, obwohl es in ihrer Macht gestanden hatte. Pariksit
Maharaja zum Beispiel wurde unnétigerweise von einem Brahmana
- Knaben verflucht, und dies wurde von dem Vater des Knaben sehr
bedauert; doch Pariksit Maharaja nahm den Fluch an und erklarte
sich bereit, innerhalb einer Woche zu sterben, so wie es der
Brahmana - Knabe wollte. Pariksit Maharaja war Kaiser und besaf}
sowohl spirituell als auch materiell ungeheure Macht, doch aus
Mitleid und aus Achtung vor der Brahmana - Gemeinde unternahm
er nichts gegen die Handlung des Brahmana - Knaben, sondern
erklarte sich bereit, innerhalb von sieben Tagen zu sterben. Weil es
Krsnas Wunsch war, dass Pariksit Mahardja der Bestrafung
zustimmte, damit so die Unterweisung des Srimad Bhagavatam der
Welt offenbart werden konnte, bekam Pariksit Maharaja die
Weisung, nichts zu unternehmen. Ein Vaisnava ist personlich sehr
tolerant, um anderen zu nitzen. Wenn er seine Macht nicht zeigt, so
bedeutet dies nicht, dass es ihm an Starke mangelt; vielmehr deutet
es darauf hin, dass er zum Wohl der gesamten menschlichen
Gesellschaft duldsam ist.

Vers 49
Mein lieber Herr, du bist niemals durch den schrecklichen Einfluss
der fusionierenden Energie der hdchsten Personlichkeit Gottes
verwirrt. Folglich bist du allwissend und solltest Erbarmen und
Mitleid haben mit jenen, die von dieser gleichen fusionierenden
Energie verwirrt sind und sehr an fruchtbringenden Tatigkeiten
hangen.
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Deutung
Ein Vaisnava ist niemals durch den Einfluss der duf3eren Energie
verwirrt, weil er im transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn
tatig ist. Der Herr sagt in der Bhagavad - Gita (7.14):

»Meine gottliche Energie, die aus den drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur besteht, ist sehr schwer zu lberwinden. Aber
diejenigen, die sich mir ergeben haben, kdnnen sie leicht
Uberqueren.«

Ein Vaisnavas soll sich um diejenigen kimmern, die durch diese
maya verwirrt sind, statt auf sie zornig zu werden, da es fur sie ohne
die Barmherzigkeit eines Vaisnava keinen Weg aus der Gewalt
mayas gibt. Diejenigen, die von maya verdammt worden sind,
werden durch die Barmherzigkeit von Gottgeweihten gerettet.

»lch erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen allen Vaisnava -
Geweihten des Herrn. Sie sind genau wie Wunschbdume, die die
Winsche eines jeden erflllen kdnnen, und sie sind voller Mitleid mit
den gefallenen bedingten Seelen.«

Diejenigen, die unter dem Einfluss der illusionierenden Energie
stehen, flhlen sich zu fruchtbringenden Tatigkeiten hingezogen,
doch ein Vaisnava - Prediger zieht ihre Herzen zur hdchsten
Personlichkeit Gottes SrT Krsna hin.

Vers 50

Mein lieber Siva, dir steht ein Anteil an dem Opfer zu, und du
gewahrst das Ergebnis. Die Ublen Priester gaben dir nicht deinen
Anteil, und daher zerstortest du alles, und das Opfer blieb
unvollendet. Jetzt kannst du das Notwendige tun und dir deinen
rechtmafliigen Anteil nehmen.

Vers 51

Mein lieber Herr, mdge durch deine Barmhe-zigkeit der Ausfiihrende
des Opfers (Konig Daksa) sein Leben zurlickbekommen; mdge
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Bhaga seine Augen, Bhrgu seinen Schnauzbart und Pulp seine
Zahne zurickbekommen.

Vers 52
O Siva, mégen die Halbgétter und Priester, deren Glieder von
deinen Soldaten gebrochen wurden, durch deine Gnade von ihren
Verletzungen genesen.

Vers 53
O Zerstorer des Opfers, bitte nimm deinen Anteil an dem Opfer, und
lass das Opfer durch deine Gnade vollendet sein.

Deutung

Ein Opfer ist eine Zeremonie, durch die die hdchste Personlichkeit
Gottes erfreut werden soll. Im Srimad - Bhagavatam heift es im 2.
Kapitel des ersten Canto, dass jeder versuchen soll, zu verstehen,
oder die hochste Personlichkeit Gottes durch sein Handeln erfreut.
Mit anderen Worten: Das Ziel unserer Tatigkeiten sollte es sein, die
héchste Persoénlichkeit Gottes zufriedenzustellen. Ebenso wie es in
einem Buro die Pflicht des Angestellten ist, darauf zu achten, dass
der Eigentimer oder Chef zufrieden ist, so hat jeder die Pflicht,
darauf zu achten, dass die hdchste Persdnlichkeit Gottes durch
seine Tatigkeit zufrieden ist. Tatigkeiten, die das Ziel haben, den
hochsten Herrn zu erfreuen, werden in der vedischen Literatur
vorgeschrieben, und die Ausfiihrung solcher Tatigkeiten nennt man
Yajha. Mit anderen Worten: Wenn man im Interesse des hochsten
Herrn handelt, nennt man dies Yajfia. Man soll sich immer daran
erinnern, dass jede Téatigkeit auler Yajia die Ursache materieller
Bindung ist. Das wird in der Bhagavad - Gita (3.9)erklart: Wenn wir
nicht fur die Zufriedenstellung des héchsten Herrn, Visnus, arbeiten,
wird die Reaktion unserer Arbeit uns binden. Man soll nicht fiir seine
eigene Sinnenbefriedigung arbeiten. Jeder soll fir die Befriedigung
Gottesarbeiten. Das nennt man Yajia.
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Nach der Vollendung des Yajfia durch Daksa erwarteten alle
Halbgotter prasada, die Uberreste von Speisen, die Visnu geopfert
sind. Siva ist einer der Halbgoétter, und daher erwartete er
natlrlicherweise ebenfalls seinen prasada - Anteil des Yajia. Da
aber Daksa Siva beneidete, lud er Siva nicht ein, an dem Yajfia
teilzunehmen; noch gab er ihm seinen Anteil nach dem Opfer.
Nachdem aber die Yajfia - Arena von den Anhangern Sivas zerstort
worden war, besanftigte Brahma Siva und versicherte ihm, dass er
seinen Anteil prasdda bekommen wiirde. Folglich wurde er gebeten,
die von seinen Anhangern verursachte Verwistung zu bereinigen.

In der Bhagavad - Gita (3.11) heit es, dass alle Halbgotter
zufrieden sind, wenn man Yajha ausfihrt. Weil die Halbgoétter von
Yajhas prasada erwarten, muss man Yajfias vollziehen. Diejenigen,
die sinnenbefriedigenden, materialistischen Tatigkeiten nachgehen,
mussen Yajiia darbringen, denn sonst erwartet sie Verstrickung.
Folglich fihrte Daksa, da er der Vater der Menschheit war, Yajhas
aus, und Siva erwartete seinen Anteil. Aber weil Siva nicht
eingeladen wurde, gab es Schwierigkeiten. Durch Brahmas
Vermittlung indes wurde alles zufriedenstellend bereinigt.

Die Ausflihrung von Yajha ist eine sehr schwierige Angelegenheit,
weil alle Halbgodtter eingeladen werden mulssen, an dem Yajia
teilzunehmen. Im gegenwartigen Kali - yuga ist es nicht mdglich,
solche kostspieligen Opfer durchzufiihren; noch ist es mdglich, die
Halbgétter einzuladen, daran teilzunehmen. Deshalb ist es in
diesem Zeitalter empfohlen: Diejenigen, die intelligent sind, sollten
wissen, dass es im Kali - yuga nicht mdglich ist, die vedischen Opfer
zu vollziehen. Doch solange man die Halbgétter nicht erfreut, wird
es keine geregelten Jahreszeiten oder Regenfalle geben. Alles wird
von den Halbgéttern beherrscht. Unter diesen Umstanden sollten in
diesem Zeitalter alle intelligenten Menschen, um den Frieden und
Wohlstand der Gesellschaft zu gewahrleisten, sankirtana - Yajiha
abhalten, indem sie die heiligen Namen -
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Hare Krsna, Hare Krsn3,
Krsna Krsna, Hare Hare
Hare Rama, Hare Rama,
Rama Rama, Hare Hare

- chanten. Man soll Menschen einladen, Hare Krsna zu chanten,
und dann prasada verteilen. Dieser Yajia wird alle Halbgotter
zufriedenstellen, und dann wird es auf der Welt Frieden und
Wohlstand geben. Eine weitere Schwierigkeit bei der Ausflihrung
vedischer Rituale besteht darin, dass es verheerende Folgen hat,
wenn man es versaumt, auch nur einen Halbgott unter den vielen
Hunderttausenden von Halbgéttern zufriedenzustellen, ebenso wie
Daksa es versdumte, Siva zufrieden zustellen. Doch in diesem
Zeitalter ist die Ausfihrung von Opfern vereinfacht worden. Man
kann Hare Krsna chanten, und indem man Krsna erfreut, kann man
alle Halbgotter von selbstzufriedenstellen.
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7. Kapitel
Die Opferzeremonie Daksas

Vers 1
Der Weise Maitreya sagte: O starkarmiger Vidura, als Siva so durch
die Worte Brahmas besanftigt war, sprach er als Antwort auf
Brahmas Bitte wie folgt.

Vers 2
Siva sprach: Mein lieber Vater Brahma, ich flihle mich von den
Vergehen, die die Halbgoétter begangen haben, nicht betroffen. Weil
diese Halbgdtter kindisch und weniger intelligent sind, nehme ich
ihre Vergehen nicht ernst, und ich habe sie nur bestraft, um sie zu
berichtigen.

Deutung

Es gibt zwei Arten von Bestrafung. Eine ist von der Art, die ein
Eroberer seinem Feind aufzwingt, und die andere ist die eines
Vaters, der seinen Sohn zurechtweist. Es besteht ein gewaltiger
Unterschied zwischen diesen beiden Arten von Bestrafung. Siva ist
von Natur aus ein Vaisnavas, ein groRer Gottgeweihter, und sein
Name ist in diesem Zusammenhang A$utosa. Er ist immer
zufrieden, und daher wurde er nicht zornig, als ware er ein Feind. Er
ist keinem Lebewesen feindlich gesinnt; vielmehr winscht er allen
nur das Beste. Wenn er jemand tadelt, ist dies genau wie die Strafe,
die ein Vater seinem Sohn zukommen l3sst. Siva ist wie ein Vater,
weil er kein Vergehen eines Lebewesens, besonders der Halbgdtter,
jemals ernst nimmt.
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Vers 3
Siva fuhr fort: Da Daksas Kopf bereits zu Asche verbrannt worden
ist, wird er den Kopf eines Ziegenbockes haben. Der als Bhaga
bekannte Halbgott wird imstande sein, seinen Opferanteil durch die
Augen Mitras zu sehen.

Vers 4
Der Halbgott Pisa wird nur durch die Zahne seiner Schiiler kauen
konnen, und wenn er allein ist, wird er damit zufrieden sein miissen,
Teig aus Kichererbsenmehl zu essen. Aber jene Halbgotter, die sich
bereiterklarten, mir meinen Anteil an dem Opfer zu geben, werden
sich von allen ihren Verletzungen erholen.

Deutung

Der Halbgott PGsa wurde von seinen Schilern abhangig, um zu
kauen. Sonst war es ihm nur erlaubt, aus Kichererbsenmehl
gemachten Teig zu schlucken. So setzte sich seine Strafe fort. Er
konnte seine Zahne nicht zum Essen gebrauchen, da er Siva
ausgelacht hatte, indem er ihn verhéhnte und dabei seine Zahne
zeigte. Mit anderen Worten: Er war es nicht wert, Zadhnezuhaben,
denn er hatte sie gegen Siva gebraucht.

Vers 5

Diejenigen, deren Arme abgeschlagen wurden, werden mit den
Armen Asvint - Kumaras arbeiten missen, und diejenigen, deren
Hande abgeschlagen wurden, werden ihre Arbeit mit den Handen
Plsas verrichten mussen.

Die Priester werden ebenfalls auf diese Weise handeln mussen.
Was Bhrgu betrifft, so wird er den Bart des Ziegenbockkopfes
bekommen.

Deutung
Bhrgu Muni, einem groRen Anhanger Daksa, wurde der Bart des
Ziegenbockkopfes gegeben, welcher den Kopf Daksas ersetzte. Der
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Austausch von Daksas Kopf macht deutlich, dass die moderne
wissenschaftliche Theorie, die Gehirnsubstanz sei die Ursache aller
intelligenten Handlungen, nicht stichhaltig ist. Die Gehirnsubstanz
Daksas und die eines Ziegenbockes sind verschieden, doch immer
noch handelte Daksa als er selbst, obwohl sein Kopf mit dem eines
Ziegenbockes vertauscht war. Die Schlullfolgerung lautet, dass es
das jeweilige Bewusstsein einer individuellen Seele ist, das handelt.
Die Gehirnsubstanz ist nur ein Werkzeug, das mit wirklicher
Intelligenz nichts zu tun hat. Die wirkliche Intelligenz, der wirkliche
Geist und das wirkliche Bewusstsein sind Teil der jeweiligen
individuellen Seele. Indenkommenden Versen werden wir sehen,
dass Daksa, selbst nachdem erden Kopf eines Ziegenbockes
bekommen hatte, ebenso intelligent war wie zuvor. Er brachte Siva
und Visnu sehr schone Gebete dar, um sie zu erfreuen, was ein
Ziegenbock nicht vermag. Folglich kann man mit Gewillheit
schlussfolgern, dass die Gehirnsubstanz nicht die Ursache von
Intelligenz ist; es ist das Bewusstsein der jeweiligen Seele, das auf
intelligente Weise arbeitet. Die ganze Bewegung fir Krsna -
Bewusstsein ist daflir da, unser Bewusstsein zu lautern. Es ist
unwichtig, was fir eine Art von Gehirn man hat, denn wenn man
einfach sein Bewusstsein von der Materie auf Krsna Ubertragt, wird
das Leben erfolgreich. Der Herr bestatigt persdnlich in der
Bhagavad - Gita, dass jeder, der sich dem Krsna - Bewusstsein
zuwendet, die hdchste Vollkommenheit des Lebens erreicht, ganz
gleich in was fir einen abscheulichen Lebenszustand er gefallen
sein mag. Besondersjeder, der Krsna - Bewusstsein entwickelt hat,
kehrt nach Hause zu Gott =zurick, nach dem er seinen
gegenwartigen materiellen Kérper verlassen hat.

Vers 6
Der grof’e Weise Maitreya sprach: Mein lieber Vidura, alle
anwesenden Personlichkeiten waren im Herzen und in der Seele
sehr zufrieden, als sie die Worte Sivas horten, der der beste unter
den Segenspendenden ist.
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Deutung

In diesem Vers wird Siva als midhustama, der beste der
Segenspendenden, beschrieben. Er ist auch als Asutosa bekannt,
was andeutet, dass er sehr schnell zufrieden und sehr schnell
erzarnt ist. In der Bhagavad - Gita heil’t es, dass sich weniger
intelligente Menschen an die Halbgotter wenden, um materielle
Segnungen zu bekommen. In diesem Zusammenhang gehen die
Menschen im Allgemeinen zu Siva. Weil er immer schnell zufrieden
ist und seinen Geweihten ohne Unterschied Segnungen gewahrt,
wird er midhustama oder der beste der Segenspendenden genannt.
Materialistische Menschen sind immer bestrebt, materiellen Profit zu
bekommen, doch sie sind nicht ernsthaft um spirituellen Gewinn
bemdiht.

Manchmal kommt es natiirlich auch vor, dass Siva der beste
Segenspender im spirituellen Leben wird. Es heillt, dass einmal ein
armer Brahmana Siva verehrte, um eine Segnung zubekommen,
und Siva riet seinem Geweihten, Sanatana Gosvami aufzusuchen.
Der Geweihte ging zu Sanatana Gosvami und teilte ihm mit, Siva
habe ihm geraten, ihn (Sanatana) um den grof3ten Segen zu bitten.
Sanatana besall einen Stein der Weisen, den er bei altem
Gerimpelaufbewahrte. Auf die Bitte des armen Brahmana gab
Sanatana ihm den Stein der Weisen, und der Brahmana war sehr
glucklich, als er ihn hatte. Jetzt konnte er so viel Gold bekommen,
wie er sich wiinschte, indem er den Stein der Weisen einfach mit
Eisen in Berlihrung brachte. Doch nachdem er Sanatana verlassen
hatte, dachte er: »Wenn ein Stein der Weisen die beste Segnung
ist, warum hat ihn dann Sanatana Gosvami bei altem Gerimpel
aufbewahrt?« Er kehrte daher zurick und fragte Sanatana
Gosvami: »Mein Herr, wenn dies die beste Segnung ist, warum
bewahrtest du sie dann bei altem Gerimpel auf?« Sanatana
Gosvami teilte ihm daraufhin mit: »Im Grunde ist dies nicht die beste
Segnung. Aber bist du bereit, die beste Segnung von mir
anzunehmen?« Der Brahmana sagte: »Ja Herr, Siva hat mich zu dir
geschickt, damit ich die beste Segnung bekommen kann.« Darauf

221



forderte ihn Sanatana Gosvami auf, den Stein der Weisen in ein
nahe gelegenes Wasserzuwerfen und dann zurlickzukommen. Der
arme Brahmana tat dies, und als er zurickkehrte, weihte ihn
Sanatana Gosvami in das Chanten des Hare - Krsna - Mantras ein.
So bekam also der Brahmana durch die Segnung Sivas die
Gemeinschaft des besten Geweihten SrT Krsnas und wurde so in
den maha - Mantra -

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

- eingeweiht.

Vers 7
Danach lud Bhrgu, das Oberhaupt der groRen Weisen, Siva ein, zur
Opferarena zu kommen. Also begaben sich die Halbgotter begleitet
von den Weisen mit Siva und Brahma an den Ort, an dem das
grolie Opfer dargebracht werden sollte.

Deutung

Das ganze Opfer, das Koénig Daksa vorbereitet hatte, war von Siva
gestort worden. Folglich baten alle versammelten Halbgotter
zusammen mit Brahma und den groRen Weisen Siva, dorthin zu
kommen und das Opferfeuer wieder zu entfachen. Es gibt einen
bekannten Ausspruch: Siva - hina - Yajfia: »Jedes Opfer ohne die
Gegenwart Sivas ist zum Scheitern verurteilt.« Sr1 Visnu ist
Yajfiesvara, die hdchste Personlichkeit des Opfers, doch bei jedem
Yajfia ist es notwendig, dass auch alle Halbgétter, angefihrt von
Brahma und Siva, zugegen sind.
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Vers 8
Nachdem alles genau so getan worden war, wie Siva es wollte,
wurde Daksas Koérper mit dem Kopf des Tieres verbunden, das im
Opfer getotet werden sollte.

Deutung
Diesmal achteten die Halbgétter rund grof3en Weisen sehr darauf,
Siva nicht zu verargern. Alles, um was er gebeten hatte, wurde
daher getan. Es heil3t hier insbesondere, dass Daksas Korper mit
dem Kopf eines Tieres (eines Ziegenbockes) verbunden wurde.

Vers 9
Als der Tierkopf auf Konig Daksas Rumpf gesetzt wurde, erlangte
Daksa sogleich sein Bewusstsein wieder, und als er aus dem Schlaf
erwachte, sah der Konig Siva vor sich stehen.

Deutung
Hier wird das Beispiel gegeben, dass Daksa aufstand, als sei er aus
einem tiefen Schlaf erwacht. In Sanskrit nennt man dies supta
ivottasthau. Die Bedeutung ist, dass sich ein Mensch, der aus dem
Schlaf erwacht, sogleich an alle Pflichten erinnert, die er ausfihren
muss. Daksa war getdtet worden, und seinen Kopf hatte man
fortgenommen und zu Asche verbrannt. Sein Korper lag tot da, doch
durch die Gnade Sivas erlangte Daksa sein Bewusstsein wieder,
sobald der Kopf eines Ziegenbockes mit dem Korper verbunden
war. Dies deutet darauf hin, dass Bewusstsein ebenfalls individuell
ist. Daksa nahm im Grunde einen anderen Korper an, als er den
Kopf eines Ziegenbockes bekam; doch weil das Bewusstsein
individuell ist, blieb sein Bewusstsein das gleiche, obwohl sich sein
koérperlicher Zustand veranderte. Folglich hat der Kérperbau mit der
Entwicklung von Bewusstsein nichts zu tun. Das Bewusstsein wird
von der Seele bei ihrer Wanderung mitgenommen. Hierfur gibt es in
der vedischen Geschichte viele Beispiele wie den Fall Maharaja
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Bharatas. Nachdem er seinen Kérper als Konig verlassen hatte,
wurde Maharaja Bharata in den Korper eines Rehs gebracht, doch
behielt er das gleiche Bewusstsein. Er wusste, dass er friiher Kdnig
Bharata gewesen war, dass er jedoch in den Koérper eines Rehs
gebracht worden war, weil er zur Zeit des Todes in Gedanken an ein
Reh versunken war. Obwohl er also den Koérper eines Rehs hatte,
war sein Bewusstsein ebenso gut wie im Kdrper Koénig Bharatas.
Der Herr hat es so wunderbar eingerichtet, dass jemand, dessen
Bewusstsein in Krsna - Bewusstsein umgewandelt ist, ohne Zweifel
im nachsten Leben ein groRer Geweihter Krsnas sein wird, selbst -
wenn er eine andere Korperform bekommt.

Vers 10
Als Daksa Siva sah, der auf einem Stier reitet, wurde sein Herz, das
durch Neid auf Siva verunreinigt war, sogleich gesaubert, ebenso
wie das Wasser in einem See durch den Herbstregen gesaubert
wird.

Deutung
Hier haben wir ein Beispiel, warum Siva gliickbringend genannt
wird. Wenn jemand Siva mit Hingabe und Ehrfurcht sieht, wird sein
Herz sogleich gereinigt. Kénig Daksa war durch Neid auf Siva
verunreinigt, und doch wurde sein Herz sogleich gereinigt, als er
Siva mit ein wenig Liebe und Hingabe ansah. In der Regenzeit
werden die Gewasser schmutzig und schlammig, doch sobald der
Herbstregen kommt, werden alle Gewasser sogleich klar und
durchsichtig. Obwohl also Daksa Herz unrein war, weil er Siva
beleidigt hatte, wofir er schwer bestraft wurde, kam Daksa jetzt zu
Bewusstsein, und nur dadurch, dass er Siva mit Ehrfurcht und
Achtung ansah, wurde er sogleich gelautert.

Vers 11

Konig Daksa wollte Siva Gebete darbringen, doch als er sich an den
schicksalhaften Tod seiner Tochter Satl erinnerte, fillten sich seine
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Augen mit Tranen, und vor Trauer stockte ihm die Stimme, und er
konnte nicht sprechen.

Vers 12
Da erwachte Konig Daksa, von Liebe und Zuneigung geruhrt, zu
seinen wirklichen Sinnen. Mit grofler MlUhe beruhigte er seinen
Geist, beherrschte seine Gefluhle und begann mit reinem
Bewusstsein Siva Gebete darzubringen.

Vers 13

Konig Daksa sprach: »Mein lieber Siva, ich beging ein groRes
Vergehen gegen dich; aber du bist so gltig, dass du mir eine grolRe
Gunst erwiesen hast, indem du mich bestraftest, statt mir deine
Barmherzigkeit zu verweigern. Du und SrT Visnu, ihr verachtet nicht
einmal nutzlose, unqualifizierte Brahmanas. Warum solltest du also
mich, der ich mit der Durchfihrung von Opfern beschaftigt bin,
missachten?«

Deutung
Obwohl sich Daksa besiegt flihlte, wusste er, dass seine Bestrafung
nichts anderes als die groRe Barmherzigkeit Sivas war. Er erinnerte
sich daran, dass Siva und Sr7 Visnu niemals Brahmanas verachten,
obwohl die Brahmanas manchmal unqualifiziert sind. Der vedischen
Zivilisation zufolge sollte ein Abkdmmling einer Brahmana - Familie
niemals schwerbestraft werden. Ein Beispiel hier flir war Arjunas
Behandlung Asvatthamas. Asvatthama war der Sohn eines grolien
Brahmana, namlich Dronacaryas, und obwohl er das grofie
Vergehen begangen hatte, alle schlafenden S6hne der Pandavas zu
téten, wofiir ihn sogar SrT Krsna verdammte, verzieh Arjuna ihm und
totete ihn nicht, da er der Sohn eines Brdhmana war. Das hier
gebrauchte Wort brahma - bandhusu ist bedeutsam. Mit brahma -
bandhu ist jemand gemeint, der von einem Brahmana - Vater
abstammt, dessen Handeln aber nicht dem Standard von
Brahmanas entspricht. Ein solcher Mensch ist kein Brahmana,
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sondern ein brahma - bandhu. Daksa erwies sich als brahma -
bandhu. Er stammte von einem grolen Brahmana - Vater, ndmlich
Brahma, ab, doch seine Behandlung Sivas war nicht gerade
brahmanisch; folglich gab er zu, dass er kein vollkommener
Brahmana war. Siva und Visnu jedoch empfinden sogar zu einem
unvollkommenen Brahmana Zuneigung. Siva bestrafte Daksa nicht,
sowie man einen Feind bestraft; vielmehr bestrafte er Daksa nur,
um hin zu seinen Sinnen zubringen, sodass er verstehen konnte,
dass er etwas falsch gemacht hatte. Daksa war sich dessen
bewusst, und er schatzte die groRe Barmherzigkeit Sri Krsnas und
Sivas gegeniiber gefallenen Brahmanas wie er selbst. Obwohl er
gefallen war, hatte er gelobt, das Opfer durchzufiihren, wie es die
Pflicht von Brahmanas ist, und so begann er, Siva Gebete
darzubringen.

Vers 14

Mein lieber groRer und machtiger Siva, du wurdest als erster aus
dem Mund Brahmas geboren, um die Brahmanas zu beschitzen,
die nach Bildung, Enthaltung, Gelibden und Selbsterkenntnis
streben. Als Schutzherr der Brdhmanas beschitzt du die
regulierenden Prinzipien, denen sie folgen, ebenso wie ein
Kuhhirtenknabe einen Stock in der Hand halt, um seine Kihe zu
beschitzen.

Deutung
Die besondere Aufgabe eines Menschen in der Gesellschaft, ganz
gleich welche soziale Stellung er innehat, besteht darin, Geist und
Sinne zu beherrschen, indem er die regulierenden Prinzipien
beachtet, die in den vedischen $astras gegeben sind. Siva wird
pasupati genannt, weil er die Lebewesen in ihrem entwickelten
Bewusstsein beschiitzt, damit sie dem vedischen System des varsa
und asrama folgen kdénnen. Das Wort pasu bezieht sich sowohl auf
Tiere als auch auf menschliche Wesen. Es heift hier, dass Siva
immer darauf achtet, dass die Tiere und tierischen Lebewesen, die
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im spirituellen Sinne nicht sehr fortgeschritten sind, beschitzt
werden. Es heil3t auch, dass die Brahmanas aus dem Mund des
héchsten Herrn geboren sind. Wir sollten uns immer daran erinnern,
dass Siva als der Stellvertreter Visnus, des hdchsten Herrn,
bezeichnet wird. In der vedischen Literatur steht geschrieben, dass
die Brahmanas aus dem Mund der universalen Form Visnus
geboren sind; die Ksatriyas sind aus seinen Armen geboren, die
Vai$yas aus seinem Leib oder seiner Hiifte und die Sadras aus
seinen Beinen. Beim Aufbau eines Korpers ist der Kopf der
Hauptfaktor. Die Brahmanas sind aus dem Mund der hoéchsten
Persdnlichkeit Gottes geboren worden, um fur die Verehrung Visnus
und die Verbreitung vedischen Wissens Almosen anzunehmen. Siva
ist als pasupati bekannt, als der Schutzherr der Brahmanas und
anderer Lebewesen. Er beschiitzt sie vor den Angriffen von Nicht -
Brahmanas oder unkultivierten Menschen, die gegen den Vorgang
der Selbsterkenntnisarbeiten.

Ein weiterer Aspekt dieses Wortes ist, dass Menschen, die nur an
den ritualistischen Teilen der Veden haften und die Stellung der
hochsten Personlichkeit Gottes nicht verstehen,
nichtweiterfortgeschritten sind als Tiere. Am Anfang des Srimad
Bhagavatam wird bestatigt, dass jemand zwar die Rituale der Veden
vollziehen mag, dass aber seine ganze Mihe bei der Ausflihrung
vedischer Rituale nur Zeitverschwendung ist, wenn er keinen Sinn
fir Krsna - Bewusstsein entwickelt. Sivas Ziel, als er das Yajfa
Daksa zerstorte, bestand darin, Daksa zu bestrafen, weil Daksa ein
groRes Vergehen begangen hatte, als er ihn (Siva) missachtete.
Sivas Bestrafung war wie die eines Kuhhirtenknaben, der einen
Stock bei sich hat, um seine Tiere einzuschichtern. Man sagt im
Allgemeinen, dass man einen Stock braucht, um Tiere zu
beschiitzen, da Tiere auf Vernunft und Argumente nicht reagieren
kénnen. lhre Vernunft und ihr Argument ist argumentum ad
baculum: solange kein Stock da ist, gehorchen sie nicht. Zwang ist
fur die animalistische Klasse der Menschen notwendig, wohingegen
jene, die fortgeschritten sind, durch Vernunft, Argumente und die
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Autoritat der Schriften Uberzeugt werden kénnen. Menschen, die
ohne weiteren Fortschritt hingebungsvollen Dienst es oder Krsna -
Bewusstseins nur den vedischen Ritualen verhaftet sind, gleichen
Tieren, und Siva ist dafiir zusténdig, ihnen Schutz zu gewéhren und
sie manchmal zu bestrafen, so wie er Daksa bestrafte.

Vers 15

Ich kannte nicht deine ganze Herrlichkeit. Aus diesem Grunde
beschoss ich dich in der Versammlung mit Pfeilen scharfer Worte,
wenngleich du ihnen keine Beachtung schenktest. Ich glitt in die
Hélle hinab, da ich dir, der du die ehrenwerteste Personlichkeit bist,
nicht gehorchte; doch du hattest Mitleid mit mir und rettetest mich,
indem du mich bestraftest. Ich bitte dich, mit deiner eigenen
Barmherzigkeit zufrieden zu sein, da ich dich durch meine Worte
nicht erfreuen kann.

Deutung
Gewdhnlich  betrachtet ein  Gottgeweihter einen leidvollen
Lebensumstand als die Barmherzigkeit des Herrn. Tatsachlich
hatten die beleidigenden Worte, die Daksa gegen Siva gebrauchte,
genlgt, ihn fortgesetzt in ein héllisches Leben zu werfen; doch weil
Siva giitig zu ihm war, bestrafte er ihn, um die Vergehen
aufzuheben. Kénig Daksa erkannte dies, und da er sich wegen
Sivas groRmiitigem Verhalten verpflichtet filhlte, wollte er seine
Dankbarkeit zeigen. Manchmal bestraft ein Vater sein Kind, und
wenn das Kind erwachsen ist und verninftig geworden ist, versteht
es, dass die Strafe des Vaters im Grunde keine Strafe, sondern
Barmherzigkeit war. In dhnlicher Weise wusste Daksa zu wirdigen,
dass die Strafe, die Siva ihm auferlegte, eine Manifestation von
Sivas Barmherzigkeit war. Das ist das Merkmal eines Menschen,
der auf dem Pfad des Krsna - Bewusstseins fortschreitet. Es heil3t,
dass ein Gottgeweihter im Krsna - Bewusstsein einen leidvollen
Lebensumstand nicht als eine Verurteilung der hdchsten
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Personlichkeit Gottes betrachtet. In seinen Augen ist die leidvolle
Lage die Gnade des Herrn. Er denkt: »\WWegen meiner vergangenen
Missetaten hatte ich viel mehr bestraft oder in eine noch
gefahrlichere Lage geraten missen, doch der Herr hat mich
beschuitzt. Folglich habe ich nureine geringe Strafe als einen Wink
des karma - Gesetzes bekommen.« Indem der Gottgeweihte so an
die Gnade des Herrn denkt, ergibt er sich der hdchsten
Personlichkeit Gottes mit immer groRerer Ernsthaftigkeit und ist
durch eine solche sogenannte Strafe nicht gestort.

Vers 16
Der groRe Weise Maitreya sprach: So von Siva begnadigt, begann
Kdénig Daksa mit Brahmas Erlaubnis zusammen mit den grofR3en
gelehrten Weisen, den Priestern und anderen die Durchfliihrung des
Yajfia von neuem.

Vers 17
Um nun die Opfertatigkeiten wieder aufzunehmen, sorgten die
Brahmanas zunachst daflr, dass die Opferarena von der
Verunreinigung gelautert wurde, die Virabhadra und die anderen
geisterhaften Anhénger Sivas durch ihre Beriihrung verursacht
hatten. Dann begannen sie, die als purodasa bekannten Gaben im
Feuer zu opfern.

Deutung
Sivas Anhanger und Geweihte unter der Fithrung Virabhadras sind
als viras bekannt; sie sind geisterhafte Damonen. Nicht nur
verunreinigten sie die gesamte Opferarena durch ihre blof3e
Gegenwart, sondern sie verursachten auch eine grof3e Stérung, da
sie den Ort mit Kot und Urin beschmutzten. Es war daher
notwendig, zunachst eine Reinigung durchzufihren, indem man
purodasa - Gaben opferte. Ein Visnu - Yajha, ein Opfer fur S
Visnu, kann nicht in einem unsauberen Zustand durchgefihrt
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werden. Etwas in einem unsauberen Zustand zu opfern wird
sevaparadha genannt. Die Verehrung der Visnu - Bildgestalt im
Tempel ist ebenfalls Visnu YajAa. In allen Visnu - Tempeln muss
daher der Priester, der sich um die arcana - vidhi kimmert, sehr
sauber sein. Alles sollte immer sauber und ordentlich gehalten
werden, und auch die Speisen sollten in einer sauberen und
ordentlichen Weise gekocht werden. Alle diese regulierenden
Prinzipien sind im Nektar der Hingabe beschrieben. Es gibt
zweiunddreillig Vergehen bei der Durchfliihrung des arcana -
Dienstes. Es ist daher erforderlich, dass man sehr darauf bedacht
ist, nicht unsauber zu sein. Immer wenn eine ritualistische
Zeremonie begonnen wird, chantet man im Allgemeinen zunachst
einmal den heiligen Namen Sri Visnus, um die gesamte
Atmosphare zu lautern. Ob sich jemand innerlich oder duRerlich in
einem reinen oder unreinen Zustand befindet - wenn er den
Heiligen Namen der hochsten Personlichkeit Gottes Visnu chantet
oder sich auch nur daran erinnert, wird er sogleich gereinigt. Die
Yajfia - Arena war durch die Gegenwart von Sivas Anhangern unter
der Fihrung Virabhadras entweiht worden, und daher musste die
gesamte Arena wieder geheiligt werden. Obwohl Siva zugegen war
und er allgliickbringend ist, war es dennoch notwendig, den Ort zu
weihen, da seine Anhanger in die Arena eingedrungen waren und
so viele abscheuliche Handlungen begangen hatten. Diese
Weihung war nurmdglich, weil man den Heiligen Namen Visnus,
Trikapala, chantete, der die drei Welten heiligen kann. Mit anderen
Worten: Es wird hier eingerdumt, dass die Anhanger Sivas im
Allgemeinen unsauber sind. Sie kennen nicht einmal Hygiene: Sie
baden nicht regelmaRig; sie tragen langes Haar, und sie rauchen
gafja. Menschen mit ungeregelten Gewohnheiten dieser Art werden
zu den Geistern gezahlt. Da sie in der Opferarena gewesen waren,
wurde die Atmosphare verunreinigt und musste durch Trikapala -
Gaben geheiligt werden, die die Gunst Visnus erflehen sollten.
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Vers 18
Der groRe Weise Maitreya sagte zu Vidura: Mein lieber Vidura,
sobald Kénig Daksa reines Butterfett opferte, wahrend er Mantras
aus dem Yajur Veda in geweihter Meditation chantete, erschien Sri
Visnu in seiner urspringlichen Gestalt als Narayana.

Deutung

811 Visnu ist alldurchdringend. Jeder Gottgeweihte, der in geweihter
Meditation und in dem er den regulierenden Prinzipien folgt, die
erforderlichen Mantras in einer dienenden und hingebungsvollen
Haltung chantet, kann Visnu sehen. In der Brahma - Samhita heif3t
es, dass ein Gottgeweihter, dessen Augen mit der Salbe der Liebe
zu Gott bestrichen sind, die hochste Personlichkeit Gottes immer in
seinem Herzen sehen kann. Sri Syamasundara ist zu seinem
Geweihten so guitig.

Vers 19
SrT Narayana saR auf den Schultern Stotras oder Garudas, der
gewaltige Fligel hatte. Sobald der Herr erschien, wurden alle
Himmelsrichtungen erleuchtet, und der Glanz Brahmas und der
anderen Anwesenden wurde unbedeutend.

Deutung
Eine Beschreibung Narayanas wird in den folgenden beiden Slokas
gegeben.

Vers 20
Seine Korpertonung war schwarzlich, sein Gewand gelb wie Gold
und sein Helm so leuchtend wie die Sonne. Sein Haar war blaulich
wie die Farbe schwarzer Bienen, und sein Gesicht schmuckten
Ohrringe. Seine acht Hande hielten Muschel, Rad, Streitkeule,
Lotosblume, pfeil, Bogen, Schild und Schwert, und sie waren mit
goldenem Geschmeide wie Armreifen und Armspangen
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geschmdickt. Sein ganzer Kdrper glich einem bliihenden Baum, den
verschiedenartige schéne Bllten zierten.

Deutung

Das Gesicht Sr7 Visnus wird in diesem Vers mit einer Lotosblume
verglichen, die von Bienen umsummt wird. Alle Schmuckstucke auf
dem Korper SrT Visnus gleichen der Farbe geschmolzenen Goldes
oder der rétlichgoldenen Farbe der aufgehenden Morgensonne. Der
Herr erscheint, ebenso wie die Morgensonne aufsteigt, um die
gesamte universale Schopfung zu beschitzen. Seine Arme halten
verschiedene Waffen, und seine acht Hande werden mit den acht
Blattern einer Lotosblume verglichen. Alleerwadhnten Waffen dienen
dem Schutz seiner Geweihten.

Im Allgemeinen halten die vier Hande Visnus ein Rad, eine
Streitkeule, eine Muschel und eine Lotosblume. Diese vier Symbole
kann man in den vier Handen Visnus in verschiedenen
Anordnungen sehen. Die Streitkeule und das Rad sind die Symbole
des Herrn fir die Bestrafung der Damonen und Schurken, und die
Lotosblume und die Muschel werden benutzt, um die Gottgeweihten
zu segnen. Es gibt immer zwei Arten von Menschen: Gottgeweihte
und Damonen. Wie in der Bhagavad - Gita bestatigt wird, ist der
Herr immer bereit, die Gottgeweihten zu beschitzen und die
Damonen zu vernichten. In der materiellen Welt gibt es Damonen
und Gottgeweihte, doch in der spirituellen Welt gibt es keinen
solchen Unterschied. Mit anderen Worten: Sri Visnu ist der Besitzer
sowohl der materiellen als auch der spirituellen Welten. In der
materiellen Welt ist fast jeder von damonischer Natur, aber es gibt
auch Gottgeweihte, die sich in der materiellen Welt aufzuhalten
scheinen, jedoch in der spirituellen Welt verankert sind. Die Stellung
eines Gottgeweihten ist immer transzendental, und er wird immer
von Visnu beschitzt.
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Vers 21
Sr1 Visnu sah auRergewdhnlich schén aus, da die Gliicksgéttin und
eine Girlande auf seiner Brust ruhten. Sein Gesicht war mit einem
Lacheln geschmickt, das die gesamte Welt, vor allem die
Geweihten, bezaubern kann. Weille Haarwedel erschienen auf
beiden Seiten des Herrn wie weille Schwane, und der weille
Baldachin Uber seinem Kopf sah wie der Mond aus.

Deutung
Das lachelnde Gesicht Sri Visnu bereitet der ganzen Welt Freude.
Nicht nur Gottgeweihte, sondern auch Nichtgottgeweihte flihlen sich
zu einem solchen Lacheln hingezogen. Dieser Vers beschreibt sehr
schoén, wie die Sonne, der Mond, die achtblattrige Lotosblume und
summende Bienen von den Haarwedeln, dem Baldachin Uber
seinem Kopf, den sich bewegenden Ohrringen auf beiden Seiten
seines Gesichtes und seinem schwarzen Haar reprasentiert
wurden. All dies zusammen, begleitet von der Muschel, dem Rad,
der Streitkeule, der Lotosblume, dem Bogen, dem Pfeil, dem Schild
und dem Schwert in seinen Handen, boten einen grandiosen und
wunderbaren Anblick Sri Visnus, der alle anwesenden Halbgotter,
auch Daksa und Brahma, bezauberte.

Vers 22
Sobald Sr1 Visnu sichtbar wurde, brachten alle Halbgétter - Brahma
und Siva, die Gandharvas und alle dort Anwesenden - sogleich ihre
achtungsvollen Ehrerbietungen dar, indem sie vor ihm flach
niederfielen.

Deutung
Es scheint, dass Sr Visnu der héchste Herr sogar von Siva und
Brahma, ganz zu schweigen von den Halbgéttern, Gandharvas und
gewohnlichen Lebewesen, ist. In einem Gebet heillt es: »Alle
Halbgotter verehren Visnu.« In d@hnlicher Weise heil3t es: »Yogis
richten ihren Geist auf die Gestalt SrT Visnus.« Folglich ist also ST
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Visnu von allen Halbgéttern, allen Gandharvas und sogar Siva und
Brahma zu verehren. Visnu ist daher die hochste Persdnlichkeit
Gottes. Obwohl zuvor Siva in Brahmas Gebeten als der Héchste
bezeichnet wurde, fiel auch Siva, als Visnu erschien, lang
ausgestreckt vor ihm zu Boden, um achtungsvolle Ehrerbietungen
ZU erweisen.

Vers 23
In Gegenwart der leuchtenden Ausstrahlung des Kérperglanzes
Narayanas war der Glanz jedes anderen nicht mehr wahrnehmbar,
und jeder horte auf zu sprechen. In groRer Achtung und Ehrfurcht
berthrten alle Anwesenden ihre Képfe mit den Handen und
bereiteten sich darauf vor, der hdéchsten Personlichkeit Gottes
Adhoksaja ihre Gebete darzubringen.

Vers 24
Obwohl sogar Halbgoétter wie Brahma nicht genug Geisteskraft
besitzen, die unbegrenzte Herrlichkeit des hoéchsten Herrn zu
begreifen, konnten sie alle durch die Gnade des Herrn seine
transzendentale Gestalt wahrnehmen. Nur durch solche Gnade
konnten sie je nach ihren verschiedenen Fahigkeiten achtungsvolle
Gebete darbringen.

Deutung
Der hochste Herr, die Personlichkeit Gottes, ist immer unbegrenzt,
und seine Herrlichkeit kann von niemand, nicht einmal von einer
Personlichkeit wie Brahma, in ihrer ganzen Fille beschrieben
werden. Es heildt, dass Ananta, eine unmittelbare Inkarnation des
Herrn, unbegrenzt viele Mudnder hat und mit jedem fur einen
unbegrenzten Zeitraum versucht, die Herrlichkeit des Herrn zu
beschreiben; aber die Herrlichkeit des Herrn bleibt unbegrenzt, und
daher findet Ananta niemals ein Ende. Es ist keinem gewoéhnlichen
Lebewesen mdglich, die unbegrenzte Personlichkeit Gottes zu
verstehen oder zu lobpreisen, doch kann man dem Herrn je nach
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seiner jeweiligen Fahigkeit Gebete oder Dienst darbringen. Diese
Fahigkeit wird durch einen Geist des Dienens vergrof3ert.
Sevonmukhe hi jihvadau bedeutet, dass der Dienst des Herrn mit
der Zunge beginnt. Dies bezieht sich auf Chanten. Wenn man Hare
Krsna chantet, beginnt der Dienst fir den Herrn. Eine weitere
Funktion der Zunge ist, zu schmecken und das prasada des Herrn
anzunehmen. Wir mussen unseren Dienst fur den Unbegrenzten mit
der Zunge beginnen, und im Chanten und Annehmen von prasada
vollkommen werden. Das prasada des Herrn anzunehmen
bedeutet, alle Sinne zu beherrschen. Die Zunge gilt als am
unbeherrschtesten, weil sie nach so vielen ungeeigneten
Nahrungsmitteln begehrt und auf diese Weise das Lebewesen
zwingt, im Kerker des materiellen bedingten Lebens zu bleiben.
Wahrend das Lebewesen von einer Lebensform zur anderen
wandert, muss es so viele abscheuliche Dinge essen, dass es
schlieBlich kein Ende mehr gibt. Die Zunge sollte damit beschaftigt
werden, zu chanten und das prasada des Herrn zu essen, damit die
anderen Sinne ebenfalls beherrscht werden. Chanten ist die
Medizin, und prasada ist die Diat. Mit diesen Vorgangen kann man
seinen Dienst beginnen, und in dem Male, wie der Dienst zunimmt,
offenbart sich der Herr dem Gottgeweihten mehr und mehr. Aber die
Herrlichkeit des Herrn hat keine Grenze, und es gibt keine Grenze,
sich im Dienst des Herrn zu beschéftigen.

Vers 25
Als SrT Visnu die im Opfer dargebrachten Gaben annahm, begann
Daksa, der Prajapati, ihm mit groRer Freude achtungsvolle Gebete
darzubringen. Der Herr, die hdchste Personlichkeit Gottes, ist in der
Tat der Meister aller Opfer und der Lehrer aller Prajapatis, und ihm
dienen sogar Persoénlichkeiten wie Nanda und Sunanda.

Vers 26
Daksa redete die Hochste Personlichkeit Gottes wie folgt an: Mein
lieber Herr, Du stehst zu allen spekulativen Standpunkten in
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transzendentaler Stellung. Du bist véllig spirituell, frei von aller
Furcht, und immer beherrschst Du die materielle Energie. Obwohl
Du in der materiellen Energie erscheinst, befindest Du Dich in
transzendentaler Stellung. Du bist immer von der materiellen
Verunreinigung frei, da Du vollig selbstgentgend bist.

Vers 27

Die Priester sprachen den Herrn an, indem sie sagten: 0 Herr, der
Du zu materieller Verunreinigung transzendental bist, durch den
Fluch von Sivas Leuten haben wir Anhaftung an fruchtbringende
Tatigkeiten entwickelt und sind daher jetzt gefallen und wissen nicht
das geringste von Dir. Im Gegenteil, wir beschaftigen uns mit der
Unterweisung der drei Abteilungen des vedischen Wissens unter
dem Vorwand, im Namen von Yajia Rituale zu vollziehen. Wir
wissen, dass Du Vorkehrungen getroffen hast, die jeweiligen Anteile
an die Halbgdtter zu vergeben.

Deutung

Die Veden sind als traigunya - visayad vedah bekannt (Bg. 2.45).
Diejenigen, die ernsthafte Schiler der Veden sind, haften sehr an
den ritualistischen Zeremonien, die in den Veden erwahnt sind, und
daher kénnen diese vedavadis nicht verstehen, dass das Endziel
der Veden darin besteht, Sri Krsna oder Visnu zu verstehen.
Diejenigen jedoch, die die in den Veden beschriebenen
anziehenden Dinge in den drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur transzendiert haben, konnen verstehen, dass Krsna niemals
durch die materiellen Eigenschaften verunreinigt ist. Folglich wird
ST Visnu hier als anafjana (frei von materieller Verunreinigung)
beschrieben. In der Bhagavad - Gita (2.42) sind die groben
vedischen Gelehrten von Krsna wie folgt getadelt worden:
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»Menschen mit geringem Wissen hangen sehr an den blumigen
Worten der Veden, und sie sagen, dass es nichts gebe, was
dariber hinausgehe.«

Vers 28

Die Mitglieder der Versammlung wandten sich an den Herrn: O
ausschlief3liche Zuflucht aller, die ein mihseliges Leben fiihren. In
dieser furchtbaren Festung des bedingten Daseins sucht das
Zeitelement wie eine Schlange immer nach einer Gelegenheit
zuzuschlagen. Diese Welt ist voller Graben sogenannten Leids und
Glicks, und es gibt viele wilde Tiere, die nur darauf warten,
anzugreifen. Das Feuer der Klage lodert standig, und das Trugbild
falschen Gliicks lockt dauernd; doch man kann sich nicht vor ihnen
retten. So leben térichte Menschen im Kreislauf von Geburt und
Tod, immer Uberladen von ihren sogenannten Pflichten, und wir
wissen nicht, wann sie bei Deinen LotosfifRen Zuflucht nehmen
werden.

Deutung

Menschen, die nicht Krsnd - bewusst sind, fiihren ein sehr
gefahrliches Leben, wie in diesem Vers beschrieben ist; doch alle
diese umstandsbedingten Zustande sind nur darauf zuriickzufihren,
dass sie Krsna vergessen haben. Die Bewegung fir Krsna -
Bewusstsein hat sich die Aufgabe gestellt, all diesen verwirrten und
leidenden Menschen Erleichterung zu verschaffen, und daher ist sie
die groRte Wohlfahrtsarbeit flir die gesamte menschliche
Gesellschaft, und ihre Arbeiter sind die groRten Freunde der
Menschen, da sie den FuRspuren Sri Caitanyas folgen, der der
grofite Freund aller Lebewesen ist.

Vers 29
Siva sprach: Mein lieber Herr, mein Geist und mein Bewusstsein
sind immer auf Deine LotosfliRe gerichtet, die von allen befreiten
groRen Weisen als die Quelle aller Segnung und die Erfullung aller
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Woinsche verehrt werden, da es Deine Lotosflile wert sind, verehrt
zu werden. Mit meinem Geist auf Deine LotosfliRe gerichtet, bin ich
nicht langer von Menschen gestoért, die mich schmahen, wenn sie
behaupten, mein Tun sei nicht gelautert. Ich verachte nicht ihre
Vorwirfe und verzeihe ihnen aus Mitleid, ebenso wie Du mit allen
Lebewesen Mitleid hast.

Deutung

Siva driickt hier sein Bedauern aus, dass er zornig wurde und die
Opferdarbringungen Daksas storte. Konig Daksa hatte ihn in
vielerlei Weise beleidigt, und so war er zornig geworden und hatte
die gesamte Opferzeremonie vereitelt. Als er spater besanftigt
wurde, nahm man die Yajiia - Ausflhrung wieder auf, und daher
bedauerte er sein Tun. Jetzt sagt er, dass ihn die gewdhnliche Kritik
seiner Lebensweise nicht langer store, da sein Geist auf die
LotosfliBe Visnus, des hochsten Herrn, gerichtet sei. Aus dieser
Feststellung Sivas ist zu schlieRen, dass man von den drei
Erscheinungsweisen der materiellen Natur so lange beeinflusst
wird, wie man sich auf der materiellen Ebene befindet. Sobald man
jedoch im Krsna - Bewusstsein verankert ist, wird man von solchen
materiellen Tatigkeiten nicht Ianger berlhrt. Man soll daher immer
im Krsna - Bewusstsein verankert sein, das hei3t im
transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn tatig sein. Es ist
garantiert, dass ein solcher Gottgeweihter niemals von den Aktionen
und Reaktionen der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur
beeinflusst wird. Diese Tatsache wird auch in der Bhagavad - Gita
bestatigt:

Jeder, der im transzendentalen Dienst des Herrn verankert ist, hat
alle materiellen Eigenschaften Uberwunden und befindet sich auf
der Ebene der Brahman - Erkenntnis, wo man nicht langer vom
Trachten nach materiellen Dingen berthrt wird. Die Empfehlung des
Srimad - Bhagavatam lautet, dass man immer Krsna - bewusst sein
und seine transzendentale Beziehung zum Herrn niemals
vergessen soll. Dieses Programm muss von jedem streng befolgt
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werden. Der Aussage Sivas ist zu entnehmen, dass er standig im
Krsna - Bewusstsein verankert war, und so blieb er von materieller
Beeinflussung frei. Das einzige Heilmittel ist daher die fortgesetzte,
uneingeschrankte Beschaftigung im Krsna - Bewusstsein, um von
der Verunreinigung der materiellen Erscheinungsweisen frei zu
werden.

Vers 30

Sr1 Bhrgu sprach: Mein lieber Herr, alle Lebewesen, angefangen mit
dem hochsten, namlich Brahma, bis hinab zur gewodhnlichen
Ameise, stehen unter dem Einfluss des uniberwindlichen Bannes
der illusionierenden Energie, und daher kennen sie ihre
wesensgemalle Stellung nicht. Jeder glaubt an die kérperliche
Auffassung vom Leben, und daher sind alle in die Dunkelheit der
lllusion eingetaucht. Sie sind tatsachlich nicht imstande zu
verstehen, wie Du in jedem Lebewesen als die Uberseele lebst;
noch kénnen sie Deine absolute Stellung begreifen. Aber Du bist
der ewige Freund und Beschitzer aller ergebenen Seelen. Sei
daher bitte glitig zu uns, und verzeih uns alle unsere Vergehen.

Deutung
Bhrgu Muni war sich des skandalésen Verhaltens jedes einzelnen
von ihnen, auch Brahmas und Sivas, in der Opferzeremonie Daksas
bewusst. Indem er Brahma, das Oberhaupt aller Lebewesen
indermateriellen Welt, erwahnte, wollte er sagen, dass jeder, auch
Brahma und Siva, unter der korperlichen Auffassung vom Leben
und im Bann der materiellen Energie steht - auller Visnu. Das ist
die Version Bhrgus. Solange manunter dem Eindruck steht, der
Korper sei das Selbst, ist es sehr schwer, die Uberseele oder die
héchste Persodnlichkeit Gottes zu verstehen. Da sich Bhrgu der
Tatsache bewusst war, dass er nicht groRer war als Brahma, setzte
er sich ebenfalls auf die Liste der Frevler. Unwissende
Persdnlichkeiten oder bedingte Seelen haben keine andere Wahl,
als ihre missliche Lage unter dem Einfluss de materiellen Natur zu
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akzeptieren. Das einzige Heilmittel besteht darin, sich Visnu zu
ergeben und immer um Vergebung zu bitten. Man sollte nur auf die
grundlose Barmherzigkeit des Herrn vertrauen, wenn es darum
geht, befreit zu werden, und nicht im mindesten auf seine eigene
Kraft. Das ist die vollkommene Stellung eines krsnabewussten
Menschen. Der Herr ist der Freund eines jeden, doch er ist
besonders der Freund der ergebenen Seele. Der einfache Vorgang
besteht daher darin, dass eine bedingte Seele dem Herrn immer
ergeben sein soll; dann wird der Herr ihr allen Schutzgewahren und
sie aus der Gewalt der materiellen Verunreinigung befreien.

Vers 31

Brahma sprach: Mein lieber Herr, Deine Personlichkeit und Deine
ewige Gestalt kdnnen nicht von jemand verstanden werden, der
versucht, Dich durch die verschiedenen Vorgange des
Wissenerwerbens zu erkennen. Deine Stellung ist immer
transzendental zur materiellen Schopfung, wohingegen der
empirische Versuch, Dich zu verstehen, ebenso materiell ist wie
sein Ziel und seine Werkzeuge.

Deutung
Es heil3t, dass der transzendentale Name, die transzendentalen
Eigenschaften, die transzendentalen Taten und das transzendentale
Zubehdr der hdchsten Personlichkeit Gottes nicht mit unseren
materiellen Sinnen verstanden werden kdnnen. Der Versuch der
empirischen Philosophen, die absolute Wahrheit durch Spekulation
zu verstehen, scheitert immer, da ihr Vorgang des Verstandnisses,
ihr Ziel und ihre Werkzeuge, mit denen sie die absolute Wahrheit zu
verstehen versuchen, alle materiell sind. Der Herr ist aprakrta,
jenseits der Schopfung der materiellen Welt. Diese Tatsache wird
auch von dem grofRen Unpersonlichkeitsphilosophen Sankaracarya
akzeptiert: Avyakta oder die urspriingliche materielle Ursache liegt
jenseits dieser materiellen Manifestation und ist die Ursache der
materiellen Welt. Weil Narayana, die hdchste Personlichkeit Gottes,
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jenseits der materiellen Welt steht, kann man Uber ihn nicht mit
einer materiellen Methode spekulieren. Man muss die hdchste
Personlichkeit Gottes verstehen, indem man einfach der
transzendentalen Methode des Krsna - Bewusstseins folgt. Das wird
auch in der Bhagavad - Gita (18.55) bestatigt: bhaktya mam
abhijanati. Nur durch hingebungsvollen Dienst kann man die
transzendentale Gestalt des Herrn verstehen. Der Unterschied
zwischen Unpersonlichkeitsphilosophen und
Persoénlichkeitsphilosophen besteht darin, dass die
Unpersonlichkeitsanhanger, begrenzt durch ihre spekulativen
Vorgange, sich nicht einmal der hdchsten Personlichkeit Gottes
nahern koénnen, wohingegen die Gottgeweihten die hdchste
Persdnlichkeit Gottes durch ihren transzendentalen liebevollen
Dienst erfreuen. Sevonmukhe hi: Aufgrund der dienenden Haltung
des Gottgeweihten ist der Herr ihm offenbart. Der hochste Herr
kann von einem materialistischen Menschen nicht einmal dann
verstanden werden, wenn er vor ihm steht. In der Bhagavad - Gita
verurteilt SrT Krsna daher solche Materialisten als Madhas. Madha
bedeutet »Halunke«. Es heil3t in der Gita:

»Nur Halunken glauben, Sr7 Krsna sei ein gewodhnlicher Mensch.
Sie wissen nicht, was Sri Krsnas Stellung ist oder was seine
transzendentalen Krafte sind.« Da sie sich seiner transzendentalen
Krafte nicht bewusst sind, verspotten die
Unpersénlichkeitsanhanger die Person SrT Krsnas, wohingegen die
Gottgeweihten kraft ihrer dienenden Haltung ihn als die
Personlichkeit Gottes verstehen kénnen. Im zehnten Kapitel der
Bhagavad - Gita bestatigt Arjuna ebenfalls, dass es sehr schwierig
ist, die Personlichkeit des Herrn zu verstehen.

Vers 32
Konig Indra sagte: Mein lieber Herr, Deine transzendentale Gestalt
mit acht Armen und Waffen in jeder Hand erscheint zum Wohl des
gesamten Universums und ist fur den Geist und die Augen sehr
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angenehm. In solch einer Form ist Deine Herrlichkeit immer bereit,
die Damonen zu bestrafen, die Deine Geweihten beneiden.

Deutung
Aus den offenbarten Schriften verstehen wir, dass Sr Visnu im
Allgemeinen mit vier Handen erscheint, doch in dieser Opferarena
erschien Visnu mit acht Handen. Kénig Indra sagte: »Obwohl wir es
gewohnt sind, Deine vierhandige Visnu - Form zusehen, ist diese
Erscheinung mit acht Handen ebenso wirklich wie die vierhandige
Form.« Wie Brahma gesagt hatte, Gbersteigt es die Kraft der Sinne,
die transzendentale Gestalt des Herrn zu erkennen. Als Antwort auf
Brahmas Feststellung sagte Indra, dass die transzendentale Form
des Herrn mit den materiellen Sinnen zwar nicht wahrnehmbar sei,
dass aber seine Taten und seine transzendentale Gestalt
verstanden werden konnten. Die ungewdhnlichen Merkmale des
Herrn, seine ungewohnlichen Taten und seine ungewdhnliche
Schoénheit kdnnen selbst von einem gewdhnlichen Menschen
wahrgenommen werden. Als SrT Krsna zum Beispiel wie ein sechs
oder siebenjahriger Knabe in Vrndavana erschien, baten die
dortigen Bewohner ihn um Hilfe, als unaufhérlich Regen niederfiel.
Der Herr rettete die Bewohner von Vrndavana, indem er den
Govardhana - Hugel hochhob und auf dem kleinen Finger seiner
linken Hand sieben Tage lang ruhen lie3. Diese ungewodhnliche Tat
des Herrn sollte selbst materialistische Menschen Uberzeugen, die
bis an die Grenze ihrer materiellen Sinne spekulieren wollen. Die
Taten des Herrn sind auch fir die experimentelle Sicht angenehm,
doch Unpersdnlichkeitsanhanger werden an seine Identitat nicht
glauben, da sie die Persdnlichkeit des Herrn studieren, indem sie
sie mit ihrer eigenen Personlichkeit vergleichen. Weil Menschen in
der materiellen Welt keinen Hlgel hochheben kénnen, glauben sie
nicht, dass der Herr dies kénne. Sie halten die Aussagen des
Srimad - Bhagavatam fiir sinnbildlich und versuchen, sie auf ihre
eigene Art zu interpretieren. Doch der Herr hob den Hugel
tatsachlich vor den Augen aller Bewohner von Vrndavana in die
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Hohe, wie von grofRen acaryas und Verfassern wie Vyasadeva und
Narada bestatigt wird. Alles in Beziehung zum Herrn seine Taten,
seine Spiele und seine ungewdhnlichen Merkmale - sollte so
angenommen werden, wie es ist, und auf diese Weise kdnnen wir
den Herrn selbst in unserem gegenwartigen Zustand verstehen.
Hier nun bestatigt Konig Indra: »Deine Gegenwart mit acht Handen
ist ebenso gut wie Deine Gegenwart mit vier Handen.« Daruber
besteht kein Zweifel.

Vers 33

Die Frauen der Opferdarbringer sprachen: Mein lieber Herr, dieses
Opfer wurde auf Anweisung Brahmas arrangiert, doch
ungliickseligerweise verwiistete Siva, der auf Daksa zornig war, den
gesamten Schauplatz, und aufgrund seines Zornes sind die fir das
Opfer bestimmten Tiere jetzt tot. Die Vorbereitungen des Opfers
sind daher verlorengegangen. Mége nun durch den Blick Deiner
Lotosaugen diese Opferarena wieder geheiligt werden.

Deutung

Tiere wurden im Opfer dargebracht, um ihnen ein neues Leben zu
schenken; das war der Grund, warum man dort Tiere hatte. Ein Tier
im Opfer darzubringen und ihm ein neues Leben zu geben, war der
Beweis flur die Kraft der gechanteten Mantras. Ungliickseligerweise
wurde Daksas Opfer von Siva verwiistet, und einige der Tiere waren
getotet worden. (Eines war getétet worden, nur um den Kopf
Daksas zu ersetzen.) lhre Korper lagen Uberall tot umher, und die
Opferarena war in eine Leichenstatte verwandelt worden. Damit war
der eigentliche Zweck des Yajia verlorengegangen.

Da Visnu das Endziel solcher Opferzeremonien ist, wurde er von
den Frauen der Priester gebeten, Uber die Yajha - Arena mit seiner
grundlosen Barmherzigkeit zu blicken, so dass die routinemalige
Tatigkeit des Yajia fortgesetzt werden konnte. Die Bedeutung ist
hier, dass Tiere nicht unnodtig getotet werden sollen. Sie wurden
gebraucht, um die Kraft der Mantras zu beweisen, und hatten durch
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den Gebrauch von Mantras verjlingt werden sollen. Sie hatten nicht
getdtet werden sollen, wie es Siva tat, um Daksa Kopf durch einen
Tierkopf zu ersetzen. Es war erfreulich, ein Tier geopfert und
verjungt zusehen, und diese erfreuliche Atmosphare war verloren
gegangen. Die Frauen der Priester baten daher darum, dass die
Tiere durch den Blick Visnus wieder zum Leben erwachten, damit
ein angenehmes Yajna stattfinden konnte.

Vers 34
Die Weisen beteten: Lieber Herr, Deine Taten sind Uberaus
wunderbar, und obwohl Du alles durch Deine verschiedenen Krafte
tust, haftest Du nicht an solchen Taten. Du hangst nicht einmal an
der Glicksgéttin, die von groRen Halbgéttern wie Brahma verehrt
wird, welche um ihre Barmherzigkeit bitten.

Deutung

In der Bhagavad - Gita heildt es, dass der Herr keinen Wunsch hat,
irgendein Ergebnis aus seinen wunderbaren Taten zubekommen;
noch ist es notwendig, dass er sie Uberhaupt ausfiihrt. Um aber der
Allgemeinheit ein Beispiel zugeben, handelt er trotzdem manchmal,
und solche Taten sind sehr wunderbar. Er haftet an nichts. Obwohl
er auf sehr wunderbare Weise handelt, hangt er an nichts (Bg.
4.14). Erist in sich selbst zufrieden. Hier wird das Beispiel gegeben,
dass die Glicksgoéttin Laksmi immer im Dienst des Herrn tatig ist,
aber dennoch hangt er nicht an ihr. Sogar groRe Halbgoétter wie
Brahma verehren die Gliicksgéttin, um ihre Gunst zu erlangen, doch
obwohl der Herr von vielen Hunderttausenden von Gliicksgéttinnen
verehrt wird, hangt er an keiner Einzigen von ihnen. Dieser
Unterschied in Bezug auf die erhabene transzendentale Stellung
des Herrn wird hier von den groflen Weisen besonders erwahnt; er
gleicht nicht dem gewdhnlichen Lebewesen, das an dem Ergebnis
seiner Handlung haftet.
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Vers 35

Die Siddhas beteten: Wie ein Elefant, der unter einem Waldbrand
gelitten hat, aber alle seine Leiden vergessen kann, indem er in
einen Fluss steigt, tauchen unsere Gemudter, o Herr, immer in den
nektargleichen Fluss Deiner transzendentalen Spiele und haben nie
mehr den Wunsch, solche transzendentale Gllckseligkeit zu
verlassen, die so gut ist wie die Freude des Verschmelzens mit dem
Absoluten.

Deutung
Diese Aussage kommt von den Siddhas, den Bewohnern von
Siddha - loka, wo die acht Arten materieller Vollkommenheit
vollstédndig sind. Die Bewohner von Siddha - loka beherrschen die
acht Arten Yogischer Vollkommenheit, doch ihrer Aussage kann
man entnehmen, dass sie reine Gottgeweihte sind. Sie tauchen
immer in den nektargleichen Fluss des Horens von den Spielen des
Herrn. Das Hoéren von den Spielen des Herrn nennt man Krsna -
katha. Es gibt eine ahnliche Feststellung Prahlada Maharajas, dass
diejenigen, die immer in das Nektarmeer des Beschreibens der
Spiele des Herrn eingetaucht sind, befreit sind und sich nicht mehr
vor dem materiellen Leben firchten. Die Siddhas sagen, der Geist
des gewdhnlichen Menschen sei voller Sorgen. Hier wird das
Beispiel des Elefanten gegeben, der in einem Waldbrand gelitten
hat und in einen Fluss steigt, um Erleichterung zu erfahren. Wenn
die Menschen, die im Waldbrand des materiellen Daseins leiden,
nur in den nektargleichen Fluss der Beschreibungen der Spiele des
Herrn steigen wurden, kdnnten sie alles Elend dieses erbarmlichen
materiellen Daseins vergessen. Die Siddhas kiimmern sich nicht um
fruchtbringende Werke wie Opferdarbringungen und das Erreichen
guter Ergebnisse. Sie tauchen nur in die transzendentalen
Gesprache Uber die Spiele des Herrn ein. Das macht sie vollig
glicklich und frei von Sorgen um fromme oder unfromme
Tatigkeiten. Fir diejenigen, die immer Krsna - bewusst sind, ist es
nicht notwendig, fromme oder unfromme Opfer oder Tatigkeiten
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auszufthren. Krsna - Bewusstsein ist in sich selbst vollkommen,
denn es beinhaltet alle Vorgange, die in den vedischen Schriften
gepriesen werden.

Vers 36
Die Frau Daksas betete wie folgt: Mein lieber Herr, es ist unser
grolRes Glick, dass Du in dieser Opferarena erschienen bist. Ich
erweise Dir meine achtungsvollen Ehrerbietungen, und ich bitte
Dich, an dieser Zeremonie Wohlgefallen zu finden. Die Opferarena
ist ohne Dich nicht schon, ebenso wie ein Kdrper ohne Kopf nicht
schon ist.

Deutung
Ein anderer Name SrT Visnus ist Yajfie$vara. In der Bhagavad - Gita
heilt es, dass alle Tatigkeiten als Visnu - Yajfia, fiir die Freude Sri
Visnus, ausgefihrt werden sollten. Solange wir ihn nicht erfreuen,
ist alles, was wir tun, die Ursache unserer Knechtschaft in der
materiellen Welt. Dies wird hier von der Frau Daksa bestatigt:
»Ohne Deine Gegenwart ist die Pracht dieser Opferzeremonie
nutzlos, ebenso wie ein Koérper ohne Kopf, auch wenn er
geschmickt sein mag, nutzlos ist.« Dieser Vergleich ist auch auf
den Gesellschaftskdrper anwendbar. Die materielle Zivilisation ist
sehr stolz darauf, fortgeschritten zu sein, doch ist sie im Grunde der
nutzlose Rumpf eines kopflosen Korpers. Ohne Krsna -
Bewusstsein, ohne ein Verstandnis Visnus, der hochsten
Personlichkeit Gottes, ist jeder Fortschritt einer Zivilisation, ganz
gleich wie kompliziert er sein mag, wertlos. Im Hari - bhakti -
sudhodaya (3.11) heil3t es:
bhagavad - bhakti - hinasya jatih $§astram japas tapah apranasyaiva
dehasya mandanam loka - rarijanam

Die Bedeutung ist, dass manchmal, wenn ein Freund oder
Verwandter stirbt, vor allem unter den niederen
Gesellschaftsklassen, der tote Korper geschmuckt wird. Gekleidet
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und geschmickt wird der Korper in einer Prozession getragen.
Diese Art der Schmickung des toten Korpers hat keinen
tatsachlichen Wert, da die Lebenskraft bereits fortgegangen ist. In
ahnlicher Weise ist jede Art von Adel, sozialem Ansehen oder
Fortschritt der materiellen Zivilisation ohne Krsna - Bewusstsein so
gut wie die Schmickung eines toten Korpers. Der Name von
Daksas Frau war Prasidti, und sie war die Tochter Svayambhuva
Manus. Ihre Schwester Devahiti war mit Kardama Muni verheiratet,
und Kapiladeva, die Personlichkeit Gottes, wurde ihr Sohn. Prasati
war also die Tante Sr1 Visnus. Sie bat Sri Visnu voller Zuneigung um
seine Gunst, und weil sie seine Tante war, bat sie um eine
besondere Gunst. In diesem Vers ist auch bedeutsam, dass der
Herr zusammen mit der Gliicksgéttin gepriesen wird. Wo immer Sri
Visnu verehrt wird, wird man natirlicherweise die Gunst der
Gliicksgéttin finden. Sr1 Visnu wird als amrta oder transzendental
angesprochen. Die Halbgétter, einschlieRlich Brahmas und Sivas,
wurden nach der Schépfung erschaffen, doch Sri Visnu existierte
schon vor der Schépfung. Er wird daher als amrta angesprochen.
Sr7 Visnu wird von den Vaisnavas zusammen mit seiner inneren
Energie verehrt. Prasiiti, die Frau Daksa, flehte den Herrn an, die
Priester zu Vaisnavas zu machen, denn bisher waren sie nichts
weiter als fruchtbringende Arbeiter, die Opfer um materieller Vorteile
willen darbrachten.

Vers 37

Die Herrscher verschiedener Planeten sprachen wie folgt: Lieber
Herr, wir glauben nur an unsere direkte Wahrnehmung, doch unter
den gegebenen Umstanden wissen wir nicht, ob wir Dich tatsachlich
mit unseren materiellen Sinnen gesehen haben. Mit unseren
materiellen Sinnen kénnen wir nur die kosmische Manifestation
wahrnehmen, doch Du befindest Dich jenseits der flinf Elemente -
Du bist das Sechste. Wir sehen Dich daher als eine Schopfung der
materiellen Welt.
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Deutung

Die Herrscher der verschiedenen Planeten sind gewiss in
materieller Hinsicht sehr reich und daher sehr eingebildet. Solche
Personen sind unfahig, die transzendentale, ewige Gestalt des
Herrn zu verstehen. In der Brahma - Samhita heil3t es, dass nur
diejenigen, deren Augen mit Liebe zu Gott gesalbt sind, die
Persdnlichkeit Gottes bei jedem Schritt ihres Tuns sehen kénnen.
Auch in den Gebeten Kuntis (SB.1.8.26) heit es, dass nur
diejenigen, die akificana - gocaram sind, das heil3t, die materiell
nicht eingebildet sind, die héchste Personlichkeit Gottes sehen
kénnen; andere sind verwirrt und kénnen an die absolute Wahrheit
nicht einmal denken.

Vers 38

Die groRen Mystiker sagten: Lieber Herr, Menschen, die Dich als
von sich selbst nicht verschieden betrachten, da sie wissen, dass
Du die Uberseele aller Lebewesen bist, sind Dir gewiss sehr, sehr
lieb. Du bist denen, die sich im hingebungsvollen Dienst betatigen
und Dich als den Herrn und sich als Diener betrachten, sehr
wohlgesinnt. Durch Deine Barmherzigkeit segnest Du sie stets mit
Deiner Gunst.

Deutung
In diesem Vers wird darauf hingedeutet, dass die Monisten und die
grolten Mystiker die Personlichkeit Gottes als eins kennen. Dieses
Einssein ist nicht das MiRverstiandnis, dass ein Lebewesen der
hochsten Personlichkeit Gottes in jeder Hinsicht ebenblrtig sei.
Dieser Monismus beruht auf reinem Wissen, wie in der Bhagavad -
Gita (7.17) beschrieben und bestatigt wird: Der Herr sagt, dass
diejenigen, die im transzendentalen Wissen fortgeschritten sind und
die Wissenschaft des Krsna - Bewusstseins kennen, ihm sehr lieb
sind, und er ist auch ihnen sehr lieb. Diejenigen, die die
Wissenschaft von Gott in vollkommener Weise kennen, wissen,
dass die Lebewesen die héhere Energie des Herrn sind. Dies findet
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man in der Bhagavad - Gita im siebten Kapitel bestatigt: Die
materielle Energie ist untergeordnet, und die Lebewesen sind
héhere - Energie. Die Energie und der Energie - Ursprung sind
nicht verschieden, und daher besitzen Energien die gleiche
Eigenschaft wie ihr Ursprung. Menschen, die vollkommenes Wissen
Uber den Herrn, die Personlichkeit Gottes, besitzen, da sie seine
verschiedenen  Energien  analysieren und ihre  eigene
wesensgemalle Stellung kennen, sind dem Herrn gewiss sehr, sehr
lieb. Diejenigen jedoch, die vielleicht nicht einmal mit dem Wissen
von der hochsten Personlichkeit vertraut sind, die aber immer mit
Liebe und Glauben an den Herrn denken und fuhlen, dass er grof3
und dass sie seine winzigen Teile, seine ewigen Diener sind, stehen
noch mehr in seiner Gunst. Die besondere Bedeutsamkeit dieses
Verses liegt darin, dass der Herr als vatsala angesprochen wird.
Vatsala bedeutet »immer wohlgesinnt«. Der Name des Herrn ist
bhakta - vatsala. Der Herr ist als bhakta - vatsala berihmt, was
bedeutet, dass er den Geweihten immer gunstig gesinnt ist.
Nirgendwo in der vedischen Literatur wird er als jiani - vatsala
angesprochen.

Vers 39

Wir erweisen unsere achtungsvollen Ehrerbietungen dem Hdochsten,
der eine Vielfalt von Manifestationen geschaffen und unter den
Bann der drei Eigenschaften der materiellen Welt gestellt hat, um
sie zu erschaffen, zu erhalten und zu vernichten. Er selbst befindet
sich nicht unter der Herrschaft der aulleren Energie; in seinem
personlichen Aspekt ist er vollig frei von der mannigfaltigen
Manifestation materieller Eigenschaften, und er befindet sich nicht in
der lllusion falscher Identifizierung.

Deutung
Zwei Situationen sind in diesem Vers beschrieben: einmal die
Schoépfung, Erhaltung und Vernichtung der materiellen Welt und
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zum anderen der Aufenthaltsort des Herrn. Der Aufenthaltsort des
Herrn, das Konigreich Gottes, hat auch Eigenschaften. Es heil3t
daher, dass Goloka sein personliches Reich ist. In Goloka gibt es
ebenfalls Eigenschaften, doch diese Eigenschaften sind nicht in
Schopfung, Erhaltung und Vernichtung aufgeteilt. In der duferen
Energie macht es die Wechselwirkung der drei Erscheinungsweisen
mdglich, dass Dinge erschaffen, erhalten und vernichtet werden. In
der spirituellen Welt, im Konigreich Gottes, aber gibt es dieses nicht,
da alles ewig, empfindsam und gliickselig ist. Es gibt eine Gruppe
von Philosophen, die das Erscheinen der Personlichkeit Gottes in
der materiellen Welt missverstehen. Sie stehen unter dem Eindruck,
wenn die hochste Personlichkeit Gottes erscheine, stehe Sie unter
dem Einfluss der drei Eigenschaften wie alle anderen Lebewesen,
die in der materiellen Welt erscheinen. Das ist ihr MiRverstandnis,
und wie es hier eindeutig heil’t (sva - samsthaya), ist der Herr durch
seine innere Kraft zu all diesen materiellen Eigenschaften
transzendental. In &hnlicher Weise sagt der Herr in der Bhagavad
Gita: »lch erscheine durch meine innere Kraft.« Sowohl die innere
als auch die du3ere Kraft unterstehen der Kontrolle des Hochsten,
und daher kommt er nicht unter die Herrschaft einer dieser Krafte.
Vielmehr steht alles unter seiner Herrschaft. Um seinen
transzendentalen Namen, seine transzendentale Gestalt, seine
transzendentalen Eigenschaften, seine transzendentalen Spiele und
sein transzendentales Zubehdr zu manifestieren, veranlasst er
seine innere Energie, zu wirken. Aufgrund der Mannigfaltigkeit der
auleren Kraft gibt es Manifestationen vieler qualitativer Halbgoétter,
angefangen mit Brahma und Siva, und Menschen fiihlen sich je
nach ihrer eigenen materiellen Eigenschaft zu diesen Halbgottern
hingezogen. Wenn man jedoch transzendental ist oder die
materiellen Eigenschaften Uberwindet, denkt man nur noch an die
Verehrung der hochsten Personlichkeit. Diese Tatsache wird in der
Bhagavad - Gita erklart: Jeder, der im Dienst des Herrn tatig ist,
steht zu der Vielfalt und Wechselwirkung der drei materiellen
Eigenschaften bereits in transzendentaler Stellung. Abschliel3end
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kann man sagen, dass die bedingten Seelen durch die Aktionen und
Reaktionen der materiellen Eigenschaften, die unterschiedliche
Energien schaffen, hin - und hergerissen werden. Inder spirituellen
Welt aber wird nur der hochste Herr, und niemand sonst, verehrt.

Vers 40
Die personifizierten Veden sprachen: Wir erweisen unsere
achtungsvollen Ehrerbietungen Dir, dem Herrn, der Zuflucht der
Eigenschaft der Tugend und daher dem Ursprung aller Religion,
Enthaltung und Bulie, denn Du bist transzendental zu materiellen
Eigenschaften, und niemand kennt Dich oder Deine tatsachliche
Situation.

Deutung
In der materiellen Welt gibt es die Trinitdt der drei materiellen
Eigenschaften. Sri Visnu hat die Oberaufsicht (iber die Eigenschaft
der Tugend angenommen, die die Quelle der Religion, des Wissens,
der Enthaltung, der Entsagung, des Reichtums und sofort ist. Aus
diesem Grunde konnen wirklicher Frieden, Wohlstand, Wissen und
Religion erreicht werden, wenn die Lebewesen in der materiellen
Welt unter der Herrschaft der Eigenschaft der Tugend stehen.
Sobald sie der Kontrolle der anderen beiden Eigenschaften, namlich
Leidenschaft und Unwissenheit, unterworfen sind, wird ihr heikles,
bedingtes Leben unertraglich. Sri Visnu aber ist in seiner
urspringlichen Stellung immer nirguna, was »transzendental zu
diesen materiellen Eigenschaften« bedeutet. Guna bedeutet
»Eigenschaft« und nir ist eine verneinende Vorsilbe. Dies bedeutet
jedoch nicht, dass er keine Eigenschaften hat; er hat
transzendentale Eigenschaften, durch die er erscheint und seine
Spiele manifestiert. Die positive, transzendentale qualitative
Manifestation ist denjenigen, die die Veden studieren, sowie den
groRen Halbgéttern wie Brahma und Siva, unbekannt. Im Grunde
sind die transzendentalen Eigenschaften nur den Gottgeweihten
sichtbar. Wie die Bhagavad - Gita bestatigt, kann man die
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transzendentale Stellung des héchsten Herrn verstehen, wenn man
einfach hingebungsvollen Dienst ausfihrt. Diejenigen, die sich in
der Erscheinungsweise der Tugend befinden, koénnen dieses
transzendentale Verstandnis zum Teil bekommen, doch wird in der
Bhagavad - Gita geraten, dass man dieses hinter sich lassen muss.
Die vedischen Prinzipien beruhen auf den drei Eigenschaften der
materiellen  Erscheinungsweisen. Man muss diese drei
Eigenschaften transzendieren; erst dann kann man in reinem und
einfachem spirituellem Leben verankert sein.

Vers 41

Der Feuergott sprach: Mein lieber Herr, ich erweise Dir meine
achtungsvollen Ehrerbietungen, denn durch Deine Gunst leuchte ich
wie loderndes Feuer und nehme die mit Butter vermischten und im
Opfer dargebrachten Gaben an. Die im Yajur Veda erwahnten funf
Arten von Gaben sind alle Deine verschiedenen Energien, und Du
wirst durch flnf Arten von vedischen Hymnen verehrt. Opfer (Yajfia)
bezeichnet Dich, die hdchste Persdnlichkeit Gottes.

Deutung

In der Bhagavad - Gita heillt es eindeutig, dass Yajfia fiir SrT Visnu
ausgefiihrt werden soll. ST Visnu besitzt eintausend
bekanntetranszendentale Namen, von denen einer Yajhia ist. Es
hei3t eindeutig, dass alles flr die Zufriedenstellung Yajhas oder
Visnus getan werden sollte. Alle anderen Handlungen, die jemand
ausfiihren mag, sind nur Ursachen von Bindung. Jeder muss in
Ubereinstimmung mit den vedischen Hymnen Yajfia ausfiihren. Wie
es in den Upanisaden heilt, sind Feuer, ein Altar, der
gluckverheiRende Vollmond, der viermonatige Zeitraum, den man
caturmasya nennt, das Opfertier, der soma genannte Trank und
auch die besonderen Hymnen, die in den Veden erwahnt sind und
aus vier Buchstaben bestehen, notwendige Requisiten. Eine Hymne
lautet wie folgt:
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asravayeti caturaksaram astu $rausad iti caturaksararmh yajeti
dvabhyam ye yajamahah.

Diese Mantras, die den $ruti - und Smrti-Schriften gemaf gechantet
werden, sind nur dazu da, Sr Visnu zu erfreuen. Allein fiir die
Befreiung derjenigen, die materiell bedingt und materiellem Genuf}
verhaftet sind, ist es empfohlen, Yajfia auszufliihren und den Regeln
und Vorschriften der vier Unterteilungen der Gesellschaft und des
spirituellen Lebens zu folgen. Im Visnu Purana heifl} es, dass man
allmahlich befreit werden kann, wenn man Visnu Opfer darbringt.
Das ganze Ziel des Lebens besteht daher darin, Visnu zu erfreuen.
Das ist Yajia. Jeder Mensch, der im Krsna - Bewusstsein lebt, hat
sein Leben der Zufriedenstellung Krsnas, des Ursprungs aller Visnu
- Formen, geweiht, und indem er taglich Verehrung und prasada
darbringt, wird er der beste Yajia - Ausfiihrer. Im Srimad
Bhagavatam heilt es eindeutig, dass im gegenwartigen Zeitalter
des Kali die einzige erfolgreiche Durchfiihrung von Yajha oder Opfer
der Yajnaih sankirtana - prayaih ist: Die beste Art von Opfer besteht
darin, einfach Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/
Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare zu chanten.
Dieser Yajfia wird vor der Gestalt Sri Caitanyas dargebracht,
ebenso wie andere Yajfias vorder Gestalt Sr1 Visnus dargebracht
werden. Diese Empfehlungen findet man im elften Canto des
Srimad - Bhagavatam. Dariiber hinaus bestétigt diese Yajfia
Durchfiihrung, dass St Caitanya Mahaprabhu Visnu personlich ist.
So wie SrT Visnu vor langer, langer Zeit beim Daksa - Yajfia
erschien, so ist Sr Caitanya in diesem Zeitalter erschienen, um
unseren sankirtana - Yajfia anzunehmen.

Vers 42
Die Halbgotter sprachen: Lieber Herr, als es vormals eine
Verwlstung gab, bewahrtest Du alle verschiedenen Energien der
materiellen Manifestation in Deinem Leib auf. Damals meditierten
alle Bewohner der hoheren Planeten, reprasentiert von befreiten
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Seelen wie Sanaka, kraft philosophischer Spekulation tber Dich. Du
bist daher die urspriingliche Person, und Du ruhst auf dem Wasser
der Vernichtung auf dem Bett der Sesa - Schlange. Heute nun bist
Du uns, die wir alle Deine Diener sind, sichtbar. Bitte beschutze uns.

Deutung

Die in diesem Vers angesprochene Verwistung ist die
Teilvernichtung der niederen Planeten im Universum, wenn sich
Brahma schlafen legt. Die hoheren Planetensysteme, angefangen
mit Mahar - loka, Jana - loka und Tapo - loka, werden zur Zeit dieser
Vernichtung nicht Uberschwemmt. Der Herr ist der Schépfer, wie in
diesem Vers angedeutet wird, weil die Energien der Schdpfung
durch seinen Koérper manifestiert werden, und nach der Vernichtung
bewahrt er alle Energien in seinem Leib auf.

Ein weiterer wichtiger Punkt in diesem Vers ist, dass die Halbgotter
sagten: »Wir sind alle Deine Diener. Bitte beschitze uns.« Die
Halbgétter sind von Visnus Schutz abhangig; sie sind nicht
unabhangig. Die Bhagavad - Gita verurteilt daher die Verehrung der
Halbgétter, da diese nicht notwendig ist und es klar heif’t, dass nur
diejenigen, die den Verstand verloren haben, hingehen und die
Halbgdétter um ihre Gunst bitten. Im Allgemeinen kann jeder, der
materielle Wiinsche erflllt haben mochte, Visnu bitten, statt zu den
Halbgdéttern zu gehen. Diejenigen, die die Halbgdtter verehren, sind
nicht sehr intelligent. Abgesehen davon sagen die Halbgdtter:

»Wir sind Deine ewigen Diener.« Den Dienern oder Geweihten des
Herrn liegt also nicht sehr viel daran, fruchtbringenden Tatigkeiten
nachzugehen, die vorgeschriebenen Yajfias durchzufuhren oder
gedanklicher Spekulation nachzuhangen. Sie dienen einfach der
hochsten Personlichkeit Gottes aufrichtig in Liebe und Hingabe und
tun alles in solchem liebevollen Dienst, und der Herr gewahrt
solchen Geweihten unmittelbaren Schutz. In der Bhagavad - Gita
sagt SrT Krsna: »Ergib dich einfach mir, und ich werde dir vor allen
Reaktionen auf sindhafte Handlungen Schutzgewahren.« Die
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materielle Welt ist so beschaffen, dass man wissentlich oder
unwissentlich sindhaft handeln muss, und solange man sein Leben
nicht Visnu geweiht hat, muss man alle Reaktionen auf stindhafte
Handlungen erleiden. Jemand aber, der sein Leben dem Dienst des
Herrn hingibt und weiht, genielt den unmittelbaren Schutz des
Herrn. Er braucht sich nicht davor zu furchten, aufgrund stndhafter
Handlungen zu leiden; noch winscht er sich willentlich oder
unwillentlich, etwas Siindhaftes zu tun.

Vers 43

Die Gandharvas sagten: Lieber Herr, alle Halbgétter, auch Siva,
Brahma, Indra, Marici und die groRen Weisen, sind nur
unterschiedliche winzige Teile Deines Korpers. Du bist der hdchste
Allmachtige, und die ganze Schépfung ist fir Dich wie ein
Spielzeug. Wir erkennen Dich immer als die hochste Personlichkeit
Gottes an, und wir erweisen Dir unsere achtungsvollen
Ehrerbietungen.

Deutung
In der Brahma - Samhitd heil3t es, dass Krsnd die hochste
Personlichkeit Gottes ist. Es mag viele Gotter geben, von Brahma3,
Siva, Indra und Candra bis hinab zu den Herrschern der unteren
Planetensysteme, den Prasidenten, Ministern, Vorsitzenden und
Kdnigen. Ja, jeder kann denken, er sei Gott. Das ist die falsche,
eingebildete Uberzeugung materiellen Lebens. Im Grunde ist Visnu
der hdochste Herr; doch es steht sogar noch jemand Uber Visnu,
denn Visnu ist das vollstandige Teil eines Teils von Krsna. In diesem
Vers wird dies durch das Wort am$&arhsah ausgedrickt, was sich auf
das winzige Teil eines winzigen Teils bezieht. Im Caitanya -
Caritamrta findet man ahnliche Verse, die darauf hindeuten, dass
die winzigen Teile des Herrn weiter in andere Teile und Teilchen
ausgedehnt werden. Wie im Srimad - Bhagavatam beschrieben
wird, gibt es viele Manifestationen Visnus und viele Manifestationen
der Lebewesen. Visnu - Manifestationen nennt man svamsa,
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Teilmanifestationen, und die Lebewesen werden vibhinnamsa
genannt. Die Halbgétter wie Brahma und Indra sind durch fromme
Handlungen und Enthaltungen in ihre hohen Stellungen
aufgestiegen, aber eigentlich ist Visnu oder Krsna der Herr eines
jeden. Im Caitanya - Caritamrta heil3t es: ekale isvara Krsna, ara
saba bhrtya. Dies bedeutet, dass nur Krsna die hdchste
Persdnlichkeit Gottes ist und dass alle anderen, sogar das Visnu -
tattva und gewiss die Lebewesen, seine Diener sind. Baladeva ist
die unmittelbare Erweiterung Krsnas. Auch er beschaftigt sich in
Krsnas Dienst, und zweifellos dienen ihm die gewdhnlichen
Lebewesen. Jeder ist von Natur aus dazu geschaffen, Krsna zu
dienen. Hier erkennen die Gandharvas an, dass die Halbgétter,
auch wenn sie sich manchmal als die Hoéchsten prasentieren
mogen, im Grunde nicht die Ho6chsten sind. Die wirkliche
Oberhoheit gehoért Krsna. Krsnas tu Bhagavan svayam lautet die
Aussage des Srimad - Bhagavatam: »Krsna ist der einzige héchste
Herr.« Nur die Verehrung Krsnas schliel3t daher die Verehrung aller
anderen Teile mit ein, ebenso wie die Bewasserung der Wurzel
eines Baumes auch alle Aste, Zweige, Blatter und Bllten versorgt.

Vers 44

Die Vidyadharas sprachen: Lieber Herr, diese menschliche Form
des Korpers ist dafiir bestimmt, das hdchste und vollkommenste
Ziel zu erreichen, doch verwirrt durch Deine auf’ere Energie halt
sich das Lebewesen irrtimlich flr seinen Kdorper, identifiziert sich
mit der materiellen Energie und modchte daher, von maya
beeinflusst, durch materiellen Genul® glicklich werden. Es ist
irregefuhrt und immer von zeitweiligem, illusorischem Gluck
angezogen. Deine transzendentalen Taten und Spiele aber sind so
machtig, dass man aus dieser lllusion befreit werden kann, wenn
man solche Erzahlungen einfach hoért und chantet.
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Deutung
Die menschliche Form des Lebens wird als arthada bezeichnet, welil
der Korper fiir die verkorperte Seele eine sehr gute Hilfe ist, die
hdchste Vollkommenheit zu erreichen. Prahlada Maharaja sagte,
dass der Korper, obwohl zeitweilig, uns helfen kann, die hdchste
Vollkommenheit zu erreichen. Im Vorgang der Evolution von den
niederen zu den héheren Lebensarten ist die menschliche Form des
Lebens eine grolte Segnung. Aber maya ist so stark, dass wir trotz
dieser groRen Segnung der menschlichen Form des Lebens von
zeitweiligem materiellem Glick beeinflusst sind und unser
Lebensziel vergessen. Wir sind von Dingen angezogen, die
aufhdren werden zu existieren. Der Anfang solcher Anziehung ist
der zeitweilige Koérper. In diesem furchtbaren Lebensumstand gibt
es nur einen Weg der Befreiung - sich der transzendentalen
Tatigkeit zuzuwenden, den Heiligen Namen des hoéchsten Herrn
Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Rama,
Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare - zu chanten und zuhéren. Die
Woérter yusmat - kathamrta - nisevakah bedeuten »diejenigen, die
sich an dem Nektar der Erzahlungen Deiner Herrlichkeit erfreuen«.
Es gibt zwei Erzahlwerke, die sich insbesondere mit den Worten
und Taten Krsnas befassen: Die Bhagavad - Gita ist die
Unterweisung, die Krsna gegeben hat, und das Srimad -
Bhagavatam ist das Buch, welches Themen enthalt, die sich
ausschliel3lich mit Krsna und seinen Geweihten befassen. Diese
beiden Blicher sind der besondere Nektar der Worte Krsnas. Fir
diejenigen, die diese beiden vedischen Schriften predigen, ist es
sehr leicht, aus dem illusorischen bedingten Leben, das uns von
maya aufgezwungen wird, herauszugelangen. Die lllusion besteht
darin, dass die bedingte Seele nicht versucht, ihre spirituelle
Identitdt zu verstehen. Sie ist mehr an ihrem auleren Korper
interessiert, der nur ein kurzes Aufflackern ist und zu einer ihm
bestimmten Zeit vergehen wird. Die ganze Atmosphare wird sich
verandern, wenn das Lebewesen von einem Kdrper zum anderen
wandern muss. Im Banne mayas wird es erneut in einer anderen
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Atmosphare zufrieden sein. Diesen Bann mayas nennt man
avaranatmika sakti, da er so stark ist, dass das Lebewesen in allen
abscheulichen Umstanden zufrieden ist. Selbst wenn es als Wurm
geboren wird, der im Darm oder Magen inmitten von Urin und Kot
lebt, wird es zufrieden sein. Das ist der bedeckende Einfluss mayas.
Die menschliche Form des Lebens ist jedoch eine Méglichkeit, zu
verstehen, und wenn man diese Gelegenheit versdumt, ist man
hochst ungliickselig. Der Weg, von der tduschenden maya frei zu
werden, besteht darin, sich mit Erzahlungen von oder tber Krsna zu
beschéftigen. SrT Caitanya empfahl eine Methode, durch die jeder in
seiner gegenwartigen Position unverandert bleiben, aber einfach
aus den richtigen autoritativen Quellen iiber Krsna héren mag. Sri
Caitanya riet jedem, Krsnas Wort zu verbreiten. Er sagte: »Werdet
alle spirituelle Meister. Eure Pflicht ist es nur, zu jedem, den ihr
trefft, Gber Krsna oder die von Krsna gegebenen Unterweisungen
zusprechen.« Die Internationale Gesellschaft fir Krischna -
Bewusstsein arbeitet fir diesen Zweck. Wir fordern niemand auf,
zunachst seine Position zu verandern und dann zu uns zu kommen.
Stattdessen laden wir jeden ein, zu uns zu kommen und einfach
Hare Krsna, Hare Krsna, Krsnad Krsna, Hare Hare/ Hare Rama,
Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare zu chanten, denn wir wissen,
dass sich das Leben von jemand, der einfach Uber Krsna chantet
und hort, verandern wird; er wird ein neues Licht sehen, und sein
Leben wird erfolgreich sein.

Vers 45

Die Brahmanas sprachen: »Lieber Herr, Du bist das personifizierte
Opfer.

Du bist die Gabe geklarter Butter; Du bist das Feuer; Du bist das
Chanten vedischer Hymnen, mit denen das Opfer vollzogen wird;
Du bist das Brennmaterial; Du bist die Flamme; Du bist das kusa -
Gras, und Du bist die Opfertopfe. Du bist die Priester, die das Yajfa
durchfhren; Du bist die Halbgdétter unter der Flhrung Indras, und
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Du bist das Opfertier. Alles was geopfert wird, bist Du oder Deine
Energie.«

Deutung

In diesen Satzen wird das alldurchdringende Wesen Sri Visnus zum
Teil erklart. Es heifdt im Visnu Puranas: »Ebenso wie ein Feuer, das
sich an einem Ort befindet, Warme und Licht Gberallhin verbreitet,
so ist alles, was wir in den materiellen oder spirituellen Welten
sehen, nichts anderes als eine Manifestation verschiedener
Energien, die von der hochsten Personlichkeit Gottes ausgehen.«

Die Brahmanas sagen hier, dass Sr7 Visnu alles ist - das Feuer, die
Opferung, die geklarte Butter, die Utensilien, der Opferplatz und das
kusa - Gras - er ist alles. Es wird hier bestatigt, dass die
Durchflihrung von sankirtana - Yajia in diesem Zeitalter ebenso gut
ist wie alle anderen Yajias in allen anderen Zeitaltern. Wenn man
sankirtana - Yajha ausfihrt, indem man Hare Krsna, Hare Krsna,
Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama,
Hare Hare chantet, ist es nicht notwendig, flr die in den Veden
empfohlenen  vorgeschriebenen  Opferzeremonien  groRartige
Vorbereitungen zutreffen. In dem Mantra der heiligen Namen Hare
und Krsna ist mit Hare die Energie Krsnas gemeint, und Krsna ist
das Visnu - tattva. Beide zusammen sind alles. In diesem Zeitalter
stehen die Menschen stark unter dem Einfluss des Kali - yuga und
kénnen nicht alles notwendige Zubehoér beschaffen, um Opfer
auszufiihren, wie sie in den Veden empfohlen sind. Aber wenn man
einfach Hare Krsna chantet, kann man verstehen, dass man alle
arten von Yajfia ausfiihrt, da alles was wir sehen, nichts anderes als
Hare (die Energie Krsnas) und Krsna ist. Es besteht kein
Unterschied zwischen Krsna und seinen Energien. Da also alles
eine Manifestation seiner Energie ist, kann man davon ausgehen,
dass alles Krsna ist. Wenn man einfach alles mit Krsna -
Bewusstsein sieht, ist man eine befreite Seele. Man soll nicht
irrtimlich glauben, Krsna habe keine personliche Identitat, weil alles
Krsna sei. Krsna ist so vollendet, dass er alles ist, obwohl er sich
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durch seine Energie von allem getrennt halt. Das wird im neunten
Kapitel der Bhagavad - Gita bestatigt. Er ist als alles in der ganzen
Schépfung verbreitet, und doch ist er nicht alles. Die von Sr
Caitanya empfohlene Philosophie lautet, dass er gleichzeitig eins
und verschieden ist.

Vers 46

Lieber Herr, o personifiziertes vedisches Wissen, als Du vor langer,
langer Zeit, in einem vergangenen Zeitalter, als die grof3e Eber -
Inkarnation erschienst, nahmst Du die Erde aus dem Wasser,
ebenso wie ein Elefant eine Lotosblume aus einem See pfllckt. Als
Du in dieser gigantischen Form eines Ebers transzendentale
Klangschwingung vernehmen lieRest, wurde der Klang als eine
Opferhymne angesehen, und gro3e Weise wie Sanaka meditierten
dariber und brachten Dir zum Lobpreis Gebete dar.

Deutung

Ein bedeutsames Wort, das in diesem Vers benutzt wird, ist trayi -
gatra, womit gemeint ist, dass die transzendentale Form des Herrn
die Veden ist. Jeder, der die Bildgestalt oder Form des Herrn im
Tempel verehrt, studiert also im Grunde vierundzwanzig Stunden
am Tag die gesamten Veden. Indem man einfach nur die
Bildgestalten von Radha und Krsna im Tempel schmuckt, studiert
man sehr sorgfaltig die Unterweisungen der Veden. Sogar ein neuer
Gottgeweihter, der sich nur damit beschaftigt, die Bildgestalt zu
verehren, ist mit dem Sinn des vedischen Wissens unmittelbar in
Beriihrung. Wie es in der Bhagavad - Gita (15.15) heildt: »Der Sinn
der Veden besteht darin, ihn, Krsna, zu verstehen. «Jemand, der
Krsna verehrt und ihm dient, hat die Wahrheiten der Veden direkt
verstanden.

Vers 47
Lieber Herr, wir haben auf Deine Anwesenheit gewartet, denn wir
sind unfdhig gewesen, die Yajfias nach den vedischen Ritualen
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durchzufihren. Wir beten daher zu Dir, dass Du an uns
Wohlgefallen finden mogest. Wenn man einfach Deinen heiligen
Namen chantet, kann man alle Hindernisse Uberwinden. Wir
erweisen Dir in Deiner Gegenwart unsere achtungsvollen
Ehrerbietungen.

Deutung

Die Brahmana - Priester hatten grofte Hoffnung, dass ihr Opfer jetzt
ungehindert durchgefiihrt werden konnte, da Sri Visnu anwesend
war. Es ist in diesem Vers bedeutsam, dass die Brahmanas sagen:
»Indem wir einfach Deinen heiligen Namen chanten, kénnen wir alle
Hindernisse Uberwinden, doch jetzt bist du auch persdnlich
anwesend.« Die Durchfuhrung von Daksa Yajia war von den
Schiilern und Anhangern Sivas vereitelt worden. Die Brahmanas
kritisierten indirekt die Anhanger Sivas; doch weil die Brahmanas
immer von Sri Visnu beschiitzt werden, konnten Sivas Anhénger die
Fortsetzung des Opfervorganges nicht weiter beeintrachtigen. Es
gibt ein Sprichwort, das lautet: Wenn Krsna jemand beschitzt, kann
niemand diesem schaden, und wenn Krsna jemand téten mdchte,
kann niemand diesen beschitzen. Das beste Beispiel hierfir ist
Ravana. Ravana war ein groRer Geweihter Sivas, doch als Sri
Ramacandra ihn téten wollte, konnte Siva ihn nicht beschiitzen.
Wenn ein Halbgott, sogar Siva oder Brahma, einem Gottgeweihten
Leid zuflgen wollen, beschitzt Krsna den Gottgeweihten. Doch
wenn Krsna jemand téten mochte, wie zum Beispiel Ravana oder
Hiranyakasipu, kann kein Halbgott ihn schitzen.

Vers 48
ST Maitreya sprach: Nachdem SrT Visnu von allen Anwesenden
gepriesen worden war, traf Daksa, dessen Bewusstsein jetzt
gelautert war, Vorbereitungen, den Yajia, der von den Anhangern
Sivas verwiistet worden war, erneut zu beginnen.
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Vers 49
Maitreya fuhr fort: Mein lieber siindloser Vidura, SrT Visnu ist der
eigentliche GenielRer der Ergebnisse aller Opfer. Aber weil er auch
die Uberseele aller Lebewesen ist, war er mit seinem Anteil an den
Opferdarbringungen bereits zufrieden. Er sprach daher Daksa
erfreut wie folgt an.

Deutung
In der Bhagavad - Gita (5.29) heif’t es: bhoktaram Yajfa - tapasam.
Sri Visnu oder Krsna ist der héchste GenieRer aller Ergebnisse von
Opfern, Enthaltungen und Bufien. Ganz gleich was man tun mag -
das letztliche Ziel ist Visnu. Wenn jemand dies nicht weil, ist er
irregeflihrt. Als die hdchste Personlichkeit Gottes ist Visnu auf
niemand angewiesen. Er st in sich selbst zufrieden,
selbstgentigsam, doch nimmt er die im Yajha dargebrachten Gaben
an, weil er allen Lebewesen gutig gesinnt ist. Als ihm nun hier sein
Anteil an den Opferergebnissen angeboten wurde, schien er sehr
erfreut zusein. Es heillt in der Bhagavad - Gita (9.26): Wenn ein
Geweihter dem Herrn auch nur ein kleines Blatt oder eine Blume
oder etwas Wasser darbringt, und wenn dies mit Liebe und
Zuneigung geschieht, nimmt der Herr es an und ist erfreut. Obwohl
er selbstgenigsam ist und von niemand etwas braucht, nimmt er
solche Gaben an, weil er als Uberseele allen Lebewesen sehr giitig
gesinnt ist. Ein anderer Punkt ist hier, dass er sich nicht an dem
Anteil eines anderen vergreift. Im Yajfia gibt es einen Anteil fir die
Halbgétter, fiir Siva und Brahma und einen Anteil fiir Sr1 Visnu. Er
ist mit seinem eigenen Anteil zufrieden und erhebt keinen Anspruch
auf den eines anderen. Indirekt deutete Eran, dass er nicht damit
zufrieden war, dass Daksa versuchte, Siva seinen Anteil zu
verweigern. Maitreya sprach Vidura als stindlos an, weil Vidura ein
reiner Vaisnava war und niemals irgendein Vergehen gegen einen
Halbgott beging. Obwohl Vaisnavas Sri Visnu als den Héchsten
anerkennen, neigen sie nicht dazu, Halbgotter zu beleidigen. Sie
erweisen den Halbgdttern geblhrende Achtung. Vaisnavas
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erkennen Siva als den besten Vaisnava an. Fir einen Vaisnava
kommt es nicht in Frage, irgendwelche Halbgdtter zu beleidigen,
und die Halbgoétter sind ihrerseits ebenfalls mit dem Vaisnava
zufrieden, weil er ein makelloser Geweihter SrT Visnus ist.

Vers 50
S Visnu erwiderte: Brahma, Siva und ich sind die héchste Ursache
der materiellen Manifestation. Ich bin die Uberseele, der
selbstgenligsame Zeuge. Doch auf unpersonliche Weise besteht
kein Unterschied zwischen Brahma, Siva und mir.

Deutung
Brahma wurde aus dem transzendentalen Korper Sri Visnus
geboren, und Siva wurde aus dem Kérper Brahmas geboren. Sri
Visnu ist daher die hochste Ursache.
In den Veden heil’t es auch, dass es am Anfang nur Visnu oder
Narayana gab und dass es keinen Brahma oder Siva gab. In
ahnlicher Weise bestatigt Sankaracarya: Narayanah parah.
Narayana oder Sr7 Visnu ist der Ursprung, und Brahma und Siva
sind nach der Schépfung manifestiert worden. SrT Visnu ist auch
atmesvara, die Uberseele in jedem. Unter seiner Fiihrung wird alles
von innen her veranlasst. Zum Beispiel heil3t es am Anfang des
Srimad - Bhagavatam: Er war es, der am Anfang Brahma von innen
her mit Wissen erleuchtete.
In der Bhagavad - Gita (10.2) sagt Sri Krsna: SrT Visnu oder Krsna
ist der Ursprung aller Halbgétter, auch Brahmas und Sivas. An einer
anderen Stelle in der Bhagavad - Gita (10.8) sagt Krsna:
»Alles geht von Mir aus.« Dies schlie3t alle Halbgdtter mit ein. In
ahnlicher Weise heil’t es im Vedanta - sdtra: janmady asya yatah.
Und in den Upanisaden finden wir die Feststellung: yato va imani
bhatani jayante. Alles ist von Sri Visnu erzeugt worden; alles wird
von ihm erhalten, und alles wird durch seine Energie vernichtet.
Durch ihre Aktionen und Reaktionen erschaffen die Energien, die
von ihm kommen, die kosmischen Manifestationen und I6sen auch
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die gesamte Schopfung wieder auf. Folglich ist der Herr sowohl die
Ursache als auch die Wirkung. Was immer wir an Wirkungen sehen,
ist die Wechselwirkung seiner Energie, und weil die Energie von ihm
stammt, ist er sowohl die Ursache als auch die Wirkung.
Gleichzeitig ist alles verschieden und das gleiche. Es heil’t, dass
alles Brahman ist: sarvam khalv idam brahma. In der hdchsten
Betrachtungsweise gibt es nichts auler Brahman, und daher sind
Brahma und Siva von ihm gewiss nicht verschieden.

Vers 51
Der Herr fuhr fort: Mein lieber Daksa Dvija, ich bin die ursprungliche
Personlichkeit Gottes; doch um diese kosmische Manifestation zu
erschaffen, zu erhalten und zu vernichten, handle ich durch meine
materielle Energie, und je nach den verschiedenen Graden von
Tatigkeit tragen meine Reprasentationen unterschiedliche Namen.

Deutung
Wie in der Bhagavad - Gita (7.5) erklart wird, ist die ganze Welt
Energie, die aus der hdchsten Quelle, der Personlichkeit Gottes,
stammt, welche, wie in der Bhagavad - Gita weiter gesagt wird, in
hoéheren Energien und untergeordneten Energien handelt. Die
hohere Energie ist das Lebewesen, da sein winziges Teil des
hdchsten Herrn ist. Als winzige Teile sind die Lebewesen vom
hdchsten Herrn nicht verschieden. Die von ihm stammende Energie
ist zwar nicht von ihm verschieden, doch in der eigentlichen
Tatigkeit dieser materiellen Welt steht das Lebewesen unter dem
Einfluss der verschiedenen Eigenschaften der materiellen Energie
und lebt in verschiedenen Korperformen. Es gibt 8 400 000
Lebensformen. Das immer gleiche Lebewesen handelt unter dem
Einfluss der verschiedenen Eigenschaften der materiellen Natur,
und daher haben die Lebewesen verschiedene Korper.
Urspriinglich, am Anfang der Schépfung, ist Visnu allein. Zum
Zweck der Schopfung wird Brahma manifestiert, und fur die
Vernichtung ist Siva da. Was den spirituellen Eintritt in die materielle
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Welt betrifft, so sind alle Wesen winzige Teile des hdchsten Herrn,
doch unter der Bedeckung der verschiedenen materiellen
Eigenschaften tragen sie verschiedene Namen. Brahma und Siva
sind qualitative Inkarnationen Visnus, guna - avataras genannt, und
Visnu schliel3t sich ihnen an und tUbernimmt die Herrschaft tber die
Eigenschaft der Tugend; folglich ist er ebenfalls eine qualitative
Inkarnation wie Siva und Brahma. Im Grunde existieren die
verschiedenen Namen nur fir verschiedene Anweisungen;
ansonsten ist der Ursprung einer.

Vers 52
Der Herr fuhr fort: Jemand, der nicht richtig Bescheid weif3, denkt,
die Halbgoétter wie Brahma und Siva seien unabhangig, oder er
glaubt sogar, die Lebewesen seien unabhangig.

Deutung

Die Lebewesen, Brahma nicht ausgenommen, sind nicht
unabhangig oder getrennt, sondern zahlen zur marginalen Kraft des
héchsten Herrn. Der héchste Herr, der die Uberseele in jedem
Lebewesen, auch in Brahma und Siva ist, lenkt jeden bei dessen
Tatigkeiten innerhalb der materiellen Erscheinungsweisen der
Natur. Niemand kann unabhangig von der Einwilligung des Herrn
handeln, und daher ist indirekt niemand von der hdochsten Person
verschieden - gewiss nicht Brahma und Rudra, die Inkarnationen
der materiellen Erscheinungsweisen der Leidenschaft und
Unwissenheit sind.

Vers 53
Ein Mensch mit durchschnittlicher Intelligenz betrachtet den Kopf
und die anderen Korperteile nicht als voneinander getrennt. In
ahnlicher Weise unterscheidet mein Geweihter nicht zwischen
Visnu, der alldurchdringenden Persoénlichkeit Gottes, und
irgendeiner Sache oder irgendeinem Lebewesen.
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Deutung

Wenn irgendein Kdorperteil erkrankt, kimmert sich der ganze Kérper
um das erkrankte Glied. In ahnlicher Weise manifestiert sich das
Einssein eines Gottgeweihten in seinem Mitleid mit allen bedingten
Seelen. Die Bhagavad - Gita (5.18) sagt: Diejenigen, die gelehrt
sind, sehen das bedingte Leben eines jeden mit gleichen Augen.
Gottgeweihte haben mit jeder bedingten Seele Mitleid, und daher
sind sie als aparakya - buddhi bekannt. Weil Gottgeweihte gelehrt
sind und wissen, dass jedes Lebewesen ein winziges Teil des
hochsten Herrn ist, predigen sie Krsna - Bewusstsein zu jedem,
damit jeder glucklich werden kann. Wenn ein bestimmtes Kdrperteil
erkrankt, richtet sich die ganze Aufmerksamkeit des Korpers auf
dieses Teil. In ahnlicher Weise kimmern sich Gottgeweihte um
jemand, der Krsna vergessen hat und daher in materiellem
Bewusstsein lebt. Dass der Gottgeweihte allen gleichgesinnt ist,
zeigt sich daran, dass er darum bemduht ist, alle Lebewesen zurlick
nach Hause, zurtck zu Gott, zu bringen.

Vers 54
Der Herr fuhr fort: Jemand, der Brahma, Visnu, Siva oder die Masse
der Lebewesen nicht vom Hochsten getrennt sieht und der das
Brahman kennt, verwirklicht tatsachlich Frieden, andere nicht.

Deutung
Zwei Worter sind in diesem Vers sehr bedeutsam. Trayanam
bedeutet »drei«, ndmlich Brahma, Siva und Visnu, und bhidam
bedeutet »verschieden«. Sie sind drei, und daher sind sie
verschieden, doch zur gleichen Zeit sind sie eins. Das ist die
Philosophie des gleichzeitigen Eins - und Verschiedenseins, die
man acintya - bhedabheda — tattva nennt. Das in der Brahma -
Sarhhita gegebene Beispiel besagt, dass Milch und Yoghurt
gleichzeitig eins und verschieden sind; beide sind Milch, doch der
Yoghurt hat sich verandert. Um wirklichen Frieden zu erlangen,
sollte man alles sowie jedes Lebewesen, Brahma und Siva nicht
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ausgenommen, als von der héchsten Personlichkeit Gottes nicht
verschieden betrachten. Niemand ist unabhangig. Jeder von uns ist
eine Erweiterung der héchsten Persénlichkeit Gottes. Auf diese
Weise entsteht Einheit in Verschiedenheit. Es gibt unterschiedliche
Manifestationen, doch zur gleichen Zeit sind sie in Visnu alle eins.
Alles ist eine Erweiterung der Energie Visnus.

Vers 55
Der Weise Maitreya sagte: Als so Daksa, das Oberhaupt aller
Prajapatis, von der hochsten Personlichkeit Gottes unterwiesen
worden war, verehrte er SrT Visnu. Nachdem er den Herrn verehrt
hatte, indem er die vorgeschriebenen Opferzeremonien ausfiihrte,
verehrte Daksa auch Brahma und Siva.

Deutung

Sr1 Visnu sollte alles angeboten werden, und sein prasada sollte an
alle Halbgotter verteilt werden. Diesem Brauch folgt man noch heute
im Jagannatha Tempel in Purt. Um den Haupttempel Jagannathas
herumstehen viele Halbgoéttertempel, und das prasada, das
zunachst Jagannatha geopfert wird, wird dann an alle Halbgotter
verteilt. Die Bildgestalt von Bhagalin wird mit dem prasada Visnus
verehrt, und auch im beriihmten Siva - Tempel von Bhuvane$vara
wird das prasada Visnus oder Sr1 Jagannathas der Bildgestalt Sivas
dargebracht. Das ist das Prinzip des Vaisnavas. Der Vaisnava
verspottet nicht einmal gewdhnliche Lebewesen, nicht einmal die
winzige Ameise; jedem wird je nach seiner Stellung die geblhrende
Achtung erwiesen. Dies geschieht jedoch immer in Beziehung zum
Mittelpunkt, das heil3t zur héchsten Persdnlichkeit Gottes, Krsna
oder Visnu. Der Gottgeweihte, der auf einer hohen Stufe steht, sieht
die Beziehung zu Krsna in allen Dingen; er sieht nichts, das von
Krsna unabhangig ist; das ist seine Sicht des Einsseins.
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Vers 56
Mit groBer Achtung verehrte Daksa Siva mit seinem Anteil an den
Uberresten des Yajia. Nachdem er die ritualistischen
Opferhandlungen beendet hatte, stellte er alle anderen Halbgotter
und die dort versammelten Menschen zufrieden. Nachdem er
schlielBlich alle diese Pflichten erflllt hatte, nahm er mit den
Priestern ein Bad und war vollauf zufrieden.

Deutung
Rudra oder Siva wurde mit seinem Anteil an den Uberresten des
Yajfia in rechter Weise verehrt. Yajha ist Visnu, und was immer
Visnu an prasada geopfert wird, wird jedem, selbst Siva, angeboten.
Sridhara Svami kommentiert in diesem Zusammenhang ebenfalls,
dass svena bhagena, die Uberreste des Yajfia, allen Halbgéttern
und den anderen Versammelten angeboten wurden.

Vers 57
Als Daksa so den Hochsten Herrn Visnu durch ein ritualistisches
Opfer verehrte, gelangte er vollstandig auf den religiésen Pfad.
Darliber hinaus segneten ihn alle bei dem Opfer versammelten
Halbgotter, dass seine Frommigkeit anwachsen mdge, und dann
verlielRen sie den Ort.

Deutung
Obwohl Daksa in religiésen Prinzipien betrachtlich fortgeschritten
war, wartete er auf die Segnungen der Halbgotter. Somit endete das
von Daksa ausgefiihrte grofe Opfer in Harmonie und Frieden.

Vers 58
Maitreya sprach: »lch habe gehort, dass Daksayani (die Tochter
Daksas) im Konigreich des Himalaya geboren wurde, nachdem sie
den Korper aufgegeben hatte, den sie von Daksa bekommen hatte.
Sie wurde als die Tochter Menas geboren. Dies horte ich aus
autoritativen Quellen.«
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Deutung
Mena ist auch als Menaka bekannt, und sie ist die Frau des Kénigs
des Himalaya.

Vers 59
Ambika (die Goéttin Durga), die als Daksayani (Sati) bekannt war,
nahm Siva wieder als ihren Ehemann an, ebenso wie verschiedene
Energien der hochsten Personlichkeit Gottes im Verlauf einer neuen
Schoépfung wie zuvor wirken.

Deutung

Ein Vers in den vedischen Mantras lautet: parasya saktir vividhaiva
Sriyate. Die hdchste Persoénlichkeit Gottes besitzt mannigfaltige
Energien. $akti ist weiblich, und der Herr ist purusa oder mannlich.
Es ist die Pflicht des weiblichen Wesens, unter dem hochsten
purusa zu dienen. Wie es in der Bhagavad - Gita heifdt, sind alle
Lebewesen die marginale Energie des hochsten Herrn. Folglich ist
es die Pflicht aller Lebewesen, dieser hdochsten Person zu dienen.
Durga ist in der materiellen Welt die Reprasentation sowohl der
marginalen als auch der &uBeren Energien, und Siva ist die
Reprasentation der héchsten Person. Die Verbindung von Siva und
Ambika oder Durga ist ewig. Sati konnte keinen anderen Gemahl
als Siva annehmen. Wie Siva Durga als Himavati, die Tochter des
Himalaya, erneut heiratete, und wie Karttikeya geboren wurde, ist
eine lange Geschichte in sich selbst.

Vers 60
Maitreya sprach: Mein lieber Vidura, ich horte diese Geschichte des
Daksa - Yajiiia, das von Siva verwiistet wurde, von Uddhava, einem
grolien Gottgeweihten und Schiler Brhaspatis.

Vers 61
Der grole Weise Maitreya schloss: 0 Sohn Kurus, wenn jemand
diese Geschichte des Daksa - Yajia, wie es von der hdchsten

269



Personlichkeit Gottes Visnu ausgefiihrt wurde, mit Glauben und
Hingabe hort und weitererzahlt, wird er gewiss von aller
Verunreinigung des materiellen Daseins befreit.
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8. Kapitel
Dhruva Maharaja geht in den Wald

Vers 1
Der grolte Weise Maitreya sprach: Die vier grolRen Kumara -
Weisen unter der Fuhrung Sanakas sowie Narada, Rbhu, Harmsa,
Aruni und Yati, die alle S6hne Brahmas waren, leben nicht zu
Hause, sondern wurden Grdva - retd oder naisthika - brahmacaris,
das heifdt unerschutterliche Junggesellen.

Deutung
Das System des brahmacarya besteht schon seit der Geburt
Brahmas. Ein Teil der Bevdlkerung, insbesondere unter den
Mannern, heiratete nie. Statt es zuzulassen, dass ihr Samen
abwarts flof3, pflegten sie den Samen zum Gehirn zu erheben. Man
nennt sie Grdhva - retasah oder jene, die emporheben. Der Samen
ist so wichtig, dass man wunderbare Taten vollbringen kann, wenn
man den Samen durch den Yogavorgang zum Gehirn erhebt: Zum
Beispiel wird das Gedachtnis befahigt, sehr schnell zu arbeiten, und
die Lebensdauer verlangert sich. Auf diese Weise kénnen Yogis alle
mdglichen Enthaltungen mit Beharrlichkeit auf sich nehmen und auf
die héchste Stufe der Vollkommenheit, ja sogar zur spirituellen Welt,
erhoben werden. Lebhafte Beispiele von brahmacaris, die diesen
Lebensgrundsatz annahmen, sind die vier Weisen Sanaka,
Sananda, Sanatana und Sanat - Kumara sowie Narada und andere.

Ein weiterer wichtiger Begriff hier ist naite grhan hy avasan, »sie
lebten nicht zu Hause«. Grha bedeutet »Zuhause« und auch
»Ehefrau«. In der Tat ist mit Zuhause die Ehefrau gemeint:
»Zuhause« bedeutet nicht ein Zimmer oder ein Haus. Jemand, der
mit einer Frau zusammenlebt, lebt zu Hause: Ein Sannyasi oder
brahmacari lebt nicht zu Hause, selbst wenn er in einem Zimmer
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oder in einem Haus lebt. Dass die oben erwahnten Séhne Brahmas
nicht zu Hause lebten, bedeutet, dass sie keine Ehefrau annahmen,
und daher konnte keine Rede davon sein, dass sie ihren Samen
abgaben. Samen ist dafiir bestimmt, abgegeben zu werden, wenn
man ein Heim, eine Frau und die Neigung hat, Kinder zu zeugen:
Sonst besteht keine Anweisung, Samen abzugeben. Diese
Grundsatze wurden seit dem Anfang der Schdpfung befolgt, und
solche brahmacaris zeugten niemals Nachkommenschaft. Diese
Erzahlung handelt von den Nachfahren Brahmas durch Manus
Tochter Prasiti. Prasitis Tochter war Daksayani oder Sati, von der
wir schon im Zusammenhang mit dem Daksa - Yajfia gehort haben.
Maitreya erklart jetzt die Nachkommenschaft der Séhne Brahmas.
Von den vielen Séhnen Brahmas heirateten die brahmacari - Séhne
unter der Flhrung Sanakas und Naradas Uberhaupt nicht, und
daher gibt es auch keine Geschichte ihrer Nachfahren.

Vers 2
Ein weiterer Sohn Brahmas war lIrreligion, dessen Frau Falschheit
hie. Aus dieser Verbindung wurden zwei Damonen namens
Dambha oder Tauschung und Maya oder Betrug geboren. Diese
beiden Damonen wurden von einem Damon namens Nirrti
aufgenommen, der keine Kinder hatte.

Deutung
Aus diesem Vers verstehen wir, dass Adharma oder Irreligion
ebenfalls ein Sohn Brahmas war und dass er seine Schwester Mrsa
heiratete. Das ist der Anfang der Sexualitdt zwischen Bruder und
Schwester. Diese unnaturliche sexuelle Verbindung kann in der
menschlichen Gesellschaft nur mdglich sein, wo es Adharma oder
Irreligion gibt. Wir verstehen hieraus, dass Brahma am Anfang der
Schopfung nicht nur gottesflirchtige Séhne wie Sanaka, Sanatana
und Narada schuf, sondern auch damonische Kinder wie Nirrti,
Adharma, Dambha und Falschheit. Alles wurde von Brahma am
Anfang erschaffen. In Bezug auf Narada haben wir gehort, dass er
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als Narada geboren wurde, weil er in seinem vorangegangenen
Leben sehr fromm war und sehr guten Umgang hatte. Andere
wurden je nach ihrer Vergangenheit ebenfalls mit ihren
entsprechenden Eigenschaften und Fahigkeiten geboren. Das
Gesetz des karma besteht Geburt fir Geburt fort, und wenn eine
neue Schopfung stattfindet, kommt das gleiche karma mit dem
Lebewesen zurick. So werden sie je nach ihrem karma mit
verschiedenen Eigenschaften und Fahigkeiten geboren, obwohl ihr
Vater urspriinglich Brahma ist, der eine hohe Stellung innehat, da er
eine qualitative Inkarnation der hochsten Personlichkeit Gottes ist.

Vers 3
Maitreya sagte zu Vidura: O grolie Seele, von Dambha und Maya
wurden Gier und Nikrti oder Verschlagenheit geboren. Aus ihrer
Verbindung gingen Kinder namens Krodha (Zorn) und Himsa (Neid)
hervor, und aus ihrer Verbindung wurden Kali und seine Schwester
Durukti (Grobe Rede) geboren.

Vers 4
O groBter aller guten Menschen, durch die Verbindung von Kali und
grober Rede wurden Kinder namens Mrtyu (Tod) und Bhtti (Furcht)
geboren. Aus der Verbindung von Mrtyu und Bhiti gingen Kinder
namens Yatana (Unertraglicher Schmerz) und Niraya (Hélle) hervor.

Vers 5
Mein lieber Vidura, ich habe zusammenfassend die Ursachen von
Zerstorung erklart. Jemand, der diese Beschreibung dreimal hort,
wird fromm und wascht jede sundhafte Verunreinigung von seiner
Seele.

Deutung
Die Schopfung findet auf der Grundlage von Tugend statt, doch
Zerstorung findet aufgrund von Irreligion statt. Das ist die Art und
Weise, wie materielle Schépfung und Zerstérung zustande
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kommen. Hier heil’t es, dass die Ursache von Zerstérung Adharma
oder Irreligion ist. Die Nachfahren von lIrreligion und Falschheit sind
in der Reihenfolge ihrer Geburt: Tauschung, Betrug, Gier,
Verschlagenheit, Zorn, Neid, Streit, grobe Rede, Tod, Furcht,
unertraglicher Schmerz und Hodlle. Alle diese Nachkommen werden
als Merkmale der Zerstorung beschrieben. Wenn jemand fromm ist
und von diesen Ursachen der Zerstérung hort, wird er sie zu hassen
beginnen, und das wird die Ursache fiir seinen Fortschritt in einem
Leben der Frommigkeit sein. Frommigkeit bezieht sich auf den
Vorgang der Reinigung des Herzens. Wie Sri Caitanya Mahaprabhu
empfahl, muss man den Staub vom Spiegel des Geistes entfernen,
und dann beginnt der Fortschritt auf dem Pfad der Befreiung. Hier
wird der gleiche Vorgang empfohlen. Malam bedeutet
»Verunreinigung«. Wir sollten lernen, alle Ursachen der Zerstérung,
angefangen mit Irreligion und Betrug, von uns zu weisen; dann
werden wir imstande sein, in einem Leben der Frommigkeit
fortzuschreiten. Die Mdglichkeit, dass wir Krsna - Bewusstsein
erreichen, wird naherriicken, und wir werden nicht wiederholter
Zerstorung unterworfen sein. Das gegenwartige Leben st
wiederholte Geburt und wiederholter Tod; doch wenn wir den Pfad
der Befreiung beschreiten, kénnen wir vor wiederholtem Leid
gerettet werden.

Vers 6
Maitreya fuhr fort: O Bester der Kuru - Dynastie, ich werde dir jetzt
die Nachkommen Svayambhuva Manus beschreiben, der von
einem Teil einer vollstandigen Erweiterung der hdchsten
Personlichkeit Gottes gezeugt wurde.

Deutung
Brahma ist eine machtige Erweiterung der héchsten Personlichkeit
Gottes. Obwohl Brahma Jiva - tattva ist, ist er vom Herrn
ermachtigt, und daher gilt er als eine vollstandige Erweiterung des
hdchsten Gottes. Manchmal geschieht es, dass der Herr Selbst als
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Brahma erscheint, wenn es kein geeignetes Lebewesen gibt, das
ermachtigt werden kann, als Brahma zu handeln. Brahma ist eine
vollstandige Erweiterung der hdéchsten Personlichkeit Gottes, und
Svayambhuva Manu war der unmittelbare Sohn Brahmas. Der
groRe Weise Maitreya wird jetzt die Nachkommen dieses Manu
erklaren, die alle wegen ihrer frommen Taten Uberall gefeiert
werden. Bevor Maitreya von diesen frommen Nachfahren spricht,
hat er bereits die Nachfahren gottloser Taten beschrieben, die von
Zorn, Neid, grober Rede, Streit, Furcht und Tod reprasentiert
werden. Er erzadhlt daher mit Absicht als Nachstes die
Lebensgeschichte Dhruva Maharajas, des frommsten Konigs in
diesem Universum.

Vers 7
Svayambhuva Manu hatte von seiner Frau Sataripa zwei Séhne,
und die Namen dieser S6hne waren Uttanapada und Priyavrata. Da
alle beide Nachfahren einer vollstdndigen Erweiterung Vasudevas,
der hochsten Personlichkeit Gottes, waren, hatten sie die
Befahigung, das Universum zu regieren, um alle Birger zu erhalten
und zu beschutzen.

Deutung
Es heil’t, dass diese beiden Kdnige, Uttanapada und Priyavrata,
von der hdchsten Personlichkeit Gottes besonders ermachtigt
waren: Der groBe Konig Rsabha hingegen war die hochste
Personlichkeit Gottes selbst.
Vers 8

Konig Uttanapada hatte zwei Koniginnen namens Suniti und Suruci.
Suruci war dem Konig lieber; Suntti, die einen Sohn namens Dhruva
hatte, stand nicht in seiner Gunst.

Deutung
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Der groRe Weise Maitreya wollte die frommen Taten der Kdnige
beschreiben.

Priyavrata war der erste Sohn Svayambhuva Manus, und
Uttanapada war der zweite. Doch der grof3e Weise Maitreya begann
sogleich von Dhruva Maharaja, dem Sohn Uttanapadas, zu
sprechen, da Maitreya sehr bestrebt war, fromme Taten zu
beschreiben. Die Vorfalle im Leben Dhruva Maharajas wirken auf
Gottgeweihte sehr anziehend. Von seinen frommen Taten kann man
lernen, wie man sich von materiellen Guitern loslésen und durch
schwere Enthaltungen und Buf3en seinen hingebungsvollen Dienst
vergrofern kann. Wenn man von den Taten des frommen Dhruva
hort, kann man seinen Glauben an Gott starken und sich
unmittelbar mit der hdchsten Persénlichkeit Gottes verbinden. Auf
diese Weise kann man sehr bald auf die transzendentale Ebene
hingebungsvollen Dienstes erhoben werden. Die Schilderung der
Enthaltungen Dhruva Maharajas kann in den Herzen der Zuhorer
sogleich ein Gefuhl hingebungsvollen Dienstes erwecken.

Vers 9
Einmal liebkoste Kdnig Uttanapada den Sohn Surucis, Uttama, den
er auf seinen Schol} setzte. Dhruva Maharaja versuchte ebenfalls,
auf den Schol} des Konigs zu klettern, doch der Kénig war davon
nicht gerade angenehm beruhrt.

Vers 10
Wahrend Dhruva Maharaja versuchte, auf den Schol} seines Vaters
zu klettern, wurde seine Stiefmutter Suruci auf ihn sehr neidisch und
begann mit grolem Stolz so zu sprechen, dass es auch der Kdnig
horen konnte.

Deutung
Der Konig hatte natirlich seine beiden Séhne Uttama und Dhruva
gleichermallen gern, und so war er selbst verstandlich geneigt,
sowohl Dhruva als auch Uttama auf seinen Schol3 zunehmen. Weil
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er aber seiner Konigin Suruci den Vorzug gab, konnte er trotz seiner
Gefiihle Dhruva nicht willkommen hei3en. Kénig Uttanapadas
Geflihle wurden von Suruci bemerkt, und daher begann sie mit
grollem Stolz von der Zuneigung, die der Konig zu ihr empfand, zu
sprechen. Das ist das Wesen der Frau. Wenn eine Frau merkt, dass
ihr Ehemann sie begunstigt und zu ihr besondere Zuneigung
empfindet, nutzt sie dies aus. Diese Merkmale findet man sogar in
solch einer hoch gestellten Familie wie der Svayambhuva Manus.
Man kann daher den Schluss ziehen, dass das weibliche \Wesen der
Frau Uberall zu finden ist.

Vers 11
Konigin Suruci sagte zu Dhruva Maharaja: Mein liebes Kind, du
verdienst es nicht, auf dem Thron oder dem Schol} des Koénigs zu
sitzen. Zweifellos bist auch du der Sohn des Konigs, doch weil du
nicht aus meinem Leib geboren wurdest, bist du nicht qualifiziert,
auf dem Schol} deines Vaters zu sitzen.

Deutung
Konigin Suruci teilte Dhruva Maharaja sehr stolz mit, dass nur der
Sohn des Kdnigs zu sein, nicht die Qualifikation war, auf dem Schol}
oder dem Thron des Kdnigs zu sitzen. Vielmehr war dieses Vorrecht
davon abhangig, dass man aus ihrem Leib geboren wurde. Mit
anderen Worten, sie teilte Dhruva Maharaja indirekt mit, dass er,
obwohl er vom Koénig gezeugt worden war, als unrechtmaBiger
Sohn galt, da er aus dem Leib der anderen Konigin geboren wurde.

Vers 12
Mein liebes Kind, du bist dir nicht bewusst, dass du nicht aus
meinem Leib, sondern aus dem einer anderen Frau geboren
wurdest; deshalb solltest du verstehen, dass dein Versuch zum
Scheitern verurteilt ist. Du versuchst, dir einen Wunsch zu erfillen,
der unmdglich zu erflllen ist.

Deutung
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Das kleine Kind Dhruva Maharaja empfand natirlicherweise
Zuneigung zu seinem Vater, und es wusste nicht, dass zwischen
seinen beiden Mittern ein Unterschied bestand. Dieser Unterschied
wurde von Koénigin Suruci herausgestellt, die ihm mitteilte, dass es
den Unterschied zwischen den beiden Kéniginnen nicht verstehe,
weil es ein Kind sei. Das ist ein weiterer Beweis fur Kénigin Surucis
Stolz.

Vers 13
Wenn du tatsachlich den Wunsch hast, den Thron des Kénigs zu
besteigen, dann musst du schwere Enthaltungen auf dich nehmen.
Zunachst musst du die hdchste Persdnlichkeit Gottes Narayana
zufriedenstellen, und wenn du durch solche Verehrung die
Barmherzigkeit des Herrn erlangt hast, wirst du das nachste Mal
aus meinem Leib geboren werden missen.

Deutung
Suruci war auf Dhruva Maharaja so neidisch, dass sie ihm direkt
nahelegte, seinen Korper zu wechseln. lhrer Meinung nach musste
er zunachst sterben, dann seinen nachsten Korper in ihrem Leib
annehmen, und nur dann sei es Dhruva Maharaja moglich, den
Thron seines Vaters zu besteigen.

Vers 14

Der Weise Maitreya fuhr fort: Mein lieber Vidura, so wie eine
Schlange sehr schwer atmet, wenn sie mit einem Stock geschlagen
wird, so begann Dhruva Mahéaraja, als er von den starken Worten
seiner Stiefmutter geschlagen wurde, aus grolRem Zorn sehr schwer
zu atmen. Als er sah, dass sein Vater schwieg und nicht
widersprach, verliel® er sogleich den Palast und ging zu seiner
Mutter.

Vers 15
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Als Dhruva Maharaja zu seiner Mutter kam, zitterten seine Lippen
vor Zorn und er weinte bitterlich. Kénigin Suniti nahm ihren Sohn
sogleich auf den Schof, wahrend die Palastbewohner, die die
groben Worte Surucis gehort hatten, alles im einzelnen erzahlten.
Darauf wurde auch Suntti sehr betribt.

Vers 16
Dieser Vorfall war flr Sunttis Geduld unertraglich. Es wurde ihr heil3,
als stehe sie inmitten eines Waldbrandes, und in ihrem Schmerz
fuhlte sie sich wie ein verbranntes Blatt und klagte
dementsprechend. Wenn sie sich an die Worte ihrer Nebenfrau
erinnerte, stromten Tranen dber ihr strahlendes, lotosgleiches
Gesicht, und in dieser Verfassung begann sie zu sprechen.

Deutung
Wenn jemand von Schmerz Uberwaltigt ist, flhlt er sich genau wie
ein verbranntes Blatt in einem Waldbrand. Suntti hatte das gleiche
Gefiihl. Obwohl ihr Gesicht so schdon war wie eine Lotosblume,
vertrocknete es aufgrund des Waldbrandes, der durch die groben
Worte ihrer Nebenfrau in ihr entfacht worden war.

Vers 17
Sie atmete ebenfalls sehr schwer und wusste nicht, was sie gegen
diese schmerzliche Lage tun sollte. Als sie kein Heilmittel fand,
sagte sie zu ihrem Sohn: Mein lieber Sohn, wiinsche anderen nichts
Schlechtes. Jemand, der anderen Leid zufiigt, leidet selbst durch
diesen Schmerz.

Vers 18
Suntti sprach: Mein lieber Junge, was immer Suruci gesagt hat, ist
wahr, denn der Konig, dein Vater, betrachtet mich nicht als seine
Frau oder auch nur seine Dienerin. Er schamt sich, mich
anzusehen. Deshalb ist es eine Tatsache, dass du aus dem Leib
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einer unglickseligen Frau geboren wurdest, und du bist durch ihre
Brustmilch aufgewachsen.

Vers 19

Mein lieber Junge, was immer Suruci, deine Stiefmutter, gesagt hat,
ist wahr, obwonhl es fir die Ohren nicht angenehm sein mag. Wenn
du daher tatsachlich den Wunsch hast, auf dem gleichen Thron wie
dein Stiefbruder Uttama zu sitzen, musst du deine neidische
Haltung aufgeben und sogleich versuchen, die Unterweisungen
deiner Stiefmutter zu befolgen. Ohne langer zu zégern, musst du
die Lotosflfde der hdchsten Persdnlichkeit Gottes verehren.

Deutung

Die groben Worte, die Suruci gegeniber ihrem Stiefsohn gebraucht
hatte, waren wahr, denn solange man nicht die Gunst der héchsten
Personlichkeit Gottes erlangt hat, kann man im Leben keinen Erfolg
haben. Der Mensch denkt - Gott lenkt. Suntti, die Mutter Dhruva
Maharajas, stimmte dem Rat ihrer Nebenfrau zu, dass namlich
Dhruva die héchste Personlichkeit Gottes verehren solle. Indirekt
waren die Worte Surucis fir Dhruva Maharaja eine Segnung, denn
durch den Einfluss der Worte seiner Stiefmutter wurde er ein grol3er
Gottgeweihter.

Vers 20

Suntti fuhr fort: Die héchste Personlichkeit Gottes ist so grol3, dass
dein UrgroRvater Brahma die notwendigen Voraussetzungen zur
Erschaffung dieses Universums erlangte, indem er einfach die
LotosflfRe des Herrn verehrte. Obwohl Brahma ungeboren und das
Oberhaupt aller Lebewesen ist, bekleidet er dieses hohe Amt dank
der Barmherzigkeit der hochsten Personlichkeit Gottes, die sogar
grol’e Yogis verehren, indem sie den Geist beherrschen und die
Lebensluft (prana) regulieren.
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Deutung

Suntti fuhrte das Beispiel Brahmas an, der Dhruva Maharajas
UrgroRvater war. Obwohl Brahma ebenfalls ein Lebewesen ist,
erlangte er durch seine Buflen und Enthaltungen und dank der
Barmherzigkeit des hochsten Herrn die hohe Stellung des
Schopfers dieses Universums. Um in irgend einem Versuch
erfolgreich zu sein, muss man nicht nur schwere Bufien und
Enthaltungen auf sich nehmen, sondern auch die Barmherzigkeit
der hochsten Personlichkeit Gottes erlangen. Dieser Hinweis wurde
Dhruva Maharaja von seiner Stiefmutter gegeben und wurde jetzt
von seiner eigenen Mutter Suniti bestatigt.

Vers 21

Suntti teilte ihrem Sohn weiter mit: Dein Grofdvater Svayambhuva
Manu brachte groRe Opfer dar, bei denen er Spenden verteilte, und
auf diese Weise verehrte er die hochste Personlichkeit Gottes mit
unerschitterlichem Glauben und unerschitterlicher Hingabe und
stellte den Herrn so zufrieden. Indem er auf diese Weise handelte,
erlangte er den grofiten Erfolg in materiellem Glick, und danach
erreichte er Befreiung, die man unmdglich erreichen kann, wenn
man nur die Halbgdtter verehrt.

Deutung
Der Erfolg im Leben wird an dem materiellen Gluck in diesem Leben
und an der Befreiung im nachsten gemessen. Solcher Erfolg kann
nur durch die Gnade der héchsten Personlichkeit Gottes erreicht
werden. Die Worter eka - matya bedeuten »den Geist auf den Herrn
ohne Abweichung zu konzentrieren«. Dieser Vorgang der nicht
abweichenden Verehrung des héchsten Herrn wird in der Bhagavad
- Gita als ananya - bhak beschrieben. »Das, was unmdglich aus
irgend einer anderen Quelle zu bekommen ist«, wird hier ebenfalls
erwahnt. »Andere Quelle« bezieht sich auf die Verehrung der
Halbgdtter. Es wird hier besonders betont, dass der Reichtum
Manus aus seinem nicht abweichenden Glauben an den

281



transzendentalen Dienst des Herrn herrihrte. Jemand, der seinen
Geist auf die Verehrung vieler Halbgdtter richtet, um materielles
Glick zubekommen, gilt als jemand, der jede Intelligenz verloren
hat. Selbst wenn jemand nach materiellem Glick strebt, kann er
den hoéchsten Herrn ohne Abweichung verehren, und Menschen, die
nach Befreiung streben, kénnen ebenfalls den hoéchsten Herrn
verehren und so ihr Lebensziel erreichen.

Vers 22

Mein lieber Junge, du solltest ebenfalls bei der hochsten
Personlichkeit Gottes Zuflucht suchen, die zu Ihren Geweihten sehr
gutig ist. Menschen, die nach Befreiung aus dem Kreislauf von
Geburt und Tod streben, suchen immer bei den Lotosfilen des
Herrn in hingebungsvollem Dienst Zuflucht. Wahrend du gelautert
wirst, indem du die fiur dich vorgesehene Tatigkeit ausflhrst,
versuche einfach, die Hochste Personlichkeit Gottes in dein Herz zu
setzen, und beschéftige dich, ohne einen Augenblick abzuweichen,
immer im Dienst des Herrn.

Deutung
Das System des bhakti - yoga, das Konigin Suntti ihrem Sohn
beschreibt, ist der standardgemalRe Weg der Gotteserkenntnis.
Jeder kann mit seinen wesensgemalfien tatigkeitsgemaflen Pflichten
fortfahren und zur gleichen Zeit die hdchste Persoénlichkeit Gottes in
seinem Herzen bewahren. Die gleiche Anweisung gab der Herr
Arjuna in der Bhagavad - Gita: »Kampfe weiter, doch bewahre mich
immer in deinem Geist.« Das sollte das Motto jedes ehrlichen
Menschen sein, der nach Vollkommenheit im Krsna - Bewusstsein
strebt. In diesem Zusammenhang wies Kénigin Suniti ihren Sohn
darauf hin, dass die hdéchste Persodnlichkeit Gottes als bhrtya -
vatsala bekannt ist, was darauf hindeutet, dass der Herr zu seinen
Geweihten sehr glitig ist. Sie sagte: »Du kamst weinend zu mir, weil
dich deine Stiefmutter beleidigt hat, doch ich bin nicht imstande,
irgendetwas fur dich zu tun. Krsna aber ist zu seinen Geweihten so

282



gltig, dass seine zuneigungsvolle und behutsame Behandlung
besser sein wird als die Gite von Millionen von Muttern wie mir
zusammengenommen. Auch wenn jeder andere das Elend des
Gottgeweihten nicht zu mindern vermag, ist Krsna imstande, ihm zu
helfen.« Konigin Suntiti betonte auch, dass es nicht einfach ist, sich
der héchsten Personlichkeit Gottes zu nahern, sondern dass sogar
grolRe Weise, die in spiritueller Erkenntnis sehr fortgeschritten sind,
sich dem Herrn zu ndhern versuchen. Konigin Sunitti deutete durch
ihre Unterweisung ebenfalls an, dass Dhruva Maharaja erst ein
kleines Kind von funf Jahren war, und dass es ihm daher nicht
mdglich sei, sich durch den Pfad des karma - kénda zu lautern.
Durch den Vorgang des bhakti - yoga aber kann sogar ein Kind, das
noch nicht einmal finf Jahre alt ist, oder jeder in jedem Alter
gelautert werden. Das ist die besondere Bedeutsamkeit von bhakti -
yoga. Folglich riet sie ihm, nicht die Verehrung der Halbgdtter oder
irgendeinen anderen Vorgang aufzunehmen, sondern sich nur der
héchsten Persdnlichkeit Gottes zuzuwenden: Dann wirde das
Ergebnis hdchste Vollkommenheit sein. Sobald man die hdchste
Personlichkeit Gottes in sein Herz aufnimmt, wird alles einfach und
erfolgreich.

Vers 23
Mein lieber Dhruva, was mich betrifft, so kenne ich niemand anders
auller der hdchsten Personlichkeit Gottes, deren Augen
Lotosblitenblattern gleichen, der dein leid lindern kann. Viele
Halbgotter wie Brahma versuchen, die Gunst der Gliicksgéttin zu
erlangen, doch die Gllcksgottin selbst ist mit einer Lotosblume in
der Hand immer bereit, dem héchsten Herrn zu dienen.

Deutung
Suntti erklart in diesem Vers, dass die Segnung, die man von der
hochsten Personlichkeit Gottes bekommt, und die, die man von den
Halbgdttern bekommt, nicht dasselbe sind. Toérichte Menschen
sagen, man werde das gleiche Ergebnis bekommen, ganz gleich
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wen man verehre: Doch das ist in Wirklichkeit nichts. Auch in der
Bhagavad - Gita heil3t es, dass die von den Halbgéttern erlangten
Segnungen alle zeitweilig und fir die weniger intelligenten
Menschen bestimmt sind. Mit anderen Worten, weil die Halbgotter
materialistische, bedingte Seelen sind, kdnnen ihre Segnungen
nicht dauerhaft sein, obwohl sie sehr hohe Stellungen innehaben.
Bestandige Segnungen sind spirituelle Segnungen, da die spirituelle
Seele ewig ist. In der Bhagavad - Gita heifldt es auch, dass nur
diejenigen, die ihre Intelligenz verloren haben, die Halbgotter
verehren. Folglich sagte Suniti zu ihrem Sohn, er solle nicht die
Barmherzigkeit der Halbgotter erstreben, sondern sich unmittelbar
an die hochste Personlichkeit Gottes wenden, um sein Leid zu
lindern.

Materielle Reichtimer werden von der hdchsten Persdnlichkeit
Gottes durch |hre verschiedenen Krafte, insbesondere die
Glicksgottin, beherrscht. Aus diesem Grunde streben diejenigen,
die nach materiellen Reichtimern trachten, nach der Gunst oder
Barmherzigkeit der Gliicksgéttin. Selbst die Halbgdtter, die so hohe
Positionen haben, verehren die Glicksgéttin, und die Glicksgéttin
maha - Laksmi selbst versucht immer, die hochste Personlichkeit
Gottes zu erfreuen. Jeder, der daher den hochsten Herrn verehrt,
empfangt damit auch die Segnungen der Glicksgéttin. Dhruva
Maharaja nun strebte in diesem Lebensabschnitt nach materiellen
Reichtiimern, und seine Mutter gab ihm den richtigen Rat, selbst fir
materielle Reichtimer sei es besser, nicht die Halbgdbtter, sondern
den héchsten Herrn zu verehren.

Obwohl ein reiner Gottgeweihter den héchsten Herrn nicht um
Segnungen bittet, die seinem materiellen Fortschritt helfen, wird in
der Bhagavad - Gita gesagt, dass sich fromme Menschen selbst fur
materielle Segnungen an den Herrn wenden. Jemand, der sich an
die hochste Personlichkeit Gottes wendet, um materiellen
Gewinnzubekommen, wird durch die Gemeinschaft des hochsten
Herrn allmahlich gelautert. So wird er von allen materiellen
Winschen frei und wird auf die Ebene spirituellen Lebens erhoben.
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Solange man nicht zur spirituellen Ebene aufsteigt, ist es nicht
mdglich, alle  materielle  Verunreinigung  vollstdndig zu
transzendieren.

Suntti, die Mutter Dhruvas, war eine weitsichtige Frau, und daher
riet sie ihrem Sohn, den héchsten Herrn, und niemand anderes, zu
verehren. Der Herr wird hier als lotosdugig beschrieben. Wenn ein
Mensch ermattet ist, verfliegt seine Midigkeit sogleich, wenn er eine
Lotosblume sieht. Wenn in ahnlicher Weise ein betribter Mensch
das Lotosantlitz der hochsten Personlichkeit Gottes betrachtet,
verschwindet augenblicklich seine Trlbsal. Eine Lotosblume ist
auch in die Hand 87 Visnus und in die Hand der Glicksgdttin
eingezeichnet. Diejenigen, die die Gliicksgottin und ST Visnu
zusammen verehren, sind sogar im materiellen Leben gewiss in
jeder Hinsicht mit Reichtimern gesegnet. Der Herr wird manchmal
als Siva - virifici - nutam beschrieben, was bedeutet, dass auch Siva
und Brahma den LotosfulRen der hdéchsten Personlichkeit Gottes
Narayana ihre achtungsvollen Ehrerbietungen erweisen.

Vers 24
Der grolte Weise Maitreya fuhr fort: Die Unterweisung Sunttis, der
Mutter Dhruva Maharajas, war tatsachlich dafiir bestimmt, dass er
sein erstrebtes Ziel erreichte. Also verlieR er nach besonnener
Uberlegung und mit Intelligenz und gefestigter Entschlossenheit das
Haus seines Vaters.

Deutung
Sowohl die Mutter als auch der Sohn beklagten, dass Dhruva
Maharaja von seiner Stiefmutter beleidigt worden war und dass sein
Vater nichts dagegen unternommen hatte. Aber blofRes Klagen ist
nutzlos: Man sollte das Mittel herausfinden, sein Klagen zu
beseitigen. Sowohl die Mutter als auch der Sohn beschlossen, bei
den Lotosfulken des Herrn Zuflucht zu suchen, da dies die einzige
Losung fur alle materiellen Probleme ist. Es heil3t in diesem
Zusammenhang, dass Dhruva Mahardja die Hauptstadt seines
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Vaters verlie3, um an einen abgeschiedenen Ort zu gehen und dort
die hochste Personlichkeit Gottes zu suchen. Prahlada Maharaja
gab ebenfalls die Unterweisung, dass man, um inneren Frieden zu
erlangen, sich von aller Verunreinigung des Familienlebens frei
machen und beim héchsten Gott Zuflucht suchen soll, indem man in
den Wald geht. Fur die Gaudiya - Vaisnavas ist dieser Wald der
Wald von Vrnda oder Vrndavana. Wenn man in Vrndavana bei
Vrndavanesvari, Srimati Radharani, Zuflucht sucht, werden
zweifellos alle Probleme des Lebens sehr leichtgeldst.

Vers 25
Der grole Weise Narada horte zufallig von dieser Begebenheit, und
als er alle Taten Dhruva Maharajas Verstand, war er von Erstaunen
Uberwaltigt.
Er suchte Dhruva auf, und wahrend er den Kopf des Knaben mit
seiner alltugendhaften Hand berihrte, sprach er wie folgt.

Deutung
Als Dhruva Maharaja mit seiner Mutter Suniti von all den
Geschehnissen sprach, die sich im Palast ereignet hatten, war
Narada nicht dabei. Man mag also die Frage stellen, wie Narada
von all diesen Dingen horte. Die Antwort ist, dass Narada trikala -
jiia ist; er ist so machtig, dass er ebenso wie die Uberseele, die
hdchste Personlichkeit Gottes, die Vergangenheit, Zukunft und
Gegenwart von jedermanns Herz verstehen kann. Nachdem nun
Narada die starke Entschlossenheit Dhruva Maharajas gesehen
hatte, kam er, um ihm zu helfen. Man mag dies auf folgende Weise
erklaren: Die hochste Personlichkeit Gottes wohnt im Herzen eines
jeden, und sobald der Herr versteht, dass es einem Lebewesen
ernst damit ist, in seinen hingebungsvollen Dienst einzutreten,
schickt er seinen Stellvertreter. Auf diese Weise wurde Narada zu
Dhruva Maharaja geschickt. Dies wird auch im Caitanya -
Caritamrta erklart: guru - Krsna - prasdda paya bhakti - lata - bija.
Durch die Gnade des spirituellen Meisters und Krsnas kann man in
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den hingebungsvollen Dienst eintreten. Aufgrund von Dhruva
Maharajas Entschlossenheit schickte Krsna, die Uberseele, sogleich
seinen Stellvertreter Narada, um ihn einzuweihen.

Vers 26
Wie wunderbar die machtigen Ksatriyas sind. Sie kdnnen nicht
einmal die geringste Verletzung ihres Ansehens dulden. Man stelle
sich nur vor - dieser Knabe ist nur ein kleines Kind, und doch kann
er die groben Worte seiner Stiefmutter nicht ertragen.

Deutung

Die Qualifikationen der Ksatriyas sind in der Bhagavad - Gita
beschrieben. Zwei wichtige Qualifikationen sind, Ehrgefuhl zuhaben
und nicht vom Schlachtfeld zu fliehen. Es scheint, dass das Ksatriya
- Blut im Korper Dhruva Maharajas natirlicherweise sehr aktiv war.
Wenn die brahmanische, die Ksatriya - oder die vaisya - Kultur in
einer Familie erhalten wird, erben die Séhne und Enkel
natirlicherweise den Geist der jeweiligen Klasse. Deshalb wird
nachvedischer Sitte das samskara oder Erneuerungssystem sehr
streng eingehalten. Wenn man es versaumt, die in der Familie
Ublichen Erneuerungsbrauche zu beachten, fallt man sogleich auf
eine niedrigere Lebensstufe zurick.

Vers 27
Der grolie Weise Narada sagte zu Dhruva: Mein liebes Kind, du bist
nur ein kleiner Junge, der gerne spielt und anderen Vergnlgungen
nachgeht. Warum bist du so sehr von Worten berthrt, die deine
Ehre kranken?

Deutung
Gewohnlich ist es so, dass ein Kind, das mit Schimpfwoértern wie
»Nichtsnutz« oder »Dummkopf« bedacht wird, nur lachelt und
solche beleidigenden Worte nicht sehr ernst nimmt. In ahnlicher
Weise weild es auch Worte der Ehre, die ihm zuteilwerden, nicht zu
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schatzen. Im Falle Dhruva Maharajas aber war der Ksatriya - Geist
so stark, dass er nicht einmal eine geringfugige Beleidigung seitens
seiner Stiefmutter, die sein Ksatriya - Ansehen verletzte, ertragen
konnte.
Vers 28

Mein lieber Dhruva, wenn du meinst, dass dein Ehrgefuhl verletzt
worden sei, gibt es dennoch keinen Grund, unzufrieden zu sein.
Diese Art der Unzufriedenheit ist ein weiteres Merkmal der
illusionierenden Energie; jedes Lebewesen wird durch seine
vorangegangenen Handlungen beherrscht, und daher gibt es
verschiedene Mannigfaltigkeiten des Lebens, um zu geniel3en oder
zu leiden.

Deutung

In den Veden heillt es, dass das Lebewesen durch die
Gemeinschaft mit der Materie niemals verunreinigt oder berihrt
wird. Das Lebewesen bekommt aufgrund seiner vorangegangenen
fruchtbringenden Handlungen verschiedene Arten von materiellen
Korpern: Doch wenn man die Philosophie versteht, dass man als
lebendige spirituelle Seele weder mit Leid noch mit Genuld etwas
zutun hat, ist man eine befreite Seele. In der Bhagavad - Gita
(18.54) wird bestatigt: »Wenn man sich tatsachlich auf der
transzendentalen Ebene befindet, gibt es nichts zu beklagen und
nichts zu begehren.« Narada Rsi wollte Dhruva Maharaja zunachst
klar machen, dass er nur ein Kind war: Beleidigende oder ehrende
Worte sollten ihn eigentlich nicht berGhren. Und wenn er schon
soweit entwickelt war, dass er Ehre und Beleidigung Verstand, dann
hatte er dieses Verstandnis in seinem eigenen Leben anwenden
sollen, das heil}t, er hatte wissen sollen, dass Ehre und Unehre nur
durch vorangegangene Handlungen bestimmt sind und man daher
unter keinen Umstanden betriibt oder gllcklich sein sollte.
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Vers 29
Die Fugung der héchsten Personlichkeit Gottes ist sehr wunderbar.
Jemand, der intelligent ist, sollte diese Fligung annehmen und mit
allem - ob angenehm oder unangenehm - , was durch den
héchsten Willen des Herrn kommt, zufrieden sein.

Deutung

Der grolte Weise Narada wies Dhruva Maharaja an, dass man unter
allen Umstanden zufrieden sein soll. Jeder, der intelligent ist, weil3,
dass wir aufgrund unserer korperlichen Lebensauffassung Leid und
Genul unterworfen sind. Jemand, der sich auf der transzendentalen
Ebene befindet, das heillt, jenseits der Vorstellung kérperlichen
Lebens, gilt als intelligent. Vor allem ein Gottgeweihter betrachtet
alle widrigen Umstande als Flgungen des hdchsten Herrn. Wenn
ein Gottgeweihter in leidvolle Umstande versetzt wird, betrachtet er
dies als Gottes Barmherzigkeit und bringt ihm mit Koérper, Geist und
Intellekt wiederholt Ehrerbietungen dar. Ein intelligenter Mensch
sollte daher immer zufrieden sein und auf die Barmherzigkeit des
Herrn vertrauen.

Vers 30
Jetzt hast du dich entschlossen, der Anweisung deiner Mutter zu
folgen und den mystischen Vorgang der Meditation zu praktizieren,
nur um die Barmherzigkeit des Herrn zu erlangen; doch meiner
Meinung nach sind solche Enthaltungen flir einen gewdhnlichen
Menschen undurchfiihrbar. Es ist sehr schwierig, die hochste
Personlichkeit Gottes zufriedenzustellen.

Deutung
Der Vorgang des bhakti - yoga ist gleichzeitig sehr schwierig und
sehr leicht. 8rT Narada Muni, der hochste spirituelle Meister, prift
Dhruva Maharaja, um zu sehen, wie entschlossen er ist,
hingebungsvollen Dienst auszufuhren. Das ist der Vorgang, wie
man einen Schiler annimmt. Der groe Weise Narada ist auf
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Anweisung der Hochsten Personlichkeit Gottes zu Dhruva
gekommen, um diesen einzuweihen, aber trotzdem prift er, wie
entschlossen Dhruva ist, dem Vorgang zu folgen. Es ist jedoch eine
Tatsache, dass hingebungsvoller Dienst flr einen aufrichtigen
Menschen sehr einfach ist. Fur jemand aber, der nicht entschlossen
und aufrichtig ist, ist dieser Vorgang sehr schwierig.

Vers 31
Narada Muni fuhr fort: Viele mystische Yogis waren unfahig, das
Ende des Pfades der Gotteserkenntnis abzusehen, nachdem sie
diesen Vorgang viele, viele Geburten hindurch zu praktizieren
versuchten und materieller Verunreinigung gegeniber unangehaftet
blieben, indem sie sich fortgesetzt in Trance versenkten und viele
Arten von Enthaltungen auf sich nahmen.

Vers 32
Mein lieber Junge, aus diesem Grunde solltest du dies nicht
anstreben; es wird nicht erfolgreich sein. Es ist besser, du gehst
nach Hause. Wenn du erwachsen bist, wirst du durch die
Barmherzigkeit des Herrn eine Moglichkeit flr diese mystischen
Ubungen bekommen. Dann magst du diesen Vorgang aufnehmen.

Deutung

Im Allgemeinen wendet sich ein richtig geschulter Mensch am Ende
seines Lebens spiritueller Vollkommenheit zu. Nach vedischer Sitte
ist daher das Leben in vier Abschnitte unterteilt. Am Anfang wird
man brahmacari, das heildt, ein Schiler, der unter der Fuhrung
eines spirituellen Meisters vedisches Wissen studiert; dann wird
man Haushalter und erfiillt dem vedischen Vorgang gemal seine
Haushaltspflichten; danach wird der Haushalter vanaprastha, und
wenn er dann gereift ist, entsagt er dem Haushaltsleben und auch
dem vanaprastha - Leben und nimmt sannyasa an, um sich
vollstdndig dem hingebungsvollen Dienst zu widmen.
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Im Allgemeinen denken die Menschen, die Kindheit sei dafur da,
das Leben durch Sport und Spiel zu geniefRen; die Jugend sei daflr
da, die Gemeinschaft junger Madchen zu geniefl3en, und wenn man
alt sei, zur Zeit des Todes, kdnne man versuchen, hingebungsvollen
Dienst oder mystischen yoga =zu praktizieren. Aber diese
Schluf3folgerung gilt nicht fur Gottgeweihte, die tatsachlich ernsthaft
sind. Der groRe Weise Narada unterweist Dhruva Maharaja nur, um
ihn zu prifen. Im Grunde lautet die Anweisung, dass man von
jedem Punkt im Leben beginnen soll, hingebungsvollen Dienst
auszufihren. Aber es ist die Pflicht des spirituellen Meisters, den
Schuler zu prifen, um zu sehen, wie ernsthaft er den Wunsch hat,
hingebungsvollen Dienst zu verrichten. Dann kann er eingeweiht
werden.

Vers 33
Man soll versuchen, in jedem Lebensumstand - ob in Leid oder
Gluck der vom hochsten Willen angeboten wird, zufrieden zu sein.
Jemand, der auf diese Weise Duldsamkeit Ubt, ist imstande, die
Dunkelheit der Unwissenheit sehr leicht zu Gberqueren.

Deutung
Das materielle Dasein besteht aus frommen und gottlosen
fruchtbringenden Téatigkeiten. Solange man irgendeiner Art von
Tatigkeit nachgeht, die nicht hingebungsvoller Dienst ist, wird diese
im Gluck oder Leid dieser materiellen Welt enden. Wenn wir das
Leben in sogenanntem materiellen Glick genielen, kann man
verstehen, dass wir die resultierenden Aktionen unserer frommen
Tatigkeiten aufbrauchen. Und wenn wir leiden mussen, kann man
verstehen, dass wir die resultierenden Aktionen unserer gottlosen
Handlungen verringern. Statt Umstande bedingtem Gliick und Leid,
das aus frommen oder gottlosen Tatigkeiten herriihrt, verhaftet zu
sein, sollten wir alle Umstdnde annehmen, in die wir durch den
Willen des Herrn versetzt werden, wenn wir aus der Gewalt dieser
Unwissenheit befreit werden wollen. Wenn wir uns daher einfach
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der hochsten Persoénlichkeit Gottes ergeben, werden wir aus der
Gewalt des materiellen Daseins heraus gelangen.

Vers 34

Jeder Mensch sollte so handeln: Wenn er jemand trifft, der
qualifizierter ist als er selbst, soll er sehr erfreut sein; wenn er
jemand trifft, der weniger qualifiziert ist als er selbst, soll er Mitleid
mit ihm haben, und wenn er jemand trifft, der ihm ebenbdrtig ist, soll
er mit ihm Freundschaft schlielen. Auf diese Weise wird man
niemals von den dreifachen Leiden dieser materiellen Welt
beeinflusst.

Deutung

Im Allgemeinen werden wir neidisch, wenn wir jemand sehen, der
qualifizierter ist als wir selbst: Wenn wir jemand sehen, der weniger
qualifiziert ist, verspotten wir ihn, und wenn wir einen Ebenbrtigen
sehen, werden wir auf unsere eigenen Taten sehr stolz. Dies sind
die Ursachen aller materiellen Schwierigkeiten. Der grol’e Weise
Narada gibt daher den Rat, dass ein Gottgeweihter auf
vollkommene Weise handeln soll. Statt auf einen qualifizierteren
Menschen neidisch zu sein, soll man sich freuen, ihn empfangen zu
darfen. Statt einen weniger qualifizierten Menschen zu
unterdriicken, soll man mit ihm Mitleid haben, um ihn auf die Stufe
des richtigen Standards zu erheben. Und wenn man einen
Ebenbdrtigen trifft, soll man ihn als Freund behandeln, statt in seiner
Gegenwart auf seine eigenen Taten stolz zu sein. Man soll auch mit
der Masse der Menschen, die leiden, weil sie Krsna vergessen
haben, Mitleid empfinden. Diese wichtigen Verhaltensregeln werden
das Dasein in der materiellen Welt glucklich machen.

Vers 35
Dhruva Maharaja sprach: Mein lieber Naradaiji, fir jemand, dessen
Herz durch die materiellen Bedingungen Gluck und Leid gestort ist,
ist alles, was du so gutig erklart hast, um inneren Frieden zu
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erlangen, gewiss eine sehr gute Unterweisung. Aber was mich
betrifft, so bin ich von Unwissenheit bedeckt, und diese Art der
Philosophie rihrt nicht an mein Herz.

Deutung

Es gibt verschiedene Klassen von Menschen. Eine Klasse nennt
man akamis, was sich auf jene bezieht, die keine materiellen
Winsche haben. Wiinsche muss es geben,

entweder materielle oder spirituelle. Materielle Wiinsche entstehen,
wenn man seine eigenen Sinne befriedigen will. Jemand, der bereit
ist, alles zu opfern, um die hdéchste Personlichkeit Gottes zu
erfreuen, hat zweifellos einen spirituellen Wunsch. Dhruva nahm die
Unterweisung des grofien Heiligen Narada nicht an, weil er sich fir
unfahig hielt, eine solche Unterweisung zu befolgen, die alle
materiellen Winsche verbat. Es ist jedoch nicht so, dass es denen,
die materielle Wiuinsche haben, verboten ist, die hochste
Persdnlichkeit Gottes zu verehren. Das ist die essentielle Lehre, die
wir aus Dhruvas Leben ziehen konnen. Er bekannte offen, dass sein
Herz voller materieller Winsche war. Er flihlte sich von den
grausamen Worten seiner Stiefmutter stark getroffen, wohingegen
diejenigen, die spirituell fortgeschritten sind, sich nicht darum
kiimmern, ob andere sie verdammen oder bewundern.

In der Bhagavad - Gita heil’t es, dass Menschen, die tatsachlich im
spirituellen Leben fortgeschritten sind, dem zweiseitigen Verhalten
dieser materiellen Welt keine Beachtung schenken. Aber Dhruva
Maharaja bekannte offen, dass er nicht tGber materiellem Leid und
Glilck stehe. Er war sich sicher, dass die Unterweisungen Naradas
wertvoll waren, aber er konnte sie nicht annehmen. Es stellt sich
hier die Frage, ob jemand, der von materiellen Winschen
beeinflusst wird, geeignet ist, die héchste Personlichkeit Gottes zu
verehren, oder nicht. Die Antwort lautet, dass jeder geeignet ist, den
Herrn zu verehren. Selbst wenn man viele materielle Winsche hat,
die man sich erflllen mochte, sollte man sich dem Krsna -
Bewusstsein zuwenden und den hochsten Herrn Krsna verehren,
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der so barmherzig ist, dass er die Winsche eines jeden erfillt.
Diese Erzahlung wird deutlich machen, dass man selbst dann, wenn
man viele materielle Wiinsche hat, nicht davon ausgeschlossen ist,
die hochste Personlichkeit Gottes zu verehren.

Vers 36
Mein lieber Herr, ich bin sehr unverschamt, da ich deine
Unterweisungen nicht annehmen kann, aber dies ist nicht mein
Fehler. Der Grund hierflr ist meine Geburt in einer Ksatriya -
Familie. Meine Stiefmutter Suruci hat mein Herz mit ihren groben
Worten durchbohrt. Deshalb kann deine wertvolle Unterweisung in
meinem Herzen nicht Ful® fassen.

Deutung

Es heildt, dass das Herz oder der Geist wie ein irdener Topf ist:
Einmal zerbrochen, kann er durch nichts repariert werden. Dhruva
Maharaja gab Narada Muni dieses Beispiel. Er sagte, sein Herz sei
von den Pfeilen der groben Worte seiner Stiefmutter durchbohrt
worden und fuhle sich daher so zerbrochen an, dass nichts anderes
als sein Wunsch, ihre Beleidigung zu vergelten, wertvoll erscheine.
Seine Stiefmutter hatte gesagt, Dhruva Maharaja sei nicht geeignet,
auf dem Thron oder auf dem Schol} seines Vaters zu sitzen, da er
aus dem Schol} Sunttis, einer vernachlassigten Kdnigin Maharaja
Uttanapadas, geboren worden sei. Mit anderen Worten, wenn es
nach seiner Stiefmutter ginge, konnte er nicht als Kénig eingesetzt
werden. Dhruva Maharaja war daher entschlossen, der Kdnig eines
Planeten zu werden, der noch hoher einzustufen war als der
Brahmas, des grdfdten aller Halbgdtter.

Dhruva Maharaja teilte dem groRen Weisen Narada indirekt mit,
dass es vier Arten von menschlicher Gesinnung gibt, namlich die
brahmanische Gesinnung, die Ksatriya - Gesinnung, die vaisya -
Gesinnung und die Sidra - Gesinnung. Die Gesinnung der einen
Kaste ist nicht auf die Mitglieder einer anderen anwendbar. Die
philosophische Gesinnung, die Narada Muni vorschlug, mag fir
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einen Brahmana geeignet sein, doch ist sie nicht fur einen Ksatriya
geeignet. Dhruva sagte offen, dass es ihm an brahmanischer Demut
fehle, und dass, er daher unfahig sei, die Philosophie Narada Munis
anzunehmen.

Die Worte Dhruva Maharajas deuten an, dass ein Kind seinen
jeweiligen Charakter nicht entwickeln kann, wenn es nicht seiner
Neigung gemal geschult wird. Es ist die Pflicht des spirituellen
Meisters oder Lehrers, die psychologische Entwicklung eines
bestimmten Jungen zu beobachten und ihn dann in einer
bestimmten tatigkeitsgemalen Pflicht zu schulen. Da Dhruva
Maharaja bereits in der Ksatriya - Gesinnung geschult worden war,
konnte er die brahmanische Philosophie nicht annehmen. In
Amerika haben wir die praktische Erfahrung gemacht, dass der
brahmanische Geist und das Ksatriya - Temperament nicht
miteinander vereinbar sind. Die amerikanischen Jungen, die
praktisch nur als Stdras ausgebildet worden sind, haben nicht die
geringste Neigung, in einer Schlacht zu kdmpfen. Wenn sie daher
zum Militardienst eingezogen werden, weigern sie sich, weil sie
keinen Ksatriya-Geist haben. Dies ist die Ursache groRen Unmuts in
der Gesellschaft.

Dass die Jungen keinen Ksatriya - Geist haben, bedeutet nicht,
dass sie brahmanische Eigenschaften besitzen: Sie sind als Stdras
ausgebildet worden, und daher werden sie aus Frustration zu
Hippies. Sobald sie jedoch in die Bewegung fir Krsna -
Bewusstsein, die in Amerika begonnen wurde, eintreten, werden sie
geschult, die brahmanischen Qualifikationen zu entwickeln, selbst
wenn sie als Sidras in die niedrigsten Verhaltnisse gefallen sind.
Mit anderen Worten, da die Bewegung fir Krsna - Bewusstsein
jedem offensteht, kdénnen alle Menschen brahmanische
Qualifikationen entwickeln. Das ist gegenwartig die grofite
Notwendigkeit, denn zur Zeit gibt es keine wirklichen Brahmanas
oder Ksatriyas, sondern nur einige Vaisyas und zum grofiten Teil
Stdras. Die Einteilung der Gesellschaft in Brahmanas, Ksatriyas,
Vai$yas und Sidras ist sehr wissenschaftlich. Im menschlichen
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Gesellschaftskorper gelten die Brahmanas als der Kopf, die
Ksatriyas als die Arme, die Vai$yas als der Magen und die Sadras
als die Beine. Zur Zeit hat der Kérper Beine und einen Magen, doch
fehlen ihm die Arme und der Kopf, und daher herrscht in der
Gesellschaft nur Durcheinander. Es ist notwendig, die
brahmanischen Qualifikationen wieder einzufihren, um die
gefallene menschliche Gesellschaft auf die hoéchste Stufe
spirituellen Bewusstseins zu erheben.

Vers 37
O gelehrter Brahmana, ich mdchte eine Stellung haben, die héher
ist als jede, die bisher in den drei Welten von irgendjemand erreicht
worden ist, sogar von meinem Vater und meinem GroRvater. Wenn
es dir gefallt, rate mir bitte einen ehrlichen Pfad, auf dem ich das
Ziel meines Lebens erreichen kann.

Deutung
Als sich Dhruva Maharaja weigerte, die brahmanische
Unterweisung Narada Munis anzunehmen, stellte sich
natlrlicherweise die nachste Frage, was fir Unterweisung er wollte.
Doch sogar, noch bevor Narada Muni danach fragte, driickte
Dhruva Maharaja seinen Herzenswunsch aus. Sein Vater war
natlrlich der Kaiser der gesamten Welt, und sein GroRvater Brahma
war der Schopfer des Universums. Dhruva Maharaja trug seinen
Wunsch vor, ein Kdénigreich zu besitzen, das noch besser war als
das seines Vaters und seines Groldvaters. Er sagte offen, dass er
ein Konigreich wolle, das noch kein anderer in den drei Welten,
namlich den héheren, mittleren und unteren Planetensystemen, je
besessen habe. Die gréfte Personlichkeit in diesem Universum ist
Brahma, und Dhruva Maharaja strebte eine Stellung an, die noch
grolier war als die Brahmas. Er wollte die Gegenwart Narada Munis
ausnutzen, da er sehr wohl wusste, dass er gewiss imstande sein
wlrde, eine hdhere Position als jeder andere in den drei Welten
einzunehmen, wenn Narada Muni, der grote Geweihte Sr1 Krsnas,
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ihn segnen oder ihm den Pfad zeigen wirde. Also bat er Naradaji
um Hilfe, diese Stellung zu erlangen. Dhruva Maharaja begehrte
eine Position, die grolker war als die Brahmas. Eigentlich war dies
ein unmodgliches Ansinnen, doch wenn ein Gottgeweihter die
héchste Persdnlichkeit Gottes erfreut, kann er sogar das
Unmogliche erreichen.

Ein wichtiger Punkt, der hier erwahnt ist, besteht darin, dass Dhruva
Maharaja nicht jedes Mittel recht war, diese hohe Position zu
erreichen, sondern dass er einen ehrlichen Weg einschlagen wollte.
Dies deutet darauf hin, dass er eine solche Position nur annehmen
wirde, wenn Krsna sie ihm anbote. Das ist die Natur eines
Gottgeweihten. Er mag nach materiellem Gewinn streben, doch
nimmt er ihn nur an, wenn Krsna ihm diesen anbietet. Dhruva
Maharaja tat es leid, die Unterweisung Narada Munis zurlickweisen
Zzu mussen, und daher bat er ihn, barmherzig zu sein und ihm einen
Weg zu zeigen, auf dem er die Wiinsche seines Geistes erflillen
konnte.

Vers 38
Mein lieber Herr, du bist ein wirdiger Sohn Brahmas, und du reist,
wahrend du auf deinem Musikinstrument, der vina, spielst, zum
Wohl aller Geschépfe durch das ganze Universum. Du bist wie die
Sonne, die zum Nutzen aller Lebewesen im Universum ihre Kreise
zieht.

Deutung
Obwohl Dhruva Maharaja noch ein kleiner Junge war, driickte er
seine Hoffnung aus, die Segnung zu bekommen, ein Kdnigreich zu
erlangen, das sogar den Reichtum seines Vaters und seines
GroRvaters Ubertreffen wiirde. Er brachte auch zum Ausdruck, wie
froh er sei, dass er eine solch hohe Personlichkeit wie Narada
getroffen habe, deren einziges Bestreben es war, die Welt wie die
Sonne zu erleuchten, welche nur zum Nutzen der Bewohner aller
Planeten im Universum ihrer Kreisbahn folgt. Narada Muni reist nur
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durch das Universum, um flr das ganze Universum die beste
Wohlfahrtsarbeit zu leisten, indem er jeden lehrt, wie man ein
Geweihter der hochsten Personlichkeit Gottes wird. Dhruva
Maharaja war sich daher vollig sicher, dass Narada Muni seinen
Wunsch erfullen konnte, obwohl der Wunsch sehr aul3ergewdhnlich
war.

Das Beispiel der Sonne ist sehr bedeutsam. Die Sonne ist so gutig,
dass sie ihr Licht ohne Unterscheidung uberallhin verteilt. Dhruva
Maharaja bat Narada Muni, zu ihm barmherzig zu sein. Er wies
darauf hin, dass Narada durch das ganze Universum reist, nur um
allen bedingten Seelen Gutes zu tun. Er bat Narada Muni, seine
Barmherzigkeit zu zeigen, indem er ihm seinen Wunsch erfillte.
Dhruva Maharaja war fest entschlossen, sich seinen Wunsch zu
erfillen, und mit dieser Absicht hatte er sein Heim und seinen
Palast verlassen.

Vers 39
Der Weise Maitreya fuhr fort: Narada Muni, die grofe
Personlichkeit, bekam mit Dhruva Maharaja grofRes Mitleid, als er
seine Worte horte, und um ihm seine grundlose Barmherzigkeit zu
erweisen, gab er ihm den folgenden, sachkundigen Rat.

Deutung
Da der grolRe Weise Narada der hochste spirituelle Meister ist, tut er
natlrlicherweise nichts anderes, als jedem, den er trifft, die grofite
Segnung zu erteilen. Dhruva Maharaja war jedoch ein Kind, und
daher war auch seine Forderung die eines Kindes, das nur ans
Spielen denkt. Dennoch bekam der grof3e Weise mit ihm Mitleid und
sprach zu seinem Wohl die folgenden Verse.

Vers 40
Der grole Weise Narada sagte zu Dhruva Maharaja: Die
Unterweisung, die dir deine Mutter Suniti gab, namlich dem Pfad
des hingebungsvollen Dienstes flr die hodchste Persdnlichkeit
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Gottes zu folgen, ist fur dich gerade richtig. Du solltest dich daher
vollstandig in den hingebungsvollen Dienst des Herrn versenken.

Deutung

Dhruva Maharajas Forderung lautete, ein Reich zu erlangen, das
sogar noch gréf3er war als das Brahmas. In diesem Universum hat
Brahma die hoéchste Stellung inne, da er das Oberhaupt aller
Halbgétter ist. Doch Dhruva Maharaja wiinschte sich ein Reich, das
noch hoher war als das seine. Folglich konnte sein Wunsch nicht
durch die Verehrung eines Halbgottes erflillt werden. Wie in der
Bhagavad - Gita beschrieben ist, sind die Segnungen, die die
Halbgdtter anbieten, alle zeitweilig. Narada Muni bat Dhruva
Maharaja daher, dem Pfad zu folgen, den ihm seine Mutter
empfohlen hatte, namlich Krsna oder Vasudeva zu verehren. Wenn
Krsna irgendetwas anbietet, dann Ubertrifft dies alle Erwartungen
des Gottgeweihten. Sowohl Suntti als auch Narada Muni wussten,
dass die Forderung Dhruva Maharajas von keinem Halbgott erfullt
werden konnte, und daher empfahlen sie beiden den Vorgang des
hingebungsvollen Dienstes fiir St Krsna.

Narada Muni wird hier als Bhagavan bezeichnet, weil er jeden
ebenso wie die héchste Personlichkeit Gottes segnen kann. Er war
Uber Dhruva Mahardja sehr erfreut und hatte ihm sogleich
personlich alles geben kdnnen, was dieser sich wiinschte, aber das
ist nicht die Aufgabe des spirituellen Meisters. Seine Pflicht ist es,
den Schiiler in echtem hingebungsvollem Dienst zu beschaftigen,
das heildt, wie dieser in den $astras vorgeschrieben ist. Krsna war in
ahnlicher Weise vor Arjuna gegenwartig, und obwohl er ihm alle
Méoglichkeiten hatte geben kdnnen, damit er die gegnerische Partei
ohne Kampf besiegen konnte, tat er dies nicht; stattdessen bat er
Arjuna, zu kampfen. In gleicher Weise bat Narada Muni Dhruva
Maharaja, sich hingebungsvoller Disziplin zu unterziehen, um das
gewunschte Ergebnis zu erreichen.
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Vers 41
Jemand, der die Frichte der vier Prinzipien Religiositat,
wirtschaftliche Entwicklung, Sinnenbefriedigung und letztlich
Befreiung begehrt, sollte sich im hingebungsvollen Dienst der
hdchsten Personlichkeit Gottes betatigen, denn wenn man die
LotosfiRe des Herrn verehrt, fuhrt das zur Erflllung all dieser
Winsche.

Deutung

In der Bhagavad - Gita heildt es, dass die Halbgotter ihre
Segnungen nur mit der Einwilligung der hdchsten Personlichkeit
Gottes geben kdnnen. Wenn man daher einem Halbgott irgendein
Opfer darbringt, wird der héchste Herr in der Form eines Narayana
- 8ila oder salagrama - sila herbeigeholt, um das Opfer zu
beobachten. Im Grunde kénnen die Halbgotter ohne die Einwilligung
des hochsten Herrn keinerlei Segnungen gewahren. Narada Muni
riet daher, selbst darin wenn man sich Religiositat, wirtschaftliche
Entwicklung, Sinnenbefriedigung oder Befreiung winsche, sollte
man sich an die hochste Personlichkeit Gottes wenden, Gebete
darbringen und bei den Lotosfiiken des Herrn um die Erflllung
seiner Winsche bitten. Das ist wirkliche Intelligenz. Ein intelligenter
Mensch geht niemals zu den Halbgéttern, um diese um etwas zu
bitten. Er wendet sich unmittelbar an die héchste Personlichkeit
Gottes, die die Ursache aller Segnungen ist.

Wie SrT Krsna in der Bhagavad - Gita gesagt hat, ist die Ausfiihrung
ritualistischer Zeremonien nicht wirklich Religion. Der wirkliche Pfad
der Religion besteht darin, sich den LotosfiiRen des Herrn zu
ergeben. Fir jemand, der den LotosfiRen des Herrn tatsachlich
ergeben ist, kann von einer gesonderten Bemihung um
wirtschaftliche Entwicklung keine Rede sein. Ein Gottgeweihter, der
sich im Dienst des Herrn betatigt, ist nicht enttduscht, weil er seine
Sinne nicht befriedigen kann. Wenn er seine Sinne befriedigen
mochte, erfillt SrT Krsna diesen Wunsch. Was Befreiung betrifft, so
ist jeder Gottgeweihte, der sich voll im Dienst des Herrn beschaftigt,
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bereits befreit, und daher ist es nicht notwendig, fur seine Befreiung
eine gesonderte Anstrengung zu unternehmen.

Narada Muni riet Dhruva Maharaja daher, bei Vasudeva, Krsna,
Zuflucht zu suchen und sich so zu betéatigen, wie es ihm seine
Mutter geraten hatte; das wirde ihm helfen, seinen Wunsch zu
erfullen. In diesem Vers legt Narada Muni besonderen Nachdruck
auf den hingebungsvollen Dienst des Herrn als dem einzigen Weg.
Mit anderen Worten, selbst wenn man noch so viele materielle
Winsche hat, kann man mit seinem hingebungsvollen Dienst fir
den Herrn fortfahren, und dann werden alle Winsche in Erflllung
gehen.

Vers 42
Mein lieber Junge, ich wiinsche dir daher alles Gute. Du solltest an
das Ufer der Yamuna gehen, wo es einen tugendhaften Wald
namens Madhuvana gibt, und dort geldutert werden. Einfach indem
man dorthin geht, kommt man der héchsten Personlichkeit Gottes
naher, die dort immer lebt.

Deutung

Sowohl Narada Muni als auch Suntti, die Mutter Dhruva Maharajas,
rieten Dhruva Maharaja, die hochste Personlichkeit Gottes zu
verehren. Jetzt gibt ihm Narada Muni genaue Weisung, wie diese
Verehrung der héchsten Person sehr schnell Frichte tragen kann.
Er empfiehlt, dass Dhruva Maharaja an das Ufer der Yamuna geht,
wo es einen Wald namens Madhuvana gibt, und dort mit seiner
Meditation und Verehrung anfangt.

Pilgerorte bringen einem Gottgeweihten einen besonderen Vorteil,
indem sie namlich helfen, sein spirituelles Leben schnell zu
entwickeln. SrT Krsna lebt Uberall: Aber trotzdem ist es besonders
einfach, sich ihm an heiligen Pilgerstatten zu nahern, weil diese
Orte von groRen Weisen bewohnt werden. Sri Krsna sagt, dass er
Uberall dort lebt, wo seine Geweihten die Herrlichkeit seiner
transzendentalen Taten chanten. In Indien gibt es viele Pilgerorte,
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und besonders berihmt sind BadarT - Narayana, Dvaraka,
Ramesvara und Jagannatha Puri. Diese heiligen Orte nennt man
die vier dhamas. dhama bezieht sich auf einen Ort, wo man
augenblicklich mit dem hochsten Herrn Verbindung aufnehmen
kann. Um nach BadarT - Narayana zu kommen, muss man Hardwar
hinter sich lassen und den Pfad zur héchsten Persénlichkeit Gottes
beschreiten. In ahnlicher Weise gibt es noch andere heilige
Pilgerstatten wie Prayaga (Allahabad) und Mathura, und der
hochste von allen ist Vrndavana. Wenn man im spirituellen Leben
nicht sehr fortgeschritten ist, sollte man an solchen heiligen Statten
leben und dort hingebungsvollen Dienst ausfiihren. Doch ein
fortgeschrittener Gottgeweihter wie Narada Muni, der predigt, kann
dem hochsten Herrn Uberall dienen. Manchmal geht er sogar zu den
héllischen Planeten. Hoéllische Bedingungen beeinflussen Narada
Muni nicht, da er mit Uberaus verantwortlichen Tatigkeiten im
hingebungsvollen Dienst betraut ist. Der Aussage Narada Munis
kann man entnehmen, dass Madhuvana, der noch heute im Gebiet
von Vrndavana im Bezirk Mathura besteht, ein tberaus heiliger Ort
ist. Viele heilige Menschen leben noch heute dort und beschaftigen
sich im hingebungsvollen Dienst des Herrn.

Im Gebiet von Vrndavana gibt es zwolf Walder, und Madhuvana ist
einer von ihnen. Pilger aus allen Teilen Indiens kommen zusammen
und besuchen diese zwdlf Walder. Funf Walder liegen am Ostufer
der Yamuna: Bhadravana, Bilvavana, Lauhavana, Bhandiravana
und Mahavana. Am Westufer gibt es sieben: Madhuvana, Talavana,
Kumudavana, Bahulavana, Kamyavana, Khadiravana und
Vrndavana. In diesen zwolf Waldern gibt es verschiedene ghatas
oder Badeplatze. Diese lauten wie folgt: (1) Avimukta, (2)
Adhirtidha, (3) Guhya - tirtha, (4) Prayaga - tirtha, (5) Kanakhala, (6)
Tinduka - tirtha, (7) Sdrya - tirtha, (8) Vatasvami¢, (9) Dhruva - ghata
(Dhruva-ghata, wo es heute noch viele schone Frucht - und
Blitenbaume gibt, ist berihmt, weil Dhruva Maharaja dort an einer
erhdhten Stelle meditiete und sich schwere BufRen und
Enthaltungen auferlegte), (10) Rsi - tirtha, (11) Moksa - tirtha, (12)
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Budha - tirtha, (13) Gokarna, (14) Krsna — Ganga, (15) Vaikuntha,
(16) Asi - kunda, (17) Catuh — samudrika - kapa, (18) Akrira - tirtha
(als Krsna und Balarama in dem von Akriira gelenkten Wagen nach
Mathura fuhren, badeten alle an diesem ghata), (19) Yajhikavipra -
sthana, (20) Kubja - kdpa, (21) Ranga - sthala, (22) Mancha -
sthala, (23) Mallayuddha - sthana und (24) Dasasvamedha.

Vers 43

Narada Muni belehrte Dhruva weiter: Mein lieber Junge, im Wasser
des Yamuna - Flusses, der auch als Kalindi bekannt ist, solltest du
dreimal taglich baden, da das Wasser sehr gliickbringend, heilig und
klar ist. Nachdem du gebadet hast, solltest du die notwendigen
regulierenden Prinzipien fur astanga - yoga ausfuhren und dich
dann auf deinem asana (Sitzplatz) in einer gelockerten und ruhigen
Haltung niedersetzen.

Deutung
Dieser Aussage kann man entnehmen, dass Dhruva Mahéaraja
bereits unterwiesen worden war, wie man das als astanga - yoga
bekannte achtfache yoga - System praktiziert. Dieses System ist in
unserer Bhagavad - Gita (Wie Sie ist) in dem Kapitel mit dem Titel
»Sankhya - yoga« erklart. Wenn man astanga - yoga praktiziert, ubt
man sich darin, den Geist zu beruhigen und ihn dann auf die Gestalt
Sri Visnus zu konzentrieren, wie in den folgenden Versen
beschrieben werden wird. Es heil’t hier klar, dass astanga - yoga
keine korperliche Gymnastikiibung ist, sondern eine Praxis, um den
Geist auf die Form Visnus zu konzentrieren. Bevor man sich auf
seinem asana niedersetzt, der ebenfalls in der Bhagavad - Gita
beschrieben ist, muss man sich in klarem oder heiligem Wasser
dreimal taglich sehr grindlich reinigen. Das Wasser der Yamuna ist
von Natur aus sehr klar und rein, und wenn jemand in diesem Fluss
dreimal badet, wird er zweifellos aulerlich sehr gereinigt werden.
Narada Muni unterwies Dhruva Maharaja daher, an das Ufer der

303



Yamuna zu gehen und so aulerlich gereinigt zu werden. Das ist Teil
des allmahlichen Vorgangs der mystischen yoga - Praxis.

Vers 44
Nachdem du dich auf deinem Sitz niedergelassen hast, praktiziere
die drei Arten von Atemibungen und beherrsche so allmahlich die
Lebensluft, den Geist und die Sinne. Befreie dich vollstandig von
aller materiellen Verunreinigung und beginne mit grofer Geduld,
Uber die héchste Persdnlichkeit Gottes zu meditieren.

Deutung

In diesem Vers ist das gesamte yoga - System zusammengefasst,
und besonderer Nachdruck wird auf die Atemubungen gelegt, die
den gestdrten Geist beruhigen sollen. Der Geist schwankt von Natur
aus standig hin und her, da er sehr unruhig ist, und Atemuibungen
sind daflir bestimmt, ihn zu beherrschen. Diese Methode, den Geist
zu beherrschen, mag in jenen Tagen, vor Millionen von Jahren, als
Dhruva Maharaja sie praktizierte, sehr gut méglich gewesen sein,
doch in der heutigen Zeit muss der Geist unmittelbar auf die
LotosfliRe des Herrn gerichtet werden, indem man den Namen des
Herrn chantet. Durch das Chanten des Hare - Krsnd - Mantra
konzentriert man sich sogleich auf diese Klangschwingung und
denkt an die LotosfiiRe des Herrn und wird so sehr leicht auf die
Stufe von samadhi oder Trance erhoben. Wenn man mit dem
Chanten der heiligen Namen des Herrn fortfahrt, die von der
hochsten Personlichkeit Gottes nicht verschieden sind, wird der
Geist auf natlrliche Weise mit Gedanken an den Herrn beschaftigt.

Es wird hier Dhruva Maharaja empfohlen, uber den héchsten guru
oder hochsten spirituellen Meister zu meditieren. Der hdchste
spirituelle Meister ist Krsna, der deshalb auch als caitya - guru
bekannt ist. Dies bezieht sich auf die Uberseele, die im Herzen
eines jeden weilt. Der Herr hilft von innen her, wie es in der
Bhagavad - Gita beschrieben ist, und er schickt den spirituellen
Meister, der von aulien hilft. Der spirituelle Meister ist die aulere
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Manifestation des caitya - guru oder des spirituellen Meisters, der im
Herzen eines jeden sitzt.

Der Vorgang, durch den wir unsere Gedanken an materielle Dinge
aufgeben koénnen, wird pratyahara genannt, welcher beinhaltet,
dass man von allen materiellen Gedanken und Beschaftigungen frei
wird. Das Wort abhidhyayet, das in diesem Vers benutzt wird, deutet
an, dass man nicht meditieren kann, wenn der Geist nicht fixiert ist.
Die Schlul¥folgerung lautet daher, dass Meditation bedeutet, an den
Herrn im Innern zu denken. Ob man nun diese Stufe durch das
astanga - yoga - System oder durch die Methode erreicht, die in den
dastras besonders fir das gegenwartige Zeitalter empfohlen ist,
namlich standig den Heiligen Namen des Herrn zu chanten das Ziel
ist, Uber die héchste Personlichkeit Gottes zu meditieren.

Vers 45

(Hier wird die Form des Herrn beschrieben.) Das Gesicht des Herrn
sieht zu jeder Zeit sehr schon und freundlich aus. Den
Gottgeweihten, die ihn betrachten, scheint er niemals missgestimmt
zu sein, und er ist immer bereit, ihnen Segnungen zu gewahren.
Seine Augen, seine schon geschmickten Augenbrauen, seine
wohlgeformte Nase und seine breite Stirn sind alle sehr anziehend.
Er ist schdner als alle Halbgbtter.

Deutung
Dieser Vers erklart deutlich, wie man Uber die Gestalt des Herrn
meditieren muss. Unpersonliche Meditation ist eine schwindlerische
Erfindung der heutigen Zeit. In keiner vedischen Schrift wird
unpersdnliche Meditation empfohlen. Wenn in der Bhagavad - Gita
von Meditation gesprochen wird, erscheint das Wort mat - parah,
was »lber mich« bedeutet. Jede Visnu - Form bezieht sich auf Sri
Krsna, da Sri Krsna die ursprungliche Visnu - Form ist. Manchmal
versucht jemand, Uber das unpersénliche Brahman zu meditieren,
das in der Bhagavad - Gita als avyakta oder »unmanifestiert« bzw.
»unpersdnlich« beschrieben ist. Aber der Herr erklart dort selbst,
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dass diejenigen, die an diesem unpersoénlichen Aspekt haften, eine
sehr schwierige Aufgabe vor sich haben, da sich niemand auf den
unpersonlichen Aspekt konzentrieren kann. Man muss sich auf die
Form des Herrn konzentrieren, die hier in Zusammenhang mit
Dhruva Maharajas Meditation beschrieben ist. Wie aus spateren
Beschreibungen deutlich werden wird, vervollkommnete Dhruva
Maharaja diese Art der Meditation, und so war sein yoga erfolgreich.

Vers 46

Narada Muni fuhr fort: Die Gestalt des Herrn ist immer jugendlich.
Jedes Glied und jedes Teil seines Korpers ist wunderbar geformt,
frei von jedem Makel. Seine Augen und Lippen sind rétlich wie die
aufgehende Sonne. Er ist immer bereit, den ergebenen Seelen
Zuflucht zu gewahren, und jeder, der von dem Gllick beginstigt ist,
ihn anzusehen, empfindet volle Befriedigung. Der Herr ist es immer
wert, der Meister der ergebenen Seele zu sein, denn er ist das Meer
der Barmherzigkeit.

Deutung

Jeder muss sich einem Hohergestellten ergeben. Das ist immer die
Natur unseres Lebensumstandes. Zum gegenwartigen Zeitpunkt
versuchen wir, uns ebenfalls jemand zu ergeben - entweder der
Gesellschaft oder unserer Nation, unserer Familie, unserem Staat
oder unserer Regierung. Dieser Vorgang des Ergebens ist bereits
da, doch ist er niemals vollkommen, weil die Person oder Institution,
der wir uns ergeben, unvollkommen ist. Und unsere Ergebung ist
ebenfalls unvollkommen, weil wir so viele Hintergedanken haben. In
der materiellen Welt ist es daher niemand wert, die Ergebung von
jemand anders anzunehmen: Noch ergibt sich jemand einem
anderen vollig, solange er nicht dazu gezwungen ist. Aber hier ist
der Vorgang der Ergebung freiwillig, und der Herr ist es wert, solche
Ergebung anzunehmen. Diese Ergebung des Lebewesens
geschieht von selbst, sobald es die schone, jugendliche Gestalt des
Herrn sieht.
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Die von Narada Muni gegebene Beschreibung ist keine Einbildung.
Die Gestalt des Herrn wird durch das parampara - System
verstanden. Mayavadi - Philosophen sagen, wir missten uns die
Gestalt des Herrn vorstellen, doch hier sagt Narada Muni so etwas
nicht. Vielmehr gibt er eine Beschreibung des Herrn, die aus
autoritativer Quelle stammt. Er ist selbst eine Autoritat, und er ist
imstande, nach Vaikunthaloka zu gehen und den Herrn persdnlich
zu sehen: Deshalb ist seine Beschreibung der koérperlichen
Merkmale des Herrn keine Einbildung. Manchmal geben wir
unseren Schilern Anweisungen in Bezug auf die korperlichen
Merkmale des Herrn, und sie malen Bilder danach. Ihre Bilder
entspringen nicht ihrer eigenen Vorstellungskraft. Die Beschreibung
wird durch die Schilernachfolge gegeben, gerade so wie die
Narada Munis, der den Herrn sieht und Seine Kérpermerkmale
beschreibt. Folglich sollten solche Beschreibungen akzeptiert
werden, und wenn man danach Bilder malt, sind diese keine
Einbildung.

Vers 47
Es wird hier weiter beschrieben, dass der Herr das Zeichen des
Srivatsa oder des Sitzplatzes der Gliicksgéttin auf der Brust tragt,
und seine Korpertdnung ist tiefblau. Der Herr ist eine Person; er
tragt eine Blumengirlande, und er ist ewig mit vier Handen
manifestiert, die (angefangen bei der unteren linken Hand) eine
Muschel, ein Rad, eine Streitkeule und eine Lotosblume halten.

Deutung
In diesem Vers ist das Wort purusam sehr bedeutsam. Der Herr ist
nie weiblich. Er ist immer mannlich (purusa). Folglich irrt sich der
Unpersonlichkeitsanhanger, der glaubt, die Gestalt des Herrn sei die
einer Frau. Der Herr erscheint in einer weiblichen Form, wenn es
notwendig ist; doch seine bestandige Form ist purusa, da er
urspringlich mannlich ist. Der weibliche Aspekt des Herrn wird von
den Glicksgdéttinnen - Laksmi, Radharant, Sita und anderen -
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entfaltet. Alle diese Gliicksgdéttinnen sind Dienerinnen des Herrn; sie
sind nicht das Hochste, wie von den Unpersdnlichkeitsanhangern
falschlich geglaubt wird. SrT Krsna ist in seinem Narayana - Aspekt
immer vierhandig. Als Arjuna auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra
seine universale Form sehen wollte, zeigte er diesen Aspekt des
vierhandigen Narayana. Manche Gottgeweihte sind der Meinung,
Krsna sei eine Inkarnation Narayanas, doch die Bhagavata - Schule
sagt, dass Narayana eine Manifestation Krsnas ist.

Vers 48
Der gesamte Korper der hochsten Personlichkeit Gottes Vasudeva
ist geschmuickt. Der Herr tragt einen Helm, Halsketten und
Armspangen, die alle mit kostbaren Juwelen besetzt sind. Sein Hals
ist mit dem Kaustubha - Juwel geschmickt, und er ist in gelbe
Seidengewander gekleidet.

Vers 49
Die Hufte des Herrn ist mit kleinen goldenen Gldckchen
geschmdckt, und seine Lotosflflie schmicken goldene Fufiglocken.
Alle seine Koérpermerkmale sind sehr anziehend und erfreuen die
Augen. Er ist immer friedvoll, ruhig und schweigsam und fir die
Augen und den Geist sehr angenehm.

Vers 50
Wirkliche Yogis meditieren Uber die transzendentale Gestalt des
Herrn, wie er auf dem Innern der Lotosblume ihrer Herzen steht,
wobei die juwelengleichen Nagel seiner LotosfiilRe glanzen.

Vers 51
Der Herr lachelt immer, und der Gottgeweihte soll den Herrn standig
in dieser Form sehen, wie er den Gottgeweihten sehr barmherzig
anschaut. Auf diese Weise soll der meditierende Yogi die hochste
Personlichkeit Gottes, den Gewahrer aller Segnungen, betrachten.
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Deutung

Das Wort niyatena ist in diesem Zusammenhang sehr bedeutsam,
da es darauf hindeutet, dass man Meditation so praktizieren soll,
wie sie hier beschrieben ist. Man soll sich keinen Weg der
Meditation Uber die hdéchste Persdnlichkeit Gottes ausdenken,
sondern den autorisierten sastras und Personlichkeiten folgen.
Durch diese vorgeschriebene Methode kann man die Konzentration
auf den Herrn Uben, bis man so gefestigt ist, dass man in Trance
bleibt und dabei immer an die Gestalt des Herrn denkt. Das hier
gebrauchte Wort ist eka - bhitena, was »mit groRer Aufmerksamkeit
und Konzentration« bedeutet. Wenn man sich immer an die
Beschreibungen der Kérpermerkmale des Herrn erinnert, wird man
niemals zu Fall kommen.

Vers 52
Jemand, der auf diese Weise meditiert und seinen Geist auf die
immer gluckbringende Form des Herrn konzentriert, ist sehr bald
von aller materiellen Verunreinigung befreit und weicht von der
Meditation Uber den Herrn nicht ab.

Deutung

Diese gefestigte Meditation nennt man samadhi oder Trance.
Jemand, der standig im transzendentalen liebevollen Dienst des
Herrn tatig ist, kann nicht von der Meditation Uber die Form des
Herrn, wie sie hier beschrieben ist, abgelenkt werden. Der arcana -
marga oder hingebungsvolle Pfad, wie er im Pancaratra - System
des hingebungsvollen Dienstes fiir die Verehrung der Bildgestalt im
Tempel beschrieben ist, lasst den Gottgeweihten sténdig an den
Herrn denken: Das ist samadhi oder Trance. Jemand, der sich auf
diese Weise Ubt, kann nicht vom Dienst fur den Herrn abgelenkt
werden, und das fihrt ihn in der Mission des menschlichen Lebens
zur Vollkommenheit.
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Vers 53
O Sohn des Konigs, ich werde dir jetzt den Mantra mitteilen, der
zusammen mit diesem Meditationsvorgang gechantet werden muss.
Jemand, der diesen Mantra sieben Nachte lang sorgsam chantet,
kann jene vollkommenen Menschen sehen, die am Himmel fliegen.

Deutung

Innerhalb dieses Universums gibt es einen Planeten namens
Siddha - loka. Die Bewohner von Siddha - loka sind von Natur aus
in den yoga - Errungenschaften, die acht an der Zahl sind,
vollkommen: Sie kdénnen kleiner werden als das Kleinste, leichter
als das Leichteste oder grof3er als das Grofdte: Sie kdnnen sogleich
bekommen, was sie moéchten: Sie kénnen sogar einen Planeten
erschaffen und so fort. Dies sind einige der vyogischen
Vollkommenheiten. Mit Hilfe von laghima - siddhi oder dem
Lauterungsvorgang, leichter als das Leichteste zu werden, kénnen
die Bewohner von Siddha - loka ohne Flugzeuge oder Raumschiffe
am Himmel fliegen. Narada Muni gibt Dhruva Maharaja hier den
Hinweis, dass man durch Meditation Uber die transzendentale
Gestalt des Herrn und das gleichzeitige Chanten dieses Mantra
innerhalb von sieben Tagen so vollkommen werden kann, dass man
die Menschen, die am Himmel fliegen, sehen kann. Narada Muni
gebraucht das Wort japah, welches andeutet, dass der Mantra, der
gechantet werden soll, sehr vertraulich ist. Man mag fragen: »Wenn
er so vertraulich ist, warum wird er dann im Srimad - Bhagavatam
offen erwahnt?« Er ist in diesem Sinne vertraulich: Man mag einen
veroffentlichten Mantra Uberall bekommen, doch solange man ihn
nicht durch die Kette der Schilernachfolge empfangt, hat der
Mantra keine Wirkung. Autoritativen Quellen kann man entnehmen,
dass jeder Mantra, der gechantet wird, ohne dass man ihn von der
Schulernachfolge empfangen hat, keine Wirkung zeigt.

Ein weiterer Punkt in diesem Vers ist, dass Meditation zusammen
mit dem Chanten eines Mantra ausgefihrt werden soll. Das
Chanten des Hare - Krsna - Mantra ist der einfachste Vorgang der
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Meditation in diesem Zeitalter. Sobald man den Hare Krsna - Mantra
chantet, sieht man die Formen von Krsna, Rama und lhren
Energien, und Das ist die vollkommene Stufe der Trance. Man soll
nicht kiinstlich versuchen, die Form des Herrn zu sehen, wahrend
man Hare Krsna chantet: Doch wenn man ohne Vergehen chantet,
wird sich der Herr dem Chanter von selbst offenbaren. Der Chanter
muss sich daher auf das Hoéren der Klangschwingung
konzentrieren, und ohne eine zusatzliche Anstrengung von seiner
Seite wird der Herr von selbst erscheinen.

Vers 54

Orm namo bhagavate Vasudevaya. So lautet der zwdlfsilbige Mantra
fur die Verehrung SrT Krsnas. Man soll die physische Gestalt des
Herrn aufstellen, und wahrend man diesen Mantra chantet, soll man
Blumen und Friichte und andere Arten von Speisen genau nach den
von Autorititen vorgeschriebenen Regeln und Vorschriften
darbringen. All dieses sollte jedoch in Anbetracht von Ort, Zeit und
Umstanden getan werden.

Deutung
Orm namo bhagavate Vasudevaya ist als der dvadasaksara - Mantra
bekannt. Dieser Mantra wird von Vaisnava - Geweihten gechantet,
und er beginnt mit pranava oder ormkara. Es gibt eine Unterweisung,
dass diejenigen, die keine Brahmanas sind, den pranava Mantra
nicht aussprechen dirfen. Aber Dhruva Maharaja war als Ksatriya
geboren worden. Er hatte Narada Muni sogleich seine Unfahigkeit
eingestanden, als Ksatriya Naradas Unterweisung der Entsagung
und der geistigen Ausgeglichenheit auszuflhren, in denen sich ein
Brahmana tUben muss. Aber obwohl er kein Brahmana, sondern ein
Ksatriya war, bekam Dhruva aufgrund der Autoritdt Naradas die
Erlaubnis, den pranava orhkdra auszusprechen. Das ist sehr
bedeutsam. Vor allem in Indien erheben Kasten - Brahmanas starke
Einwande, wenn Menschen aus anderen Kasten, die nicht in
Brahmana - Familien geboren wurden, diesen pranava Mantra
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rezitieren. Aber hier ist der stillschweigende Beweis, dass jemand,
der den Vaisnava - Mantra oder die Vaisnava - Art der
Bildgestaltverehrung annimmt, auch die Erlaubnis hat, den pranava
Mantra zu chanten. In der Bhagavad - Gita sagt der Herr personlich,
dass selbst derjenige, der in einer niederen Lebensform geboren
wurde, in die héchste Stellung erhoben werden und nach Hause zu
Gott zuriickkehren kann, wenn er einfach den Herrn in rechter
Weise verehrt.

Die vorgeschriebenen Regeln, wie sie hier von Narada Muni
gegeben werden, bestehen darin, dass man den Mantra von einem
echten spirituellen Meister empfangen und durch das rechte Ohr
horen muss. Nicht nur soll man den Mantra chanten oder murmein,
sondern man muss vor sich auch die Bildgestalt oder die physische
Form des Herrn haben. Wenn der Herr erscheint, ist es nattrlich
keine materielle Form mehr. Wenn zum Beispiel ein Eisenstab in
einem Feuer zum Glihen gebracht wird, ist er nicht langer Eisen: Er
ist Feuer. Wenn wir in ahnlicher Weise eine Form des Herrn
herstellen - ob aus Holz, Stein, Metall, Juwelen, Farbe oder sogar
eine Form im Geiste - ist es eine echte spirituelle, transzendentale
Form des Herrn. Man muss den Mantra von einem echten
spirituellen Meister wie Narada Muni oder seinem Stellvertreter in
der Schuilernachfolge nicht nur empfangen, sondern man muss ihn
auch chanten. Und nicht nur muss man ihn chanten, sondern man
sollte auch entsprechend Zeit und Umstdnden alle Arten von
Speisen opfern, die in dem Teil der Welt, in dem man lebt, erhaltlich
sind. Diese Verehrungsmethode - das Chanten des Mantra und die
Herstellung der Formen des Herrn - ist weder stereotyp noch tberall
die gleiche. In diesem Vers ist besonders erwdhnt, dass man Zeit,
Ort und Umstande berucksichtigen muss. Unsere Bewegung fur
Krsna - Bewusstsein ist auf der ganzen Welt verbreitet, und wir
stellen in verschiedenen Zentren auch Bildgestalten des Herrn auf.
Manchmal Uben unsere indischen Freunde, die durch vorgefasste
Meinungen eingebildet sind, Kritik und sagen: »Das ist nicht getan
worden, und jenes ist nicht getan worden«, aber sie vergessen
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diese Unterweisung Narada Munis an einen der gréf3ten Vaisnavas,
namlich Dhruva Maharaja. Man muss die jeweilige Zeit, das Land
und die Umstande in Betracht ziehen. Etwas, was in Indien leicht
erhaltlich ist, mag in den westlichen Landern nicht zu bekommen
sein. Diejenigen, die nicht tatsachlich der Nachfolge von &acaryas
angehdren oder die personlich nicht wissen, wie man in der Rolle
eines acarya handelt, kritisieren unndtigerweise die Tatigkeiten der
ISKCON - Bewegung in Landern auf3erhalb von Indien. Tatsache ist,
dass solche Kritiker personlich nichts zu tun vermégen, um Krsna -
Bewusstsein zu verbreiten. Wenn jemand hinausgeht und predigt
und alle Risiken auf sich nimmt und dabei Zeit und Ort
bertcksichtigt, mag es sein, dass die Art der Verehrung hier und da
geandert wird, aber das ist der sastra gemaf keineswegs fehlerhaft.
Srimad Viraraghava Acarya, ein acarya in der Schiilernachfolge der
Ramanujasampradaya, hat in seinem Kommentar bemerkt, dass
candalas oder bedingte Seelen, die in Familien geboren sind, die
noch unter den Sidras stehen, ebenfalls den Umsténden
entsprechend eingeweiht werden kdnnen. Die Formalitadten kénnen
hier und dort leicht geandert werden, um sie zu Vaisnavas zu
machen.

Sri Caitanya Mahaprabhu sagt, dass sein Name in jedem Winkel
der Welt zu horen sein soll. Wie aber ist dies mdglich, solange man
nicht (iberall predigt? Die Botschaft Sri Caitanya Mahaprabhus ist
das Bhagavata - dharma, und er empfiehlt insbesondere Krsna -
katha oder die Botschaft der Bhagavad - Gita und des Srimad
Bhagavatam. Seine Anweisung lautet, dass jeder Inder diese
Aufgabe als para - upakara oder Wohlfahrtsarbeit betrachten und
die Botschaft des Herrn zu anderen Erdenbewohnern tragen soll.
»Andere Erdenbewohner« bezieht sich nicht nur auf diejenigen, die
genau wie die indischen Brahmanas und Ksatriya oder wie die
Kasten - Brahmanas sind, welche von sich behaupten, Brahmanas
zu sein, weil sie in den Familien von Brahmanas geboren wurden.
Das Prinzip, dass nur Inder und Hindus in die Vaisnava - Gemeinde
aufgenommen werden konnen, ist eine falsche Vorstellung. Es sollte
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so viel gepredigt werden, dass jeder zu einem Vaisnava wird. Die
Bewegung fur Krsna - Bewusstsein ist fur diesen Zweck bestimmt.
Es besteht kein Hindernis, die Bewegung fir Krsna - Bewusstsein
sogar unter solchen Menschen zu verbreiten, die in candala - ,
mleccha - oder Yavana - Familien geboren sind. Sogar in Indien ist
dieser Punkt von Srila Sanatana Gosvami in seinem Buch Hari -
bhakti - vilasa deutlich gemacht worden, dass Smrti und der
autorisierte vedische Leitfaden fir Vaisnavas in ihrem taglichen V
erhalten ist. Sanatana Gosvami sagt, dass jeder durch die echte
diksa oder Einweihungsmethode zu einem Vaisnava werden kann,
ebenso wie Glockenmetall in einem chemischen Vorgang in Gold
umgewandelt werden kann, wenn man es mit Quecksilber
vermischt. Man soll von einem echten spirituellen Meister, der der
Schulernachfolge angehdrt und der von seinem vorangegangenen
spirituellen Meister autorisiert worden ist, die Einweihung
empfangen. Dies nennt man diksa - vidhana. Sri Krsna sagt in der
Bhagavad - Gita: vyapasritya. Man soll einen spirituellen Meister
annehmen. Durch diese Methode kann die ganze Welt zum Krsna -
Bewusstsein bekehrt werden.

Vers 55
Man soll den Herrn verehren, indem man reines \Wasser, reine
Blumengirlanden, Frichte, Blumen und Gemiise opfert, die im Wald
erhaltlich sind, oder indem man frisch gewachsenes Gras, kleine
Blumenknospen oder sogar die Rinde von Baumen sammelt, und
wenn moglich, indem man Tulasiblatter darbringt, die der héchsten
Personlichkeit Gottes sehr lieb sind.

Deutung
Es ist hier besonders erwahnt, dass tulast - Blatter der hochsten
Personlichkeit Gottes sehr lieb sind, und Gottgeweihte sollten dafiir
sorgen, dass es in jedem Tempel und an jeder Verehrungsstatte
tulast - Blatter gibt. Wahrend wir uns in den westlichen Landern
bemihten, die Bewegung fur Krsna - Bewusstsein zu verbreiten,
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machte es uns sehr unglicklich, dass wir keine tulast - Blatter
finden konnten. Wir fiihlen uns daher unserer Schiilerin Srimati
Govinda dasT sehr verpflichtet, weil sie sich so viel Miihe gegeben
hat, tulast - Pflanzen aus Samen zu ziehen. Durch die Gnade
Krsnas hat sie Erfolg gehabt, und jetzt wachsen in fast jedem
Zentrum unserer Bewegung tulasi - Pflanzen.

Tulast - Blatter sind fir die Verehrung der héchsten Persdnlichkeit
Gottes sehr wichtig. In diesem Vers bedeutet das Wort salilaih
»durch Wasser«. Natlrlich betrieb Dhruva Maharaja seine
Verehrung am Ufer der Yamuna. Die Yamuna und die Ganga sind
heilig, und manchmal bestehen Gottgeweihte in Indien darauf, dass
die Bildgestalt mit dem Wasser der Ganga oder Yamuna verehrt
werden muss. Hier aber verstehen wir, dass desa - kala, je nach
Zeit und Land bedeutet. In den westlichen Landern gibt es keine
Yamuna oder Ganga. Wasser aus solchen heiligen Flissen ist nicht
erhaltlich. Bedeutet dies aber nun, dass die arca - Verehrung aus
diesem Grunde eingestellt werden muss? Nein. Salilaih bezieht sich
auf jede Art von Wasser - was immer erhaltlich ist - , doch muss es
sehr klar sein und unter sauberen Umstanden herbeigebracht
werden. Solches Wasser kann man verwenden. Anderes Zubehor
wie Blumengirlanden, Friichte und Gemise sollte je nach Land und
jahreszeitlichen Umstanden benutzt werden. Tulast - Blatter sind
sehr wichtig, um den Herrn zu erfreuen, und daher sollte man so
weit wie moglich dafir sorgen, dass tulasi - Blatter wachsen.
Dhruva Maharaja bekam den Rat, den Herrn mit Frichten und
Blumen, die im Wald zu bekommen sind, zu verehren. In der
Bhagavad - Gita sagt Krsna offen, dass er Gemiuse, Frichte,
Blumen und so fort annimmt. Man soll Sri Vasudeva nichts anderes
opfern, als was hier von der groRen Autoritdt Narada Muni
vorgeschrieben ist. Man kann der Bildgestalt Gottes nicht launenhaft
etwas opfern: Da diese Friichte und Gemiuse uberall im Universum
erhaltlich sind, sollten wir diesen kleinen Punkt sehr genau
beachten.
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Vers 56

Es ist mdglich, eine Form des Herrn aus materiellen Elementen wie
Erde, Wasser, Paste, Holz und Metall zu verehren. Im Wald kann
man eine Form herstellen, die nur aus Erde und Wasser besteht,
und diese nach den oben genannten Prinzipien verehren. Ein
Gottgeweihter, der volle Kontrolle Uber sein Selbst hat, soll sehr
nlichtern und friedvoll sein und muss damit zufrieden sein, einfach
nur das zu essen, was er an Friichten und Gemiuise im Wald findet.

Deutung
Es ist fir einen Gottgeweihten unbedingt wichtig, die Form des
Herrn praktisch zu verehren, und nicht nur Gber die Form des Herrn
in seinem Geiste zusammen mit dem Chanten des Mantra, den er
von seinem spirituellen Meister bekommen hat, zu meditieren. Die
Verehrung der Form muss ebenfalls stattfinden. Der
Unpersonlichkeitsphilosoph macht sich unnétigerweise die Mihe,
Uber etwas Unpersénliches zu meditieren und es zu verehren, aber
dieser Pfad ist sehr gefahrvoll. Es wird uns nicht geraten, dem
Unpersonlichkeitspfad der Meditation Uber den Herrn oder der
unpersonlichen Verehrung des Herrn zu folgen. Dhruva Maharaja
bekam den Rat, eine aus Erde und Wasser hergestellte Form zu
verehren, weil es im Urwald, wo es nicht moglich ist, eine Form aus
Metall, Holz oder Stein zu haben, am einfachsten ist, Erde mit
Wasser zu vermischen, eine Form des Herrn herzustellen und ihn in
dieser Form zu verehren. Der Gottgeweihte sollte keinen grof3en
Aufwand machen, Speisen zu kochen: Was immer im Wald oder in
der Stadt an Friichten und Gemduse erhaltlich ist, soll der Bildgestalt
geopfert werden, und der Gottgeweihte soll damit zufrieden sein,
das zu essen. Er soll nicht danach trachten, besonders
wohlschmeckende Speisen zu bekommen. Natirlich soll man den
Bildgestalten Gottes, wann immer es mdglich ist, die besten
Speisen opfern, die zur Kategorie der Friichte und Gemlise gehéren
und gekocht oder ungekocht sein konnen. Wichtig ist, dass der
Gottgeweihte reguliert (mita - bhuk) lebt; das ist eine der guten
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Eigenschaften eines Gottgeweihten. Er soll nicht danach trachten,
die Zunge mit einer bestimmten Art von Speise zu befriedigen. Er
soll mit dem prasada zufrieden sein, das durch die Gnade des Herrn
erhaltlich ist.

Vers 57
Mein lieber Dhruva, abgesehen davon, dass du die Bildgestalt
verehrst und den Mantra dreimal taglich chantest, sollst du tber die
transzendentalen Taten des Herrn, der hochsten Personlichkeit
Gottes, in seinen verschiedenen Inkarnationen meditieren, wie er
sie durch seinen hdchsten Willen und durch seine persoénlichen
Krafte entfaltet.

Deutung
Hingebungsvoller Dienst umfasst neun vorgeschriebene Praktiken -
Horen, Chanten, Sich - erinnern, Verehren, Dienen, der Bildgestalt
alles darbringen und so fort. Hier bekommt Dhruva Maharaja den
Rat, nicht nur Gber die Form des Herrn zu meditieren, sondern auch
an seine ftranszendentalen Spiele in seinen verschiedenen
Inkarnationen zu denken. Mayavadi - Philosophen glauben, die
Inkarnationen des Herrn gehérten zur gleichen Kategorie wie die
gewohnlichen Lebewesen. Das ist ein groRer Fehler. Die
Inkarnationen der hdchsten Persénlichkeit Gottes sind nicht durch
die materiellen Gesetze der Natur gezwungen zu handeln. Das Wort
sveccha wird hier benutzt, um anzudeuten, dass der Herr aus
Seinem hdéchsten Willen heraus erscheint. Die bedingte Seele ist
gezwungen, je nach ihrem karma eine bestimmte Art von Koérper
anzunehmen, der ihr durch die Gesetze der materiellen Natur unter
der Leitung des héchsten Herrn gegeben wird. Wenn aber der Herr
erscheint, wird Er nicht durch das Diktat der materiellen Natur
gezwungen: Er erscheint wie Er mochte durch Seine eigene innere
Kraft. Das ist der Unterschied. Wenn die bedingte Seele einen
bestimmten Korper wie den eines Schweines annimmt, geschieht
dies aufgrund ihres Tuns und durch die hdhere Autoritdt der
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materiellen Natur. Aber wenn Sri Krsna in der Inkarnation eines
Ebers erscheint, ist er nicht die gleiche Art von Schwein wie ein
gewodhnliches Tier. Krsna erscheint als Varaha - avatara in einer
erweiterten Form, die nicht mit der eines gewdhnlichen Schweines
verglichen werden kann. Sein Erscheinen und Fortgehen sind uns
unbegreiflich. In der Bhagavad Gita heildt es klar, dass er durch
seine eigene innere Kraft erscheint, um die Gottgeweihten zu
beschitzen und die Nichtgottgeweihten zu vernichten. Ein
Gottgeweihter soll immer daran denken, dass Krsna nicht als
gewohnlicher Mensch oder gewohnliches Tier erscheint; sein
Erscheinen als Varaha - marti oder als Pferd oder Schildkréte ist
eine Entfaltung seiner inneren Kraft. In der Brahma - Samhita heif3t
es: ananda - cinmaya - rasa - pratibhavitabhih. Man soll nicht den
Fehler machen, das Erscheinen des Herrn als Mensch oder Tier fir
das gleiche wie die Geburt einer gewohnlichen bedingten Seele zu
halten, die durch die Gesetze der Natur gezwungen ist, als Tier,
Mensch oder Halbgott zu erscheinen. So zu denken ist ein
Vergehen. Sr1 Caitanya Mahaprabhu hat die Mayavadis verurteilt
und als Frevler gegen die héchste Personlichkeit Gottes bezeichnet,
weil sie glauben, der Herr und die bedingten Lebewesen seien ein
und dasselbe.

Narada gibt Dhruva den Rat, Uber die Spiele des Herrn zu
meditieren, was genauso gut ist wie die Meditation oder
Konzentration des Geistes auf die Form des Herrn. Ebenso wie die
Meditation Uber irgendeine Form des Herrn wertvoll ist, so ist das
Chanten verschiedener Namen des Herrn wie Hari, Govinda und
Narayana gleichermallen wertvoll. In diesem Zeitalter aber haben
wir die besondere Weisung, den Hare - Krsna - Mantra zu chanten,
wie es in der sastra vorgeschrieben ist: Hare Krsna, Hare Krsn3,
Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama,
Hare Hare.
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Vers 58
Man soll den Fuflspuren vorangegangener Gottgeweihter folgen
und den hoéchsten Herrn in der gleichen Art und mit dem gleichen
vorgeschriebenen Zubehor verehren, oder man soll im Herzen
Verehrung darbringen, indem man den Mantra der Persénlichkeit
Gottes, die von dem Mantra nicht verschieden ist, vortragt.

Deutung

Wenn es einem nicht moglich ist, die Formen des Herrn mit allem
vorgeschriebenen Zubehor zu verehren, so kann man, wie es hier
empfohlen ist, an die Form des Herrn einfach denken und im Geiste
alle in den sastras empfohlenen Dinge wie zum Beispiel Blumen,
candana - Paste, eine Muschel, einen Schirm und einen Wedel oder
camara opfern. Man kann darliber meditieren, wie man diese Dinge
opfert, und dazu den zwdlfsilbigen Mantra om namo bhagavate
Vasudevaya chanten. Da der Mantra und die héchste Persdnlichkeit
Gottes nicht verschieden sind, kann man die Form des Herrn mit
dem Mantra verehren, wenn greifbares Zubehdr nicht zur Verfugung
steht. Man sollte in diesem Zusammenhang die Geschichte des
Brahmana nachlesen, wie sie im Bhakti - rasdmrta - sindhu oder
Nektar der Hingabe erzahlt ist, der den Herrn in seinem Geist
verehrte. Wenn Zubehor nicht greifbar zur Verfugung steht, kann
man an die Dinge denken und sie der Bildgestalt durch das Chanten
des Mantra opfern. Solcher Art sind die ungezwungenen und
machtvollen Mdoglichkeiten im Vorgang des hingebungsvollen
Dienstes.

Vers 59 - 60
Jeder, der sich auf diese Weise mit seinem Geist, seinen Worten
und seinem Kdorper im hingebungsvollen Dienst des Herrn ernsthaft
und aufrichtig beschaftigt und in den Tatigkeiten der
vorgeschriebenen hingebungsvollen Methoden gefestigt ist, wird
vom Herrn je nach seinem Wunsch gesegnet. Wenn sich ein
Gottgeweihter materielle Religiositat, wirtschaftliche Entwicklung,
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Sinnenbefriedigung oder Befreiung aus der materiellen Welt
wlnscht, werden ihm diese Ergebnisse gewahrt.

Deutung
Hingebungsvoller Dienst ist so machtig, dass jemand, der
hingebungsvollen Dienst leistet, von der hdchsten Personlichkeit
Gottes jede Segnung, die er sich wiinscht, bekommen kann. Die
bedingten Seelen hangen sehr an der materiellen Welt, und daher
wollen sie die materiellen Vorteile, die man als dharma und Artha
kennt, erlangen, wenn sie religidse Riten vollziehen.

Vers 61
Jemand, dem es mit Befreiung sehr ernst ist, muss an dem Vorgang
transzendentalen liebevollen Dienstes festhalten und sich
vierundzwanzig Stunden am Tag auf der hochsten Stufe der
Ekstase betatigen, und er muss zweifellos von allen Tatigkeiten der
Sinnenbefriedigung Abstand genommen haben.

Deutung

Es gibt verschiedene Stufen der Vollkommenheit, die sich nach den
Zielen verschiedener Menschen richten. Im Allgemeinen sind die
Menschen Karmis, da sie Tatigkeiten der Sinnenbefriedigung
nachgehen. Uber den Karmis stehen die JAanis, die versuchen, aus
der materiellen Verstrickung frei zu werden. Yogis sind noch weiter
fortgeschritten, weil sie Uber die LotosfliRe der hochsten
Personlichkeit Gottes meditieren. Und Uber all diesen stehen die
Gottgeweihten, die sich einfach im transzendentalen liebevollen
Dienst des Herrn betatigen: Sie sind ernsthaft auf der hdchsten
Ebene der Ekstase verankert.

Hier bekommt Dhruva Mahardja den Rat, sich unmittelbar im
transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn zu betatigen, wenn
er keinen Wunsch nach Sinnenbefriedigung habe. Der Pfad der
apavarga oder Befreiung beginnt mit der Stufe, die man Moksa
nennt. In diesem Vers ist das Wort vimuktaye »fur Befreiung«
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besonders erwahnt. Wenn man in der materiellen Welt gltcklich
sein mochte, kann man danach streben, die verschiedenen
materiellen Planetensysteme zu erreichen, auf denen es einen
hoéheren Standard der Sinnenbefriedigung gibt, doch wirkliche
Moksa oder Befreiung kann man nur ohne einen solchen Wunsch
erlangen. Das ist im Bhakti - rasamrta - sindhu durch den Begriff
anyabhilasita - stnyam erklart, der bedeutet »ohne einen Wunsch
nach materieller Sinnenbefriedigung«. Fir diejenigen, die immer
noch die Neigung haben, das materielle Leben aufiverschiedenen
Stufen oder verschiedenen Planeten zu geniellen, ist die Stufe der
Befreiung im bhakti - yoga nicht empfohlen. Nur jene, die von der
Verunreinigung der Sinnenbefriedigung vollig frei sind, kdnnen
bhakti - yoga oder den Vorgang des hingebungsvollen Dienstes in
reiner Form ausfiihren. Die Tatigkeiten auf dem Pfad der apavarga
bis hin zu den Stufen dharma, Artha und kama sind fir
Sinnenbefriedigung bestimmt: Doch wenn man auf die Stufe von
Moksa oder unpersdnlicher Befreiung gelangt, méchte man in die
Existenz des Hoéchsten eingehen. Aber auch das st
Sinnenbefriedigung. Wenn man jedoch Uber die Stufe der Befreiung
noch hinausgeht, wird man sogleich einer der Gefahrten des Herrn,
um diesem dann transzendentalen liebevollen Dienst darzubringen.
Das nennt man technisch vimukti. Um eben diese vimukti oder
Befreiung zu erlangen, empfiehlt Narada Muni, dass man sich
unmittelbar im hingebungsvollen Dienst beschaftigt.

Vers 62
Nachdem Dhruva Maharaja, der Sohn des Konigs, so von dem
grollen Weisen Narada Ratschlage empfangen hatte, umkreiste er
Narada, seinen spirituellen Meister, und brachte ihm achtungsvolle
Ehrerbietungen dar. Dann machte er sich auf nach Madhuvana, wo
immer die LotosfuRabdriicke Sri Krsnas zu finden sind und wo es
daher besonders gliickverhei3end ist.
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Vers 63
Nachdem Dhruva in den Madhuvana - Wald gegangen war, um
hingebungsvollen Dienst auszuflihren, hielt es der grolke Weise
Narada fur klug, den Koénig zu besuchen, um zu sehen, wie es ihm
in seinem Palast erging. Als Narada Muni eintraf, empfing ihn der
Konig gebuhrend, indem er ihm Ehrerbietungen darbrachte, und als
Narada dann bequem sal}, begann er zu sprechen.

Vers 64
Der grole Weise Narada fragte: Mein lieber Konig, dein Gesicht
erscheint wie vertrocknet, und du siehst aus, als hattest du lange
Zeit Uber etwas nachgedacht. Wie ist dies zu verstehen? Bist du
daran gehindert worden, deinem Pfad religidser Riten,
wirtschaftlicher Entwicklung und Sinnenbefriedigung zu folgen?

Deutung

Die vier Stufen des Fortschritts der menschlichen Zivilisation sind
Religiositat, wirtschaftliche Entwicklung, Sinnenbefriedigung und fiir
manche die Stufe der Befreiung. Narada Muni fragte den Konig
nicht nach seiner Befreiung, sondern nur nach den
Staatsangelegenheiten, die dafiir bestimmt sind, die drei Prinzipien
Religiositat, wirtschaftliche Entwicklung und Sinnenbefriedigung zu
fordern. Da diejenigen, die solchen Tatigkeiten nachgehen, an
Befreiung kein Interesse haben, fragte Narada den Koénig nicht
danach. Befreiung ist fir Menschen bestimmt, die alles Interesse an
religiosen ritualistischen Zeremonien, wirtschaftlicher Entwicklung
und Sinnenbefriedigung verloren haben.

Vers 65
Der Koénig antwortete: O bester der Brahmanas, ich hange sehr an
meiner Frau, und ich bin so gefallen, dass ich jede Barmherzigkeit
aufgegeben habe - sogar gegeniiber meinem Sohn, der erst funf
Jahre alt ist. Ich habe ihn und seine Mutter verbannt, obwohl er eine
grol3e Seele und ein grolRer Gottgeweihter ist.
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Deutung

In diesem Vers gibt es einige Worter, die richtig verstanden werden
missen. Der Konig sagte, er habe alle seine Barmherzigkeit
verloren, da er zu sehr an seiner Frau hange. Das ist die Folge zu
starker Anhaftung an Frauen. Der Konig hatte zwei Ehefrauen; die
erste Frau war Suniti und die zweite war Suruci. Er hing jedoch zu
sehr an der zweiten Frau, und daher konnte er Dhruva Maharaja
nicht mit Zuneigung behandeln. Das war die Ursache dafir, dass
Dhruva Maharaja sein Heim verlie, um sich Enthaltungen
aufzuerlegen. Obwohl der Konig als Vater zu seinem Sohn
Zuneigung empfand, verringerte er seine Zuneigung zu Dhruva, welil
er zu sehr an seiner zweiten Frau hing. Jetzt bereute er, dass er
sowohl Dhruva Maharaja als auch seine Mutter Suniti praktisch
verbannt hatte. Dhruva Maharaja war in den Wald gegangen, und
da der Konig seiner Mutter keine Beachtung schenkte, war sie
sozusagen ebenfalls verbannt. Der Konig bereute, dass er seinen
Jungen verbannt hatte, denn Dhruva war erst finf Jahre alt, und ein
Vater sollte seine Frau und seine Kinder nicht verbannen oder sie
vernachlassigen. Da er es bereute, dass er Suntti und ihren Sohn
vernachlassigt hatte, war er niedergeschlagen und sein Gesicht
erschien wie verdorrt. Der Manu - Smrti gemaf darf man seine Frau
und seine Kinder niemals verlassen. Wenn die Frau und die Kinder
ungehorsam sind und nicht den Prinzipien des Haushéalterlebens
folgen, kann man sie manchmal aufgeben, aber im Falle Dhruva
Maharajas war dies nicht zutreffend, denn Dhruva war sehr
wohlerzogen und gehorsam. Dariber hinaus war er ein grolier
Gottgeweihter. Eine solche Personlichkeit darf niemals
vernachlassigt werden, und trotzdem war der Konig praktisch
gezwungen, ihn zu verbannen. Jetzt bedauerte er dies sehr.

Vers 66
Mein lieber Brahmana, das Gesicht meines Sohnes war genau wie
eine Lotosblume. Ich denke an seine gefahrliche Lage. Er ist
unbeschitzt und er mag sehr hungrig sein. Er mag sich irgendwo im
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Wald zu Ruhe gelegt haben, und die Wolfe mdgen ihn angegriffen
haben, um seinen Kdrper zu fressen.

Vers 67
Ach sieh nur, wie ich von meiner Frau beherrscht wurde! Sieh nur
meine Grausamkeit! Aus Liebe und Zuneigung versuchte der Junge,
auf meinen Schol} zu klettern, doch ich empfing ihn nicht, noch
streichelte ich ihn auch nur einen Augenblick. Sieh nur, wie
hartherzig ich bin.

Vers 68
Der grofle Weise Narada erwiderte: Mein lieber Konig, grame dich
nicht wegen deines Sohnes. Er wird von der hdchsten
Personlichkeit Gottes wohlbehitet. Obwohl du von seinem Einfluss
nichts weildt, ist sein Ruhm bereits auf der ganzen Welt verbreitet.

Deutung

Wenn wir manchmal héren, dass groflte Weise und Gottgeweihte in
den Wald gehen und sich hingebungsvollem Dienst oder Meditation
widmen, Uberrascht uns dies. Wie kann man im Wald leben, ohne
von jemand versorgt zu werden? Aber die Antwort, die eine grolRe
Autoritat wie Narada Muni gibt, lautet, dass solche Personen von
der héchsten Persoénlichkeit Gottes wohlbehiitet werden. Saranagati
oder Ergebung bedeutet, zu akzeptieren oder fest daran zu
glauben, dass die ergebene Seele, Uberall wo sie hingeht, immer
von der héchsten Personlichkeit Gottes beschitzt wird: Die Seele ist
niemals allein oder unbeschutzt. Dhruva Maharajas
zuneigungsvoller Vater dachte, sein kleiner Junge, der erst funf
Jahre alt war, befinde sich in einer sehr gefahrlichen Lage im
Urwald, doch Narada Muni versicherte ihm: »Du hast nicht
geniugend Kenntnis vom Einfluss deines Sohnes.« Jeder, der sich
im hingebungsvollen Dienst irgendwo in diesem Universum betatigt,
ist niemals unbeschutzt.
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Vers 69
Mein lieber Konig, dein Sohn ist sehr beféhigt. Er wird Taten
vollbringen, die nicht einmal groflen Koénigen und Weisen mdglich
waren. Sehr bald wird er sein Vorhaben vollendet haben und nach
Hause zurlickkehren. Du solltest wissen, dass er auch deinen Ruf
Uber die ganze Welt verbreiten wird.

Deutung

Hier in diesem Vers hat Narada Muni Dhruva Maharaja als Prabhu
beschrieben.

Dieses Wort wird im Allgemeinen auf die hdchste Personlichkeit
Gottes bezogen, und manchmal wird der spirituelle Meister als
Prabhupada angesprochen. Prabhu bedeutet »die hochste
Personlichkeit Gottes« und pada bedeutet »Stellung«. Der Vaisnava
- Philosophie zufolge hat der spirituelle Meister die Stellung der
hochsten Personlichkeit Gottes inne oder mit anderen Worten, er ist
der echte Stellvertreter des hdchsten Herrn. Dhruva Maharaja wird
hier auch als Prabhu beschrieben, weil er ein acarya der Vaisnava -
Schule ist. Eine weitere Bedeutung von Prabhu ist »Meister der
Sinne« ebenso wie das Wort Svami. Ein weiteres wichtiges Wort ist
suduskaram, »sehr schwer auszufiihren«. Was war das Vorhaben
Dhruva Maharajas? Das schwierigste Vorhaben im Leben besteht
darin, die hdéchste Persdnlichkeit Gottes zu erfreuen, und Dhruva
Maharaja wirde imstande sein, dies zu tun. Wir missen uns daran
erinnern, dass Dhruva Maharaja nicht schwankend war; er war
entschlossen, seinen Dienst auszufihren und dann
zurtickzukommen. Jeder Gottgeweihte sollte daher in diesem Leben
entschlossen sein, dass er die hdchste Persdnlichkeit Gottes
erfreuen wird, und durch diesen Vorgang nach Hause zu Gott
zurtickkehren. Das ist die Vollkommenheit der hchsten Mission des
Lebens.
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Vers 70
Der grolRe Maitreya fuhr fort: Nachdem Konig Uttanapada von
Narada Muni Unterweisungen empfangen hatte, gab er praktisch
alle Pflichten in Bezug auf sein Kdnigreich, das sehr weitlaufig und
grof3 und so reich wie die Glicksgdéttin war, auf und begann einfach,
nur noch an seinen Sohn Dhruva zu denken.

Vers 71
Zur gleichen Zeit nahm Dhruva Mahargja, der in Madhuvana
angekommen war, sein Bad in dem Fluss Yamuna und fastete die
ganze Nacht mit groRer Sorgfalt und Aufmerksamkeit. Danach
begann er, wie ihm der grolle Weise Narada geraten hatte, die
hdchste Persdnlichkeit Gottes zu verehren.

Deutung

Die Bedeutsamkeit dieses Verses liegt darin, dass Dhruva Maharaja
genau nach der Anweisung seines spirituellen Meisters, des grof3en
Weisen Narada, handelte. Srila Viévanatha Cakravartic gibt uns
ebenfalls den Rat, dass wir sehr ernsthaft den Unterweisungen des
spirituellen Meisters gemaf’ handeln missen, wenn wir bei unserem
Versuch, zu Gott zuriickzukehren, erfolgreich sein wollen. Das ist
der Weg der Vollkommenheit. Man braucht sich nicht zu sorgen, wie
man die Vollkommenheit erreichen wird, weil es sicher ist, dass man
die Vollkommenheit erreicht, wenn man der von dem spirituellen
Meister gegebenen Unterweisung folgt. Unser einziges Bestreben
sollte es sein, wie wir die Anweisung unseres spirituellen Meisters
ausfiihren konnen. Ein spiritueller Meister ist Experte darin, jedem
seiner Schiler besondere Unterweisungen zu geben, und wenn der
Schiler die Anweisung des spirituellen Meisters ausfihrt, ist dies
der Weg seiner Vollkommenheit.

Vers 72
Im ersten Monat al} Dhruva Maharaja jeden dritten Tag nur Friichte
und Beeren, um seinen Korper und seine Seele
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zusammenzuhalten, und auf diese Weise machte er in seiner
Verehrung der hdchsten Personlichkeit Gottes Fortschritte.

Deutung
Kapittha ist eine Blite, die in Indien unter den Einheimischen als
kayeta bekannt ist. Wir kennen kein englisches (oder deutsches, d.
Ubers.) Synonym fiir den Namen dieser Blite, doch wird ihre Frucht
im Allgemeinen nicht von Menschen gegessen: Sie dient den Affen
im Wald als Nahrung. Dhruva Maharaja aber al} solche Friichte -
nicht um ein Festessen zu genielRen, sondern nur um Koérper und
Seele zusammenzuhalten. Der Korper braucht Nahrung, doch ein
Gottgeweihter sollte nicht Nahrungsmittel annehmen, um die Zunge
zu befriedigen. In der Bhagavad - Gita ist es empfohlen, dass man
so viel Nahrung annehmen soll, wie notwendig ist, den Koérper
gesund zu halten, doch man soll nicht luxuriés essen. Dhruva
Maharaja ist ein acarya, und indem er sich schwere Enthaltungen
und BulRen auferlegt, lehrt er uns, wie man hingebungsvollen Dienst
ausfuhrt. Wir missen mit Aufmerksamkeit studieren, wie Dhruva
Maharaja seinen Dienst ausfiihrte. Wie schwierig die Umstande
waren, unter denen er seine Tage verbrachte, wird in spateren
Versen deutlich werden. Wir sollten uns immer daran erinnern, dass
es keine leichte Aufgabe ist, ein echter Geweihter des Herrn zu
werden, doch ist es in diesem Zeitalter durch die Barmherzigkeit Sr1
Caitanyas sehr einfach gemacht worden. Wenn wir aber nicht
einmal den groRziigigen Unterweisungen SrT Caitanyas folgen - wie
kdbnnen wir erwarten, unsere  regularen Pflichten im
hingebungsvollen Dienst zu erfillen? Es ist in diesem Zeitalter nicht
moglich, Dhruva Maharajas Beispiel von Enthaltsamkeit zu folgen,
doch die Prinzipien mussen befolgt werden. Wir sollten die
regulierenden Prinzipien, die unser spiritueller Meister gegeben hat,
nicht missachten, denn sie machen es fir die bedingte Seele
leichter. Was unsere ISKCON - Bewegung betrifft, so erwarten wir
nur, dass man die vier Verbotsregeln befolgt, sechzehn Runden
chantet und nur prasada annimmt, das dem Herrn geopfert ist, statt
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luxuridse Speisen zu essen, nur um den Gaumen zu befriedigen.
Dies bedeutet jedoch nicht, dass der Herr fasten muss, wenn wir
fasten. Dem Herrn sollten Speisen gegeben werden, die so schon
wie mdglich sind. Aber wir sollten es uns nicht zum Ziel machen,
unsere eigene Zunge zu befriedigen. Soweit wie moglich sollten wir
uns mit einfachen Nahrungsmitteln begnigen, um Kérper und Seele
zusammenzuhalten und hingebungsvollen Dienst auszufuhren.

Es ist unsere Pflicht, uns immer daran zu erinnern, dass wir im
Vergleich zu Dhruva Maharaja unbedeutend sind. Wir kdnnen nicht
einmal annahernd das tun, was Dhruva Maharaja fir
Selbsterkenntnis tat, weil wir absolut unfahig sind, solchen Dienst
auszufiihren. Doch durch SrT Caitanyas Barmherzigkeit sind uns alle
Zugestandnisse gemacht worden, die fir dieses Zeitalter mdglich
sind, und so sollten wir uns zumindest immer daran erinnern, dass
die Vernachlassigung unserer vorgeschriebenen Pflichten im
hingebungsvollen Dienst nicht dazu fiihren wird, dass wir die
Mission, die wir aufgenommen haben, erfolgreich beenden. Es ist
unsere Pflicht, den FuRspuren Dhruva Maharajas zu folgen, denn er
war sehr entschlossen. Wir sollten ebenfalls entschlossen sein,
unsere Pflichten bei der Ausfiihrung hingebungsvollen Dienstes in
diesem Leben zu beenden: Wir sollten nicht auf ein weiteres Leben
warten, um unser Vorhaben zu vollenden.

Vers 73
Im zweiten Monat a3 Dhruva Maharaja nur jeden sechsten Tag, und
als Speise nahm er trockene Graser und Blatter. So setzte er seine
Verehrung fort.

Vers 74
Im dritten Monat trank er nur noch jeden neunten Tag Wasser. So
blieb er vollstandig in Trance und verehrte die hdchste
Personlichkeit, die durch ausgewahlte Verse verehrt wird.
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Vers 75
Im vierten Monat wurde Dhruva Maharaja ein vollstandiger Meister
der Atemibung, und so atmete er nur noch jeden zwdlften Tag ein.
Auf diese Weise wurde er in seiner Stellung vollstandig gefestigt
und verehrte die hdchste Persdnlichkeit Gottes.

Vers 76
Im flnften Monat hatte Maharaja Dhruva, der Sohn des Konigs,
seine Atmung so vollkommen unter Kontrolle, dass er imstande war,
auf nur einem Bein zu stehen, so wie eine Saule ohne Bewegung
dasteht, und so konnte er seinen Geist vollig auf den Parabrahman
konzentrieren.

Vers 77
Er beherrschte seine Sinne und ihre Objekte vollstandig, und auf
diese Weise richtete er seinen Geist, ohne diesen von irgendetwas
anderem ablenken zu lassen, auf die Gestalt der hdchsten
Persdnlichkeit Gottes.

Deutung
Die yogischen Prinzipien der Meditation sind hier eindeutig erklart.
Man muss seinen Geist auf die Form der héchsten Persdnlichkeit
Gottes richten, ohne ihn von irgendeinem anderen Gegenstand
ablenken zu lassen. Man kann nicht tber etwas Unpersonliches
meditieren oder sich darauf konzentrieren. Dies zu versuchen ist nur
Zeitverschwendung, denn es ist eine unnoétige Muhsal, wie in der
Bhagavad - Grita erklart wird.

Vers 78
Als Dhruva Maharaja so die hochste Personlichkeit Gottes, die die
Zuflucht der gesamten materiellen Schopfung und die der Herr aller
Lebewesen ist, so in seinem Herzen hielt, begannen die drei Welten
Zu zittern.
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Deutung

In diesem Vers ist das Wort Brahman bedeutsam. Brahman bezieht
sich auf jemand, der nicht nur der Gréfte ist, sondern auch die
Macht hat, sich unbegrenzt auszudehnen. Wie war es Dhruva
Maharaja mdglich, das Brahman in seinem Herzen einzufangen?
Diese Frage ist von Jiva Gosvami sehr schon beantwortet worden.
Er sagt, dass die héchste Personlichkeit Gottes der Ursprung des
Brahman ist, denn da der Herr alles Materielle und Spirituelle
umfasst, kann es nichts geben, was grofier ist als er. In der
Bhagavad - Gita sagt der hochste Herr ebenfalls: »lch bin der
Ruheort des Brahman.« Viele Menschen, vor allem die Mayavadri -
Philosophen, betrachten das Brahman als die grofte,
alldurchdringende Substanz, doch aus diesem Vers und anderen
vedischen Schriften wie der Bhagavad - Gita verstehen wir, dass
der Ruheort des Brahman die hochste Personlichkeit Gottes ist,
ebenso wie der Sonnenball der Ruheort des Sonnenlichtes ist. Srila
Jiva Gosvami sagt daher, dass der Herr das hdchste Brahman ist,
da die transzendentale Gestalt des Herrn der Same aller GréRe ist.
Da sich das hoéchste Brahman im Herzen Dhruva Maharajas befand,
wurde er schwerer als das Schwerste, und so begann alles in den
drei Welten und in der spirituellen Welt zu zittern.

Das mahat - tattva oder die Gesamtsumme der materiellen
Schopfung muss als das letztliche Ende aller Universen und aller
Lebewesen in ihnen verstanden werden. Das Brahman ist der
Ruheort des mahat - tattva, das alle materiellen und spirituellen
Wesenheiten beinhaltet. Es wird in diesem Zusammenhang
beschrieben, dass das hochste Brahman oder die hochste
Personlichkeit Gottes der Herr sowohl des pradhana als auch des
purusa ist. Mit pradhana ist die feinstoffliche Materie wie zum
Beispiel Ather gemeint. Mit purusa sind die spirituellen,
funkengleichen Lebewesen gemeint, die in diese feinstoffliche
materielle Existenz verstrickt sind. Diese beiden kénnen auch als
para prakrti und apara prakrti beschrieben werden, wie es in der
Bhagavad - Gita heil3t. Da Krsna der Beherrscher beider prakrtis ist,
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ist er auch der Herr des pradhana und des purusa. In den vedischen
Hymnen wird das hdchste Brahman als antah - pravistah sasta
beschrieben. Dies besagt, dass die hdchste Persdnlichkeit Gottes
alles beherrscht und in alles eingeht. Die Brahma - Sarmhita (5.35)
bestatigt dies weiter: andantara - stha - Paramanu - cayantara -
stham. Er ist nicht nur in die Universen eingegangen, sondern auch
in jedes Atom. In der Bhagavad - Gita (10.42) sagt Krsna:
vistabhyaham idarh krtsnam. Die hdchste Personlichkeit Gottes
beherrscht alles, indem Sie in alles eingeht. Dadurch, dass Dhruva
Maharaja standig mit der hochsten Personlichkeit Gottes in seinem
Herzen Gemeinschaft hatte, wurde er natlrlicherweise durch seine
Gemeinschaft dem  GroRBten, namlich dem  Brahman,
eigenschaftsmaflig ebenblrtig, und so wurde er das Schwerste,
worauf das gesamte Universum zu zittern begann. Als
Schluf’folgerung kann man sagen, dass jemand, der sich immer auf
die transzendentale Form Krsnas in seinem Herzen konzentriert,
sehr leicht die ganze Welt mit seinen Taten in Erstaunen versetzen
kann. Das ist die Vollkommenheit der yoga - Praxis, wie in der
Bhagavad - Gita (6.47) bestatigt wird. Yoginam api sarvesam: Von
allen Yogis ist der bhakti - Yogi, der immer in seinem Herzen an
Krsna denkt und sich in seinem liebevollen transzendentalen Dienst
betatigt, der hochste. Gewodhnliche Yogis konnen vielleicht
wunderbare materielle Taten vollbringen, die man als asta - siddhi
kennt oder acht Arten Yogischer Vollkommenheit, doch ein reiner
Geweihter des Herrn kann diese Vollkommenheiten Ubertreffen,
indem er Taten vollbringt, die das ganze Universum zittern lassen.

Vers 79
Als Dhruva Maharaja, der Sohn des Kdnigs, unbeirrt auf einem Bein
stehen blieb, driickte die Last seines groflen Zehes die Halfte der
Erde nieder, ebenso wie ein Elefant, der auf einem Boot getragen
wird, bei jedem Schritt das Boot von links nach rechts schaukeln
lasst.
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Deutung
Der wichtigste Begriff in diesem Vers ist Parthivarbhakah, »Sohn
des Konigs«.
Als Dhruva Maharaja daheim lebte, war es ihm nicht gestattet, auf
den Schol} seines Vaters zu klettern, obwohl er ein Sohn des
Koénigs war. Als er jedoch in Selbsterkenntnis oder
hingebungsvollem Dienst fortgeschritten wurde, konnte er durch die
Last seines Zehs die ganze Erde niederdriicken. Das ist der
Unterschied zwischen gewohnlichem Bewusstsein und Krsna -
Bewusstsein. In gewoOhnlichem Bewusstsein kann einem
Kdénigssohn manchmal sogar etwas von seinem Vater verweigert
werden. Doch wenn die gleiche Persénlichkeit in ihrem Herzen
vollig Krsna - bewusst wird, kann sie durch den Druck ihres Zehs
die ganze Erde niederdriicken.
Man kann nicht einwenden: »Wie kommt es, dass Dhruva Maharaja,
dem es nicht gestattet war, auf den Schol} seines Vaters zu klettern,
die ganze Erde niederdricken konnte?« Dieses Argument wird von
Gelehrten nicht sehr geschatzt, denn es ist ein Beispiel fur nagna -
matrka - Logik. Nach dieser Logik wiirde jemand denken, weil seine
Mutter in ihrer Kindheit nackt war, misse sie auch nackt bleiben,
wenn sie erwachsen ist. Die Stiefmutter Dhruva Maharajas mochte
ahnliche Gedanken gehabt haben: Wie konnte Dhruva Maharaja
solche wunderbaren Taten vollbringen, wie die ganze Erde
niederdriicken, wenn sie es ihm nicht gestattet hatte, auf den Schol}
seines Vaters zu klettern? Sie muss sehr Uberrascht gewesen sein,
als sie horte, dass Dhruva Maharaja dadurch, dass er sich standig
auf die hochste Personlichkeit Gottes in  seinem Herzen
konzentrierte, die ganze Erde niederdriicken konnte, ebenso wie ein
Elefant ein Boot niederdriickt, auf das er geladen wird.

Vers 80
Als Dhruva Mahardja dem Gewicht nach mit Sri Visnu, dem
gesamten Bewusstsein, praktisch eins wurde, stockte die gesamte
universale Atmung, da er sich vollig konzentrierte und alle
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Offnungen seines Korpers verschloss. Alle Halbgétter auf allen
Planetensystemen rangen nach Luft und nahmen daher bei der
hoéchsten Personlichkeit Gottes Zuflucht.

Deutung

Wenn Hunderte von Menschen in einem Flugzeug sitzen, haben
sie, obwohl sie individuelle Einheiten bilden, an der Gesamtkraft des
Flugzeuges Anteil, das mit Tausenden von Stundenkilometern
dahinfliegt. Wenn in ahnlicher Weise die Energie eines einzelnen
mit dem Dienst flir die gesamte Energie gleichgesetzt wird, wird die
Energie des einzelnen so machtig wie die gesamte Energie. Wie im
vorangegangenen Vers erklart ist, wurde Dhruva Maharaja aufgrund
seines spirituellen Fortschritts fast zur gesamten Schwere, und so
driickte er die ganze Erde nieder. Dariiber hinaus wurde sein
einzelner Korper durch solche spirituelle Kraft zum Gesamtkorper
des Universums. Als er daher die Offnungen seines einzelnen
Koérpers verschloss, um seinen Geist fest auf die hdchste
Personlichkeit Gottes zu konzentrieren, empfanden alle
Einzelwesen im Universum, das heil}t, alle Lebewesen,
einschliellich der groften Halbgétter, den Druck der Erstickung, als
ob ihr Atem stockte. Folglich nahmen sie alle bei der hdchsten
Personlichkeit Gottes Zuflucht, da sie Uber das, was geschah,
verwirrt waren.

Dieses Beispiel, wie Dhruva Maharaja die Offnungen seines
personlichen Koérpers schloss und dadurch die Atemdffnung des
gesamten Universums verschloss, zeigt deutlich, dass ein
Gottgeweihter durch seinen personlichen hingebungsvollen Dienst
alle Menschen der Welt dahingehend beeinflussen kann, Geweihte
des Herrn zu werden. Wenn es nur einen reinen Gottgeweihten in
reinem Krsna - Bewusstsein gibt, kann er das gesamte Bewusstsein
der Welt in Krsna - Bewusstsein umwandeln. Dies ist nicht sehr
schwer zu verstehen, wenn wir das Verhalten Dhruva Mahéarajas
studieren.
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Vers 81
Die Halbgotter sagten: Lieber Herr, Du bist die Zuflucht aller
beweglichen und unbeweglichen Lebewesen. Wir fihlen, dass alle
Lebewesen ersticken, da ihre Atmung stockt. Wir haben noch nie so
etwas erlebt. Da Du die Zuflucht aller ergebenen Seelen bist, haben
wir uns an Dich gewandt; rette uns gitigerweise aus dieser Gefahr.

Deutung

Dhruva Maharajas Einfluss, den er durch die Ausfiihrung
hingebungsvollen Dienstes fiir den Herrn erlangt hatte, wurde sogar
von den Halbgoéttern bemerkt, die nie zuvor eine solche Lage erlebt
hatten. Weil Dhruva Maharaja seine Atmung beherrschte, geriet die
Atmung des gesamten Universums ins Stocken. Es ist auf den
Willen der Hochsten Personlichkeit Gottes zurlickzuflihren, dass
materielle Wesen nicht atmen kdénnen, wohingegen spirituelle
Wesen imstande sind zu atmen: Materielle Wesen sind Produkte
der aulleren Energie des Herrn, wohingegen spirituelle Wesen
Produkte der inneren Energie des Herrn sind. Die Halbgotter
wandten sich an die hochste Personlichkeit Gottes, die der
Beherrscher beider Arten von Wesen ist, um zu erfahren, warum
ihre Atmung ins Stocken geriet. Der hochste Herr ist das Endziel fir
die L&sung aller Probleme in der materiellen Welt. In der spirituellen
Welt gibt es keine Probleme, doch die materielle Welt ist immer
problematisch. Da die hochste Personlichkeit Gottes der Herr
sowohl der materiellen als auch der spirituellen Welten ist, ist es
besser, sich in allen problematischen Situationen an den Herrn zu
wenden. Diejenigen, die Gottgeweihte sind, haben daher keine
Probleme in der materiellen Welt. Gottgeweihte sind von allen
Problemen frei, weil sie der hdchsten Personlichkeit Gottes immer
vollig ergeben sind. Fur einen Gottgeweihten ist alles in der Welt
sehr angenehm, weil er wei}, wie man alles in den
transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn stellt.
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Vers 82

Die hochste Personlichkeit Gottes antwortete: Meine lieben
Halbgotter, seid hierlber nicht verwirrt. Es ist auf die schweren
Enthaltungen und feste Entschlossenheit des Sohnes von Konig
Uttanapada zurlckzufuhren, der jetzt vollig in Gedanken an mich
versunken ist. Er hat den universalen Atmungsvorgang behindert.
Ihr kdnnt unbesorgt in eure jeweiligen Reiche zurtckkehren. Ich
werde diesen Knaben dazu bringen, seine schweren Enthaltungen
zu beenden, und dann werdet ihr aus der Gefahr gerettet sein.

Deutung

Hier wird das Wort sangatatma von den Mayavadr - Philosophen
falsch interpretiert, die sagen, das Selbst Dhruva Maharajas sei mit
dem hochsten Selbst, der hochsten Personlichkeit Gottes, eins
geworden. Die Mayavadrt - Philosophen wollen durch dieses Wort
beweisen, dass die Uberseele und die individuelle Seele auf diese
Weise eins werden und dass nach solcher Vereinigung die
individuelle Seele keine getrennte Existenz mehr hat. Aber hier sagt
der hochste Herr eindeutig, dass Dhruva Maharaja so stark in
Meditation Uber den Gedanken an die hdchste Persdnlichkeit Gottes
versunken war, dass sogar er selbst, das universale Bewusstsein,
sich zu Dhruva hingezogen fuhlte. Um die Halbgotter zu erfreuen,
wollte der Herr personlich zu Dhruva Maharaja gehen, um ihn von
dieser schweren Enthaltung abzubringen. Die Schluf3¢folgerung der
MayavadTt - Philosophen, die Uberseele und die individuelle Seele
wurden sich vereinigen, wird durch diese Feststellung nicht
unterstiitzt. Vielmehr wollte die Uberseele, die Personlichkeit
Gottes, Dhruva Maharaja von dieser schweren Enthaltung
abbringen.

Wenn man die hochste Personlichkeit Gottes erfreut, erfreut man
jeden, ebenso wie man jeden Ast, jeden Zweig und jedes Blatt eines
Baumes versorgt, wenn man die Wurzel des Baumes bewassert.
Wenn man die héchste Personlichkeit Gottes zu sich hinziehen
kann, zieht man natlrlicherweise das ganze Universum an, da
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Krsna die hdéchste Ursache des Universums ist. Alle Halbgotter
beflrchteten zu ersticken, doch die Persdnlichkeit Gottes
versicherte ihnen, dass Dhruva Maharaja ein grofer Geweihter des
Herrn sei und nicht im Sinne habe, jeden im Universum zu
vernichten. Ein Gottgeweihter ist auf andere Lebewesen niemals
neidisch.
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9. Kapitel

Dhruva Maharaja kehrt nach Hause

zuruck

Vers 1

Der groRe Weise Maitreya sagte zu Vidura: Als die Halbgétter so
von der Personlichkeit Gottes beruhigt worden waren, hatten sie
keine Furcht mehr, und nachdem sie ihre Ehrerbietungen
dargebracht hatten, kehrten sie zu ihren himmlischen Planeten
zurtck. Darauf stieg der Herr, der von der sahasrasirsa - Inkarnation
nicht verschieden ist, auf den Ricken Garudas, der ihn zum Wald
Madhuvana trug, wo der Herr seinen Diener Dhruva zu sehen
wulnschte.

Deutung

Das Wort sahasrasirsa bezieht sich auf die Personlichkeit Gottes,
die als Garbhodakasayi Visnu bekannt ist. Obwohl der Herr als
Ksirodakasayt Visnu erschien, wird er hier als sahasrasirsa Visnu
beschrieben, weil er von Garbhodakasay1 Visnu nicht verschieden
ist. Wie Srila Sanatana Gosvami in seinem Bhagavatamrta sagt,
war die Personlichkeit Gottes sahasrasirsa, die damals erschien,
die als Prsnigarbha bekannte Inkarnation. Der Herr schuf den
Planeten Dhruva - loka, damit Dhruva Maharaja dort wohnen
konnte.

Vers 2
Die Form des Herrn, die strahlend war wie ein Blitz und Uber die
Dhruva Maharaja in seinem gereiften yoga - Vorgang unablassig
meditierte, war plétzlich verschwunden. Darliber war Dhruva
Maharaja so verwirrt, dass seine Meditation unterbrochen wurde.
Doch sobald er seine Augen oOffnete, sah er die hoéchste
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Personlichkeit Gottes personlich vor sich stehen, geradeso wie er
den Herrn in seinem Herzen gesehen hatte.

Deutung

Aufgrund seiner reifen Stellung in Yogischer Meditation sah Dhruva
Maharaja die Gestalt der Personlichkeit Gottes standig in seinem
Herzen: Doch als die hochste Persdnlichkeit Gottes plétzlich aus
seinem Herzen verschwand, dachte Dhruva, er habe den Herrn
verloren. Dhruva Maharaja war verwirrt, doch als er seine Augen
offnete und seine Meditation unterbrach, sah er die gleiche Gestalt
des Herrn vor sich stehen. In der Brahma - Sarhhita (5.38) heil3t es:
Ein Heiliger, der durch hingebungsvollen Dienst Liebe zu Gott
entwickelt hat, sieht stdndig die transzendentale Gestalt des Herrn
als Syamasundara. Diese Syamasundara - Form des Herrn im
Herzen eines Gottgeweihten ist keine Einbildung. Wenn ein
Gottgeweihter in seiner Austibung hingebungsvollen Dienstes die

Stufe der Reife erreicht, sieht er den gleichen Syamasundara, an
den er wahrend der ganzen Zeit seines hingebungsvollen Dienstes
gedacht hat, von Angesicht zu Angesicht. Da der hdchste Herr
absolut ist, sind die Form im Herzen eines Gottgeweihten, die Form
im Tempel und die urspringliche Form in Vaikuntha, Vrndavana
dhama, alle die gleichen; sie sind nicht voneinander verschieden.

Vers 3
Als Dhruva Maharaja seinen Herrn vor sich sah, wurde er sehr
erregt und brachte ihm Ehrerbietungen und Achtung dar. Er fiel wie
ein Stab flach vor ihm nieder und tauchte in Liebe zu Gott ein.
Dhruva Mahéaraja betrachtete den Herrn in Ekstase, als wirde er
den Herrn mit seinen Augen trinken, die Lotosflile des Herrn mit
seinem Mund kiissen und den Herrn mit seinen Armen umfangen.
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Deutung
Es ist nur natlrlich, dass Dhruva Maharaja von Ehrfurcht und
Achtung stark Uberwaltigt wurde, als er die héchste Persénlichkeit
Gottes von Angesicht zu Angesicht sah, und es schien, als wiirde er
den gesamten Korper des Herrn mit seinen Augen trinken. Die
Liebe des Gottgeweihten zur hochsten Personlichkeit Gottes ist so
stark, dass er die Lotosflile des Herrn standig klissen méchte, und
er mochte die Zehenspitzen des Herrn berihren und seine
LotosfliRe unablassig umfassen. Alle diese kdrperlichen Merkmale
Dhruva Maharajas deuten an, dass er die acht Arten
transzendentaler Ekstase in seinem Korper entwickelte, als er den
Herrn von Angesicht zu Angesicht sah.

Vers 4

Obwohl Dhruva Maharaja ein kleiner Junge war, wollte er der
hochsten Personlichkeit Gottes in angemessenen Worten Gebete
darbringen. Aber weil er unerfahren war, konnte er nicht sogleich die
richtigen Worte finden.

Da der Herr, die hochste Personlichkeit Gottes, im Herzen eines
jeden weilt, konnte er Dhruva Maharajas unangenehme Lage
verstehen. Aus seiner grundlosen Barmherzigkeit berthrte der Herr
die Stirn Dhruva Maharajas, der mit gefalteten Handen vor ihm
stand, mit seinem Muschelhorn.

Deutung
Jeder Gottgeweihte mochte die transzendentalen Eigenschaften
des Herrn besingen. Gottgeweihte sind immer daran interessiert,
von den transzendentalen Eigenschaften des Herrn zu héren, und
sie sind immer bestrebt, diese Eigenschaften zu lobpreisen: Doch
manchmal geraten sie durch Demut in eine unangenehme Lage.
Die Personlichkeit Gottes, die im Herzen eines jeden weilt, gibt
einem Gottgeweihten die erforderliche Intelligenz, den Herrn zu
beschreiben. Man kann daher verstehen, dass die Worte eines
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Gottgeweihten, der Uber die hochste Persdnlichkeit Gottes schreibt
oder spricht, vom Herrn von innen her diktiert werden. Dies wird in
der Bhagavad - Gita im zehnten Kapitel bestatigt: Diejenigen, die
sich standig im transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn
betatigen, bekommen vom Herrn von innen her Anweisungen, was
sie als nachstes tun sollen, um ihm zu dienen. Als Dhruva Maharaja
zbgerte, da er aus mangelnder Erfahrung nicht wusste, wie er den
Herrn beschreiben sollte, bertihrte der Herr aus seiner grundlosen
Barmherzigkeit die Stirn Dhruvas mit seinem Muschelhorn und
inspirierte ihn so auf transzendentale Weise. Diese transzendentale
Eingebung nennt man Brahma - maya, denn jemand, der auf diese
Weise inspiriert ist, gibt Worte von sich, die genau mit den
Klangschwingungen der Veden Ubereinstimmen. Es sind keine
gewodhnlichen Klangschwingungen dieser materiellen Welt. Folglich
sollte man die Klangschwingung des Hare - Krsna - Mantra nicht fir
weltlich oder materiell halten, obwohl sie aus gewohnlichen
Buchstaben besteht.

Vers 5

Da wurde sich Dhruva Maharaja der vedischen Schlufolgerung auf
vollkommene Weise bewusst und Verstand die absolute Wahrheit
und lhre Beziehung zu allen Lebewesen. In Ubereinstimmung mit
der Linie des hingebungsvollen Dienstes flr den hdchsten Herrn,
dessen Ruhm weit verbreitet ist, brachte Dhruva, der in der Zukunft
einen Planeten bekommen sollte, der niemals, nicht einmal wahrend
der Zeit der Auflosung, vernichtet werden wiirde, seine Uberlegten
und schliissigen Gebete dar.

Deutung
Es gibt viele wichtige Punkte, die in diesem Vers zu beachten sind.
Zunachst einmal wird hier die Beziehung zwischen der absoluten
Wahrheit und den relativen materiellen und spirituellen Energien von
einem Schuler verstanden, der vollkommenes Wissen von der
vedischen Literatur besitzt. Dhruva Maharaja ging nie zu irgendeiner
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Schule oder einem akademischen Lehrer, um die vedische
Schlufolgerung zu lernen: Doch wegen seines hingebungsvollen
Dienstes fur den Herrn wurde ihm die gesamte vedische
Schluf¥folgerung sogleich offenbart, als der Herr erschien und seine
Stirn mit seinem Muschelhorn beriihrte. Das ist die Methode, die
vedische Literatur zu verstehen. Man kann sie nicht einfach durch
akademische Gelehrsamkeit verstehen. Die Veden deuten an, dass
nur jemand, der unerschutterlichen Glauben an den hochsten Herrn
und an den spirituellen Meister hat, die vedische Schluf3folgerung
offenbart bekommt.

Dhruva Maharaja setzte das Beispiel, dass er sich ganz nach der
Anweisung seines spirituellen Meisters Narada Muni im
hingebungsvollen Dienst fur den Herrn betatigte. Als Ergebnis
solchen hingebungsvollen Dienstes, den Dhruva mit groRRer
Entschlossenheit und Enthaltung ausflihrte, erschien die
Personlichkeit Gottes personlich vor ihm. Dhruva war nur ein Kind.
Er wollte dem Herrn schéne Gebete darbringen, doch weil es ihm
an ausreichendem Wissen mangelte, zégerte er: Aber durch die
Barmherzigkeit des Herrn wurde er sich der vedischen
Schluf’folgerung in vollkommener Weise bewusst, sobald das
Muschelhorn des Herrn seine Stirn beriihrte. Die Schluf3folgerung
der Veden beruht auf dem richtigen Verstandnis des Unterschiedes
zwischen dem Jiva und dem Paramatma, das heil3t zwischen der
individuellen Seele und der Uberseele. Die individuelle Seele ist fiir
immer ein Diener der Uberseele, und daher besteht ihre Beziehung
zur Uberseele darin, Dienst zu leisten. Das nennt man bhakti - yoga
oder bhakti - bhava. Dhruva Maharaja brachte dem Herrn seine
Gebete nicht in der Weise der Unpersoénlichkeitsphilosophen dar,
sondern als Gottgeweihter. Deshalb heil3t es hier klarer: bhakti -
bhava. Die einzigen Gebete, die es wert sind, dargebracht zu
werden, sind jene, die der hdochsten Personlichkeit Gottes, deren
Ruhm Uberallhin verbreitet ist, dargebracht werden. Dhruva
Maharaja wollte das Kdnigreich seines Vaters haben, doch sein
Vater gestattete ihm nicht einmal, auf seinen Schol} zu klettern. Um
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seinen Wunsch zu erfiillen, hatte der Herr bereits einen Planeten
geschaffen, den man als Polarstern oder Dhruva - loka kennt und
der nicht einmal zur Zeit der Auflésung des Universums vernichtet
wird. Dhruva Maharaja erreichte diese Vollkommenheit nicht, indem
er Ubereilt handelte, sondern indem er geduldig die Anweisung
seines spirituellen Meisters ausfiihrte, und nur aus diesem Grunde
wurde er so erfolgreich, dass er den Herrn von Angesicht zu
Angesicht sah. Jetzt wurde er durch die grundlose Barmherzigkeit
des Herrn weiter befahigt, dem Herrn angemessene Gebete
darzubringen. Um den Hoéchsten zu lobpreisen oder ihm Gebete
darzubringen, ist die Barmherzigkeit des Herrn erforderlich. Man
kann nicht schreiben, um den Herrn zu lobpreisen, solange man
nicht mit seiner grundlosen Barmherzigkeit gesegnet ist.

Vers 6
Dhruva Maharaja sprach: Mein lieber Herr, Du bist allmachtig.
Nachdem Du in mich eingegangen bist, hast Du alle meine
schlummernden Sinne meine Hande, meine Beine, meine Ohren
und meinen Tastsinn, die Lebenskraft und besonders meine
Sprachgewalt - wiederbelebt. Lass mich Dir meine achtungsvollen
Ehrerbietungen darbringen.

Deutung
Dhruva Maharaja konnte verstehen, dass es zwischen seinem
vorherigen Zustand und seinem jetztigen Zustand einen
Unterschied gab, den er nach der spirituellen Erkenntnis, das heilt,
nachdem er die hochste Personlichkeit Gottes von Angesicht zu
Angesicht gesehen hatte, erreicht hatte. Er konnte verstehen, dass
seine Lebenskraft und seine Tatigkeiten in einer Art
Schlummerzustand existiert hatten. Solange man nicht auf die
spirituelle Ebene gelangt, kann man sagen, dass die Glieder des
Korpers, der Geist und andere Organe im Korper schlafen. Solange
man nicht auf der spirituellen Ebene verankert ist, werden alle
Tatigkeiten als Handlungen eines Toten oder geisterhafte
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Handlungen angesehen. Srila Bhaktivinoda Thakura hat ein Lied
verfasst, in welchem er sich selbst anredet: »O Lebewesen, steh
aufl Wie lange willst du noch auf dem Schol} Mayas schlafen? Jetzt
hast du die Gelegenheit, die menschliche Form des Lebens zu
besitzen: versuche also, aufzustehen und dich zu erkennen.« Die
Veden erklaren ebenfalls: »Steh aufl Steh auf! Jetzt hast du die
Gelegenheit, die Segnung der menschlichen Form des Lebens -
erkenne dich!« So lauten die Unterweisungen der Veden.

Dhruva Maharaja hatte tatsachlich erfahren, dass er die Essenz der
vedischen Unterweisung - dass namlich der hochste Gott die
hochste Person ist: Er ist nicht unpersonlich - durch Erleuchtung
seiner Sinne auf der spirituellen Ebene verstehen konnte. Dhruva
Maharaja konnte diese Tatsache sogleich verstehen. Er war sich
bewusst, dass er sehr lange Zeit praktisch geschlafen hae.te, und er
fuhlte sich inspiriert, den Herrn entsprechend der vedischen
Schluf3folgerung zu lobpreisen. Ein weltlicher Mensch kann der
héchsten Persdnlichkeit Gottes keine Gebete darbringen oder Sie
lobpreisen, weil er die vedische Schluf’folgerung nicht erkannt hat.
Als Dhruva Maharaja daher diesen Unterschied an sich sah, konnte
er sogleich verstehen, dass dieser auf die grundlose Barmherzigkeit
des Herrn zurlickzufiihren war. Er brachte dem Herrn mit groRRer
Achtung und Ehrfurcht Ehrerbietungen dar, da er vollstandig begriff,
dass der Herr ihm seine Gunst gewahrte. Diese spirituelle
Erleuchtung der Sinne Dhruva Maharajas und seines Geistes war
auf die Wirkungsweise der inneren Kraft des Herrn zurlickzufihren.
In diesem Vers bedeutet daher das Wort sva - dhdmna »durch
spirituelle  Energie«. Spirituelle Erleuchtung ist durch die
Barmherzigkeit der spirituellen Energie des Herrn mdglich. Das
Chanten des Hare - Krsna - Mantra wendet sich zunachst an die
spirituelle Energie des Herrn, Hare. Diese spirituelle Energie wirkt,
wenn sich ein Lebewesen vollstandig ergibt und seine Stellung als
ewiger Diener anerkennt. Wenn sich jemand dem hoéchsten Herrn
zur Verfugung stellt oder nur noch auf seinen Befehl wartet, nennt
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man dies sevonmukha: Dann offenbart die spirituelle Energie dem
Betreffenden nach und nach den Herrn.

Ohne Offenbarung durch die spirituelle Energie ist man unfahig,
Gebete darzubringen, um den Herrn zu lobpreisen. Jedes noch so
grolRe Mald an philosophischer Spekulation oder dichterischem
Ausdruck seitens weltlicher Menschen gilt immer noch als Aktion
und Reaktion der materiellen Energie. Wenn man tatsachlich durch
die spirituelle Energie erleuchtet ist, werden alle Sinne gelautert und
man beschaftigt sich nur noch im Dienst des Herrn. Dann betatigen
sich seine Hande, Beine, Ohren, Zunge, der Geist, die Genitalien -
alles - im Dienst des Herrn. Solch ein erleuchteter Gottgeweiher
fuhrt keine materiellen Tatigkeiten mehr aus: Noch hat er irgendein
Interesse daran, auf materielle Weise tatig zu sein. Diese Methode,
die Sinne zu lautern und sie in den Dienst des Herrn zu stellen, ist
als bhakti oder hingebungsvoller Dienst bekannt. Am Anfang
werden die Sinne unter der Fihrung des spirituellen Meisters und
der $astra beschaftigt, und nach der Verwirklichung, das heift,
wenn die gleichen Sinne gelautert sind, setzt sich diese Tatigkeit
fort. Der Unterschied besteht darin, dass die Sinne am Anfang auf
mechanische Weise beschaftigt sind: Nach der Verwirklichung
werden sie mit spirituellem Verstandnis beschaftigt.

Vers 7

Mein Herr, Du bist der hochste Eine, doch erscheinst Du durch
Deine verschiedenen Energien in den spirituellen und materiellen
Welten unterschiedlich. Du erschaffst die gesamte Energie der
materiellen Welt durch Deine aufiere Kraft, und nach der Schopfung
gehst Du in die materielle Welt als Uberseele ein. Du bist die
hdchste Person, und durch die zeitweiligen Erscheinungsweisen der
materiellen Natur erschaffst Du mannigfaltige Manifestationen,
ebenso wie Feuer, das in unterschiedlich geformtes Holz eingeht, in
verschiedenen Formen hell brennt.
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Deutung

Dhruva Maharaja erkannte, dass die hdchste absolute Wahrheit, die
Persodnlichkeit Gottes, durch lhre verschiedenen Energien handelt,
und nicht, dass der Herr leer oder unpersonlich und auf diese Weise
alldurchdringend wird. Der Mayavadi - Philosoph glaubt, die
absolute Wahrheit habe keine personliche Form, da Sie durch die
gesamte kosmische Manifestation verbreitet sei. Aber hier sagt
Dhruva Maharaja nach seiner Verwirklichung der vedischen
Schluf’folgerung: »Du bist durch Deine Energie in der gesamten
kosmischen  Manifestation verbreitet.« Diese Energie st
grundsatzlich spirituell, doch weil sie in der materiellen Welt
vorubergehend wirkt, nennt man sie maya oder illusionierende
Energie. Mit anderen Worten, fiur jeden aufler dem Gottgeweihten
wirkt die Energie des Herrn als dufRere Energie. Dhruva Maharaja
konnte diese Tatsache sehr genau verstehen, und er konnte auch
verstehen, dass die Energie und der Energie - Ursprung ein und
dasselbe sind. Die Energie ist vom Energie - Ursprung nicht zu
trennen.

Die ldentitat der hochsten Persoénlichkeit Gottes im Aspekt des
Paramatma oder der Uberseele wird hier bestétigt. Die
urspringliche, spirituelle Energie des Herrn belebt die materielle
Energie, und so scheint der tote Korper Lebenskraft zu haben.
Vertreter der Philosophie von der Leere denken, die
Lebenssymptome wirden im materiellen Kdrper unter bestimmten
materiellen Voraussetzungen entstehen, doch Tatsache ist, dass der
materielle Korper nicht aus sich selbst heraus handeln kann. Sogar
eine Maschine bendtigt besondere Energie (Elektrizitdt, Dampf und
so fort). Es heiflt in diesem Vers, dass die materielle Energie in den
mannigfaltigen materiellen Kdrpern ebenso handelt, wie Feuer in
veschiedenen Holzern entsprechend der GréRRe und Eigenschaft
des Holzes unterschiedlich brenne. Im Falle von Gottgeweihten wird
die gleiche Energie in spirituelle Energie umgewandelt: Das ist
mdglich, weil die Energie urspringlich spirituell, und nicht materiell
ist. Wie es heil’t: Visnusaktih para prokta. Die urspringliche Energie
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inspiriert einen Gottgeweihten, und so beschaftigt er alle seine
Kdrperglieder im Dienste des Herrn. Die gleiche Energie beschaftigt
als aullere Kraft den gewohnlichen Nichtgottgeweihten in
materiellen Tatigkeiten fir Sinnengenuf. Wir sollten den
Unterschied zwischen maya und sva-dhama klar verstehen: Fur
Gottgeweihte handelt die sva - dhama - Energie, wohingegen im
Falle von Nichtgottgeweihten die maya - Energie handelt.

Vers 8

O mein Meister, Brahma ist Dir vollig ergeben. Am Anfang gabst Du
ihm Wissen, und so konnte er das gesamte Universum sehen und
verstehen, ebenso wie jemand, der aus dem Schlaf erwacht, seine
ihn erwartenden Pflichten erkennt. Du bist die einzige Zuflucht all
derer, die nach Befreiung streben, und Du bist der freund all derer,
die leiden. Wie kann Dich daher ein gelehrter Mensch, der
vollkommenes Wissen besitzt, jemals vergessen.

Deutung
Die hochste Personlichkeit Gottes kann von lhren ergebenen
Geweihten nicht einmal flr einen Augenblick vergessen werden.
Der Gottgeweihte versteht, dass die grundlose Barmherzigkeit des
Herrn sein Vorstellungsvermdogen ubersteigt: Er kann nicht wissen,
wie sehr er durch die Gnade des Herrn beglnstigt ist. Je mehr sich
ein Gottgeweihter im hingebungsvollen Dienst des Herrn betatigt,
desto mehr Zuversicht bekommt er durch die Energie des Herrn. In
der Bhagavad - Gita (10.10) sagt der Herr, dass die hochste
Personlichkeit Gottes jenen, die sich standig mit Liebe und
Zuneigung im hingebungsvollen Dienst betatigen, von innen her
Intelligenz gibt, und so machen sie weitere Fortschritte. Auf diese
Weise ermutigt, kann der Gottgeweihte die Persoénlichkeit Gottes
niemals auch nur einen Augenblick vergessen. Er fuhlt sich dem
Herrn immer zu Dank verpflichtet, da er durch seine Gnade im
hingebungsvollen Dienst zunehmend Kraft bekommt. Heilige
Persdnlichkeiten wie Sanaka, Sanatana und Brahma waren
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imstande, durch die Barmherzigkeit des Herrn, das heif3t, durch das
vom Herrn gegebene Wissen, das gesamte Universum zu sehen.
Es wird das Beispiel gegeben, dass jemand augenscheinlich den
ganzen Tag nicht schlafen mag, doch solange er nicht spirituell
erleuchtet ist, schlaft er im Grunde. Er mag nachts schlafen und
tagsuber seine Pflichten erfillen, doch solange er nicht auf die Stufe
kommt, auf der er in spiritueller Erleuchtung handelt, gilt er als
immer noch schlafend. Ein Gottgeweihter vergisst daher niemals
den Segen, den er vom Herrn empfangen hat.

Der Herr wird hier als arta - bandhu angesprochen, was »Freund
der Leidenden« bedeutet. Wie es in der Bhagavad - Gita heilt,
gelangt man nach vielen, vielen Geburten schwerer Enthaltungen
auf der Suche nach Wissen zum Punkt wirklichen Wissens und wird
weise, wenn man sich der hdchsten Personlichkeit Gottes ergibt.
Dem Mayavadri - Philosophen, der sich der hdchsten Persdnlichkeit
Gottes nicht ergibt, mangelt es an wirklichem Wissen. Der
Gottgeweihte im vollkommenen Wissen kann seine Verpflichtung
gegenuber dem Herrn keinen Augenblick vergessen.

Vers 9

Menschen, die Dich nur verehren, um flir diesen Hautsack
Sinnenbefriedigung zu bekommen, sind gewiss von der
illusionierenden Energie beeinflusst. Obwohl sie Dich haben, der Du
wie ein Wunschbaum und der Du die Ursache der Befreiung von
Geburt und Tod bist, begehren torichte Menschen wie ich von Dir
Segnungen fir Sinnenbefriedigung, die sogar denen erhaltlich sind,
die unter hollischen Bedingungen leben.

Deutung
Dhruva Maharaja bereute, dass er zum Herrn gekommen war, um
hingebungsvollen Dienst fir materiellen Gewinn auszuflihren. Hier
verurteilt er seine Haltung. Nur aufgrund eines starken Mangels an
Wissen verehrt man den Herrn fir materiellen Gewinn oder
Sinnenbefriedigung. Der Herr ist wie ein Wunschbaum. Jeder kann
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vom Herrn jeden Wunsch erflllt bekommen, doch die Masse der
Menschen weild nicht, was fur eine Art von Segnung sie von ihm
erbitten soll. Gliick, das man aus der Berlihrung der Haut zieht, das
heil3t sinnliches Gllick, findet man auch im Leben von Schweinen
und Hunden. Solches Glick ist sehr unbedeutend. Wenn ein
Gottgeweihter den Herrn flr unbedeutendes Glick dieser Art
verehrt, muss er als allen Wissens beraubt angesehen werden.

Vers 10

Mein Herr, die transzendentale Glickseligkeit, die man erfahrt,
wenn man Uber Deine LotosfiRe meditiert oder von reinen
Gottgeweihten Uber Deine Herrlichkeit hort, ist so unbegrenzt, dass
sie weit jenseits der Stufe von Brahmananda steht, auf der man
glaubt, man sei in das unpersénliche Brahman eingegangen und mit
dem hochsten eins geworden. Da Brahmananda auch durch die
transzendentale Gliickseligkeit, die man aus hingebungsvollem
Dienst zieht, Ubertroffen wird, ist das voriibergehende Gllck, das
man erfahrt, wenn man auf die himmlischen Planeten gelangt, und
das durch das trennende Schwert der Zeit beendet wird, berhaupt
nicht erwahnenswert. Obwohl man zu den himmlischen Planeten
erhoben werden mag, fallt man im Laufe der Zeit von dort wieder
herunter.

Deutung
Die transzendentale Gliickseligkeit, die man aus hingebungsvollem
Dienst gewinnt, vornehmlich aus sravanarh kirtanam, das heift,
Horen und Chanten, kann nicht mit dem Gluck verglichen werden,
das Karmis erfahren, wenn sie sich auf die himmlischen Planeten
erheben, oder das Jianis oder Yogis erfahren, die das Einssein mit
dem hoéchsten unpersénlichen Brahman geniefen. Yogis meditieren
im Allgemeinen Uber die transzendentale Gestalt Visnus, doch
Gottgeweihte meditieren nicht nur Uber den Herrn, sondern
betatigen sich auch tatsachlich unmittelbar im Dienst des Herrn. Im
vorangegangenen Vers finden wir den Begriff bhavapyaya, der sich
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auf Geburt und Tod bezieht. Der Herr kann die Kette von Geburt
und Tod beenden. Es ist ein MiRverstandnis, wie die Monisten zu
denken, man verschmelze mit dem hochsten Brahman, wenn man
aus dem Kreislauf von Geburt und Tod frei werde. Hier heil’t es
eindeutig, dass die transzendentale Glickseligkeit, die reine
Gottgeweihte aus sSravanam Kirtanam ziehen, mit Brahmananda
oder der unpersonlichen Vorstellung transzendentaler
Glickseligkeit, die man gewinnt, wenn man mit dem Absoluten
verschmilzt, nicht vergleichbar ist.

Die Stellung der Karmis ist noch schlechter. |hr Ziel ist es, sich auf
die hoheren Planetensysteme zu erheben. Es heildt: yanti deva -
vrata devan. Menschen, die die Halbgétter verehren, werden auf die
himmlischen Planeten erhoben (Bg. 9.25). Aber an einer anderen
Stelle in der Bhagavad - Gita (9.21) heifdt es: »Diejenigen, die zu
den hoéheren Planetensystemen aufsteigen, missen wieder
herabkommen, sobald die Ergebnisse ihrer frommen Werke
erschopft sind.« Sie gleichen den modernen Astronauten, die zum
Mond fliegen, doch wieder zur Erde zurickkehren mussen, sobald
ihr Brennstoff aufgebraucht ist. So wie die modernen Astronauten,
die mit Hilfe von Dusentriebwerken zum Mond oder anderen
himmlischen Planeten reisen, wieder herabkommen mussen, wenn
sie ihren Brennstoff aufgebraucht haben, so missen auch
diejenigen wieder hierher zurlickkehren, die mittels Yajias und
frommen Werken zu himmlischen Planeten aufsteigen. Anta kasi -
lulitat: Durch das Schwert der Zeit wird man von seiner hohen
Stellung in der materiellen Welt losgeschlagen und kommt wieder
herunter. Dhruva Maharaja wusste es zu schatzen, dass die
Ergebnisse hingebungsvollen Dienstes weitaus wertvoller sind, als
mit dem absoluten eins zu werden oder zu himmlischen Planeten
aufzusteigen. Die Worter patatarm vimanat sind sehr bedeutsam.
vimana bedeutet »Flugzeug«. Diejenigen, die zu den himmlischen
Planeten aufsteigen, gleichen Flugzeugen, die herunterfallen, wenn
ihnen der Treibstoff ausgeht.
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Vers 11
Dhruva Mahéaraja fuhr fort: O unbegrenzter Herr, segne mich
gutigerweise, damit ich mit groRen Gottgeweihten Gemeinschaft
haben kann, die sich standig, so wie die Wellen eines Flusses
standig flieRen, in Deinem transzendentalen liebevollen Dienst
betatigen. Solche transzendentalen Gottgeweihten sind vollstandig
in einem unverunreinigten Lebenszustand verankert. Durch den
Vorgang des hingebungsvollen Dienstes werde ich gewiss imstande
sein, den unwissenden Ozean des materiellen Daseins zu
Uberqueren, der von den Wogen lodernder, feuergleicher Gefahren
erfullt ist. Dies wird mir sehr leicht fallen, denn ich werde wie von
Sinnen danach, von Deinen transzendentalen Eigenschaften und
Spielen zu hoéren, die ewig bestehen.

Deutung
Bedeutend an dieser Feststellung Dhruva Maharajas ist, dass er
sich die Gemeinschaft reiner  Gottgeweihter  wlnscht.
Transzendentaler hingebungsvoller Dienst kann ohne die
Gemeinschaft von Gottgeweihten nicht vollstandig und genussreich
sein. Aus diesem Grunde haben wir die Internationale Gesellschaft
fur Krischna Bewusstsein gegriindet. Jeder, der versucht, dieser
Gesellschaft fir Krsnad Bewusstsein fern zu bleiben und trotzdem
Krsna - Bewusstsein zu praktizieren, lebt in einer grof3en
Halluzination, denn dies ist nicht méglich. Aus dieser Feststellung
Dhruva Maharajas geht klar hervor, dass der hingebungsvolle
Dienst nicht reif sein kann, wenn man nicht mit Gottgeweihten
Gemeinschaft hat: Er unterscheidet sich nicht von materiellen
Tatigkeiten. Der Herr sagt: Nur in der Gemeinschaft reiner
Gottgeweihter kénnen die Worte Sri Krsnas ihre volle Macht
entfalten und fir das Herz und das Ohr genief3bar sein. Dhruva
Maharaja wiinschte sich ausdricklich die Gemeinschaft von
Gottgeweihten. Diese  Gemeinschaft und hingebungsvolle
Tatigkeiten gleichen den Weilen eines unaufhdrlich
dahinstrémenden Flusses. In unserer Gesellschaft fur Krsna -
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Bewusstsein sind wir vierundzwanzig Stunden am Tag voll
beschéaftigt. Jeder Augenblick unserer Zeit wird immer mit Eifer in
den Dienst des Herrn gestellt. Das nennt man den unaufhdérlichen
Fluss hingebungsvollen Dienstes.

Ein Mayavadi - Philosoph mag uns fragen: »Du magst in der
Gemeinschaft von Gottgeweihten sehr glicklich sein, doch was ist
dein Plan, den Ozean des materiellen Daseins zu Uberqueren?«
Dhruva Maharajas Antwort lautet, dass dies nicht sehr schwierig ist.
Er sagt klar, dass dieser Ozean sehr leicht Gberquert werden kann,
wenn man einfach von Sinnen danach wird, von der Herrlichkeit des
Herrn zu héren. Bhavad - guna - katha: Fur jemand, der bestandig
aus der Srimad Bhagavad - Gita, dem Srimad - Bhagavatam und
dem Caitanya - Caritamrta Uber die Taten und Spiele des Herrn hort
und nach solchem Horen siichtig wird, ebenso wie man nach
Rauschmittel stichtig wird, ist es sehr leicht, die Unwissenheit des
materiellen Daseins zu Uberqueren. Der Ozean der materiellen
Unwissenheit wird mit einem lodernden Feuer verglichen, doch fur
einen Gottgeweihten ist dieses lodernde Feuer unbedeutend, weil er
vollig in hingebungsvollen Dienst eingetaucht ist. Obwohl die
materielle Welt ein loderndes Feuer ist, scheint sie einem
Gottgeweihten von Freude erflllt zu sein.

Dhruva Maharaja will mit dieser Feststellung sagen, dass
hingebungsvoller Dienst in der Gemeinschaft von Gottgeweihten die
Ursache der Entwicklung weiteren hingebungsvollen Dienstes ist.
Nur durch hingebungsvollen Dienst wird man auf den
transzendentalen Planeten Goloka Vrndavana erhoben, und auch
dort gibt es nur hingebungsvollen Dienst, denn die Tatigkeiten im
hingebungsvollen Dienst, sowohl in dieser als auch in der
spirituellen Welt, sind ein und dieselben. Hingebungsvoller Dienst
andert sich nicht. Man mag an dieser Stelle das Beispiel einer
Mango anfiihren. Wenn man eine unreife Mango bekommt, ist dies
immer noch eine Mango, und wenn sie reif ist, bleibt sie die gleiche
Mango, doch ist sie wohlschmeckender und genussreicher
geworden. In dhnlicher Weise gibt es hingebungsvollen Dienst, der
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entsprechend der Unterweisung des spirituellen Meisters und den
Anweisungen und regulierenden Prinzipien der $astra ausgefuhrt
wird, und es gibt hingebungsvollen Dienst in der spirituellen Welt,
der unmittelbar in Gemeinschaft mit der héchsten Personlichkeit
Gottes ausgefuhrt wird. Aber beide sind dasselbe. Es gibt keine
Veranderung. Der Unterschied besteht darin, dass die eine Stufe
unreif und die andere Stufe reif und genussreicher ist. Im
hingebungsvollen Dienst zu reifen, ist nur in der Gemeinschaft von
Gottgeweihten moglich.

Vers 12

O Herr, der Du einen Lotosnabel hast, wenn jemand mit einem
Gottgeweihten Gemeinschaft hat, dessen Herz immer nach Deinen
LotosfliRen strebt, da es nach ihrem Duft begehrt, haftet er niemals
an seinem materiellen Korper oder, in einer kérperlichen Beziehung,
an Nachkommen, Freunden, Heim, Reichtum und Ehefrau, die
materialistischen Menschen sehr, sehr lieb sind. Ja, er kimmert sich
Uberhaupt nicht um sie.

Deutung
Ein besonderer Vorteil im hingebungsvollen Dienst ist, dass
Gottgeweihte nicht nur die transzendentalen Spiele des Herrn
geniefden, indem sie von ihnen hdéren und chanten und sie
verherrlichen, sondern dass sie auch nicht sehr an ihren Kérpern
hangen, anders als die Yogis, die dem Koérper sehr verhaftet sind
und glauben, durch kérperliche Gymnastikiibungen kénnten sie in
spirituellem Bewusstsein fortschreiten. Yogis interessieren sich im
Allgemeinen nicht besonders flr hingebungsvollen Dienst: Sie
wollen hauptsachlich ihre Atmung regulieren, aber das ist nur eine
korperliche Funktion. Hier sagt Dhruva Maharaja offen, dass ein
Gottgeweihter kein korperliches Interesse mehr hat. Er weil3, dass
er nicht der Korper ist. Ein Gottgeweihter versucht daher von
Anfang an, ohne Zeit mit korperlichen Ubungen zu verschwenden,
einen reinen Gottgeweihten zu finden, und einfach durch seine
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Gemeinschaft wird er in spirituellem Bewusstsein fortgeschrittener
als jeder Yogi. Weil ein Gottgeweihter weil3, dass er nicht der Korper
ist, wird er von kérperlichem Gllck oder Leid niemals beeinflusst. Er
hat kein Interesse an koérperlichen Beziehungen zu Frau, Kindern,
Heim, Bankkonto und so fort oder an dem Leid und Glick, die aus
diesen Dingen entstehen. Das ist der besondere Vorteil, wenn man
ein Gottgeweihter ist. Dieser Lebensstand ist nur mdglich, wenn
jemand daran Interesse hat, mit einem reinen Gottgeweihten
Gemeinschaft zu pflegen, der sich immer an dem Duft von den
LotosfiiRen des Herrn erfreut.

Vers 13

Mein lieber Herr, o héchster Ungeborener, ich weil, dass die
verschiedenen Arten von Lebewesen wie Tiere, Baume, Vogel,
Reptilien, Halbgoétter und Menschen im ganzen Universum
verbreitet sind, welches durch die gesamte materielle Energie
verursacht wurde, und ich weil3, dass sie manchmal manifestiert
und manchmal unmanifestiert sind; aber ich habe noch nie die
héchste Form erfahren, in der ich Dich jetzt sehe. Jetzt hat alles
Theoretisieren ein Ende.

Deutung
In der Bhagavad - Gita sagt der Herr, dass er sich Uber das ganze
Universum verbreitet hat, dass er aber dennoch, obwohl alles auf
ihm ruht, allem fern ist. Die gleiche Auffassung wird hier von Dhruva
Maharaja zum Ausdruck gebracht. Er sagt, dass er vor seiner
Erkenntnis der transzendentalen Form des Herrn nur die
Mannigfaltigkeit materieller Formen erfahren habe, die in 8 400 000
Lebensarten als Wasserwesen, Voégel, Saugetiere und so fort
manifestiert sind. Tatsache ist, dass es unmoglich ist, die letztliche
Form des Herrn zu verstehen, solange manc¢ sich nicht im
hingebungsvollen Dienst des Herrn betatigt. Dies wird auch in der
Bhagavad - Gita (18.55) bestatigt: bhaktya mam abhijanati. Das
Verstandnis, dass die absolute Wahrheit die héchste Person ist,

353



kann durch keinen anderen Vorgang als hingebungsvollen Dienst
erreicht werden.

Dhruva Maharaja vergleicht hier sein friiheres Verstandnis mit dem
vollkommenen Verstandnis in Gegenwart des héchsten Herrn. Die
Stellung eines Lebewesens besteht darin, Dienst zu leisten:
Solange es nicht auf die Stufe kommt, die héchste Personlichkeit
Gottes wertzuschatzen, beschéftigt es sich im Dienst verschiedener
Formen von Baumen, Reptilien, Tieren, Menschen, Halbgdttern und
so fort. Man kann die Erfahrung machen, dass jemand im Dienst
eines Hundes steht: Ein anderer dient Blumen und Pflanzen: Ein
weiterer den Halbgoéttern und wieder ein anderer der Menschheit
oder seinem Chef im Buro - aber niemand dient Krsna. Abgesehen
von den gewdhnlichen Menschen sind sogar diejenigen, die im
Sinne des spirituellen Verstandnisses fortgeschritten sind,
hochstens im Dienst der virat - Ripa beschaftigt, oder sie verehren
durch Meditation die Leere, da sie nicht imstande sind, die
endgultige Form des Herrn zu verstehen. Dhruva Maharaja jedoch
war vom hdchsten Herrn gesegnet worden. Als der Herr Dhruvas
Stirn mit seinem Muschelhorn berihrte, wurde in Dhruvas Innern
wirkliches Wissen offenbart, und so konnte er die transzendentale
Gestalt des Herrn verstehen. Dhruva Maharaja bekennt hier, dass
er nicht nur unwissend war, sondern dass er seinem Alter nach nur
ein Kind war. Es ware einem unwissenden Kind nicht méglich
gewesen, die hochste Gestalt des Herrn zu wirdigen, wenn es nicht
vom Herrn gesegnet worden ware, der Dhruvas Stirn mit seinem
Muschelhorn berihrt hatte.

Vers 14
Mein lieber Herr, am Ende jedes Zeitalters I6st die hoéchste
Personlichkeit Gottes Garbhodakasayi Visnu alles Manifestierte im
Universum in seinem Leib auf. Der Herr legt sich auf den Schol3
Sesa Nagas; aus seinem Nabel sprieRt eine goldene Lotosblume
auf einem Stangel, und auf diesem Lotos wird Brahma erschaffen.
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Ich kann verstehen, dass Du der gleiche hdchste Gott bist. Ich
erweise Dir daher meine achtungsvollen Ehrerbietungen.

Deutung

Dhruva Mahéarajas Verstandnis von der hoéchsten Persénlichkeit
Gottes ist vollkommen. In den Veden heilt es: yasmin vijiate
sarvam evarh vijiatarm bhavati. Wissen, dass man durch die
transzendentale, grundlose Barmherzigkeit des Herrn empfangt, ist
so vollkommen, dass der Gottgeweihte durch dieses Wissen mit all
den verschiedenen Manifestationen des Herrn vertraut wird.
Ksirodakasayi Visnu stand vor Dhruva Maharaja, der auch die
anderen beiden Formen des Herrn, nadmlich Garbhodakasayi Visnu
und Karanodakasayi (maha) Visnu, verstehen konnte. In Bezug auf
maha - Visnu heil’t es in der Brahma - Samhita (5.48):

Am Ende jedes Zeitalters, wenn alle materiellen Welten aufgelost
werden, geht alles in den Koérper Garbhodakasayi Visnus ein, der
auf dem SchoR Sesa Nagas, einer anderen Form des Herrn, liegt.
Diejenigen, die keine Gottgeweihten sind, kénnen die
verschiedenen Formen Visnus und deren Stellungen in Beziehung
zur Schopfung nicht verstehen. Manchmal aber argumentieren
Atheisten: »Wie kann ein Blumenstdngel aus dem Nabel
Garbhodakasayi Visnus sprieRen?« Sie halten alle Aussagen der
Sastras flr Legenden. Als Folge ihrer Unerfahrenheit in Bezug auf
die absolute Wahrheit und ihres Widerstrebens, eine Autoritat
anzuerkennen, werden sie immer atheistischer; solche Menschen
koénnen die hochste Personlichkeit Gottes nicht verstehen. Aber ein
Gottgeweihter wie Dhruva Maharaja kennt durch die Gnade des
Herrn alle Manifestationen des Herrn und ihre verschiedenen
Positionen. Es heildt, dass jeder, der ein wenig von der Gnade des
Herrn empfangen hat, seine Herrlichkeit verstehen kann; andere
mogen fortfahren, Gber die absolute Wahrheit zu spekulieren, doch
werden sie niemals imstande sein, den Herrn zu verstehen. Mit
anderen Worten, solange man nicht mit einem Gottgeweihten in
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Berlihrung kommt, ist es nicht mdglich, die transzendentalen
Formen oder die spirituelle Welt und die transzendentalen
Tatigkeiten dort zu verstehen.

Vers 15

Mein Herr, durch Deinen ungebrochenen transzendentalen Blick bist
Du der héchste Zeuge aller Stufen intellektueller Tatigkeiten. Du bist
ewig befreit; Deine Existenz befindet sich in reiner Tugend, und als
Uberseele existierst Du ohne Wandel. Du bist die urspriingliche
Personlichkeit Gottes, von sechs Reichtimern erflllt, und Du bist
ewig der Herr der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur.
Unterscheidest Du Dich immer- von den gewdhnlichen Lebewesen.
Als Visnu kimmerst Du Dich um alle Angelegenheiten des
gesamten Universums, und trotzdem bist Du entfernt von ihnen und
bist der GenielRer der Ergebnisse aller Opfer.

Deutung

Ein atheistisches Argument gegen die Oberhoheit der héchsten
Personlichkeit Gottes lautet: Wenn Gott, die hochste Person,
erscheint und fortgeht, schlaft und erwacht, was ist dann der
Unterschied zwischen Gott und uns Lebewesen? Dhruva Maharaja
unterscheidet hier sorgfaltig zwischen der Existenz der hdéchsten
Personlichkeit Gottes und der der Lebewesen. Er stellt die
folgenden Unterschiede heraus:

Der Herr ist ewig befreit, und wenn er erscheint, auch in der
materiellen Welt, ist er niemals in die drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur verstrickt. Er ist daher als try - adhisa, der Herr
der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur, bekannt. In der
Bhagavad - Gita (7 .14) heif’t es: Die Lebewesen sind alle in die
drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur verstrickt. Die
aullere Energie des Herrn ist sehr stark, doch als der Meister der
drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur ist der Herr von den
Aktionen und Reaktionen dieser Erscheinungsweisen immer
unberiihrt. Er ist daher unverunreinigt, wie es in der I$opanisad
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heildt. Die Verunreinigung der materiellen Welt beeinflusst den Herrn
nicht. Krsna sagt daher in der Bhagavad - Gita, dass diejenigen, die
Halunken und Toren sind, ihn fir einen gewdhnlichen Menschen
halten, da sie seine param bhavam nicht kennen. Param bhavam
bezieht sich auf seine ewige,

transzendentale Stellung. Materielle Verunreinigung kann ihn nicht
berthren.

Ein weiterer Unterschied zwischen dem Herrn und dem Lebewesen
ist der, dass ein Lebewesen immer in Dunkelheit lebt. Obwohl es
sich in der Erscheinungsweise der Tugend befinden mag, gibt es
dennoch so viele Dinge, die ihm unbekannt sind. Aber das trifft nicht
auf die hdchste Personlichkeit Gottes zu. Der Herr kennt
Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft und alles, was im Herzen
eines jeden geschieht. Die Bhagavad - Gita bestatigt dies (vedaham
samatitani). Der Herr ist keine teilhafte Seele - er ist die
unwandelbare hochste Seele, und die Lebewesen sind seine
winzigen Teile. Das Lebewesen ist gezwungen, unter der Lenkung
der daiva - maya in der materiellen Welt zu erscheinen, doch wenn
der Herr erscheint, kommt er durch seine eigene, innere Kraft, atma
- maya. Abgesehen davon steht ein Lebewesen unter dem Einfluss
der Zeit in der Form von Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft.
Sein Leben hat einen Anfang, eine Geburt, und im bedingten
Zustand endet es mit dem Tod. Aber der Herr ist Adi - purusa, die
urspringliche Person. In der Brahma Samhita erweist Brahma dem
Adi - purusa, Govinda, der urspriinglichen Person, seine Achtung.
Govinda hat keinen Anfang, wohingegen die Schoépfung dieser
materiellen Welt einen Anfang hat. Im Vedanta heillt es: janmady
asya yatah. Alles ist aus dem Hochsten hervorgegangen, doch der
Hoéchste hat keine Geburt. Er besitzt alle sechs Reichtimer in Flle
und ohne Vergleich: Er ist der Meister der materiellen Natur: Seine
Intelligenz ist unter keinen Umstanden gebrochen, und er steht fern
ab von allem, obwohl er der Erhalter der gesamten Schépfung ist. In
den Veden (Katha Upanisad 2.2.13) lesen wir: nityo nityanam
cetanas cetananam. Der Herr ist der hdchste Erhalter. Die
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Lebewesen sind dafir bestimmt, ihm zu dienen, indem sie Opfer
darbringen, denn er ist der rechtmaRige Genielder der Ergebnisse
aller Opfer.

Jeder sollte sich daher mit seinem Leben, seinem Reichtum, seiner
Intelligenz und seinen Worten im hingebungsvollen Dienst des
Herrn beschaftigen. Und das ist die urspringliche, wesensgemale
Stellung des Lebewesens. Man sollte den Schlaf eines
gewodhnlichen Lebewesens niemals mit dem Schlaf der hdchsten
Personlichkeit Gottes im Ozean der Ursachen vergleichen. Es gibt
keine Stufe, auf der sich das Lebewesen mit der hochsten Person
vergleichen kann. Da die Mayavadi - Philosophen nicht imstande
sind, all dies zu verstehen, kommen sie zu der Schluf3folgerung,
alles sei unpersonlich oder leer.

Vers 16

Mein lieber Herr, in Deiner unpersonlichen Manifestation des
Brahman gibt es immer zwei gegensatzliche Elemente - Wissen
und Unwissenheit. Deine vielfaltigen Energien sind fortgesetzt
manifestiert, doch das unpersonliche Brahman, das ungeteilt,
urspriinglich, unwandelbar, unbegrenzt und gliickselig ist, ist die
Ursache der materiellen Manifestation. Weil Du das gleiche
unpersonliche Brahman bist, erweise ich Dir meine achtungsvollen
Ehrerbietungen.

Deutung
In der Brahma - Samhita heilt es, dass das unbegrenzte
unpersdnliche Brahman die Ausstrahlung des transzendentalen
Kdrpers von Govinda ist. In dieser unbegrenzten strahlenden Aura
der hdchsten Personlichkeit Gottes gibt es unzahlige Universen mit
unzahligen Planeten verschiedener Kategorien. Obwohl die héchste
Person die urspringliche Ursache aller Ursachen ist, ist |hre
unpersonliche Ausstrahlung, die man als Brahman kennt, die
unmittelbare Ursache der materiellen Manifestation. Dhruva
Maharaja bringt daher dem unpersonlichen Aspekt des Herrn seine
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achtungsvollen Ehrerbietungen dar. Jemand, der diesen
unpersonlichen  Aspekt erkennt, kann das unwandelbare
Brahmananda, das hier als spirituelle Gliickseligkeit beschrieben ist,
genielen.

Srila Viévanatha Cakravarti Thakura beschreibt, dass dieser
unpersonliche Aspekt oder die Brahman - Manifestation des
hochsten Herrn fur diejenigen bestimmt ist, die im Grunde sehr
fortgeschritten sind, aber trotzdem die persdnlichen Merkmale oder
die Mannigfaltigkeit der spirituellen Welt nicht verstehen kénnen.
Solche Gottgeweihte kennt man als JAdna - misra - bhaktas oder
Gottgeweihte, deren hingebungsvoller Dienst mit empirischem
Wissen vermischt ist. Weil die unpersdnliche Brahman - Erkenntnis
ein Teilverstandnis der absoluten Wahrheit ist, erweist Dhruva
Maharaja seine achtungsvollen Ehrerbietungen.

Es heildt, dass dieses unpersonliche Brahman die entfernte
Erkenntnis der absoluten Wahrheit ist. Obwohl das Brahman
augenscheinlich ohne jede Energie ist, besitzt es in Wirklichkeit
verschiedene Energien, die unter den Oberbegriffen Wissen und
Unwissenheit wirken. Aufgrund dieser verschiedenen Energien gibt
es fortgesetzt eine Manifestation von vidya und avidya. Vidya und
avidya sind in der TSopanisad sehr schén beschrieben. Es heilt
dort, dass man aufgrund von avidya oder einem Mangel an Wissen
die absolute Wahrheit manchmal fiir letztlich unpersdnlich halt. In
Wirklichkeit aber entwickelt sich die unpersonliche und persoénliche
Erkenntnis im Verhaltnis zur Entwicklung hingebungsvollen
Dienstes. Je mehr wir unseren hingebungsvollen Dienst entwickeln,
desto naher ricken wir der Absoluten Wahrheit, die am Anfang,
wenn wir die absolute Wahrheit aus einiger Entfernung sehen, als
unpersonlich manifestiert ist.

Die Masse der Menschen, die unter dem Einfluss der avidya - $akti
oder maya steht, hat weder Wissen noch Hingabe. Doch wenn
jemand, der ein wenig fortgeschritten ist und daher als jhAant
bezeichnet wird, noch ein wenig weiter fortschreitet, kommt er in die
Kategorie eines Jfidna - misra - bhakta oder eines Gottgeweihten,
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dessen Liebe mit empirischem Wissen vermischt ist. Wenn er noch
weiter fortschreitet, kann er erkennen, dass die absolute Wahrheit
eine Person mit vielfaltigen Energien ist. Ein fortgeschrittener
Gottgeweihter kann den Herrn und seine schopferische Energie
verstehen. Sobald jemand die schopferische Energie der absoluten
Wahrheit akzeptiert, versteht er ebenfalls die sechs Reichtimer der
hdchsten Personlichkeit Gottes. Gottgeweihte, die noch weiter
fortschreiten und vollkommenes Wissen besitzen, konnen die
transzendentalen Spiele des Herrn verstehen. Nur auf dieser Stufe
kann man sich vdlliger transzendentaler Gllckseligkeit erfreuen.
Srila Visvanatha Cakravartic gibt in diesem Zusammenhang das
Beispiel eines Menschen, der sich auf ein Ziel zubewegt. Wahrend
er sich dem Ziel nahert, sieht er es aus einiger Entfernung, ebenso
wie wir eine Stadt aus einiger Entfernung sehen. An diesem Punkt
versteht er nur, dass die Stadt in einiger Entfernung liegt. Wenn er
jedoch naher herankommt, sieht er Kuppeln und Fahnen. Sobald er
die Stadt betritt, sieht er verschiedene Wege, Garten, Teiche und
Marktplatze mit Laden und Menschen, die dort einkaufen. Er sieht
verschiedene Filmtheater, und er sieht Tanz und Vergnigungen.
Wenn jemand die Stadt tatsachlich betritt und persénlich das
Treiben in der Stadt sieht, wird er zufrieden.

Vers 17

Mein Herr, o hochster Herr, Du bist die héchste personifizierte Form
aller Segnung. Fir jemand, der sich in Deinem hingebungsvollen
Dienst ohne einen anderen Wunsch beschaftigt, ist es besser,
Deine LotosfliRe zu verehren, als Koénig zu werden und ein
Kdnigreich zu regieren. Das ist die Segnung der Verehrung Deiner
LotosfiRe. Fir unwissende Gottgeweihte wie mich bist Du der
ursachlose barmherzige Erhalter, genau wie eine Kuh, die sich um
ihr neugeborenes Kalb kiimmert, indem sie es mit Milch versorgt
und es vor Angriffen beschitzt.
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Deutung

Dhruva Maharaja war sich der mangelhaften Natur seines
hingebungsvollen Dienstes bewusst. Reiner hingebungsvoller
Dienst ist ohne jede materielle Form und nicht von gedanklicher
Spekulation oder fruchtbringenden Tatigkeiten bedeckt. Reiner
Dienst wird daher Ahaituki oder unmotiviert genannt. Dhruva
Maharaja wusste, dass er den Herrn im hingebungsvollem Dienst
mit einem Motiv verehrte - um namlich das Konigreich seines
Vaters zu bekommen. Solch ein verfalschter Gottgeweihter kann die
hochste Personlichkeit Gottes niemals von Angesicht zu Angesicht
sehen. Dhruva war dem Herrn daher fiur seine grundlose
Barmherzigkeit sehr dankbar. Der Herr ist so barmherzig, dass er
nicht nur die Wiinsche eines Gottgeweihten, der von Unwissenheit
und Winschen nach materiellem Gewinn getrieben ist, erflillt,
sondern dass er einem solchen Gottgeweihten auch allen Schutz
gewahrt, ebenso wie eine Kuh einem neugeborenen Kalb Milch gibt.
In der Bhagavad - Gita heildt es, dass der Herr dem standig
beschéaftigten Gottgeweihten Intelligenz gibt, so dass dieser sich
dem Herrn ohne Schwierigkeiten mehr und mehr nahern kann. Ein
Gottgeweihter muss in seinem hingebungsvollen Dienst sehr
aufrichtig sein; dann wird Krsna den Gottgeweihten, auch wenn
dieser viele Fehler haben mag, lenken und allmahlich auf die
héchste Stufe hingebungsvollen Dienstes erheben.

Der Herr wird hier von Dhruva Maharaja als purusartha - marti, das
letztliche Lebensziel, angesprochen. Im Allgemeinen versteht man
unter purusartha die Austibung eines bestimmten religidsen Prinzips
oder die Verehrung Gottes, um materielle Vorteile zu bekommen.
Gebete um materieller Vorteile willen haben die Befriedigung der
Sinne zum Ziel. Und wenn man enttduscht ist und die Sinne trotz
aller Bemihungen nicht vollig befriedigen kann, strebt man nach
Befreiung oder Freiheit vom materiellen Dasein. Solche Tatigkeiten
nennt man im allgemeinen purusartha. In Wirklichkeit aber besteht
das Endziel darin, die hdchste Personlichkeit Gottes zu verstehen.
Das nennt man paficama - purusartha, das endgultige Lebensziel.
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Sri Caitanya lehrte uns daher, den héchsten Herrn nicht um eine
Segnung wie materiellen Reichtum, Berihmtheit oder eine gute
Frau zu bitten. Man soll zum Herrn nur beten, stéandig in seinem
transzendentalen liebevollen Dienst beschaftigt sein, zu dirfen. Da
sich Dhruva Maharaja seines Wunsches nach materiellem Gewinn
bewusst war, bat er den Herrn um Schutz, damit er nicht durch
materielle Winsche vom Pfad des hingebungsvollen Dienstes
abgelenkt oder abgebracht werden mochte.

Vers 18
Der grol’e Weise Maitreya fuhr fort: Mein lieber Vidura, als Dhruva
Maharaja, der in seinem Herzen gute Absichten hegte, sein Gebet
beendet hatte, begllickwinschte ihn der hochste Herr, die
Personlichkeit Gottes, der zu seinen Geweihten und Dienern sehr
gutig ist, und sprach wie folgt.

Vers 19
Die Personlichkeit Gottes sprach: Mein lieber Dhruva, Sohn des
Kdnigs, du hast fromme Gellibde abgelegt, und ich kenne auch den
Wunsch in deinem Herzen. Obwohl dein Wunsch sehr ehrgeizig und
sehr schwer zu erfillen ist, werde ich dich mit seiner Erflllung
segnen. Ich wiinsche dir alles Gute.

Deutung

Der Herr ist zu seinem Geweihten so barmherzig, dass er zu
Dhruva Maharaja sofort sagte: »lch wiinsche dir alles Gute.«
Tatsachlich war es so, dass sich Dhruva Maharaja groRe Sorgen
machte, denn er hatte wahrend der Ausfihrung seines
hingebungsvollen Dienstes materielle Vorteile als Ziel vor Augen
gehabt, und dies hinderte ihn daran, die Stufe der Liebe zu Gott zu
erreichen. In der Bhagavad - Gita

(2.44) heildt es: bhogaisvarya - prasaktanam. Diejenigen, die nach
materieller Freude slchtig sind, kdnnen nicht zu hingebungsvollem
Dienst angezogen sein. Es war richtig, dass Dhruva Maharaja im
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Innern seines Herzens ein Konigreich begehrte, das weit besser war
als Brahma - loka. Dies war ein natlrlicher Wunsch flir einen
Ksatriya. Er war auch erst flnf Jahre alt, und in seiner kindlichen Art
wulnschte er sich ein Konigreich, das weitaus groRer war als das
seines Vaters, seines GroRvaters oder sogar seines Urgrofl3vaters.
Sein Vater Uttanapada war der Sohn Manus, und Manu war der
Sohn Brahmas. Dhruva wollte alle diese hervorragenden
Familienangehoérigen Ubertreffen. Der Herr kannte Dhruva
Maharajas kindlichen Ehrgeiz: Doch wie war es mdglich, Dhruva
eine Stellung anzubieten, die erhabener war als die Brahmas?

Der Herr versicherte Dhruva Maharaja, dass es ihm an der Liebe
des Herrn nicht fehlen werde. Er ermutigte Dhruva, sich keine
Sorgen zu machen, dass er in seiner kindlichen Art materielle
Winsche und zur gleichen Zeit die reine Bestrebung hatte, ein
groller Gottgeweihter zu sein. Im Allgemeinen gewahrt der Herr
einem reinen Gottgeweihten keinen materiellen Reichtum, obwohl
der Geweihte sich diesen winschen mag. Aber Dhruva Maharajas
Fall lag anders. Der Herr wusste, dass er solch ein grof3er
Gottgeweihter war, dass er niemals von Liebe zu Gott abweichen
wurde, auch wenn er materiellen Reichtum hatte. Dieses Beispiel
verdeutlicht, dass ein hochqualifizierter ~Gottgeweihter die
Moglichkeit zu materiellem Genul3 haben und zur gleichen Zeit
Liebe zu Gott empfinden kann. Dies war jedoch im Falle Dhruva
Maharajas etwas Besonderes.

Vers 20 - 21
Die hochste Personlichkeit Gottes fuhr fort: Mein lieber Dhruva, ich
werde dir den leuchtenden Planeten geben, der als Polarstern
bekannt ist, und der sogar nach der Auflésung am Ende des
Zeitalters fortbestehen wird. Noch nie hat jemand diesen Planeten
regiert, der von allen Sonnensystemen, Planeten und Sternen
umringt ist. Alle Leuchtkérper am Himmel umkreisen diesen
Planeten, geradeso wie Stiere um einen Pfahl herumgehen, um
Getreide zu zerstampfen. Indem sie den Polarstern zu ihrer Rechten

363



halten, umkreisen alle Sterne, die von groRen Weisen wie Dharma,
Agni, Kasyapa und Sukra bewohnt werden, diesen Planeten, der
sogar nach der Auflésung aller anderen weiterbesteht.

Deutung
Obwonhl der Polarstern schon existierte, bevor Dhruva Maharaja ihn
Ubernahm, hatte er keine vorherrschende Gottheit. Dhruva - loka,
unser Polarstern, ist der Mittelpunkt aller anderen Sterne und
Sonnensysteme, denn sie alle kreisen um Dhruvaloka, ebenso wie
ein Stier standig um einen Pfahl herumgeht, um Getreide zu
zerstampfen. Dhruva winschte sich den besten aller Planeten, und
obwohl es ein kindliches Gebet war, erflillte der Herr seine
Forderung. Ein kleines Kind mag seinen Vater um etwas bitten, was
der Vater noch nie jemand zuvor gegeben hat, doch aus Zuneigung
gibt der Vater es dem Kind; in ahnlicher Weise wurde dieser
einzigartige Planet, Dhruva - loka, Dhruva Maharaja gegeben. Die
besondere Bedeutsamkeit dieses Planeten besteht darin, dass er
bis zur Vernichtung des gesamten Universums existieren wird, das
heildt, sogar wahrend der Vernichtung, die in der Nacht Brahmas
stattfindet. Es gibt zwei Arten von Auflésungen, eine wahrend der
Nacht Brahmas und eine am Ende von Brahmas Leben. Am Ende
von Brahmas Leben kehren ausgesuchte Persdnlichkeiten nach
Hause zu Gott zurick. Dhruva Maharaja ist eine von ihnen. Der
Herr versicherte Dhruva, dass er sogar die Teilauflésung des
Universums Uberstehen wirde. Am Ende der vollstandigen
Auflésung wirde Dhruva Maharaja also direkt nach Vaikuntha - loka
auf einen spirituellen Planeten im spirituellen Himmel gehen. Srila
Vidvanatha  Cakravartl Thakura kommentiert in  diesem
Zusammenhang, dass Dhruva - loka eines der lokas wie
Svetadvipa, Mathura und Dvaraka ist. Dies sind alles ewige Orte im
Konigreich Gottes, das in der Bhagavad - Gita (tad dhama
paramam) und in den Veden beschrieben ist. Die Worter parastat
Kalpa - vasindm »transzendental zu den Planeten, die nach der
Auflésung bewohnt werden« beziehen sich auf die Vaikuntha -
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Planeten. Mit anderen Worten, Dhruva Maharajas Erhebung zu den
Vaikuntha - lokas wurde von der hochsten Personlichkeit Gottes
garantiert.

Vers 22
Nachdem dein Vater in den Wald gegangen ist und dir die
Herrschaft (ber sein Konigreich Ubertragen hat, wirst du
sechsunddreilligtausend Jahre lang die ganze Welt regieren, und
alle deine Sinne werden weiter so stark sein, wie sie es jetzt sind.
Du wirst niemals alt werden.

Deutung
Im Satya - yuga lebten die Menschen im Allgemeinen
einhunderttausend Jahre. Dass Dhruva Maharaja die Welt
sechsunddreiligtausend Jahre lang regieren wirde, war in jenen
Tagen also durchaus maglich.

Vers 23
Der Herr fuhr fort: Irgendwann in der Zukunft wird dein Bruder
Uttama im Wald jagen, und wahrend er auf der Jagd ist, wird er
getotet werden. Deine Stiefmutter Suruci wird durch den Tod ihres
Sohnes wie von Sinnen im Wald nach ihm suchen, doch wird sie
von einem Waldbrand verschlungen werden.

Deutung
Dhruva Maharaja kam mit Vergeltungsgefilhlen gegen seine
Stiefmutter in den Wald, um nach der hochsten Personlichkeit
Gottes zu suchen. Seine Stiefmutter hatte Dhruva, der kein
gewohnlicher Mensch, sondern ein grofRer Vaisnava war, beleidigt.
Ein Vergehen gegen die LotosfiiRe eines Vaisnava ist das grofite
Vergehen in der Welt. Weil Suruci Dhruva Maharaja beleidigt hatte,
wirde sie Uber den Tod ihres eigenen Sohnes wie von Sinnen
werden und in einen Waldbrand gehen, und so wirde ihr Leben ein
Ende finden. Dies wird vom Herrn Dhruva gegeniber besonders
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erwahnt, weil dieser entschlossen war, sich an ihr zu rachen.
Hieraus sollten wir lernen, dass wir niemals versuchen sollten, einen
Vaisnava zu beleidigen. Nicht nur einen Vaisnava sollten wir nicht
beleidigen, sondern wir sollten niemand unndtigerweise beleidigen.
Als Suruci Dhruva Maharaja beleidigte, war er nur ein Kind.
Natirlich wusste sie nicht, dass Dhruva Maharaja ein grofer,
anerkannter Vaisnava war, und so beging sie ihr Vergehen
unwissentlich. Wenn man einem Vaisnava dient, ohne es zu wissen,
bekommt man trotzdem das gute Ergebnis, und wenn man einen
Vaisnava beleidigt, ohne es zu wissen, erleidet man das schlechte
Ergebnis. Ein Vaisnava wird von der hdchsten Persodnlichkeit Gottes
besonders beglnstigt. Thn zu erfreuen oder sein Missfallen zu
erregen beeinflusst direkt das Wohlgefallen oder Missfallen des
héchsten Herrn. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura hat in seinen
acht Gebetsstrophen an den spirituellen Meister gesungen: yasya
prasadad Bhagavat - prasadah. Wenn man den spirituellen Meister,
der ein reiner Vaisnava ist, erfreut, erfreut man die Personlichkeit
Gottes, doch wenn man das Missfallen des spirituellen Meisters
erregt, weil® man nicht, wohin man geht.

Vers 24
Der Herr fuhr fort: Ich bin das Herz aller Opfer. Du wirst imstande
sein, viele grole Opfer darzubringen und auch viele Spenden zu
geben. Auf diese Weise wirst du die Segnungen materiellen Gliicks
in diesem Leben geniellen kdénnen, und zur Zeit deines Todes wirst
du imstande sein, dich an mich zu erinnern.

Deutung
Der wichtigste Faktor in diesem Vers ist die Unterweisung des
Herrmn, wie man sich am Ende des Lebens an die hochste
Personlichkeit Gottes erinnern soll. Ante Narayana - Smrtih: Das
Ergebnis von all dem, was wir an spirituellen Tatigkeiten ausfihren,
ist erfolgreich, wenn wir uns an Narayana, die hochste
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Personlichkeit Gottes, erinnern konnen. Dieses Vorhaben der
stdndigen Erinnerung kann durch viele Dinge gestort werden, doch
Dhruva Maharajas Leben wirde so rein sein, wie der Herr Selbst
versicherte, dass Dhruva ihn niemals vergessen wirde. Zur Zeit
seines Todes wurde er sich daher an den héchsten Herrn erinnern,
und vor seinem Tode wurde er die materielle Welt genief3en, jedoch
nicht durch Sinnenbefriedigung, sondern durch Darbringung groR3er
Opfer. Wie es in den Veden heildt, muss man Spenden geben, wenn
man grofRe Opfer darbringt - nicht nur den Brahmanas, sondern
auch den Ksatriyas, Vaisyas und Sadras. Hier wird versichert, dass
Dhruva Maharaja imstande sein wurde, solche Taten zu vollbringen.
Im gegenwartigen Zeitalter des Kali jedoch ist das grofe Opfer die
Durchflihrung von sankirtana - Yajfia. Unsere Bewegung fir Krsna -
Bewusstsein ist daflir bestimmt, dass wir die Menschen lehren (und
dass wir selbst lernen), wie die genaue Unterweisung der
Personlichkeit Gottes lautet. Auf diese Weise werden wir standig
sankirtana - Yajfia durchfuhren und ohne Unterlass den Hare -
Krsna - Mantra chanten. Am Ende unseres Lebens werden wir dann
gewiss imstande sein, uns an Krsna zu erinnern, und dann wird
unsere Lebensmission erfolgreich. In diesem Zeitalter hat die
Verteilung von prasada die Verteilung von Geld ersetzt. Niemand
hat gentgend Geld, um es zu verteilen, doch wenn wir so viel Krsna
- prasada wie moglich verteilen, ist dies wertvoller als die Verteilung
von Geld.

Vers 25
Die Personlichkeit Gottes fuhr fort: Mein lieber Dhruva, nach deinem
materiellen Leben in diesem Koérper wirst du zu meinem Planeten
gehen, dem von den Bewohnern aller anderen Planetensysteme
immer Ehrerbietungen erwiesen werden. Er liegt iber dem Planeten
der sieben rsis, und wenn du einmal dorthin gegangen bist, wirst du
niemals wieder in diese materielle Welt zurtickkehren.
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Deutung

In diesem Vers ist das Wort navartate sehr bedeutsam. Der Herr
sagt: »Du wirst nicht wieder in die materielle Welt zuriickkommen,
denn du wirst mat - sthanam, in mein Reich gelangen.« Dhruva -
loka oder der Polarstern ist daher das Reich Sr1 Visnus in der
materiellen Welt. Auf diesem Planeten gibt es einen Ozean aus
Milch und in diesem Ozean liegt eine Insel namens Svetadvipa. Es
heit hier eindeutig, dass dieser Planet Uber den sieben
Planetensystemen der Rsis liegt, und weil dieser Planet Visnu - loka
ist, wird er von allen anderen Planetensystemen verehrt. Man mag
hier die Frage stellen, was mit dem Planeten, der als Dhruva - loka
bekannt ist, zur Zeit der Auflésung des Universums geschehen wird.
Die Antwort ist einfach: Dhruvaloka bleibt bestehen - genauso wie
die anderen Vaikuntha - lokas jenseits dieses Universums. Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura hat in diesem Zusammenhang
kommentiert, dass das Wort navartate darauf hindeutet, dass dieser
Planet ewig ist.

Vers 26
Der groRe Weise Maitreya sprach: Nachdem Sri Visnu von dem
Knaben Dhruva Maharaja verehrt und geehrt worden war und
nachdem er diesem sein Reich angeboten hatte, kehrte er auf dem
Ricken Garudas in sein Reich zuriick, wahrend Dhruva Maharaja
ihm nachsah.

Deutung
Aus diesem Vers geht hervor, dass ST Visnu Dhruva Maharaja das
gleiche Reich gab, in welchem er selbst residiert. Sein Reich wird in
der Bhagavad - Gita (15.6) beschrieben: yad gatva na nivartante tad
dhama paramarh mama.

Vers 27
Obwohl Dhruva Maharaja das gewunschte Ergebnis seiner
Entschlossenheit erreicht hatte, indem er die Lotosfulle des Herrn
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verehrte, war er nicht sehr glicklich. So kehrte er nach Hause
zurtck.

Deutung
Indem Dhruva Maharaja die LotosfiRe des Herrn in
hingebungsvollem Dienst verehrte, wie ihn Narada Muni
angewiesen hatte, erlangte er das gewilnschte Ergebnis. Sein
Wunsch war es, eine sehr hohe Stellung zu erreichen, die sogar die
seines Vaters, GrofRRvaters und UrgroRvaters Ubertraf, und obwohl
dies eine etwas kindliche Entschlossenheit war, weil Dhruva
Maharaja nichts weiter als ein kleines Kind war, ist ST Visnu, die
héchste Personlichkeit Gottes, so gltig und barmherzig, dass er
Dhruvas Wunsch erfiilite. Dhruva Maharaja wollte eine Residenz,
die erhabener war als jede andere, die von irgendjemand in seiner
Familie jemals bewohnt worden war. Folglich wurde ihm der Planet
angeboten, auf dem der Herr personlich residiert, und seine
Entschlossenheit war vollig befriedigt. Als Dhruva Maharaja nach
Hause zurickkehrte, war er trotzdem nicht sehr zufrieden, denn
obwohl es in reinem hingebungsvollem Dienst keine Forderung gibt,
die man an den Herrn stellt, hatte er aufgrund seines kindlichen
Wesens etwas gefordert. Er war daher nicht sehr zufrieden, obwohl
der Herr sogar seinen Wunsch erfillte. Er schamte sich vielmehr,
dass er dem Herrn eine Forderung gestellt hatte, da er dies nicht
hatte tun sollen.
Vers 28

Sr1 Vidura fragte: Mein lieber Brahmana, das Herz des Herrn ist
sehr schwer zu erreichen. Es kann nur durch reinen
hingebungsvollen Dienst erreicht werden, der allein den Uberaus
zuneigungsvollen barmherzigen Herrn erfreut. Dhruva Maharaja
erreichte diese Position sogar in einem Leben, und er war sehr
weise und besonnen. Warum war er also nicht sehr zufrieden?
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Deutung

Die Frage des heiligen Vidura ist sehr relevant. Das Wort Artha - vit,
das sich auf jemand bezieht, der zwischen Wirklichkeit und
Unwirklichkeit zu unterscheiden weil}, ist in diesem Zusammenhang
sehr bedeutsam. Ein Artha - vit wird auch paramahamsa genannt.
Ein paramahamsa nimmt nur das aktive Prinzip von allen Dingen
an: genauso wie ein Schwan aus einer Mischung von Wasser und
Milch nur die Milch annimmt, so nimmt ein paramahamsa nur die
hdchste Personlichkeit Gottes als sein Leben und seine Seele an
und lasst alle aulReren, materiellen Umstande unbeachtet. Dhruva
Maharaja gehorte zu dieser Kategorie, und aufgrund seiner
Entschlossenheit erlangte er das gewlinschte Ergebnis: Aber
dennoch war er nicht sehr zufrieden, als er nach Hause
zurlckkehrte.

Vers 29

Maitreya antwortete: Dhruva Maharajas Herz, das von den Pfeilen
der groben Worte seiner Stiefmutter durchbohrt war, trauerte sehr,
und daher vergal er ihr falsches Verhalten nicht, als er sich auf sein
Lebensziel konzentrierte. Er bat nicht um tatsachliche Befreiung aus
der materiellen Welt; doch als am Ende seines hingebungsvollen
Dienstes die hochste Personlichkeit Gottes vor ihm erschien,
schamte er sich der materiellen Wiinsche, die er in seinem Geist
hatte.

Deutung

Dieser wichtige Vers ist von vielen grolen Kommentatoren erortert
worden.

Warum war Dhruva Maharaja nicht zufrieden, nachdem er das
Lebensziel erreicht hatte, daser sich gewiinscht hatte? Ein reiner
Gottgeweihter ist von allen materiellen Winschen immer frei. In der
materiellen Welt sind die materiellen Winsche, die man hat,
Uberaus ddmonisch: Man sieht andere als seine Feinde an; man
denkt an Rache gegen seine Feinde: Man strebt danach, der grofite
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Flhrer oder die grofdte Personlichkeit in der materiellen Welt zu
werden, und so tritt man mit allen anderen in einen Wettstreit. Dies
ist in der Bhagavad - Gita im siebzehnten Kapitel als damonisch
beschrieben worden. Ein reiner Gottgeweihter stellt keine
Forderungen an den Herrn. Sein einziges Bestreben ist es, dem
Herrn ernsthaft und aufrichtig zu dienen, und es geht ihm keinesfalls
darum, was in der Zukunft geschehen wird. Im Mukunda - mala -
stotra sagt Konig Kulasekhara, der Verfasser dieses Buches, in
einem Gebet: »Mein lieber Herr, ich winsche mir keine
Sinnenbefriedigung in der materiellen Welt. Ich habe nur den
Wunsch, unaufhorlich in Deinem Dienst tatig zu sein.« In ahnlicher
Weise betete Sri Caitanya in seinem Siksastaka: »Mein Herr, ich
wlnsche mir keinen materiellen Reichtum: Ich will keinerlei
materialistische Anhanger: Noch wiinsche ich mir eine anziehende
Frau, die ich genieRen kann. Das einzige, was ich méchte, ist, mich
Leben fiir Leben in Deinem Dienst betatigen.« Sri Caitanya betete
nicht einmal um mukti oder Befreiung.

In diesem Vers antwortete Maitreya dem Vidura, dass Dhruva
Maharaja, durch eine rachevolle Haltung gegen seine beleidigende
Stiefmutter beeinflusst, nicht an mukti dachte: Noch wusste er, was
mukti war. Folglich versaumte er es, nach mukti als seinem
Lebensziel zu streben. Aber ein reiner Gottgeweihter winscht sich
nicht einmal Befreiung. Er ist eine dem hochsten Herrn vdllig
ergebene Seele, und er stellt an den Herrn keinerlei Forderungen.
Diese Position wurde von Dhruva Maharaja verwirklicht, als er die
hochste Personlichkeit Gottes personlich vor sich stehen sah, da er
im gleichen Augenblick auf die Vasudeva - Ebene erhoben wurde.
Die Vasudeva-Ebene bezieht sich auf jene Stufe, auf der es
keinerlei materielle Verunreinigung mehr gibt, das heif3t, wo von den
materiellen Erscheinungsweisen der Natur - Tugend, Leidenschaft
und Unwissenheit - keine Rede sein kann und man daher die
Hochste Personlichkeit Gottes sehen kann. Weil man auf der
Vasudeva - Ebene Gott von Angesicht zu Angesicht sehen kann,
wird der Herr auch Vasudeva genannt.
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Dhruva Maharaja forderte eine Position, die so erhaben war, dass
sich nicht einmal sein UrgroRvater Brahma jemals ihrer erfreut
hatte. Krsna, die hochste Personlichkeit Gottes, ist zu seinem
Geweihten, besonders zu einem Geweihten wie Dhruva Mahar3jja,
der im Alter von nur funf Jahren in den Wald ging, um
hingebungsvollen Dienst darzubringen, so zuneigungsvoll und gutig,
dass der Herr, obwohl das Motiv des Gottgeweihten unrein sein
mag, dieses Motiv nicht in Betracht zieht: Ihm geht es nur um den
Dienst. Doch wenn ein Gottgeweihter ein bestimmtes Motiv hat,
dann weild der Herr direkt oder indirekt davon und lasst daher die
materiellen Winsche des Gottgeweihten nicht unerfullt. Dies sind
einige der besonderen Verglnstigungen, die der Herr einem
Gottgeweihten zukommen lasst.

Dhruva Maharaja wurde Dhruva - loka angeboten, ein Planet, der
noch nie von einer bedingten Seele bewohnt worden war. Nicht
einmal Brahma hatte die Erlaubnis, Dhruva - loka zu betreten,
obwohl er das hdchste Lebewesen im Universum ist. Wann immer
es im Universum eine Krise gibt, begeben sich die Halbgétter zur
hochsten Persoénlichkeit Gottes Ksirodakasayi Visnu und stellen
sich an den Strand des Milchmeeres. Dhruva Maharajas Forderung
- eine Stellung zu bekommen, die sogar héher war als die seines
UrgroRvaters Brahma - wurde ihm also erfUllt.

Hier in diesem Vers wird der Herr als mukti - pati beschrieben, was
bedeutet, jemand, unter dessen LotosfiiRen es alle Arten von mukti
gibt. Es gibt funf Arten von mukti: sayujya, sarlpya, salokya,
samipya und sarsti. Von diesen funf muktis, die von jedem erreicht
werden kénnen, der sich im hingebungsvollen Dienst des Herrn
betétigt, wird diejenige, die als sayujya bekannt ist, im Allgemeinen
von Mayavadt - Philosophen bevorzugt; sie streben danach, mit der
unpersonlichen Brahman - Ausstrahlung des Herrn eins zu werden.
Viele Gelehrte vertreten die Ansicht, diese sayujya - mukti sei nicht
tatsachlich mukti, obwohl sie zu den finf Arten von mukti gezahit
wird, weil man von sayujya - mukti wieder in die materielle Welt
zuriickfallen kann. Diese Auskunft bekommen wir aus dem Srimad -
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Bhagavatam (10.2.32), wo es heif’t patanty adhah, was bedeutet
»sie fallen wieder herunter«. Die monistischen Philosophen gehen,
nachdem sie schwere Enthaltungen auf sich genommen haben, in
die unpersonliche Ausstrahlung des Herrn ein, doch das Lebewesen
mdchte immer liebevolle Beziehungen austauschen. Obwohl daher
der monistische Philosoph auf die Stufe erhoben wird, auf der er mit
der Ausstrahlung des Herrn eins ist, fallt er wieder in die materielle
Welt hinab, weil es in dieser Ausstrahlung keine Mdglichkeit gibt, mit
dem Herrn zusammenzusein und ihm zu dienen. Folglich befriedigt
der monistische Philosoph seine Neigung zu dienen durch
materialistische Wohlfahrtstatigkeiten wie humanitare Arbeit,
Altruismus und Philanthropie. Es gibt viele Beispiele solcher
Philosophen, sogar groRer Sannyasis der Mayavada - Schule, die
wieder zu Fall kamen.

Folglich zahlen die Vaisnava - Philosophen sayujya - mukti nicht zur
Kategorie von mukti. lhnen zufolge bedeutet mukti, aus dem Dienst
mayas in den liebevollen Dienst des Herrn (iberzuwechseln. Sri
Caitanya sagt in diesem Zusammenhang ebenfalls, dass die
wesensgemalle Stellung eines Lebewesens darin besteht, dem
Herrn zu dienen. Das ist wirkliche mukti. Wenn man seine
urspriingliche Stellung einnimmt, indem man kunstliche Positionen
aufgibt, wird man als mukta oder befreit bezeichnet. In der
Bhagavad - Gita wird es bestéatigt: Jeder, der sich im
transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn beschéftigt, wird als
mukta oder brahma-bhita angesehen. In der Bhagavad - Gita heif3t
es, dass ein Gottgeweihter die brahma-bhita - Stufe erreicht hat,
wenn er von materieller Verunreinigung frei ist. Im Padma Purana
wird dies ebenfalls bestatigt: mukti bedeutet Betatigung im Dienst
des Herrn.

Der grole Weise Maitreya erklarte, dass Dhruva Maharaja am
Anfang nicht den Wunsch hatte, sich im Dienst des Herrn zu
betatigen, sondern er winschte sich eine hohe Position, die besser
war als die seines Urgrof3vaters. Dies ist im Grunde nicht Dienst fur
den Herrn, sondern Dienst fur die Sinne. Selbst wenn man die
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Stellung Brahmas, die hochste Stellung in der materiellen Welt,
einnimmt, ist man eine bedingte Seele. Srila Prabodhananda
Sarasvati sagt, dass man sogar grof3e Halbgétter wie Brahma und
Indra auf der gleichen Stufe wie ein unbedeutendes Insekt sieht,
wenn man auf die Stufe wirklichen, reinen hingebungsvollen
Dienstes gelangt ist. Der Grund hierfur ist, dass ein unbedeutendes
Insekt einen Wunsch nach Sinnenbefriedigung hat, und sogar eine
grol’e Personlichkeit wie Brahma mochte die materielle Natur
beherrschen.

Sinnenbefriedigung bedeutet, die materielle Natur zu beherrschen.
Der gesamte Wettstreit zwischen bedingten Seelen beruht auf dem
Wunsch nach Herrschaft Uber diese materielle Natur. Moderne
Wissenschaftler sind auf ihr Wissen stolz, weil sie neue Methoden
entdeckt haben, wie man die Gesetze der materiellen Natur
beherrschen kann. Sie glauben, dies sei Fortschritt der
menschlichen Zivilisation - je mehr sie die materiellen Gesetze
beherrschen konnen, flr desto fortgeschrittener halten sie sich.
Dhruva Maharajas anfangliche Neigung ist hiermit zu vergleichen.
Er wollte die materielle Welt von einer héheren Position als die
Brahmas aus beherrschen.

Folglich ist an einer anderen Stelle beschrieben, dass Dhruva
Maharaja, nachdem der Herr erschienen war und er seine
Entschlossenheit mit seiner letztlichen Belohnung verglich,
erkannte, dass er sich ein paar Stlicke zerbrochenes Glas
gewlnscht hatte, statt dessen aber viele Diamanten bekommen
hatte. Sobald er die héchste Persénlichkeit Gottes von Angesicht zu
Angesicht sah, wurde er sich sogleich bewusst, wie unwichtig seine
Forderung an den Herrn war, eine hohe Stellung zu bekommen, die
besser war als die Brahmas.

Als Dhruva Maharaja auf der Vasudeva - Ebene verankert wurde,
da er den Herrn von Angesicht zu Angesicht sah, verschwand seine
ganze materielle Verunreinigung. Er schamte sich daher seiner
Forderung und der Belohnung, die er bekommen hatte. Er schamte
sich sehr, als er daran dachte, dass er immer noch den Wunsch
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hatte, sich an seiner Stiefmutter zu rachen und eine hohe Stellung
in der materiellen Welt zu erlangen, obwohl er nach Madhuvana
gegangen war, das Konigreich seines Vaters aufgegeben und einen
spirituellen Meister wie Narada Muni bekommen hatte. Das war der
Grund fir seine Niedergeschlagenheit, sogar nachdem er all die
gewlnschten Segnungen vom Herrn bekommen hatte.

Als Dhruva Maharaja die hochste Personlichkeit Gottes tatsachlich
vor sich sah, konnte keine Rede davon sein, dass er sich an seiner
Stiefmutter rachen wollte oder dass er immer noch den Wunsch
hegte, die materielle Natur zu beherrschen: Aber die hdchste
Persdnlichkeit ist so gltig, dass Sie wusste, dass Dhruva Mahéaraja
diese Dinge begehrte. Als der Herr zu Dhruva Maharaja sprach,
benutzte er das Wort vedahar, weil der Herr in Dhruva Maharajas
Herz gegenwartig war und daher alles wusste, als dieser sich
materielle Segnungen wiinschte. Der Herr kennt immer alle unsere
Gedanken. Dies wird auch in der Bhagavad - Gitd bestatigt:
vedaharh samatitani.

Der Herr erfillte alle Winsche Dhruva Maharajas. Sein Wunsch
nach Vergeltung gegen seine Stiefmutter und seinen Stiefbruder
wurde erflllt: Sein Wunsch nach einer noch héheren Stellung als
die seines UrgroRvaters wurde ebenfalls erfiillt, und zur gleichen
Zeit wurde seine ewige Position auf Dhruva - loka festgesetzt.
Obwohl Dhruva Maharaja nicht einmal daran gedacht hatte, einen
ewigen Planeten zu erlangen, sagte sich Krsna: »Was soll Dhruva
mit einer hohen Stellung in der materiellen Welt?« Folglich gab er
ihm die Gelegenheit, die materielle Welt sechsunddreilligtausend
Jahre lang mit unwandelbaren Sinnen zu regieren und viele grolRe
Opfer auszuflhren und auf diese Weise der angesehenste Konig in
der materiellen Welt zu werden. Und nachdem Dhruva mit all
diesem materiellen Genuf} fertig war, wurde er zur spirituellen Welt
erhoben, zu der auch Dhruva - loka gehort.
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Vers 30

Dhruva Maharaja dachte bei sich: Sich zu bemihen, im Schatten
der LotosfliRe des Herrn einen Platz zu bekommen, ist kein
gewodhnliches Vorhaben, denn sogar die groRen brahmacaris unter
der Fuhrung von Sanandana, die sich in astanga - yoga in Trance
Ubten, erlangten den Schutz der Lotosfiile des Herrn nur nach
vielen, vielen Geburten. Innerhalb von sechs Monaten erlangte ich
das gleiche Ergebnis, doch weil ich anders als der Herr dachte, kam
ich von meiner Stellung zu Fall.

Deutung

In diesem Vers erklart Dhruva Maharaja selbst die Ursache seiner
Niedergeschlagenheit. Zunachst beklagt er, dass es nicht einfach
ist, die héchste Personlichkeit Gottes direkt zu sehen. Sogar grof3e
heilige Personlichkeiten wie die vier gefeierten brahmacaris unter
der Fihrung von Sanandana - Sanaka, Sanatana und Sanatkumara

- Ubten sich viele, viele Geburten lang im yoga - System und
verharrten in Trance, bevor sie die Gelegenheit bekamen, den
hochsten Herrn von Angesicht zu Angesicht zu sehen. Was Dhruva
Maharaja betraf, so sah er schon nach sechs Monaten der
Austbung hingebungsvollen Dienstes den Hochsten Herrn
personlich. Er erwartete daher, dass der Herr ihn sogleich mit sich in
sein Reich nehmen wiirde, ohne dass er warten musste, sobald er
dem Hochsten Herrn begegnete. Dhruva Maharaja konnte klar
verstehen, dass der Herr ihm die Herrschaft Uber die Welt flr
sechsunddreiBigtausend Jahre angeboten hatte, weil er am Anfang
unter dem Einfluss der materiellen Energie stand und sich an seiner
Stiefmutter rachen und das Konigreich seines Vaters regieren
wollte. Dhruva Maharaja beklagte sehr seine Neigung, die materielle
Welt zu regieren, und seine rachslchtige Haltung gegeniber
anderen Lebewesen.

Vers 31

Oh weh, seht mich nur an! Ich bin so unglickselig. Ich ndherte mich
den LotosfuRen der hochsten Personlichkeit Gottes, die sogleich die
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Kette der Wiederholung von Geburt und Tod durchtrennen kann,
aber aufgrund meiner Torheit betete ich trotzdem um Dinge, die
verganglich sind.

Deutung
Das Wort anatmyam ist in diesem Vers sehr bedeutsam. Atma
bedeutet »die Seele«, und anatmya bedeutet »ohne eine
Vorstellung von der Seele«. Srila Rsabhadeva lehrte seine Séhne:
Solange ein Mensch den atma oder die spirituelle Stellung nicht
versteht, ist alles, was er tut, Unwissenheit, und dies fiihrt in seinem
Leben nur zu Niederlagen. Dhruva Maharaja bedauert seine
ungluckselige Position, denn obwohl er sich an die hdchste
Personlichkeit Gottes wandte, die immer imstande ist, lhren
Geweihten die hochste Segnung, namlich die Beendigung der
Wiederholung von Geburt und Tod, zu gewahren, was kein Halbgott
anbieten kann, winschte er sich torichterweise etwas
Vergangliches. Als Hiranyakasipu Brahma um Unsterblichkeit bat,
brachte Brahma seine Unfahigkeit zum Ausdruck, eine solche
Segnung zu gewahren, da er selbst nicht unsterblich ist: Folglich
kann Unsterblichkeit oder die vollstandige Beendigung der Kette
wiederholter Geburt und wiederholten Todes nur vom hdéchsten
Herrn, der Persdnlichkeit Gottes selbst, nicht von anderen,
angeboten werden. Harim vina na srtim taranti. Dies bedeutet, dass
man ohne den Segen Haris, der Hochsten Persdnlichkeit Gottes,
die fortgesetzte Kette von Geburt und Tod in der materiellen Welt
nicht beenden kann. Aus diesem Grunde wird der Hoéchste Herr
auch bhava - cchit genannt. Die Vaisnava - Philosophie verbietet im
Vorgang des Krsna - Bewusstseins dem Gottgeweihten alle Arten
materieller Bestrebungen. Ein Vaisnava - Geweihter sollte immer
anyabhilasita - stinya oder von allen materiellen Bestrebungen nach
den Ergebnissen fruchtbringender Handlungen oder empirischer
philosophischer Spekulation frei sein. Dhruva Maharaja war von
Narada Muni, dem gréften Vaisnava, im Grunde in das Chanten
von orm namo bhagavate Vasudevaya eingeweiht worden. Dieser
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Mantra ist ein Visnu - Mantra, denn man wird nach Visnu - loka
erhoben, wenn man sich darin Ubt, diesen Mantra zu chanten.
Dhruva Maharaja bedauerte, dass er trotz der Einweihung in den
Visnu - Mantra durch einen Vaisnava immer noch nach materiellen
Vorteilen begehrte. Das war ein weiterer Grund seiner Klage.
Obwohl er durch die grundlose Barmherzigkeit des Herrn das
Ergebnis des Visnu - Mantra bekam, beklagte er, wie toricht er war,
dass er nach materiellen Vorteilen strebte, wahrend er
hingebungsvollen Dienst ausfiihrte. Mit anderen Worten, jeder von
uns, der im hingebungsvollen Dienst im Krsna - Bewusstsein
beschaftigt ist, sollte von allen materiellen Bestrebungen vollig frei
sein. Sonst werden wir wie Dhruva Maharaja zu klagen haben.

Vers 32
Da alle Halbgotter, die auf den hoheren Planetensystemen leben,
wieder herunterkommen mussen, sind sie alle neidisch, dass ich
durch hingebungsvollen Dienst nach Vaikuntha - loka erhoben
werde. Diese unduldsamen Halbgotter haben meine Intelligenz
verwirrt, und nur aus diesem Grunde konnte ich den echten Segen
der Unterweisungen des Weisen Narada nicht annehmen.

Deutung

Wie durch viele Beispiele in der vedischen Literatur deutlich wird,
werden die Halbgdétter sehr gestdrt, wenn sich jemand schwere
Enthaltungen auferlegt, da sie immer Angst haben, ihre Posten als
die beherrschenden Gottheiten der himmlischen Planeten zu
verlieren. Es ist ihnen bekannt, dass ihre Position auf den héheren
Planetensystemen verganglich ist, wie im neunten Kapitel der
Bhagavad - Gita bestatigt wird. Es heillt in der Gita, dass alle
Halbgotter, die Bewohner des hoéheren Planetensystems sind,
wieder auf die Erde zurlickkehren muissen, nachdem sie die
Ergebnisse ihrer frommen Werke aufgebraucht haben.

Es ist eine Tatsache, dass die Halbgodtter die verschiedenen
Tatigkeiten der Glieder unserer Korper beherrschen. Tatsachlich
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steht es uns nicht einmal frei, auch nur unsere Augenlider zu
bewegen. Alles wird von ihnen kontrolliert. Dhruva Mahéarajas
Schluf’folgerung lautete, dass diese Halbgoétter sich gegen ihn
verschworen hatten, um seine Intelligenz zu verunreinigen, da sie
auf seine hohere Stellung im hingebungsvollen Dienst neidisch
waren, und dass er deshalb Naradas segensreiche Unterweisung
nicht annehmen konnte, obwohl er der Schiler eines grolien
Vaisnava wie Narada Muni war. Jetzt bedauerte Dhruva Maharaja
sehr, dass er diese Unterweisung missachtet hatte. Narada Muni
hatte ihn gebeten: »Kimmere dich nicht um die Beleidigung oder
Bewunderung seitens deiner Stiefmutter.« Er fragte Dhruva
Maharaja, was dieser mit solcher Beleidigung oder Bewunderung zu
tun habe, da Dhruva nur ein Kind war. Aber Dhruva Maharaja war
entschlossen, den Segen der héchsten Personlichkeit Gottes zu
erlangen, und so riet Narada ihm flirs Erste, nach Hause zu gehen
und erst dann wieder zu versuchen, hingebungsvollen Dienst zu
praktizieren, wenn die Zeit reif sei. Dhruva Maharaja bedauerte,
dass er den Rat Narada Munis zurlickgewiesen und darauf
bestanden hatte, etwas Vergéangliches zu erbitten, ndmlich Rache
gegen seine Stiefmutter, weil diese ihn beleidigt hatte, und den
Besitz des Kdnigreiches seines Vaters.

Dhruva Mahéaraja bedauerte sehr, dass er die Unterweisung seines
spirituellen Meisters nicht ernst nehmen konnte, und dass sein
Bewusstsein daher unrein war. Dennoch ist der Herr so barmherzig,
dass er Dhruva das letztliche Vaisnava - Ziel anbot, weil dieser
hingebungsvollen Dienst ausfiihrte.

Vers 33
Dhruva Maharaja klagte: Ich stand unter dem Einfluss der
illusionierenden Energie. Da ich die eigentlichen Tatsachen nicht
kannte, schlief ich auf ihrem Schol3. Aufgrund einer dualistischen
Betrachtungsweise sah ich meinen Bruder als Feind an, und
falschlich klagte ich in meinem Herzen, wahrend ich dachte: »Sie
sind meine Feinde.«
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Deutung
Wirkliches Wissen wird einem Gottgeweihten nur offenbart, wenn er
durch die Gnade des Herrn zur richtigen SchlufRfolgerung lber das
Leben kommt. Unsere Erfindung von Freunden und Feinden in der
materiellen Welt ist so etwas wie ein nachtlicher Traum. In Trdumen
schaffen wir aus verschiedenen Eindriicken im Unterbewusstsein
des Geistes so viele Dinge, doch all diese Schépfungen sind nur
zeitweilig und unwirklich. In gleicher Weise schaffen wir aus unserer
Einbildungskraft heraus viele Freunde und Feinde, weil wir von der
Seele und der Uberseele keine Kenntnis haben, obwohl wir im
materiellen Leben offensichtlich wach sind. Srila Krsnadasa
Kaviraja Gosvami sagt, dass in der materiellen Welt oder in
materiellem Bewusstsein Gut und Schlecht das gleiche sind. Die
Unterscheidung zwischen Gut und Schlecht ist nur ein mentales
Hirngespinst. Die eigentliche Tatsache ist, dass alle Lebewesen
Sohne Gottes oder Nebenprodukte seiner marginalen Energie sind.
Weil wir durch die Erscheinungsweisen der materiellen Natur
verunreinigt sind, unterscheiden wir zwischen den einzelnen
spirituellen Funken. Das ist ebenfalls eine andere Art von Traum. In
der Bhagavad - Gita heillt es, dass diejenigen, die tatsachlich
gelehrt sind, zwischen einem Gelehrten, einem Brahmana, einem
Elefanten, einem Hund und einem candala nicht unterscheiden. Sie
sehen das Lebewesen nicht im Sinne des &aulieren Korpers,
sondern als spirituelle Seele. Durch ein héheres Verstandnis kann
man erkennen, dass der materielle Korper nichts weiter als eine
Verbindung von funf materiellen Elementen ist. In diesem Sinne ist
auch der Korper eines Menschen und der eines Halbgottes ein und
derselbe. Vom spirituellen Standpunkt aus betrachtet sind wir alle
spirituelle Funken, winzige Teile des hdchsten spirituellen Wesens,
Gottes. Sowohl in materieller als auch in spiritueller Hinsicht sind wir
grundsatzlich von gleichem Wesen, doch schaffen wir unter dem
Diktat der illusionierenden Energie Freunde und Feinde. Dhruva
Maharaja sagte daher: daivim mayam upasritya. Die Ursache seiner
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Verwirrung war seine Gemeinschaft mit der illusionierenden
materiellen Energie.

Vers 34

Es ist sehr schwierig, die Hochste Personlichkeit Gottes
zufriedenzustellen, doch obwohl ich die Oberseele des ganzen
Universums erfreute, habe ich in meinem Fall nur um nutzlose
Dinge gebeten. Meine Tatigkeiten waren genauso wie die
Behandlung, die jemand gegeben wird, der bereits tot ist. Seht nur,
wie unglickselig ich bin, denn obwohl ich den hdchsten Herrn
getroffen habe, der die Verbindung mit Geburt und Tod
durchtrennen kann, habe ich wieder um die gleichen Bedingungen
gebeten.

Deutung

Manchmal geschieht es, dass ein Gottgeweihter, der im liebevollen
Dienst des Herrn tatig ist, als Gegenleistung flr seinen Dienst
materielle Vorteile begehrt. Das ist nicht die richtige Art und Weise,
hingebungsvollen Dienst auszufihren. Aus Unwissenheit kommt es
natirlich manchmal vor, dass ein Gottgeweihter dies tut, doch
Dhruva Maharaja bedauert sein personliches Verhalten in diesem
Zusammenhang.

Vers 35

Aufgrund meines Zustandes volliger Torheit und meines Mangels an
frommen Werken begehrte ich materielles Ansehen, materiellen
Ruhm und materiellen Wohlstand, obwohl der Herr mir seinen
personlichen Dienst anbot. Mein Fall ist genau wie der eines armen
Mannes, der aus Unwissenheit nur um ein paar zerbrochene
Reiskérner bittet, nachdem er einen groRen Kaiser erfreut hat, der
ihm alles geben will, was er sich wiinscht.
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Deutung

In diesem Vers ist das Wort svarajyam, was »vodllige
Unabhangigkeit« bedeutet, sehr wichtig. Eine bedingte Seele weil’
nicht, was vollstdndige Unabhangigkeit ist. Vollstandige
Unabhangigkeit ist die Verankerung in unserer wesensgemalen
Stellung. Die wirkliche Unabhangigkeit eines Lebewesens, das ein
winziges Teilchen der hochsten Persdnlichkeit Gottes ist, besteht
darin, immer vom héchsten Herrn genau wie ein Kind abhangig zu
sein, das in volliger Abhangigkeit unter der Aufsicht seiner Eltern,
die es beobachten, spielt. Die Unabhangigkeit der bedingten Seele
ist nicht daftir bestimmt, mit den von maya gesandten Hindernissen
zu kdmpfen, sondern sich Krsna zu ergeben. In der materiellen Welt
versucht jeder, vollstandig unabhangig zu werden, indem er gegen
die Hindernisse kdmpft, die von maya aufgestellt werden. Das nennt
man Daseinskampf. Wirkliche Unabhangigkeit besteht darin, wieder
im Dienst des Herrn eingesetzt zu sein. Jeder, der zu den Vaikuntha
- Planeten oder dem Goloka - Vrndavana - Planeten geht, stellt
seinen Dienst fir den Herrn freiwillig zur Verfigung. Das ist
vollstdndige Unabhangigkeit. Genau das Gegenteil ist materielle
Knechtschaft, die wir falschlich fir Unabhangigkeit halten. Viele
grolie politische Fuhrer haben versucht, ihre Unabhangigkeit zu
erklaren, doch aufgrund solcher sogenannter Unabhangigkeit hat
die Abhangigkeit des Volkes nur zugenommen. Das Lebewesen
kann nicht gliicklich sein, wenn es versucht, in der materiellen Welt
unabhangig zu sein. Man muss sich daher den Lotosfiiken des
Herrn ergeben und sich seinem urspringlichen, ewigen Dienst
zuwenden.

Dhruva Maharaja bedauert, dass er sich materiellen Reichtum und
grolkeren Wohlistand als den seines Urgroldvaters Brahma
wiinschte. Seine Bitte an den Herrn lieh der eines armen Mannes,
der einen grof3en Kaiser um ein paar zerbrochene Reiskérner bittet.
Die Schluf3folgerung lautet, dass jeder, der im liebevollen Dienst des
Herrn tatig ist, niemals den Herrn um materiellen Wohlstand bitten
soll. Dass man materiellen Wohlstand bekommt, ist nur von den
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strengen Regeln und Regulierungen der duf’eren Energie abhangig.
Reine Gottgeweihte bitten den Herrn nur um das Vorrecht, ihm
dienen zu durfen. Das ist unsere wirkliche Unabhangigkeit.

Wenn wir etwas anderes wollen, ist das ein Zeichen unseres
ungluckseligen Zustandes.

Vers 36

Der grol’e Weise Maitreya fuhr fort: Mein lieber Vidura, Menschen
wie du, die reine Geweihte der Lotosflile Mukundas (der hochsten
Personlichkeit Gottes, die Befreiung gewahren kann) sind und die
immer an dem Honig seiner Lotosflf3e haften, sind immer zufrieden,
wenn sie den LotosfiiRen des Herrn dienen dirfen. In jedem
Lebensumstand bleiben solche Menschen zufrieden, und sie bitten
den Herrn niemals um materiellen Wohlstand.

Deutung
In der Bhagavad - Gita sagt der Herr, dass er der hdchste Genieler,
der héchste Besitzer aller Dinge in dieser Schopfung und der
héchste Freund eines jeden ist. Wenn jemand diese Tatsachen in
vollkommener Weise kennt, ist er immer zufrieden. Der reine
Gottgeweihte begehrt niemals nach irgendeiner Art materiellen
Wohlstandes. Die Karmis, jianis oder Yogis jedoch streben immer
nach ihrem persdnlichen Glick. Karmis arbeiten Tag und Nacht, um
ihre wirtschaftlichen Umstande zu verbessern; Jfianis unterziehen
sich ebenfalls schweren Enthaltungen, um Befreiung zu erlangen,
und Yogis unterziehen sich ebenfalls schweren Enthaltungen, indem
sie das yoga - System praktizieren, um wunderbare mystische
Krafte zu bekommen. Ein Gottgeweihter hingegen ist an solchen
Dingen nicht interessiert. Er mdchte keine mystischen Krafte oder
Befreiung oder materiellen Wohlistand. Er ist in jedem
Lebensumstand zufrieden, solange er standig im Dienst des Herrn
tatig ist. Die FliRe des Herrn werden mit der Lotosblume verglichen,
deren Blutenstaub safranfarben ist. Ein Gottgeweihter trinkt immer
den Honig von den LotosfuRen des Herrn. Solange man nicht von
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allen materiellen Winschen befreit ist, kann man den Honig von den
LotosfiRen des Herrn nicht wirklich kosten. Man muss seine
hingebungsvollen Pflichten erflillen, ohne durch das Kommen und
Gehen materieller Umstande gestort zu sein. Diese Wunschlosigkeit
nach materiellem Wohlstand nennt man niskama. Man soll nicht
irrtimlich denken, niskama bedeute, alle Wiinsche aufzugeben. Das
ist unmdglich. Ein Lebewesen existiert ewig, und es kann Wiinsche
nicht aufgeben. Ein Lebewesen muss Winsche haben; das ist das
Symptom des Lebens. Wenn es empfohlen ist, wunschlos zu
werden, so muss man dies so verstehen, dass wir uns nichts flr
unsere eigene Sinnenbefriedigung wilnschen sollen. Fir einen
Gottgeweihten ist diese Geisteshaltung, nihsphrha genannt, die
Richtige. Im Grunde ist fur jeden von uns der Standard materieller
Annehmlichkeiten bereits festgesetzt. Wie in der Isopanisad gesagt
wird, soll ein Gottgeweihter mit dem Standard von
Annehmlichkeiten, der ihm vom Herrn gegeben wird, immer
zufrieden sein. Dies spart Zeit fir die Austibung von Krsna -
Bewusstsein.

Vers 37
Als Konig Uttanapada horte, dass sein Sohn Dhruva nach Hause
zurtckkehrte, als erwache er nach dem Tode wieder zum Leben,
konnte er an diese Nachricht nicht glauben, denn er zweifelte, wie
dies mdglich sei. Er hielt sich fur den verruchtesten Menschen und
dachte daher, es sei nicht moglich, dass ihm solches Glick
widerfahre.

Deutung
Dhruva Maharaja, ein funf Jahre alter Knabe, ging in den Wald, um
sich Bufien und Enthaltungen aufzuerlegen, und der Kénig konnte
nicht glauben, dass ein kleiner Junge von so zartem Alter im Wald
uberleben konnte. Er war sich sicher, dass Dhruva tot war. Er
konnte daher der Botschaft, dass Dhruva Maharaja wieder nach
Hause zurlckkehrte, keinen Glauben schenken. Fir ihn bedeutete
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diese Botschaft, dass ein Toter nach Hause zuriickkam, und daher
konnte er sie nicht glauben. Nachdem Dhruva Maharaja den Palast
verlassen hatte, dachte Koénig Uttanapada, er selbst sei die Ursache
fir Dhruvas EntschluR, und deshalb betrachtete er sich als den
verruchtesten Menschen. Obwohl es mdoglich war, dass sein
verlorener Sohn aus dem Koénigreich des Todes zurlckkehrte,
dachte er, dass er selbst so sindhaft sei, dass es nicht méglich war,
dass er das Glick haben konnte, seinen verlorenen Sohn
zurtickzubekommen.

Vers 38
Obwohl er den Worten des Boten nicht glauben konnte, hatte er
volles Vertrauen in die Worte des groRen Weisen Narada. Er war
daher von der Nachricht sehr Gberwaltigt und schenkte dem Boten
sogleich voller Freude eine Uberaus kostbare Halskette.

Vers 39 - 40

Darauf bestieg Konig Uttanapada, der sehr begierig war, das
Gesicht seines verlorenen Sohnes wiederzusehen, eine Kutsche,
die von vortrefflichen Pferden gezogen wurde und mit goldenem
Filigran verziert war. Zusammen mit vielen gelehrten Brahmanas,
allen alteren Familienangehorigen, seinen Offizieren, seinen
Ministern und seinen engen Freunden verliel3 er sogleich die Stadt.
Wahrend sich die Parade vorwartsbewegte, hoérte man
glickverheillende Klange von Muschelhdrnern, Kesselpauken,
Floten und dem Chanten vedischer Mantras, um alles Gliick
anzudeuten.

Vers 41
Beide Koniginnen Koénig Uttanapadas, namlich Suniti und Suruci,
erschienen zusammen mit seinem anderen Sohn Uttama in der
Prozession. Die Koniginnen salen in einer Sanfte.
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Deutung

Nachdem Dhruva Maharaja den Palast verlassen hatte, war der
Konig sehr betribt, doch durch die gitigen Worte des Heiligen
Narada wurde sein Schmerz zum Teil gelindert. Er konnte
verstehen, wie sehr seine Frau Suniti vom Gluck begunstigt und wie
sehr Konigin Suruci vom Ungluck heimgesucht war, denn diese
Tatsachen waren im Palast zweifellos sehr offen zu sehen. Als aber
dann im Palast die Nachricht eintraf, dass Dhruva Maharaja
zurtickkehrte, zdgerte seine Mutter Suntti nicht - aus ihrem grof3en
Mitleid heraus und weil sie die Mutter eines grof3en Vaisnava war -,
die andere Frau, Suruci, und ihren Sohn Uttama in der - gleichen
Sanfte mitzunehmen. Das war die GréRe Konigin Sunitis, der Mutter
des grof3en Vaisnava Dhruva Maharaja.

Vers 42 - 43

Als Konig Uttanapada Dhruva Maharaja sah, der sich dem
benachbarten kleinen Wald naherte, stieg er in groRer Eile von
seinem Wagen herab. Er war lange Zeit sehr begierig gewesen,
seinen Sohn Dhruva zu sehen, und daher ging er mit groRer Liebe
und Zuneigung auf ihn zu, um seinen seit langem verschollenen
Jungen zu umarmen. Wahrend er schwer atmete, umschloss der
Konig ihn mit beiden Armen. Aber Dhruva Maharaja war nicht der
gleiche wie zuvor; er war durch spirituellen Fortschritt vollstandig
geheiligt, da er von den LotosfliRen der hdchsten Persdnlichkeit
Gottes berthrt worden war.

Vers 44
Mit Dhruva Maharaja wieder vereint zu sein, erfullte Konig
Uttanapadas lang gehegten Wunsch; aus diesem Grunde roch er
immer wieder an Dhruva Maharajas Kopf und badete ihn mit
Strémen sehr kalter Tranen.
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Deutung
Die Natur hat es so eingerichtet, dass es zwei Grinde fir das
Weinen gibt. Wenn jemand vor Glick weint, da ein Wunsch in
Erfillung gegangen ist, sind die Tranen, die aus den Augen
kommen, sehr kalt und angenehm, wohingegen Trénen in Zeiten
des Elends sehr heil} sind.

Vers 45
Darauf brachte Dhruva Maharaja, der beste aller Edlen, zunachst
den FuRen seines Vaters Ehrerbietungen dar und wurde von
seinem Vater mit verschiedenen Fragen geehrt. Darauf neigte er
sein Haupt zu den Filen seiner beider Miitter.

Deutung

Man mag fragen, warum Dhruva Maharaja nicht nur seiner Mutter,
sondern auch seiner Stiefmutter, deren beleidigenden Worte ihn aus
dem Haus getrieben hatten, seine Achtung erwies. Die Antwort
lautet, dass Dhruva Maharaja von aller Verunreinigung materieller
Winsche vollstandig befreit war, nachdem er die Vollkommenheit
erreicht hatte, indem er selbstverwirklicht wurde und die hochste
Personlichkeit Gottes von Angesicht zu Angesicht sah. Ein
Gottgeweihter kennt keine Geflihle der Schmach oder Ehre in der
materiellen Welt. SrT Caitanya sagt daher, dass man demiitiger als
das Gras sein soll, und er empfiehlt, duldsamer als ein Baum zu
sein, um hingebungsvollen Dienst auszufiihren. Dhruva Maharaja
wird daher in diesem Vers als saj - janagranih oder der beste der
edlen Menschen beschrieben. Per reine Gottgeweihte ist der
Edelste von allen, und er kennt niemand gegenlber Gefuhle der
Feindseligkeit. Dualitdt aufgrund von Feindseligkeit ist eine
Schépfung der materiellen Welt. In der spirituellen Welt, die die
absolute Wirklichkeit ist, gibt es so etwas nicht.
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Vers 46
Suruci, die jungere Mutter Dhruva Maharajas, hob ihn sogleich auf,
als sie sah, dass der unschuldige Knabe ihr zu FiRen gefallen war,
und umfing ihn mit ihren Handen. Sie war innerlich so bewegt, dass
sie weinte, und sie segnete ihn mit den Worten: »Mein lieber Junge,
mogest du lange leben!«

Vers 47
Jemandem, der transzendentale Eigenschaften besitzt, weil er mit
der hochsten Personlichkeit Gottes Freundschaft geschlossen hat,
erweisen alle Lebewesen Ehre, ebenso wie Wasser von Natur aus
von selbst abwarts flief3t.

Deutung

Man mag in diesem Zusammenhang die Frage stellen, warum
Suruci, die Dhruva keineswegs wohlgesinnt war, ihn mit den Worten
»Mdbgest du lange leben« segnete, was bedeutet, dass auch sie ihm
alles Gluck winschte. Die Antwort wird in diesem Vers gegeben. Da
Dhruva Maharaja vom Herrn gesegnet war, flhlte sich jeder
aufgrund seiner transzendentalen Eigenschaften verpflichtet, ihm
alle Achtung zu erweisen und ihm alles Gute zu wiinschen, ebenso
wie Wasser von Natur aus abwarts flieRt. Ein Geweihter des Herrn
erwartet von niemand Respekt, doch wo immer er hingeht, wird er
von jedem Uberall auf der Welt mit aller Achtung geehrt. Srinivasa
Acarya sagte, dass die sechs Gosvamis von Vrndavana im ganzen
Universum geachtet werden, weil ein Gottgeweihter, der die héchste
Personlichkeit Gottes, den Ursprung aller Emanationen, erfreut hat,
damit auch jeden anderen erfreut, und folglich erweist ihm jeder
Achtung.

Vers 48

Die beiden Bruder Uttama und Dhruva Maharaja tauschten
ebenfalls ihre Tranen aus. Sie waren von der Ekstase ihrer
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gegenseitigen Liebe und Zuneigung Uberwaltigt, und als sie
einander umarmten, straubten sich die Haare auf ihren Kdrpern.

Vers 49
Suntti, die leibliche Mutter Dhruva Maharajas, umarmte den zarten
Korper ihres Sohnes, der ihr lieber war als ihr eigenes Leben, und
so vergal} sie allen materiellen Schmerz, da sie sehr glicklich war.

Vers 50
Mein lieber Vidura, Suntti war die Mutter eines groften Helden. lhre
Tranen benetzten zusammen mit der Milch, die aus ihren Brlsten
floR, den ganzen Koérper Dhruva Maharajas. Dies war ein
groRartiges, glickbringendes Zeichen.

Deutung

Wenn Bildgestalten Gottes aufgestellt werden, wascht man sie mit
Milch, Yoghurt und Wasser, und diese Zeremonie nennt man
abhiseka. In diesem Vers wird besonders erwahnt, dass die Tranen,
die aus den Augen Sunttis strémten, allglickbringend waren. Dieser
glickbringende Charakter der abhiseka - Zeremonie, die seine
geliebte Mutter ausfiihrte, war ein Hinweis darauf, dass Dhruva
Maharaja in sehr naher Zukunft auf den Thron seines Vaters gesetzt
werden wirde. Wie wir gehdrt haben, verlie3 Dhruva Maharaja sein
Heim, weil sein Vater sich weigerte, ihm einen Platz auf seinem
Schol zu geben, und Dhruva Maharaja fasste den Entschlul3, dass
er nicht zurickkommen wirde, wenn er nicht den Thron seines
Vaters bekame. Jetzt war diese abhiseka - Zeremonie, die seine
geliebte Mutter vollzog, ein Hinweis darauf, dass er den Thron
Maharaja Uttanapadas besteigen wiirde.

Es ist in diesem Vers ebenfalls bedeutsam, dass Suntti, die Mutter
Dhruva Maharajas, als virat - sG beschrieben wird, das heif3t, eine
Mutter, die einem grofen Helden das Leben schenkte. Es gibt viele
Helden auf der Welt, aber keiner kann sich mit Dhruva Mahéaraja
vergleichen, der nicht nur ein heldenhafter Kaiser dieses Planeten
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war, sondern auch ein grof3er Gottgeweihter. Ein Gottgeweihter ist
auch ein groBer Held, weil er den Einfluss mayas bezwingt. Als Sri
Caitanya Ramananda Raya nach dem berihmtesten Menschen in
der Welt fragte, antwortete der Letztere, jeder, der als ein groler
Geweihter des Herrn bekannt sei, misse als der berlhmteste
angesehen werden.

Vers 51
Die Palastbewohner priesen die Konigin: Liebe Koénigin, dein
geliebter Sohn war lange Zeit verschollen, und es ist ein groles
Gluck, dass er jetzt zurickgekommen ist. Es scheint daher, dass
dein Sohn imstande sein wird, dich lange Zeit zu beschitzen und
alle deine materiellen Qualen zu beenden.

Vers 52
Liebe Konigin, du musst den Herrn, die hdchste Persdnlichkeit
Gottes, verehrt haben, der seine Geweihten aus der grof3ten Gefahr
befreit. Menschen, die standig Uber den Herrn meditieren,
Uberwinden den Lauf von Geburt und Tod. Diese Vollkommenheit ist
sehr schwer zu erreichen.

Deutung
Dhruva war das verschollene Kind Koénigin Sunitis, doch wahrend
seiner Abwesenheit meditierte sie immer Uber die hdchste
Personlichkeit Gottes, die imstande ist, lhre Geweihten aus allen
Gefahren zu retten. Wahrend Dhruva Maharaja von Zuhause fort
war, nahm nicht nur er im Wald Madhuvana schwere Enthaltungen
auf sich, sondern auch seine Mutter betete daheim zum hdchsten
Herrn um seine Sicherheit und sein Glick. Mit anderen Worten, der
Herr wurde von sowohl der Mutter als auch dem Sohn verehrt, und
beide waren geeignet, vom hdchsten Herrn die héchste Segnung zu
bekommen. Das Wort Sudurjayam, ein Adjektiv, das andeutet, dass
niemand den Tod bezwingen kann, ist sehr bedeutsam. Als Dhruva
Maharaja von Zuhause fort war, dachte sein Vater, er sei tot.
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Gewoéhnlich wirde ein nur funf Jahre alter Sohn eines Kdnigs, der
von Zuhause fortgegangen ist und im Wald lebt, gewiss tot sein:
Doch durch die Barmherzigkeit der hochsten Persdnlichkeit Gottes
wurde Dhruva nicht nur gerettet, sondern auch mit der héchsten
Vollkommenheit gesegnet.

Vers 53
Der Weise Maitreya fuhr fort: Mein lieber Vidura, als so jeder Dhruva
Maharaja pries, war der Konig sehr gllcklich, und so setzte er
Dhruva und seinen Bruder auf den Ricken einer Elefantenkuh und
kehrte mit ihnen in seine Hauptstadt zurick, wo er von allen
Klassen von Menschen gepriesen wurde.

Vers 54
Die ganze Stadt war mit Saulen aus Bananenbaumen, an denen
blndelweise Frichte und Blaten hingen, geschmuckt, und Uberall
sah man Betelnul3bdume mit Blattern und Zweigen. Es waren auch
viele Tore aufgestellt worden, die man so gebaut hatte, dass sie wie
Haie aussahen.

Deutung
GluckverheilRende Zeremonien mit Schmuck aus grinen
Palmblattern, Kokosnussbaumen, BetelnuRbaumen und

Bananenbdumen sowie Frichten, Blumen und Blattern sind in
Indien ein alter Brauch. Um seinen gro3en Sohn Dhruva Maharaja
zu begriiRen, sorgte Konig Uttanapada flr einen groflen Empfang,
und alle Blrger nahmen sehr begeistert und mit groRem Jubel
daran teil.

Vers 55
An jedem Tor gab es brennende Lampen und grofRe Wassertopfe,
die mit verschiedenfarbigen Tuchern, Perlenschnuren,
Blumengirlanden und hangenden Mangoblattern geschmuckt
waren.
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Vers 56
In der Hauptstadt gab es viele Palaste, Stadttore und Ringmauern,
die an sich schon sehr schén waren, und bei dieser Gelegenheit
wurden sie alle mit goldenem Schmuck verziert. Die Kuppeln der
Stadtpalaste glanzten, ebenso wie die Kuppeln der schbénen
Flugzeuge, die Uber der Stadt schwebten.

Deutung

Uber die hier erwahnten Flugzeuge sagt Srimad Vijayadhvaja
Tirtha, dass bei dieser Gelegenheit die Halbgoétter von den hoheren
Planetensystemen ebenfalls in ihren Flugzeugen herbeikamen, um
Dhruva Maharaja bei seiner Ankunft in der Hauptstadt seines Vaters
zu segnen. Es scheint auch, dass die Flugzeuge mit goldenen
Verzierungen geschmiickt waren, und da das Gold in der Sonne
glanzte, funkelten sie alle. Wir konnen einen klaren Unterschied
zwischen Dhruva Maharajas Zeit und der heutigen Zeit sehen, denn
die Flugzeuge in jenen Tagen waren aus Gold, wohingegen die
heutigen Flugzeuge aus wertlosem Aluminium gebaut sind. Dies
gibt einen Hinweis auf den Reichtum der Zeit Dhruva Maharajas
und die Armut der heutigen Tage.

Vers 57
Alle o6ffentlichen Platze, Alleen und Straen in der Stadt und die
hochgelegenen Sitzplatze an den Kreuzungen waren grundlich
gereinigt und mit Sandelholzwasser besprengt worden, und
glickspendende Getreidesorten wie Reis und Gerste sowie Blumen,
Frichte und viele andere glickbringende Gaben waren in der
ganzen Stadt verstreut.

Vers 58 - 59
Als so Dhruva Maharaja durch die Strallen zog, versammelten sich
alle ehrenwerten Damen aus jedem Haushalt in der Nachbarschaft,
um ihn zu sehen, und aus mutterlicher Zuneigung segneten sie ihn,
Uberschitteten ihn mit weillen Senfkérnern, Gerste, Frischkase,
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Wasser, frischgewachsenem Gras, Frichten und Blumen. So betrat
Dhruva Maharaja den Palast seines Vaters, wahrend er die
angenehmen Lieder horte, die von den Damen gesungen wurden.

Vers 60
Dhruva Maharaja lebte danach im Palast seines Vaters, dessen
Wande mit Uberaus kostbaren Juwelen verziert waren. Sein
zuneigungsvoller Vater kimmerte sich mit besonderer
Aufmerksamkeit um ihn, und er wohnte in diesem t'laus genau wie
die Halbgétter in ihren Palasten auf den héheren
Planetensystemen.

Vers 61
Die Bettstatten im Palast waren so weil} wie der Schaum der Milch
und sehr weich. Die Bettgestelle waren aus Elfenbein geschnitzt
und mit Verzierungen aus Gold versehen, und die Stiihle, Banke
und andere Sitzgelegenheiten sowie alle Mébel waren aus Gold.

Vers 62
Den Palast des Kdnigs umgaben Mauern aus Marmor, in die viele
kostbare Juwelen wie zum Beispiel Saphire eingelassen waren, die
schéne Frauen mit leuchtenden Edelsteinlampen in den Handen
darstellten.

Deutung
Die Beschreibung von Konig Uttanapadas Palast verdeutlicht die
Staatsangelegenheiten vor vielen Hunderttausenden von Jahren,
lange bevor das Srimad Bhagavatam zusammengestellt wurde. Da
beschrieben wird, dass Maharaja Dhruva sechsunddreiRigtausend
Jahre lang regierte, muss er im Satya - yuga gelebt haben, als die
Menschen einhunderttausend Jahre lebten. Die Lebensdauer in den
vier yugas wird ebenfalls in der vedischen Literatur erwahnt. Im
Satya - yuga pflegten die Menschen einhunderttausend Jahre zu
leben; im Tretd - yuga lebten die Menschen gewdhnlich
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zehntausend Jahre; im Dvapara - yuga lebten sie tausend Jahre
lang, und in diesem Zeitalter, dem Kali - yuga, leben sie vielleicht
noch hundert Jahre. Mit dem Fortschreiten jedes neuen yugas
verkirzt sich die Dauer des menschlichen Lebens um 90 Prozent -
von einhunderttausend zu zehntausend, von zehntausend zu
eintausend und von eintausend zu einhundert.

Es heildt, dass Dhruva Maharaja der Urenkel Brahmas war. Dies
deutet darauf hin, dass Dhruva Maharajas Zeit im Satya - yuga am
Anfang der Schoépfung lag. Wahrend eines Tages im Leben
Brahmas gibt es viele Satya - yugas, wie in der Bhagavad - Gita
bestatigt wird. Nach vedischer Berechnung leben wir zur Zeit im
achtundzwanzigsten Zeitalter. Man kann daher ausrechnen, dass
Dhruva Maharaja vor vielen Millionen von Jahren lebte, doch die
Beschreibung des Palastes, in dem Dhruva Maharajas Vater lebte,
ist so glorreich, dass wir nicht akzeptieren kdnnen, dass es nicht
einmal vor vierzigtausend oder vor fiinftausend Jahren eine
fortgeschrittene menschliche Zivilisation gegeben hat. Noch vor
kurzem, wahrend der Mogul - Zeit, gab es Mauern wie die im Palast
Maharaja Uttanapadas. Jeder, der das Red Fort in Delhi gesehen
hat, muss bemerkt haben, dass die Mauern aus Marmor bestehen
und einmal mit Juwelen geschmiuickt waren. Wahrend der britischen
Herrschaft wurden alle Edelsteine fortgenommen und ins Britische
Museum gebracht.

Weltlicher Reichtum beruhte friher hauptsachlich auf Naturschatzen
wie Edelsteinen, Marmor, Seide, Elfenbein, Gold und Silber. Der
Fortschritt wirtschaftlicher Entwicklung beruhte nicht auf grofRen
Autos. Der Fortschritt der menschlichen Zivilisation ist nicht von
Industrieunternehmen abhangig, sondern vom Besitz natirlicher
Reichtimer und natlrlicher Nahrungsmittel, die alle von der
hochsten Persoénlichkeit Gottes zur Verfligung gestellt werden,
damit wir Zeit fir Selbsterkenntnis und den Erfolg in der
menschlichen Korperform sparen kénnen.

Ein weiterer Aspekt dieses Verses ist, dass Dhruva Maharajas Vater
Uttanapada sehr bald die Allhaftung an seine Paldste aufgeben und
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um der Selbsterkenntnis willen in den Wald gehen wuirde. Die
Beschreibung des Srimad - Bhagavatam ermdglicht uns also eine
sehr eingehende Vergleichsstudie der modernen Zivilisation mit der
Zivilisation der Menschheit in anderen Zeitaltern, dem Satya - yuga,
Treta - yuga und Dvapara - yuga.

Vers 63
Die Residenz des Konigs war von Garten umgeben, in denen viele
verschiedene Baume standen, die von den himmlischen Planeten
dorthin gebracht worden waren. In diesen Baumen sallen lieblich
singende Vogelpaare und Bienen, die wie von Sinnen waren und
daher ein sehr kostliches Summen erténen liel3en.

Deutung

In diesem Vers ist das Wort amara - drumaih, »mit Baumen, die von
den himmlischen Planeten gebracht worden waren«, sehr
bedeutsam. Die himmlischen Planeten sind auch als Amara - loka
bekannt, das heif3t, Planeten, auf denen der Tod stark verzégert ist,
weil die Menschen dort nach der Zeitrechnung der Halbgdtter, nach
der sechs Monate unserer Zeit einem ihrer Tage entsprechen,
zehntausend Jahre lang leben. Die Halbgotter leben auf den
himmlischen Planeten nach der Halbgétterzeit Monate, Jahre und
Zehntausende von Jahren, doch nachdem die Ergebnisse ihrer
frommen Werke aufgezehrt sind, fallen sie wieder auf die Erde
hinab. So lauten die Aussagen, die man in der vedischen Literatur
findet. Ebenso wie die Menschen dort zehntausend Jahre leben, so
auch die Baume. Natdrlich gibt es hier auf der Erde ebenfalls viele
Baume, die zehntausend Jahre leben, ganz zu schweigen von den
Baumen auf den himmlischen Planeten. Sie missen langer als viele
zehntausend Jahre leben, und manchmal kommt es vor, wie es
auch heute geschieht, dass wertvolle Baume von einem Ort an
einen anderen gebracht werden.

An einer anderen Stelle heillt es, dass einstmals Sr1 Krsna mit
seiner Frau Satyabhama die himmlischen Planeten besuchte und
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von dort einen parijata - Blutenbaum auf die Erde zurlckbrachte.
Darauf entbrannte ein Kampf zwischen Krsna und den Halbgéttern,
weil der parijata - Baum vom Himmel auf unseren Planeten
gebracht worden war. Der parijata wurde in dem Palast SrT Krsnas
gepflanzt, den seine Koénigin Satyabhama bewohnte. Die Bliten -
und Fruchtbdume auf den himmlischen Planeten sind vortrefflicher
als die unseren, denn sie sind sehr angenehm und
wohlschmeckend, und es scheint, dass im Palast Maharaja
Uttanapadas viele Arten solcher Baume wuchsen.

Vers 64
Es gab Smaragdtreppen, die zu Seen fiihrten, welche mit
verschiedenfarbigen Lotosblumen und Lilien tbersat waren, und in
diesen Seen konnte man Schwane, karandavas, cakravakas,
Kraniche und ahnliche andere kostbare Végel sehen.

Deutung

Es scheint, dass der Palast nicht nur von Anlagen und Garten mit
verschiedenartigen Baumen umgeben war, sondern dass es dort
auch kleine, von Menschenhand gemachte Seen gab, die voller
vielfarbiger Lotosblumen und Lilien waren, und um zu den Seen
hinabzugehen, gab es Treppen aus kostbaren Edelsteinen wie
Smaragden. Bei den schéngelegenen Gartenhdusern gab es viele
prachtige Voégel wie Schwane, cakravakas, karandavas und
Kraniche. Diese Vogel leben im Allgemeinen nicht an schmutzigen
Orten, wie es die Krahen tun. Die Atmosphare der Stadt war also
sehr gesund und schoén; man kann es sich anhand dieser
Beschreibung sehr leicht vorstellen.

Vers 65
Der heilige Kénig Uttanapada empfand grof3e Befriedigung, als er
von den glorreichen Taten Dhruva Maharajas hoérte und persénlich
sah, wie einflussreich und grofl® dieser war, denn Dhruvas Taten
waren in héchstem Malde wunderbar.
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Deutung

Als Dhruva Maharaja in den Wald ging, um sich Enthaltungen
aufzuerlegen, horte sein Vater Uttanapada alles von seinen Uberaus
wunderbaren Taten. Obwohl Dhruva Mahardja der Sohn eines
Kdnigs und nur funf Jahre alt war, ging er in den Wald und fuhrte
hingebungsvollen Dienst unter strenger Enthaltung aus. Folglich
sind alle seine Taten wunderbar, und als er nach Hause
zurtickkehrte, wurde er aufgrund seiner spirituellen Qualifikationen
naturlicherweise unter den Birgern sehr bekannt. Er musste durch
die Gnade des Herrn viele wunderbare Taten vollbracht haben.
Niemand ist zufriedener als der Vater, wenn der Sohn flr glorreiche
Taten gepriesen wird. Maharaja Uttanapada war kein gewdhnlicher
Konig: Er war ein Rajarsi, das heildt ein heiliger Konig. Vormals
wurde die Erde nur von einem einzigen heiligen Koénig regiert.
Koénige wurden geschult, heilig zu werden: Folglich ging es ihnen
um nichts anderes als das Wohl der Blrger. Diese heiligen Konige
waren in rechter Weise ausgebildet, und wie auch in der Bhagavad -
Gita erwahnt ist, wurde die Wissenschaft von Gott oder das yoga -
System des hingebungsvollen Dienstes, das als Bhagavad - Gita
bekannt ist, zu dem heiligen Kobnig des Sonnenplaneten
gesprochen, und nach und nach kam es durch die Ksatriya - Kbnige
herab, die von der Sonne und dem Mond gezeugt wurden. Wenn
das Regierungsoberhaupt heilig ist, werden die Burger zweifellos
ebenfalls heilig und sind sehr glicklich, weil sowohl ihre spirituellen
als auch ihre korperlichen Bedirfnisse und Wiinsche befriedigt
werden.

Vers 66
Als Kénig Uttanapada nach reiflicher Uberlegung zu dem Schluss
kam, dass Dhruva Maharaja reif genug war, die Verantwortung fir
das Konigreich zu dbernehmen, und dass seine Minister
einverstanden waren und die Blrger ihn ebenfalls sehr liebten,
setzte er Dhruva als Kaiser dieses Planeten auf den Thron.

397



Deutung

Obwohl die falsche Vorstellung verbreitet ist, dass vormals die
monarchische Regierung autokratisch war, geht aus der
Beschreibung dieses Verses hervor, dass Kdnig Uttanapada nicht
nur ein Rajarsi war, denn bevor er seinen geliebten Sohn Dhruva
auf den Thron des Kaisertums der Welt setzte, beriet er sich mit
seinen Ministern, beriicksichtigte die Meinung der Offentlichkeit und
untersuchte er auch den personlichen Charakter Dhruvas. Dann
erst setzte der Konig ihn auf den Thron, damit er sich um die
Weltangelegenheiten kimmere.

Wenn ein Vaisnavas - Kobnig wie Dhruva Maharaja das
Regierungsoberhaupt der gesamten Welt ist, ist die Welt so
gliicklich, dass es unmdglich ist, sich dies vorzustellen oder es zu
beschreiben. Wenn heute alle Menschen Krsna - bewusst werden
wurden, ware selbst die demokratische Regierung der heutigen Zeit
genau wie das Konigreich des Himmels. Wenn alle Menschen
Krsna - bewusst waren, wirden sie Menschen von der Art Dhruva
Maharajas wahlen. Wenn das Amt des Regierungsoberhauptes von
solch einem Vaisnava bekleidet, werden wirde, wéaren alle
Probleme satanischer Regierungen gelést. Die jungere Generation
der heutigen Zeit versucht in verschiedenen Teilen der Welt mit
Begeisterung, die Regierung zu sturzen, doch solange die
Menschen nicht Krsna - bewusst wie Dhruva Maharaja sind, werden
sie keine nennenswerten Veranderungen in der Regierung
zustandebringen, da Menschen, die auf Biegen und Brechen nach
einer politischen Position trachten, nicht an das Wohl der
Allgemeinheit denken koénnen. Sie sind nur eifrig bemdiht, ihre
angesehene Position und ihre finanziellen Einnahmequellen
sicherzustellen. Sie haben daher sehr wenig Zeit, an das Wohl der
Bulrger zu denken.
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Vers 67
Nachdem Konig Uttanapada Uber sein vorgeschrittenes Alter und
Uber das Wohl seines spirituellen Selbst nachgesonnen hatte, |0ste
er sich von weltlichen Dingen und begab sich in den Wald.

Deutung
Dies ist das Zeichen eines Rajarsi. Kénig Uttanapada war sehr
reich; er war der Kaiser der Welt, und diese Anhaftung war gewiss
sehr stark. Moderne Politiker sind nicht so grol3 wie Konige von der
Art Maharaja Uttanapadas, doch weil sie fir einige Tage etwas
politische Macht bekommen, entwickeln sie eine so starke
Anhaftung an ihre Stellung, dass sie sich nicht zur Ruhe setzen,
solange sie nicht durch den grausamen Tod oder von einer
gegnerischen politischen Partei mit Gewalt aus ihrem Amt entfernt
werden. Wir haben die Erfahrung gemacht, dass Politiker in Indien
ihre Posten bis zum Tode nicht aufgeben. Dies war in friiheren
Zeiten nicht Ublich, wie aus dem Verhalten Koénig Uttanapadas
hervorgeht. Sogleich nachdem er seinen wirdigen Sohn Dhruva
Maharaja auf den Thron gesetzt hatte, verlie® er sein Heim und
seinen Palast. Es gibt Hunderttausende von Beispielen dieser Art,
dass Koénige in ihrem gereiften Alter ihre Kénigreiche aufgaben und
in den Wald gingen, um sich Enthaltungen aufzuerlegen. Die
Auferlegung von Enthaltungen ist der Hauptzweck des
menschlichen Lebens. So wie sich Maharaja Dhruva in seinen
frihen Jahren in Enthaltung Ubte, so praktizierte auch sein Vater,
Maharaja Uttanapada, in seinen spaten Jahren Enthaltungen im
Wald. In der modernen Zeit jedoch ist es nicht mdglich, sein
Zuhause aufzugeben und in den Wald zu gehen, um sich
Enthaltungen aufzuerlegen; doch wenn die Menschen aller
Altersgruppen bei der Bewegung fir Krsna - Bewusstsein Schutz
suchen und sich die einfachen Enthaltungen auferlegen, keine
unzulassigen Geschlechtsbeziehungen zu unterhalten, keine
Rauschmittel zu sich zu nehmen, keine Gllicksspiele zu betreiben
und kein Fleisch zu essen und regelmafig (16 Runden) den Hare -
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Krsna - Mantra zu chanten, dann wiirde es durch diese praktische
Methode sehr leicht sein, aus der materiellen Welt erlost zu werden.
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10. Kapitel

Dhruva Maharajas Kampf mit den
Yaksas

Vers 1
Der groRe Weise Maitreya sprach: Mein lieber Vidura, danach
heiratete Dhruva Maharaja die Tochter des Prajapati Sisumara,
deren Name Bhrami war und welche die beiden Séhne namens
Kalpa und Vatsara gebar.

Deutung
Es scheint, dass Dhruva Maharaja heiratete, nachdem er den Thron
seines Vaters bestiegen hatte und sein Vater in den Wald gegangen
war, um Selbsterkenntnis zu erlangen. Es ist in diesem
Zusammenhang sehr wichtig, dass man sich fragt, warum Maharaja
Uttanapada seinen Sohn nicht verheiratete, bevor er sein Heim
verlie3t, da er doch seinem Sohn sehr zugeneigt war und da es die
Pflicht des Vaters ist, seine Sohne und Tochter so schell wie
moglich zu verheiraten. Die Antwort lautet, dass Maharaja
Uttanapada ein Rajarsi oder heiliger Kénig war. Obwohl er sich mit
Eifer um seine politischen Angelegenheiten und Pflichten der
Regierungsverwaltung  kimmerte, war er sehr bestrebt,
Selbsterkenntnis zu erlangen. Sobald daher sein Sohn Dhruva
Maharaja geeignet war, die Regierungsverantwortung zu
Ubernehmen, nahm er diese Gelegenheit wahr, sein Heim zu
verlassen, genau wie sein Sohn, der ohne Furcht sogar schon im
Alter von funf Jahren das Heim verlassen hatte, um
Selbsterkenntnis zu erreichen. Dies sind seltene Falle, an denen wir
sehen kdnnen, dass die Wichtigkeit spiritueller Verwirklichung Gber
aller anderen wichtigen Arbeit steht. Maharaja Uttanapada wusste
sehr wohl, dass es nicht so wichtig war, seinen Sohn Dhruva
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Maharaja zu verheiraten, als dass er deshalb seinen Aufbruch in
den Wald fir Selbsterkenntnis hatte aufschieben sollen.

Vers 2
Der uUberaus méchtige Dhruva Maharaja hatte noch eine andere
Frau namens lla, die die Tochter des Halbgottes Vayu war. In ihr
zeugte er einen Sohn namens Utkala und eine sehr schone Tochter.

Vers 3
Dhruva Maharajas jungerer Bruder Uttama, der noch unverheiratet
war, begab sich einmal auf einen Jagdausflug und wurde von einem
machtigen Yaksa im Himalayagebirge getétet. Seine Mutter Suruci
folgte dem Pfad ihres Sohnes (sie starb).

Vers 4
Als Dhruva Maharaja horte, dass sein Bruder Uttama von den
Yaksas im Himalaya getotet worden war, Uberwaltigten ihn Klage
und Zorn, und so bestieg er seinen Streitwagen und fuhr hinaus, um
die Stadt der Yaksas, Alakapuri, zu erobern.

Deutung

Dass Dhruva Maharaja zornig, von Schmerz tberwaltigt und auf die
Feinde neidisch wurde, war mit seiner Stellung als grol3er
Gottgeweihter nicht unvereinbar. Es ist ein Milverstandnis, dass ein
Gottgeweihter nicht zornig, neidisch oder von Klage Uberwaltigt sein
sollte. Dhruva Maharaja war der Konig, und als sein Bruder
unrechtmalig getotet wurde, war es seine Pflicht, an den Yaksas im
Himalaya Rache zu nehmen.

Vers 5
Dhruva Maharaja begab sich in den ndrdlichen Teil des
Himalayagebirges. In einem Tal sah er eine Stadt voller
geisterhafter Personen, die Anhanger Sivas waren.
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Deutung
In diesem Vers heilt es, dass die Yaksas mehr oder weniger
Geweihte Sivas sind.
Diesem Hinweis kann man entnehmen, dass die Yaksas, ahnlich
wie die Tibetaner, ein Bergvolk im Himalaya sind.

Vers 6
Maitreya fuhr fort: Mein lieber Vidura, sobald Dhruva Maharaja
Alakapurt erreichte, blies er sogleich in sein Muschelhorn, und der
Klang hallte durch den ganzen Himmel und in jeder Richtung wider.
Die Frauen der Yakfils wurden sehr besorgt. An ihren Augen konnte
man sehen, dass sie voller Angst waren.

Vers 7
O heldenhafter Vidura, die Uberaus machtigen Helden der Yaksas,
die den widerhallenden Klang von Dhruva Maharajas Muschelhorn
nicht ertragen konnten, kamen bewaffnet aus ihrer Stadt und griffen
Dhruva an.

Vers 8
Dhruva Maharaja, der ein groRer Wagenkampfer und gewiss auch
ein grolder Bogenschltze war, begann sie sogleich zu téten, indem
er gleichzeitig drei Pfeile auf einmal abschol}.

Vers 9
Als die Helden der Yaksas sahen, dass alle ihre Képfe von Dhruva
Maharaja bedroht waren, konnten sie sehr leicht verstehen, dass sie
sich in einer schrecklichen Lage befanden, und so kamen sie zu der
Schluffolgerung,
dass sie gewiss besiegt werden wirden. Als Helden jedoch lobten
sie die Tat Dhruvas.
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Deutung

Dieser Kampfgeist in einer sportlichen Haltung, von dem in diesem
Vers gesprochen wird, ist sehr bedeutsam. Die Yaksas wurden
schwer angegriffen. Dhruva Maharaja war ihr Feind, aber dennoch
waren sie Uber ihn sehr erfreut, als sie die wunderbaren, heroischen
Taten Maharaja Dhruvas beobachteten. Diese offene und ehrliche
Wertschatzung der  Tapferkeit eines Feindes ist ein
charakteristisches Merkmal wirklichen Ksatriya - Geistes.

Vers 10
Genau wie Schlangen, die es nicht ertragen kdnnen, dass jemand
mit dem Fuld auf sie tritt, schossen die Yaksas, die die wunderbare
Tapferkeit Dhruva Maharajas nicht ertragen konnten, zweimal so
viele Pfeile - sechs von jedem ihrer Soldaten - und zeigten so
unerschrocken ihren Heldenmut.

Vers 11 - 12

Die Yaksa - Soldaten waren 130 000 Mann stark, alle Uberaus
zornig und besessen von dem Wunsch, die wunderbaren Taten
Dhruva Maharajas zu besiegen. Mit aller Kraft Gberschitteten sie
Maharaja Dhruva zusammen mit seinem Wagen und seinem
Wagenlenker mit verschiedenen Arten gefiederter Pfeile, parighas
(Eisenkeulen), nistrimsas (Schwertern), prasasulas (Dreizacken),
parasvadhas (Lanzen), $aktis (Spielien), rstis (Speeren) und
bhusundrt - Waffen.

Vers 13
Dhruva Maharaja wurde durch einen unaufhoérlichen Waffenhagel
verhtllt, ebenso wie ein Berg durch unaufhérlichen Regenfall
verhullt wird.

Deutung
Srila  Viévanatha Cakravarti Thakura stellt in diesem
Zusammenhang die Tatsache heraus, dass Dhruva Maharaja zwar
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von den unaufhorlichen Pfeilen der Feinde verhillt wurde, dass dies
aber nicht bedeutet, dass er in der Schlacht unterlagt. Das Beispiel
eines Berggipfels, der durch unaufhdrlichen Regenfall verhillt wird,
ist genau zutreffend, denn wenn ein Berg durch unaufhérlichen
Regenfall verhlllt wird, werden alle schmutzigen Dinge vom Berg
abgewaschen. In ahnlicher Weise gab der unaufhorliche Pfeilhagel
des Feindes Dhruva Maharaja neue Kraft, sie zu besiegen. Mit
anderen Worten, was immer er an Unfahigkeit gehabt haben mag,
wurde fortgewaschen.

Vers 14
Alle Siddhas von den héheren Planetensystemen beobachteten den
Kampf vom Himmel aus, und als sie sahen, dass Dhruva Maharaja
durch die unaufhdrlichen Pfeile des Feindes verhillt wurde, ging ein
markerschutternder Schrei durch ihre Reihen: »Der Enkel Manus,
Dhruva, ist jetzt verloren!« Sie beklagten, dass Dhruva Maharaja
wie die Sonne sei, die jetzt im Ozean der Yaksas unterging.

Deutung

In diesem Vers ist das Wort manava sehr bedeutsam. Im
Allgemeinen wird dieses Wort fir »Mensch« benutzt. Dhruva
Maharaja wird hier ebenfalls als manava beschrieben. Nicht nur
Dhruva Maharaja ist ein Nachfahre Manus, sondern die ganze
menschliche Gesellschaft stammt von Manu ab. Der vedischen
Zivilisation gemal ist Manu der Gesetzgeber. Sogar noch heute
folgen die Hindus in Indien den Gesetzen, die Manu gegeben hat.
Jeder in der menschlichen Gesellschaft ist daher ein manava oder
ein Nachfahre Manus, aber Dhruva Mahéaraja ist ein herausragender
manava, weil er ein groer Gottgeweihter ist.

Die Bewohner des Planeten Siddha - loka, die ohne Flugzeuge am
Himmel fliegen kénnen, waren um Dhruva Maharajas Wohl auf dem
Schlachtfeld sehr besorgt. Srila Ripa Gosvami sagt daher, dass ein
Gottgeweihter nicht nur vom héchsten Herrn wohl behitet wird,
sondern dass auch alle Halbgotter und sogar gewdhnliche
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Menschen um seine Sicherheit und sein Wohl besorgt sind. Der hier
angefuhrte Vergleich, dass Dhruva Maharaja in den Ozean der
Yaksas eingetaucht zu sein schien, ist ebenfalls bedeutsam. Wenn
die Sonne am Horizont untergeht, scheint es, als ertrinke die Sonne
im Ozean, doch tatsachlich hat die Sonne keine Schwierigkeiten. In
ahnlicher Weise hatte Dhruva keinerlei Schwierigkeiten, obwohl es
schien, als ertrinke er im Ozean der Yaksas. So wie die Sonne nach
kurzer Zeit am Ende der Nacht wieder aufgeht, so tauchte auch
Dhruva Maharaja wieder auf, obwohl er augenscheinlich in
Schwierigkeiten war. Immerhin war es ein Kampf, und in jedem
Kampfgeschehen gibt es Rickschlage; aber das bedeutet nicht,
dass er besiegt wurde.

Vers 15
Die Yaksas, die vorlbergehend siegreich waren, riefen aus, dass
sie Dhruva Maharaja bezwungen hatten. In der Zwischenzeit aber
tauchte Dhruvas Streitwagen plétzlich wieder auf, ebenso wie die
Sonne plétzlich aus nebelhaftem Dunst erscheint.

Deutung

Hier wird Dhruva Maharaja mit der Sonne verglichen und die grof3e
Versammlung der Yaksas mit nebelhaftem Dunst. Nebel ist im
Vergleich zur Sonne unbedeutend. Obwohl es manchmal so
aussieht, als sei die Sonne von Nebel verhillt, kann die Sonne in
Wirklichkeit von nichts verdeckt werden. Unsere Augen mdgen
durch eine Wolke behindert sein, doch die Sonne ist niemals
verhllt. Durch diesen Vergleich mit der Sonne wird bestatigt, dass
Dhruva Maharaja seine GrofRRe unter allen Umstanden bewahrte.

Vers 16
Dhruva Maharajas Bogen und pfeile schwirrten und zischten und
lielRen so die Herzen seiner Feinde in Klage ausbrechen. Er begann
unaufhérlich pfeile abzuschiellen und zerstorte so alle ihre
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verschiedenen Waffen, ebenso wie der stirmende Wind die
versammelten Wolken am Himmel auseinandertreibt.

Vers 17
Die scharfen Pfeile, die von dem Bogen Dhruva Maharajas
abgeschossen wurden, durchbohrten die Schilde und die Kérper der
Feinde wie die Blitze, die der Kdnig des Himmels schleudert und
welche die Koérper der Berge zersprengen.

Vers 18 -19

Der grol3e Weise Maitreya fuhr fort: Mein lieber Vidura, die Kopfe
jener, die durch die Pfeile Dhruva Maharajas in Stiicke geschnitten
wurden, waren mit Ohrringen und Turbanen sehr schén
geschmickt. Die Beine ihrer Kérper waren so schén wie goldene
Palmen; ihre Arme waren mit goldenen Armreifen und Armspangen
geschmickt, und auf ihren Hauptern sal3en sehr kostbare, mit Gold
verzierte Helme. All diese Schmuckstlcke, die auf dem Schlachtfeld
lagen, waren sehr anziehend und konnten den Geist eines Helden
verwirren.

Deutung

Es scheint, dass die Soldaten, die in jenen Tagen auf das
Schlachtfeld gingen, mit goldenen Schmuckstiicken und mit Helmen
und Turbanen schén geschmickt waren und dass bei ihrem Tode
die Beute von der gegnerischen Partei aufgesammelt wurde. Wenn
sie in der Schlacht mit ihren goldverzierten Gewandern tot zu Boden
stlrzten, war dies fir die Helden auf dem Schlachtfeld gewiss eine
lohnende Gelegenheit.

Vers 20
Den (briggebliebenen Yaksas, die auf irgendeine Weise nicht
getotet worden waren, wurden durch die Pfeile des grof3en Kriegers
Dhruva Maharaja die Glieder in Stlcke geschnitten. So begannen
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sie zu fliehen, ebenso wie Elefanten fliehen, wenn sie von einem
Léwen besiegt sind.

Vers 21
Dhruva Maharaja, der beste der Menschen, beobachtete, dass auf
dem groRen Schlachtfeld niemand der gegnerischen Soldaten mit
geeigneten Waffen dbriggeblieben war. Darauf hatte er den
Wunsch, die Stadt Alakapurt zu sehen, doch sagte er sich:
»Niemand kennt die Plane der mystischen Yaksas.«

Vers 22
Wahrend Dhruva Maharaja in der Zwischenzeit Uber seine
mystischen Feinde zweifelte und mit seinem Wagenlenker sprach,
horten sie ein gewaltiges Tosen, als ware das ganze Meer nah bei
ihnen, und sie sahen, dass vom Himmel aus allen Richtungen ein
gewaltiger Sandsturm Uber sie hereinbrach.

Vers 23
Innerhalb eines Augenblicks war der ganze Himmel mit dichten
Wolken Uberzogen und man hérte schweren Donner. Elektrische
Blitze zuckten und es setzte schwerer Regen ein.

Vers 24
Mein lieber fehlerloser Vidura, in diesem Regenschauer fielen vor
Dhruva Maharaja riesige Mengen Blut, Schleim, Eiter, Kot, Urin und
Knochenmark nieder, und sogar Oberkorper fielen vom Himmel.

Vers 25
Als Nachstes wurde ein grofRer Berg am Himmel sichtbar, und aus
allen Himmelsrichtungen fielen Hagelbrocken zusammen mit
Lanzen, Keulen, Schwertern, Eisenkeulen und groRen Steinbrocken
nieder.
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Vers 26
Dhruva Maharaja sah auch viele groRe Schlangen mit zornigen
Augen, die Feuer spien und zusammen mit Gruppen tollwitiger
Elefanten, Lowen und Tiger auf ihn zukamen, um ihn zu
verschlingen.

Vers 27
Dann schien es, als sei die Zeit der Auflésung der ganzen Welt
gekommen, denn die witende See kam mit schaumenden Wogen
und einem ungeheuren Tosen auf ihn zu.

Vers 28
Die damonischen Yaksas sind von Natur aus sehr heimtiickisch,
und durch ihre damonische Kraft der lllusion kénnen sie viele
seltsame Phanomene schaffen, um jemand, der weniger intelligent
ist, in Angst und Schrecken zu versetzen.

Vers 29
Als die groRen Weisen horten, dass Dhruva Maharaja durch die
illusionierenden, mystischen Finten der Damonen Uberwaltigt war,
versammelten sie sich sogleich, um ihm glickbringenden Mut
zuzusprechen.

Vers 30

Alle Weisen sprachen: Lieber Dhruva, o Sohn Koénig Uttanapadas,
moge der Herr, die hochste Personlichkeit Gottes, der als
Sarngadhanva bekannt ist und der die Leiden seiner Geweihten
beseitigt, alle deine drohenden Feinde téten. Der heilige Name des
Herrn ist so machtig wie der Herr Selbst. Viele Menschen kdnnen
vor dem furchterregenden Tod ohne Schwierigkeit vollig beschiitzt
werden, wenn sie einfach den Heiligen Namen des Herrn chanten
und horen. Folglich ist ein Gottgeweihter gerettet.
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Deutung

Die groRen Rsis wandten sich an Dhruva Mahardja zu einem
Zeitpunkt, als sein Geist durch die magischen Kunststliicke der
Yaksas sehr verwirrt war. Ein Gottgeweihter wird immer von der
hdchsten Persdnlichkeit Gottes beschitzt. Nur dank der Eingebung
des Herrn kamen die Weisen, um Dhruva Maharaja zu ermutigen
und ihm zu versichern, dass keine Gefahr drohe, weil er eine dem
Herrn vollig ergebene Seele sei. Wenn ein Gottgeweihter durch die
Gnade des Herrn zur Zeit des Todes einfach den Heiligen Namen
des Herrn chanten kann, namlich Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna
Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare
Hare, Uberquert er einfach durch das Chanten dieses maha -
Mantra sogleich den groRen Ozean des materiellen Himmels und
geht in den spirituellen Himmel ein. Er braucht nie wieder zu
wiederholter Geburt und wiederholtem Tod zurlickkehren. Einfach
durch das Chanten des heiligen Namens des Herrn kann man den
Ozean des Todes uberqueren, und daher war Dhruva Maharaja
gewiss imstande, die illusionierenden, magischen Kunststiicke der
Yaksas zu Uberwinden, die voriibergehend seinen Geist verwirrten.
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11. Kapitel

Svayambhuva Manu weist Dhruva
Maharaja an, den Kampf einzustellen

Vers 1
Sr1 Maitreya sprach: Mein lieber Vidura, als Dhruva Maharaja die
ermutigenden Worte der groflen Weisen horte, flhrte er das
acamana aus, indem er Wasser berihrte, und dann nahm er einen
Pfeil, der von Sri Narayana gemacht worden war, und legte ihn auf
seinen Bogen.

Deutung

Dhruva Maharaja hatte einen besonderen Pfeil bekommen, der von
Sri Narayana selbst hergestellt worden war, und jetzt legte er diesen
auf seinen Bogen, um die von den Yaksas geschaffenen Trugbilder
aufzulésen. Wie es in der Bhagavad - Gita (7.14) heilt: mam eva ye
prapadyante mayam etarh taranti te. Ohne Narayana, die héchste
Persodnlichkeit Gottes, ist niemand imstande, die Wirkungsweise der
illusionierenden Energie zu iberwinden. SrT Caitanya Mahaprabhu
hat uns, wie es im Bhagavatam heildt, fir dieses Zeitalter ebenfalls
eine gute Waffe gegeben: sangopangangastra. In diesem Zeitalter
ist die Narayanastra oder Waffe, um maya zu vertreiben, das
Chanten des Hare - Krsna - Mantra, wie es von den Gefahrten Sri
Caitanyas wie Advaita Prabhu, Nityananda, Gadadhara und Srivasa
ausgeflihrt wurde.

Vers 2
Sobald Dhruva Maharaja den Narayanastra - Pfeil auf seinen Bogen
legte, verschwand die von den Yaksas geschaffene Tauschung,
ebenso wie alle materiellen Leiden und Freuden ein Ende finden,
wenn man sich des selbst vollig bewusst wird.
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Deutung

Krsna ist wie die Sonne, und maya oder die tduschende Energie
Krsnas ist wie Dunkelheit. Dunkelheit bedeutet Abwesenheit von
Licht: In ahnlicher Weise bedeutet maya die Abwesenheit von Krsna
- Bewusstsein. Krsna - Bewusstsein und maya sind immer da,
nebeneinander. Sobald Krsna - Bewusstsein erwacht, verschwinden
alle illusorischen Leiden und Freuden des materiellen Daseins.
Mayam etarh raranti te. Das stéandige Chanten des maha - Mantra
wird uns immer von der illusionierenden Energie mayas fernhalten.

Vers 3
Noch wahrend Dhruva Maharaja die von Narayana Rsi hergestellte
Waffe auf seinen Bogen legte, flogen Pfeile mit goldenen Schaften
und Federn wie die Fliigel eines Schwanes aus ihr hervor. Sie
fuhren zwischen die feindlichen Soldaten mit einem lauten Zischen,
gerade so wie Pfauen mit lautem Krahen einen Wald betreten.

Vers 4

Diese spitzen Pfeile erschreckten die feindlichen Soldaten, die fast
bewusstlos wurden; doch verschiedene Yaksas auf dem
Schlachtfeld waren auf Dhruva Mahardja so witend, dass sie
irgendwie ihre Waffen wieder aufsammelten und ihn angriffen.
Ebenso wie sich Schlangen, die von Garuda gereizt sind, mit
aufgeblahten Hauben auf Garuda stlrzen, so machten sich alle
Yaksas - Soldaten bereit, Dhruva Maharaja mit ihren erhobenen
Waffen zu besiegen.

Vers 5
Als Dhruva Maharaja die Yaksas auf sich zukommen sah, nahm er
sogleich seine Pfeile und schnitt die Feinde in Sticke. Indem er ihre
Arme, Beine, Kopfe und Bauche von ihren Koérpern trennte,
beforderte er die Yaksas zu dem Planetensystem, das Uber dem
Sonnenball liegt und das nur den erstklassigen brahmacaris
erreichbar ist, die niemals ihren Samen abgegeben haben.
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Deutung

Vom Herrn oder von seinem Geweihten getdtet zu werden, ist fur
Nichtgottgeweihte gliickverhei’end. Die Yaksas wurden von Dhruva
Maharaja ohne Unterschied getdtet, doch erreichten sie das
Planetensystem, das nur jenen brahmacaris erreichbar ist, die
niemals ihren Samen abgeben. So wie die Unpersonlichkeits -
JhAanis oder die Damonen, die vom Herrn getétet werden, Brahma -
loka oder Satya - loka erreichen, so gelangen auch Menschen, die
von einem Geweihten des Herrn getoétet werden, nach Satya - loka.
Um das Satya - loka - Planetensystem zu erreichen, das hier
erwahnt wird, muss man Uber die Sonne hinaus erhoben werden.
Téten ist daher nicht immer schlecht. Wenn man von der héchsten
Personlichkeit Gottes oder Ihrem Geweihten oder in groRen Opfern
getotet wird, ist solches Toéten flr das auf diese Weise getbtete
Lebewesen vorteilhaft. Materielle, sogenannte Gewaltlosigkeit ist
sehr unbedeutend, wenn man sie mit dem Toéten vergleicht, das
vom Herrn, der hdchsten Personlichkeit Gottes, oder seinen
Geweihten getan wird. Sogar wenn ein Konig oder das
Staatsoberhaupt jemand totet, der ein Morder ist, ist solches Téten
fir den Morder vorteilhaft, denn so kann er von allen siundhaften
Reaktionen gereinigt werden.

Ein wichtiges Wort in diesem Vers ist Grdhva - retasah, womit
brahmacaris gemeint sind, die niemals ihren Samen abgeben. Das
Zdlibat ist sehr wichtig, da selbst jemand, der keine in den Veden
vorgeschriebenen Enthaltungen, Bullen, oder ritualistischen
Zeremonien ausflihrt, nach dem Tode nach Satya - loka gehen
kann, wenn er einfach als reiner brahmacart lebt und seinen Samen
nicht abgibt. Im Allgemeinen ist Sexualitat die Ursache aller Leiden
in der materiellen Welt. In der vedischen Zivilisation ist Sexualitat
auf verschiedene Weise beschrankt. Von der Gesamtbevolkerung
einer Gesellschaft ist nur den Grhastas ein eingeschranktes
Geschlechtsleben gestattet. Alle anderen halten sich von Sexualitat
zurtck. Insbesondere die Menschen dieses Zeitalters wissen nicht,
wie wertvoll es ist, den Samen nicht abzugeben. Folglich sind sie
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auf unterschiedliche Weise in materielle Eigenschaften verstrickt
und erleiden ein Dasein des Kampfes. Das Wort Grdhva - retasah
weist insbesondere auf die Mayavadi - Sannyasis hin, die sich
strenge Prinzipien der Enthaltung auferlegen. In der Bhagavad -
Gita (8.16) sagt der Herr aber, dass sogar jemand, der nach
Brahma - loka geht, wieder zurtckkehrt. Wirkliche mukti oder
Befreiung kann man daher nur durch hingebungsvollen Dienst
erreichen, denn durch hingebungsvollen Dienst kann man Uber
Brahmaloka hinaus zur spirituellen Welt gehen, aus der man
niemals wieder zurickkehrt. Mayavadt - Sannyasis sind sehr stolz
darauf, befreit zu werden, doch wirkliche Befreiung ist nicht moglich,
solange man nicht mit dem héchsten Herrn in hingebungsvollem
Dienst in Berihrung ist. Es heif3t: Ohne Krsnas Barmherzigkeit kann
niemand Befreiung erlangen.

Vers 6
Als Svayambhuva Manu sah, dass sein Enkel Dhruva Maharaja so
viele Yaksas totete, die im Grunde unschuldig waren, ging er aus
groliem Mitleid zusammen mit grolien Weisen zu Dhruva, um ihm
gute Lehren zu erteilen.

Deutung

Dhruva Maharaja griff Alakapurt, die Stadt der Yaksas, an, weil sein
Bruder von einem von ihnen getdtet worden war. Im Grunde war nur
einer der Burger, nicht alle, am Tod seines Bruders Uttama schuld.
Dhruva Maharaja unternahm naturlich sehr ernste Schritte, als sein
Bruder von den Yaksas getotet wurde. Er erklarte ihnen den Krieg,
und so kam es zum Kampf. Dies geschieht manchmal auch heute -
fur den Fehler eines Mannes wird manchmal ein ganzer Staat
angegriffen. Diese Art von Angriff wird von Manu, dem Vater und
Gesetzgeber der menschlichen Rasse, nicht gebilligt. Er wollte
daher seinen Enkel Dhruva davon abhalten, noch mehr Yaksas -
Birger, die keine Schuld hatten, zu téten.
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Vers 7
Manu sprach: Mein lieber Sohn, bitte halte inne. Es ist nicht gut,
unnoétig zornig zu werden - das ist der Pfad zu hdéllischem Leben.
Jetzt Uberschreitest du die Grenze, indem du Yaksas totest, die
eigentlich gar keine Schuld haben.

Deutung

In diesem Vers bedeutet das Wort atirosena »mit unndtigem Zorn«.
Als Dhruva Maharaja die Grenzen notwendigen Zornes uberschritt,
kam sein GroRvater Svayambhuva Manu sogleich herbei, um ihn
vor weiterer siindhafter Handlung zu beschitzen. Hieraus kdnnen
wir verstehen, dass Toéten nicht schlecht ist: Doch wenn unnétig
getdtet oder wenn ein unschuldiger Mensch getdtet wird, 6ffnet
solches Toten den Pfad zur Holle. Dhruva Maharaja wurde vor solch
einer slndhaften Handlung bewahrt, weil er ein groRRer
Gottgeweihter war.

Ein Ksatriya darf nur téten, um Gesetz und Ordnung im Staat
aufrechtzuerhalten: Er darf nicht ohne Vernunft téten oder Gewalt
anwenden. Gewalt ist gewiss ein Pfad, der zu einem héllischen
Lebenszustand fiihrt, doch ist Gewalt auch notwendig, um Gesetz
und Ordnung im Staat aufrechtzuhalten. Hier verbat Manu Dhruva
Maharaja, die Yaksas zu toten, da sich nur einer von ihnen strafbar
gemacht hatte, als er seinen Bruder Uttama totete: Nicht alle Yaksa
- Blrger waren schuldig. Wir sehen jedoch im modernen
Kriegsgeschehen, dass Angriffe auf unschuldige Blrger gerichtet
sind, die sich nichts zuschulden kommen lieRen. Dem Gesetz
Manus gemal ist solch eine Kriegsfiihrung eine Uberaus stindhafte
Handlung. Daruber hinaus unterhalten zum gegenwartigen
Zeitpunkt zivilisierte Nationen unndtigerweise viele Schlachthofe,
um unschuldige Tiere zu téten. Wenn eine Nation von ihren Feinden
angegriffen wird, muss man verstehen, dass die
Massenabschlachtung ihrer Birger eine Reaktion auf ihre eigenen
stndhaften Handlungen ist. Das ist das Gesetz der Natur.
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Vers 8
Mein lieber Sohn, das Toten slndloser Yaksas, das du dir
vorgenommen hast, wird von Autoritaten keineswegs gebilligt, und
es geziemt sich nicht unserer Familie, die die Gesetze von Religion
und Irreligion kennt.

Vers 9
Mein lieber Sohn, du hast gezeigt, dass du zu deinem Bruder grof3e
Zuneigung empfindest und Uberaus betribt bist, weil er von den
Yaksas getotet wurde; doch bedenke nur - flir das Vergehen eines
Yaksas hast du viele andere getétet, die unschuldig sind.

Vers 10
Man soll den Korper nicht flr das selbst halten und wie Tiere die
Korper anderer téten. Dies wird besonders von heiligen Personen
verboten, die dem Pfad des hingebungsvollen Dienstes fiir die
hochste Personlichkeit Gottes folgen.

Deutung
Die Worter sadhinam hrsikesanuvartinam sind sehr bedeutsam.
Sadhu bedeutet »ein heiliger Mensch«. Doch wer ist ein heiliger
Mensch? Ein heiliger Mensch ist jemand, der dem Pfad des
hingebungsvollen Dienstes fur die hdchste Personlichkeit Gottes
Hrsikesa, folgt. Im Narada - paficaratra heif’t es: Der Vorgang der
hochsten Personlichkeit Gottes, mit seinen Sinnen wohimeinenden
Dienst darzubringen, wird bhakti oder hingebungsvoller Dienst
genannt. Warum sollte daher jemand, der bereits im Dienst des
Herrn tatig ist, personlicher Sinnenbefriedigung nachjagen? Dhruva
Maharaja wird hier von Manu daran erinnert, dass er ein reiner
Diener des Herrn ist. Warum sollte er unnétigerweise wie die Tiere
in der koérperlichen Lebensauffassung handeln? Ein Tier denkt, der
Korper eines anderen Tieres diene ihm zur Nahrung, und daher
greift in der korperlichen Lebensauffassung ein Tier ein anderes an.
Ein Mensch - und vor allem jemand, der ein Geweihter des Herrn
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ist - sollte nicht so handeln. Von einem sadhu, einem heiligen
Geweihten, erwartet man, dass er Tiere nicht unndtigerweise totet.

Vers 11
Es ist sehr schwer, in das spirituelle Reich Haris auf den Vaikuntha -
Planeten zu gelangen, doch du bist so glucklich, dass es dir bereits
bestimmt ist, zu diesem Reich zu gehen, indem du den Herrn als
das hochste Reich aller Lebewesen verehrst.

Deutung

Die materiellen Koérper der Lebewesen kdnnten nicht existieren,
wenn sie nicht von der spirituellen Seele und der Uberseele Schutz
bekamen. Die spirituelle Seele ist von der Uberseele abhangig, die
sogar in jedem Atom weilt. Weil daher alles - ob materiell oder
spirituell - vollstandig vom hochsten Herrn abhangig ist, wird der
hochste Herr hier als bhatavasa bezeichnet. Als Ksatriya hatte
Dhruva Maharaja mit seinem Grofdvater Manu argumentieren
konnen, als Manu ihn bat, den Kampf einzustellen; aber obwohl
Dhruva hatte argumentieren kdnnen, dass es als Ksatriya seine
Pflicht war, mit dem Feind zu kampfen, wurde ihm mitgeteilt, dass
es nicht gestattet sei, ein Lebewesen unndtig zu téten, da jedes
Lebewesen ein Aufenthaltsort des héchsten Herrn ist und als
Tempel des Herrn betrachtet werden kann.

Vers 12
Weil du ein reiner Geweihter des Herrn bist, denkt der Herr immer
an dich, und du wirst auch von all seinen vertrauten Geweihten
geachtet. Dein Leben ist daflr bestimmt, ein beispielhaftes
Verhalten zu zeigen. Ich bin daher Gberrascht - warum hast du dich
solch einem abscheulichen Vorhaben zugewandt?

Deutung
Dhruva Maharaja war ein reiner Gottgeweihter und war es gewohnt,
immer an den Herrn zu denken. Auf der anderen Seite denkt der
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Herr immer an jene reinen Geweihten, die vierundzwanzig Stunden
am Tag nur an ihn denken. So wie ein reiner Gottgeweihter nichts
anderes als den Herrn kennt, so kennt der Herr niemand anders als
seinen reinen Geweihten. Svayambhuva Manu fiihrte Dhruva
Mahéaraja diese Tatsache vor Augen: »Nicht nur bist du ein reiner
Gottgeweihter, sondern du wirst auch von allen reinen Geweihten
des Herrn anerkannt. Du solltest immer so beispielhaft handeln,
dass andere von dir lernen kénnen. Unter den gegebenen
Umstanden ist es Uberraschend, dass du so viele unschuldige
Yaksas getotet hast.«

Vers 13
Der Herr ist mit seinem Geweihten sehr zufrieden, wenn der
Geweihte andere Menschen mit Duldsamkeit, Barmherzigkeit,
Freundschaft und Gleichmut begrift.

Deutung
Es ist die Pflicht eines fortgeschrittenen Gottgeweihten auf der
zweiten Stufe hingebungsvoller Vollkommenheit, in

Ubereinstimmung mit diesem Vers zu handeln. Es gibt drei Stufen
im hingebungsvollen Leben. Auf der untersten Stufe geht es einem
Gottgeweihten nur um die Bildgestalt Gottes im Tempel, und er
verehrt den Herrn mit groRer Hingabe nach Regeln und
Vorschriften. Auf der zweiten Stufe kennt der Gottgeweihte seine
Beziehung zum Herrn, seine Beziehung zu anderen Gottgeweihten,
seine Beziehung zu Menschen, die unschuldig sind, und seine
Beziehung zu Menschen, die neidisch sind. Manche Gottgeweihte
werden von neidischen Menschen misshandelt. Es wird geraten,
dass ein fortgeschrittener Gottgeweihter duldsam ist; er soll
Menschen, die unwissend oder unschuldig sind, vollstandige
Barmherzigkeit erweisen. Ein Prediger - Gottgeweihter sollte zu
unschuldigen Menschen, die er auf die Stufe hingebungsvollen
Dienstes erheben kann, barmherzig sein. Jeder ist seiner
wesensgemalien Stellung nach ein ewiger Diener Gottes. Die
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Aufgabe eines Gottgeweihten ist es daher, das Krsna - Bewusstsein
eines jeden zu erwecken. Das ist seine Barmherzigkeit. Was das
Verhalten eines Gottgeweihten anderen Gottgeweihten gegeniber
betrifft, die ihm ebenblirtig sind, so sollte er mit ihnen Freundschaft
schlieffen. Seine allgemeine sicht sollte es sein, jedes Lebewesen
als ein Teil des hoéchsten Herrn zu betrachten. Verschiedene
Lebewesen erscheinen in verschiedenen Formen von Kleidern,
doch wie es in der Bhagavad - Gita heif’t, sieht ein Gelehrter alle
Lebewesen mit gleichen Augen. Eine solche Behandlung seitens
des Gottgeweihten wird vom hoéchsten Herrn sehr geschatzt. Es
heillt daher, dass ein heiliger Mensch immer duldsam und
barmherzig, dass er jedem ein Freund, niemals jemandes Feind und
dass er friedvoll ist. Dies sind einige der guten Eigenschaften eines
Gottgeweihten.

Vers 14
Jemand, der die hochste Persdnlichkeit Gottes wahrend seines
Lebens tatsachlich zufriedenstellt, wird von allen groben und feinen
materiellen Bedingungen befreit. So von allen materiellen
Erscheinungsweisen der Natur befreit, erlangt er unbegrenzte
spirituelle Glickseligkeit.

Deutung
Im vorangegangenen Vers ist erklart worden, dass man alle
Lebewesen mit Duldsamkeit, Barmherzigkeit, Freundschaft und
Gleichmut behandeln soll. Durch solches Verhalten erfreut man die
hochste Personlichkeit Gottes, und wenn der Herr zufrieden ist, wird
der Gottgeweihte sogleich von allen materiellen Bedingungen frei.
Der Herr bestatigt dies auch in der Bhagavad - Gita: »Jemand, der
sich aufrichtig und ernsthaft in meinem Dienst betatigt, wird sogleich
auf der transzendentalen Stufe verankert, wo er unbegrenzte
spirituelle Glickseligkeit genielen kann.« Jeder in der materiellen
Welt kdmpft schwer, um gllcklich zu leben. Unglickseligerweise
wissen die Menschen nicht, wie sie dies erreichen kd&nnen.
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Atheisten glauben nicht an Gott, und gewiss erfreuen sie ihn nicht.
Hier heif3t es eindeutig, dass jemand, der die héchste Personlichkeit
Gottes erfreut, sogleich die spirituelle Ebene erreicht und
unbegrenztes spirituelles Leben geniet. Vom materiellen Dasein
frei zu werden bedeutet, vom Einfluss der materiellen Natur frei zu
werden.

Das Wort samprasanne, das in diesem Vers benutzt wird, bedeutet
»zufrieden«.

Wir sollten so handeln, dass der Herr mit unserem Tun zufrieden ist:
Man sollte nicht mit dem Ziel handeln, sich selbst zu befriedigen.
Naturlich wird der Gottgeweihte von selbst zufrieden, wenn der Herr
zufrieden ist. Das ist das Geheimnis des bhakti - yoga Pfades.
Aulerhalb von bhakti - yoga versucht jeder, sich selbst zu
befriedigen. Niemand versucht, den Herrn zu befriedigen. Karmis
Versuchen, auf grobe Weise ihre Sinne zu befriedigen: Doch sogar
diejenigen, die auf die Ebene von Wissen erhoben sind, Versuchen,
in einer verfeinerten Form, sich selbst zu befriedigen. Karmis
Versuchen, sich durch Sinnenfreude zu befriedigen, und Jfanis
Versuchen, sich durch feinstoffliche Tatigkeiten oder gedankliche
Spekulation und die Vorstellung, sie seien Gott, zu befriedigen.
Yogis Versuchen ebenfalls, sich selbst zu befriedigen, indem sie
glauben, sie konnten verschiedene mystische Vollkommenheiten
erreichen. Nur Gottgeweihte Versuchen, die hdchste Persénlichkeit
Gottes zu befriedigen. Der Vorgang der Selbsterkenntnis, den die
Gottgeweihten anwenden, unterscheidet sich vollstandig von den
Methoden der Karmis, JAanis und Yogis. Alle anderen Versuchen,
sich selbst zu befriedigen, wohingegen der Gottgeweihte nur
versucht, den Herrn zu erfreuen. Der hingebungsvolle Vorgang
unterscheidet sich in jeder Hinsicht von allen anderen: Indem der
Gottgeweihte handelt, um den Herrn dadurch zu erfreuen, da er
seine Sinne in den liebevollen Dienst des Herrn stellt, erreicht der
Gottgeweihte augenblicklich die transzendentale Ebene und geniel3t
unbegrenztes spirituelles Leben.

420



Vers 15
Die Schépfung der materiellen Welt beginnt mit den flinf Elementen,
und so wird alles, einschliel3lich des Koérpers eines Mannes oder
einer Frau, aus diesen Elementen geschaffen. Durch das
Geschlechtsleben von Mann und Frau wird die Zahl der Manner und
Frauen in der materiellen Welt weiter vergrof3ert.

Deutung

Als Svayambhuva Manu sah, dass Dhruva Maharaja die
Philosophie des Vaisnavatums Verstand und dennoch Utber den Tod
seines Bruders unzufrieden war, gab er ihm eine Erklarung, wie der
materielle Kérper durch die finf Elemente der materiellen Natur
geschaffen wird. In der Bhagavad - Gita ist es ebenfalls bestatigt:
prakrteh  kriyamanani. Alles wird durch die materiellen
Erscheinungsweisen der Natur erschaffen, erhalten und vernichtet.
Im Hintergrund steht natdrlich die Weisung der hédchsten
Personlichkeit Gottes. Dies wird ebenfalls in der Bhagavad - Gita
bestatigt. Im neunten Kapitel sagt Krsna: »Unter meiner
Oberaufsicht wirkt die materielle Natur.« Svayambhuva Manu wollte
Dhruva Maharaja klar machen, dass der Tod des materiellen
Korpers seines Bruders im Grunde nicht der Fehler der Yaksas war:
Es war eine Handlung der materiellen Natur. Die hochste
Persdnlichkeit Gottes besitzt eine ungeheure Vielfalt von Kréaften,
und diese handeln auf verschiedene grobe und feine Arten.

Es ist auf solche machtigen Krafte zurickzufihren, dass das
Universum erschaffen wird, obwohl es nach auf3en hin nicht mehr
als die finf Elemente - erde, Wasser, Feuer, Luft und Ather - zu
sein scheint. In dhnlicher Weise werden die Koérper aller Arten von
Lebewesen, ob Menschen oder Halbgdétter, Sdugetiere oder Végel,
ebenfalls durch die gleichen fiinf Elemente geschaffen, und durch
sexuelle Vereinigung erweitern sie sich in mehr und mehr
Lebewesen. Das ist der Lauf der Schoépfung, Erhaltung und
Vernichtung. Man soll durch die Wellen der materiellen Natur in
diesem Vorgang nicht gestort sein. Dhruva Maharaja wurde indirekt
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der Rat gegeben, durch den Tod seines Bruders nicht betriibt zu
sein, denn unsere Beziehung zum Korper ist vollig materiell. Das
wirkliche selbst, die spirituelle Seele, wird von niemand jemals
vernichtet oder getotet.

Vers 16
Manu fuhr fort: Mein lieber Koénig Dhruva, es ist nur auf die
tauschende materielle Energie der héchsten Personlichkeit Gottes
und die Wechselwirkung der drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur zurlckzufihren, dass Schoépfung, Erhaltung und
Vernichtung stattfinden.

Deutung
Zunachst findet die Schopfung mittels der Bestandteile der flnf
Elemente der materiellen Natur statt. Dann findet durch die
Wechselwirkung der Erscheinungsweisen der materiellen Natur
auch die Erhaltung statt. Wenn ein Kind geboren wird, achten die
Eltern sogleich auf seine Erhaltung. Diese Neigung, fir die
Erhaltung der Nachkommen zu sorgen, ist nicht nur in der
menschlichen Gesellschaft, sondern auch in der tierischen
Gesellschaft zu finden. Sogar Tiger kimmern sich um ihre Jungen,
obwohl es ihre Neigung ist, andere Tiere zu fressen. Durch die
Wechselwirkung der materiellen Erscheinungsweisen der Natur
finden unzweifelhaft Schdopfung, Erhaltung und auch Vernichtung
statt. Zur gleichen Zeit sollten wir aber wissen, dass alles unter der
Oberaufsicht der hochsten Personlichkeit Gottes geschieht. Alles
geschieht auf diese Art und Weise. Schopfung ist die Auswirkung
von rajo - guna oder der Erscheinungsweise der Leidenschaft:
Erhaltung ist die Auswirkung von sattva - guna oder der
Erscheinungsweise der Tugend, und Vernichtung ist die Auswirkung
von tamo - guna oder der Erscheinungsweise der Unwissenheit. Wir
kénnen sehen, dass diejenigen, die sich in der Erscheinungsweise
der Tugend befinden, langer leben als jene, die sich in tamo - guna
oder rajo - guna befinden. Mit anderen Worten, wenn jemand zur
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Erscheinungsweise der Tugend aufsteigt, wird er auf ein hdheres
Planetensystem erhoben, wo die Lebensdauer sehr grof} ist. Grof3e
Rsis, Weise und Sannyasis, die sich in sattva - guna oder der
Erscheinungsweise materieller Tugend befinden, werden zu einem
héheren Planetensystem erhoben. Diejenigen, die sogar zu den
materiellen Erscheinungsweisen der Natur transzendental sind,
befinden sich in der Erscheinungsweise reiner Tugend: Sie erlangen
ein ewiges Leben in der spirituellen Welt.

Vers 17

Mein lieber Dhruva, die hdchste Persdnlichkeit Gottes ist nicht durch
die materiellen Erscheinungsweisen der Natur verunreinigt. Der
Herr ist die indirekte Ursache der Schopfung dieser materiellen
kosmischen Manifestation. Wenn er den Anstoll dazu gibt,
entstehen viele andere Ursachen und Wirkungen, und so bewegt
sich das ganze Universum, ebenso wie sich Eisen durch die Kraft
eines Magneten bewegt.

Deutung
In diesem Vers wird erklart, wie die duRere Energie der hochsten
Personlichkeit Gottes in der materiellen Welt wirkt. Alles geschieht
durch die Energie des hochsten Herrn. Die atheistischen
Philosophen, die sich nicht bereit erklaren, die hochste
Persodnlichkeit Gottes als die urspriingliche Ursache der Schdpfung
anzuerkennen, glauben, die materielle Welt bewege sich durch die
Aktion und Reaktion verschiedener materieller Elemente. Ein
einfaches Beispiel der Wechselwirkung von Elementen kann man
beobachten, wenn man Wasser und Sdure vermischt und ein
Schaumen entsteht. Man kann jedoch durch die Wechselwirkung
solcher chemischer Stoffe kein Leben erzeugen. Es gibt 8 400 000
verschiedene Lebensarten mit unterschiedlichen Winschen und
Verhaltensweisen. Wie die materielle Kraft arbeitet, kann nicht auf
der Grundlage chemischer Reaktionen erklart werden. Ein
geeignetes Beispiel in diesem Zusammenhang ist der Topfer und
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die Topferscheibe. Die Topferscheibe dreht sich, und so entstehen
verschiedene Arten von irdenen Tdpfen. Es gibt viele Ursachen flr
die irdenen Toépfe, doch die urspriingliche Ursache ist der Tépfer,
der durch seine Kraft das Rad bewegt. Diese Kraft kommt durch
seinen Willen. Die gleiche Auffassung wird in der Bhagavad - Gita
vertreten, wo es heil3t, dass hinter allen materiellen Aktionen und
Reaktionen Krsna, die hochste Personlichkeit Gottes, steht. Krsna
sagt, dass alles von seiner Energie abhangig ist und er dennoch
nicht Gberall ist. Der Topf wird unter bestimmten Bedingungen durch
Aktion und Reaktion der materiellen Energie hergestellt, doch der
Tdpfer ist nicht der Topf. In dhnlicher Weise bleibt der Herr von der
materiellen Schépfung entfernt, obwohl diese von ihm manifestiert
wird. Wie es in den Veden heil’t, wirft er nur seinen Blick Uber sie,
worauf die Materie sogleich in Bewegung gerat.

In der Bhagavad - Gita heif’t es auch, dass der Herr die materielle
Energie mit den teilchengleichen Jivas befruchtet, worauf sogleich
die verschiedenen Formen und verschiedenen Tatigkeiten folgen.
Aufgrund der verschiedenen Wunsche und karmischen Handlungen
der Jiva - Seele werden verschiedene Arten von Korpern in
verschiedenen Lebensformen erzeugt. Darwins Theorie erkennt das
Lebewesen nicht als spirituelle Seele an, und daher ist seine
Erklarung der Evolution unvollstéandig. Die vielféltigen Phanomene,
die wir in diesem Universum beobachten kénnen, sind auf die
Aktionen und Reaktionen der drei materiellen Erscheinungsweisen
zurtckzufuhren: Der urspringliche Schopfer oder die Ursache aber
ist die hochste Personlichkeit Gottes, die hier als nimitta - matram
oder die indirekte Ursache erwahnt wird. Der Herr setzt mit seiner
Energie das Rad nur in Schwung. Die Mayavadi-Philosophen
erklaren, das hochste Brahman habe sich in viele verschiedene
Formen umgewandelt, doch das entspricht nicht den Tatsachen. Der
Herr steht zu den Aktionen und Reaktionen der materiellen gunas
immer in transzendentaler Stellung, obwohl er die Ursache aller
Ursachen ist. Brahma sagt daher in der Brahma - Samhita (5.1):
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Es gibt viele Ursachen und Wirkungen, doch die urspringliche
Ursache ist SrT Krsna.

Vers 18

Der Herr, die héchste Persdnlichkeit Gottes, verursacht durch seine
unbegreifliche héchste Energie, die Zeit, die Wechselwirkung der
drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur, und so entstehen
vielfache Formen von Energie. Es scheint, als handle er, doch
handelt er nicht. Er tétet, doch ist er nicht der Tétende. Folglich ist
zu verstehen, dass alles nur durch seine unbegreifliche Kraft
geschieht.

Deutung
Das Wort durvibhavya bedeutet »fir unser winziges Gehirn
unbegreiflich«, und vibhakta - viryah bedeutet »in verschiedenartige
Krafte aufgeteilt«. Das ist die richtige Erklarung fir die Entfaltung
schopferischer Energien in der materiellen Welt. Wir kdnnen die
Barmherzigkeit Gottes an einem Beispiel besser verstehen: Ein
Staat sollte immer barmherzig sein, doch manchmal setzt die
Regierung Polizeikrafte ein, um flr Recht und Ordnung zu sorgen,
und so werden, je nachdem wie rebellisch die Birger sind, Strafen
verhangt. In ahnlicher Weise ist die hdchste Personlichkeit Gottes
immer barmherzig und voller transzendentaler Eigenschaften, doch
gewisse individuelle Seelen haben ihre Beziehung zu Krsna
vergessen und bemiuhen sich, die materielle Natur zu beherrschen.
Als Folge ihrer BemUhung verwickeln sie sich in verschiedenartige
materielle Wechselwirkungen. Man kann jedoch nicht einwenden,
der hochste Herr sei dennoch der Handelnde, da ja Energien von
ihm ausgingen. Im vorangegangenen Vers deutet das Wort nimitta -
matram darauf hin, dass der hochste Herr von den Aktionen und
Reaktionen der materiellen Welt vollig entfernt ist. Wie geschieht
aber dann alles? Hier wird das Wort »unbegreiflich« benutzt. Es
steht nicht in unserer winzigen Geisteskraft, dies zu begreifen.
Solange man nicht die unbegreifliche Macht und Energie des Herrn
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anerkennt, kann man keinerlei Fortschritte machen. Die Krafte, die
wirken, sind zweifellos von der hdchsten Persdnlichkeit Gottes
eingesetzt, aber trotzdem ist der Herr von ihrer Aktion und Reaktion
immer entfernt. Die verschiedenartigen Energien, die durch die
Wechselwirkung der materiellen Natur entstehen, erzeugen die
vielfaltigen Lebensarten und ihr resultierendes Gluck und Unglick.
Auf welche Weise der Herr handelt, wird sehr schon im Visnu
Purana erklart:

Ein Feuer befindet sich an einem bestimmten Ort, wahrend die
Warme und das Licht, die von dem Feuer ausgehen, auf viele
verschiedene Arten wirken. Ein weiteres Beispiel ist das des
Kraftwerkes, das an einem bestimmten Ort steht, aber durch seine
Energie viele verschiedene Arten von Maschinen antreibt. Das
Erzeugnis ist niemals mit der urspringlichen Energiequelle
identisch, doch weil die urspriingliche Energiequelle der Hauptfaktor
ist, ist sie gleichzeitig eins mit und verschieden von dem Produkt.
Folglich ist SrT Caitanyas Philosophie des acintya - bhedabheda -
tattva die vollkommene Art und Weise, die Dinge zu verstehen. In
der materiellen Welt inkarniert sich der Herr in drei Formen - als
Brahma, Visnu und Siva - ,durch die er sich um die drei
Erscheinungsweisen der materiellen Natur kiimmert. Durch seine
Inkarnation als Brahma erschafft er: Durch die Inkarnation als Visnu
sorgt er fiir die Erhaltung, und durch seine Inkarnation als Siva
vernichtet er. Die urspriingliche Ursache Brahmas, Visnus und
Sivas aber - Garbhodakasayi Visnu ist immer von diesen Aktionen
und Reaktionen der materiellen Natur entfernt.

Vers 19
Mein lieber Dhruva, der Herr, die hochste Personlichkeit Gottes,
existiert ewig, doch in der Form der Zeit vernichtet er alle Dinge. Er
hat keinen Anfang, obwohl er der Anfang aller Dinge ist; noch ist er
jemals erschopfbar, obwohl alles im Laufe der Zeit erschopft wird.
Die Lebewesen werden mit Hilfe des Vaters geschaffen und mit
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Hilfe des Todes getoétet, doch der Herr ist von Geburt und Tod immer
frei.

Deutung

Die hdchste Autoritdt und unbegreifliche Macht der hédchsten
Personlichkeit Gottes kann anhand dieses Verses sehr genau
studiert werden. Der Herr ist immer unbegrenzt. Dies bedeutet, dass
er weder erschaffen wird, noch jemals ein Ende hat. Er ist jedoch
der Tod (in der Form der Zeit), wie in der Bhagavad - Gita
beschrieben wird. Krsna sagt dort: »lch bin der Tod. Ich nehme am
Ende des Lebens alles fort.« Die ewige Zeit ist ebenfalls ohne
Anfang, doch ist sie die Schépferin aller Geschdpfe.

Es wird das Beispiel des Steins der Weisen gegeben, der viele
kostbare Steine und Juwelen erzeugen kann, ohne dadurch an Kraft
zu verlieren. In ahnlicher Weise findet viele Male die Schopfung
statt, wird alles erhalten und wird alles nach einiger Zeit vernichtet -
doch der urspriingliche Schopfer, der héchste Herr, bleibt in seiner
Macht unberihrt und unbeschrankt. Die sekundare Schépfung wird
von Brahma durchgefihrt, doch auch Brahma ist ein Geschopf des
héchsten Herrn. Siva vernichtet die gesamte Schépfung, doch am
Ende wird auch er von Visnu vernichtet. Sri Visnu bleibt. In den
vedischen Hymnen heil3t es, dass es am Anfang nur Visnu gab und
dass er allein am Ende bleibt.

Ein Beispiel kann uns helfen, die unbegreifliche Kraft des héchsten
Herrn noch besser zu verstehen. Vor nicht allzu langer Zeit schuf
die hochste Personlichkeit Gottes einen Hitler und davor einen
Napoleon Bonaparte, die beide viele Lebewesen in Kriegen toteten.
Aber am Ende wurden Napoleon und Hitler ebenfalls getbtet. Die
Menschen sind immer noch sehr daran interessiert, Gber Hitler und
Napoleon und wie sie so viele Menschen im Krieg toteten, Blicher
zu schreiben und zu lesen. Jahr fir Jahr werden zahllose Blcher
veroffentlicht, die beschreiben, wie Hitler in Konzentrationslagern
viele tausend Juden tdtete. Niemand aber forscht nach, wer Hitler
totete und wer solch einen ungeheuren Menschenvernichter
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erschuf. Den Geweihten des Herrn liegt nicht sehr viel daran, die
flackernde Geschichte der Welt zu studieren. Sie interessieren sich
nur fur ihn, der der urspringliche Schoépfer, Erhalter und Vernichter
ist. Das ist der Zweck der Bewegung fiir Krsna - Bewusstsein.

Vers 20

Die hdchste Personlichkeit Gottes ist in Threm Aspekt der ewigen
Zeit in der materiellen Welt gegenwartig und jedem neutral gesinnt.
Niemand ist der Verblindete des Herrn, und niemand ist sein Feind.
Im Herrschaftsbereich des Zeitelements geniel3t oder erleidet jeder
das Ergebnis seines eigenen karma oder seiner fruchtbringenden
Tatigkeiten. So wie kleine Staubteilchen in der Luft umherfliegen,
wenn der Wind weht, so erleidet oder genief3t man je nach seinem
karma das materielle Leben.

Deutung
Obwohl die hochste Personlichkeit Gottes die urspringliche
Ursache aller Ursachen ist, ist Sie flr die materiellen Leiden oder
Genusse der Lebewesen nicht verantwortlich. Der hdchste Herr
bevorzugt oder benachteiligt niemand. Weniger intelligente
Menschen werfen dem héchsten Herrn vor, er sei parteiisch, und
behaupten, aus diesem Grund geniel3e der eine in der materiellen
Welt und leide der andere. Aber gerade dieser Vers stellt klar
heraus, dass es eine solche Voreingenommenheit auf Seiten des
hochsten Herrn nicht gibt. Die Lebewesen sind jedoch niemals
unabhangig. Sobald sie ihre Unabhangigkeit vom hdéchsten
Herrscher erklaren, werden sie in die materielle Welt gebracht, um
dort ihr Glick zu versuchen. Da die materielle Welt fir solche
irregefiihrten Lebewesen geschaffen ist, schaffen sie dort auch ihr
eigenes karma, ihre eigenen fruchtbringenden Tatigkeiten, und
nutzen das Zeitelement und schaffen auf diese Weise ihr eigenes
Glick und Ungliick. Jeder ist erschaffen, jeder wird erhalten und
jeder wird letztlich vernichtet. Was diese drei Dinge - betrifft, so ist
der Herr jedem gleichgesinnt: Es ist auf das eigene karma
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zurtckzufiihren, dass man leidet und genief3t. Die hdhere oder
niedere Stellung des Lebewesens, seine Leiden und GenUlsse, sind
auf sein eigenes karma zurickzufihren. Das genaue Wort, das in
diesem Zusammenhang gebraucht wird, ist anisah, was »von ihrem
eigenen karma abhangig« bedeutet. Es wird das Beispiel gegeben,
dass die Regierung jedem ihre Hilfe und die Benutzung bestimmter
Einrichtungen gewahrt, dass aber jeder nach seiner eigenen Wahl
eine Lage schafft, die ihn verpflichtet, unter verschiedenen Arten
von Bewusstsein zu leben. In diesem Vers wird das Beispiel
gegeben, dass Staubteilchen in der Luft umherfliegen, wenn der
Wind weht. Nach einiger Zeit blitzt es dann, Regengusse folgen und
so sorgt die Regenzeit fur Mannigfaltigkeit im Wald. Gott ist sehr
gltig - er bietet jedem die gleiche Chance - doch inwieweit man in
der materiellen Welt leidet oder genieldt, richtet sich nach den
Auswirkungen des eigenen karma.

Vers 21

Die hdchste Persdnlichkeit Gottes, Visnu, ist allmachtig und Iasst
uns die Ergebnisse unserer fruchtbringenden Tatigkeiten
zukommen. Obwohl also die Lebensdauer des einen Lebewesens
sehr gering und die eines anderen sehr grof} sein mag, befindet sich
der Herr immer in seiner transzendentalen Stellung, und es kann
keine Rede davon sein, dass seine Lebensdauer abnimmt oder
zunimmt.

Deutung
Sowohl die Micke als auch Brahma sind Lebewesen in der
materiellen Welt, beide sind winzige Funken und Teile des héchsten
Herrn. Die sehr kurze Lebensdauer der Miucke und die sehr lange
Lebensdauer Brahmas werden beide von der hdchsten
Personlichkeit Gottes je nach den Ergebnissen ihres karma
bestimmt. In der Brahma - Samhita aber heil3t es: karmani nirdahati.
Der Herr verringert die Reaktionen von Gottgeweihten oder hebt sie
ganz auf. Die gleiche Tatsache wird in der Bhagavad - Gita erklart:
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Man soll karma nur ausfihren, um den hochsten Herrn zu erfreuen:
Andernfalls wird man durch die Aktionen und Reaktionen von karma
gebunden. Nach den Gesetzen des karma wandert ein Lebewesen
unter der Herrschaft der ewigen Zeit durch das Universum, und
manchmal wird es zu einer Micke und manchmal zu Brahma. Far
einen klardenkenden Menschen ist es offensichtlich, dass diese Art
des Daseins nicht sehr fruchttragend ist. Die Bhagavad - Gita (9.25)
warnt die Lebewesen: yanti deva - vrata devan. Diejenigen, die nicht
davon lassen konnen, Halbgoétter zu verehren, gehen zu den
Planeten der Halbgétter, und jene, die die Neigung haben, die Pitas
oder Vorvater zu verehren, gehen zu den Pitas. Wer also zu
materiellen Tatigkeiten neigt, bleibt in der materiellen Sphare.
Menschen aber, die sich im hingebungsvollen Dienst betatigen,
gelangen in das Reich der hochsten Persénlichkeit Gottes, wo es
weder Geburt noch Tod, noch verschiedene Lebensformen unter
dem Einfluss des karma - Gesetzes gibt. Das eigentliche Interesse
des Lebewesens ist es, sich in hingebungsvollem Dienst zu
betadtigen und nach Hause, zu Gott, zurlckzukehren. Srila
Bhaktivinoda Thakura lehrte: »Mein lieber Freund, du wirst von den
Wogen der Zeit in der materiellen Natur fortgewaschen. Bitte
Versuche zu verstehen, dass du der ewige Diener des Herrn bist.
Dann wird alles ein Ende haben, und du wirst ewig glucklich sein.«

Vers 22
Der Unterschied zwischen den verschiedenen Lebensarten und ihr
Leid und ihr Genul® wird von manchen als die Folge von karma
erklart. Andere sagen, die Ursache sei die Natur; andere sagen, es
sei die Zeit; wieder andere meinen, es sei das Schicksal, und noch
andere sagen, es sei der Wunsch.

Deutung
Es gibt verschiedene Arten von Philosophen - mimamsakas,
Atheisten, Astronomen, Sexualforscher und so viele andere
Gruppierungen  gedanklicher  Spekulanten.  Die  wirkliche
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Schlufolgerung lautet, dass es nur unser Tun ist, das uns in der
materiellen Welt in verschiedenen Lebensformen bindet. Wie diese
Lebensformen entstanden sind, wird in den Veden erklart: Sie sind
auf den Wunsch des Lebewesens zurlickzuflihnren. Das Lebewesen
ist kein toter Stein: Es hat verschiedene Arten von Winschen oder
karma. In den Veden heildt es: Die Lebewesen sind urspringlich
Teile des Herrn, wie Funken eines Feuers, doch sind sie in die
materielle Welt gefallen, weil sie den Wunsch hatten, die Natur zu
beherrschen. Das ist eine Tatsache. Jedes Lebewesen versucht, die
materiellen Naturschatze nach besten Kraften auszubeuten.

Karma oder Wunsche kénnen aber nicht vernichtet werden. Es gibt
manche Philosophen, die sagen, wenn man seine Winsche
aufgebe, werde man befreit. Es ist jedoch unter keinen Umstanden
mdglich, Wiinsche aufzugeben, denn Winsche sind ein Merkmal
des Lebewesens. Wenn es keine Winsche gabe, ware das
Lebewesen ein toter Stein. Srila Narottama dasa Thakura gibt daher
den Rat, dass man sein Wunschen dahingehend umwandeln soll,
dass man der hdchsten Personlichkeit Gottes dienen mdchte. Dann
wird der Wunsch gelautert. Und wenn unsere Wiinsche gelautert
sind, werden wir von aller materiellen Verunreinigung befreit. Die
Schlul’folgerung lautet, dass die Theorien der verschiedenen
Philosophen, die die vielfaltigen Lebensformen und ihre Freude und
ihren Schmerz erklaren wollen, alle unvollkommen sind. Die
wirkliche Erklarung lautet, dass wir alle ewige Diener Gottes sind
und dass wir, sobald wir diese Beziehung vergessen, in die
materielle Welt geworfen werden, wo wir unsere verschiedenen
Tatigkeiten schaffen und das Ergebnis erleiden oder genielRen. Wir
werden durch unseren Wunsch in die materielle Welt gezogen, doch
muss der gleiche Wunsch geldutert und in den hingebungsvollen
Dienst des Herrn gestellt werden. Dann wird unsere Krankheit des
Umherwanderns im Universum unter verschiedenen Formen und
Bedingungen ein Ende haben.
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Vers 23

Die absolute Wahrheit, die Transzendenz, ist niemals dem
Verstandnis unvollkommener sinnlicher Anstrengung unterworfen;
noch ist der Herr unmittelbarer Erfahrung unterworfen. Er ist der
Meister einer Vielfalt von Energien, geradeso wie der vollen
materiellen Energie, und niemand kann seine Plane oder
Handlungen verstehen. Deshalb sollte man zu der Schluf3folgerung
kommen, dass niemand ihn durch gedankliche Spekulation
erkennen kann, obwohl er die urspriingliche Ursache aller Ursachen
ist.

Deutung
Man mag die Frage stellen: »Da es so viele verschiedene
Philosophen gibt, die verschiedene Theorien aufstellen, welcher von
ihnen hat Recht?« Die Antwort lautet, dass die absolute Wahrheit,
die Transzendenz, niemals unmittelbarer Erfahrung oder
gedanklicher Spekulation unterworfen ist. Der gedankliche
Spekulant kann als Dr. Frosch bezeichnet werden. Die Geschichte
lautet, dass ein Frosch in einem Brunnen von einem Meter
Durchmesser die Lange und Breite des Atlantischen Ozeans auf der
Grundlage seines Wissens von seinem eigenen Brunnen berechnen
wollte. Aber das war fur Dr. Frosch ein unmdgliches Unterfangen.
Jemand mag ein groRer Akademiker, Gelehrter oder Professor sein,
doch kann er nicht erwarten, durch Spekulation die absolute
Wahrheit zu verstehen, denn seine Sinne sind begrenzt. Die
Ursache aller Ursachen, die absolute Wahrheit, kann nur durch die
absolute Wahrheit selbst erkannt werden, und nicht durch unseren
aufsteigenden Vorgang, sie zu erreichen. Wenn die Sonne nachts
nicht sichtbar ist oder tagsiber von einer Wolke verhiillt wird, ist es
nicht moglich, sie durch kdrperliche oder geistige Starke oder durch
wissenschaftliche Instrumente zu enthillen, obwohl die Sonne am
Himmel steht. Niemand kann von sich sagen, er habe einen
Scheinwerfer erfunden, der so machtig ist, dass man die Sonne
nachts sehen kann, wenn man auf sein Dach steigt und den
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Scheinwerfer auf den Nachthimmel richtet. Es gibt keinen solchen
Scheinwerfer; auch ist es nicht moglich, jemals einen zu bauen.

Das Wort avyakta, »unmanifestiert«, in diesem Vers deutet
daraufhin, dass die absolute Wahrheit durch keine Anstrengung
sogenannten wissenschaftlichen Wissens enthillt oder manifestiert
werden kann. Die Transzendenz ist nicht der Gegenstand
unmittelbarer Erfahrung. Die absolute Wahrheit kann auf die gleiche
Weise erkannt werden wie die Sonne, die von einer Wolke oder von
der Nacht verhtillt ist, denn wenn die Sonne am Morgen nach ihrem
eigenen Willen aufgeht, kann jeder die Sonne sehen, kann jeder die
Welt sehen und kann jeder sich selbst sehen. Dieses Verstandnis
von Selbsterkenntnis nennt man atma - tattva. Solange man jedoch
nicht zu diesem Punkt des Verstandnisses von atma - tattva kommt,
verbleibt man in der Dunkelheit, in der man geboren wurde. Unter
diesen Umstanden kann man den Plan der hdchsten Personlichkeit
Gottes nicht verstehen. Der Herr ist mit einer Vielfalt von Energien
ausgestattet, wie in der vedischen Literatur bestatigt wird (parasya
Saktir vividhaiva sruyate). Er ist mit der Energie der ewigen Zeit
ausgestattet. Er hat nicht nur die materielle Energie, die wir sehen
und erfahren: Er hat auch viele Reserveenergien, die er im Laufe
der Zeit manifestieren kann, wenn es notwendig wird. Der materielle
Wissenschaftler kann die Vielfalt der Energien nur zum Teil
studieren und verstehen: Er kann eine der Energien nehmen und
Versuchen, sie mit seinem begrenzten Wissen zu verstehen, doch
immer noch ist es ihm nicht mdglich, kraft materieller Wissenschaft
die absolute Wahrheit in lhrer ganzen Fille zu begreifen. Kein
materieller Wissenschaftler kann voraussagen, was in der Zukunft
geschehen wird. Der bhakti - yoga - Vorgang hingegen ist von
sogenannter wissenschaftlicher Wissensforschung vollig
verschieden. Ein Gottgeweihter ergibt sich dem hodchsten
vorbehaltlos, der sich aus seiner grundlosen Barmherzigkeit
offenbart. In der Bhagavad - Gita heildt es: dadami buddhi - yogam
tam. Der Herr sagt: »lch gebe ihm Intelligenz.« Was ist diese
Intelligenz? Yena mam upayanti te. Der Herr gibt einem die
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Intelligenz, den Ozean der Unwissenheit zu Uberqueren und nach
Hause, zu Gott, zurlckzukehren. Als Schluf3folgerung kann man
sagen, dass die Ursache aller Ursachen, die absolute Wahrheit oder
das hochste Brahman, durch philosophische Spekulation nicht
verstanden werden kann, dass der Herr sich aber seinem
Geweihten offenbart, weil sich der Geweihte seinen Lotosflilien
vollig ergibt. Die Bhagavad - Gita wird daher als eine offenbarte
Schrift anerkannt, die vom Herrn, der absoluten Wahrheit,
personlich gesprochen wurde, als er auf diesen Planeten
herabstieg. Wenn ein intelligenter Mensch wissen méchte, was Gott
ist, sollte er diese transzendentale Schrift unter der Anleitung eines
echten spirituellen Meisters studieren. Dann wird es ihm sehr leicht
fallen, Krsna so zu verstehen, wie er ist.

Vers 24
Mein lieber Sohn, jene Yaksas, die Nachkommen Kuveras sind,
haben deinen Bruder nicht tatsdchlich getdtet; Geburt und Tod eines
jeden Lebewesens werden vom héchsten verursacht, der zweifellos
die Ursache aller Ursachen ist.

Vers 25
Die hochste Personlichkeit Gottes erschafft die materielle Welt,
erhalt sie und vernichtet sie im Laufe der Zeit, doch weil der Herr zu
solchen Téatigkeiten in transzendentaler Stellung steht, wird er
niemals vom Ego in einer solchen Handlung oder von den
Erscheinungsweisen der materiellen Natur beeinflusst.

Deutung
In diesem Vers bedeutet das Wort anahankara »ohne Ego«. Die
bedingte Seele hat ein falsches Ego, und als Folge ihres karma
bekommt sie verschiedene Arten von Koérpern in der materiellen
Welt. Manchmal bekommt sie den Korper eines Halbgottes und
denkt, dieser Korper sei sie selbst. Wenn sie den Kdorper eines
Hundes bekommt, identifiziert sie in dhnlicher Weise ihr selbst mit
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diesem Korper. Fiur die hochste Persodnlichkeit Gottes besteht
jedoch kein solcher Unterschied zwischen dem Korper und der
Seele. Die Bhagavad - Gita bestatigt daher, dass jeder, der glaubt,
Krsna sei ein gewdhnlicher Mensch, kein Wissen von seiner
transzendentalen Natur hat und ein groRer Narr ist. Der Herr sagt:
na mam karmani limpanti. Er wird von nichts, was er tut, beeinflusst,
weil er niemals von den materiellen Erscheinungsweisen der Natur
verunreinigt ist. Dass wir einen materiellen Kérper haben, beweist,
dass wir von den drei materiellen Erscheinungsweisen der Natur
beeinflusst sind. Der Herr sagt zu Arjuna: »Du und Ich hatten in der
Vergangenheit viele, viele Geburten, und ich erinnere mich an alles,
wohingegen du es nicht kannst.« Das ist der Unterschied zwischen
dem Lebewesen oder der bedingten Seele und der héchsten Seele.
Die Uberseele, die héchste Personlichkeit Gottes, hat keinen
materiellen Korper, und weil der Herr keinen materiellen Kérper hat,
wird er durch keine Handlung, die er ausfiihrt, beeinflusst. Es gibt
viele Mayavadt - Philosophen, die glauben, Krsnas Kdrper sei die
Auswirkung einer Konzentration der materiellen Erscheinungsweise
der Tugend, und sie unterscheiden Krsnas Seele von Krsnas
Korper. In Wirklichkeit sieht es so aus, dass der Korper der
bedingten Seele materiell ist, selbst wenn solch eine Seele eine
groRe Menge materieller Tugend angesammelt hat, wohingegen
Krsnas Korper niemals materiell ist: Er ist transzendental. Krsna hat
kein falsches Ego, denn er identifiziert sich nicht mit einem falschen
und verganglichen Koérper. Sein Kérper ist immer ewig: Er kommt in
diese Welt in seinem urspringlichen spirituellen Korper. Das wird in
der Bhagavad - Gita als param bhavam erklart. Die Worter param
bhavam und divyam sind insbesondere bedeutsam, wenn man
Krsnas Persodnlichkeit verstehen will.

Vers 26

Die hochste Personlichkeit Gottes ist die Uberseele aller
Lebewesen. Der Herr ist der Beherrscher und Erhalter eines jeden;
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durch die Hilfskraft seiner auf’eren Energie erschafft er, erhalt er
und vernichtet er jeden.

Deutung

Es gibt zwei Arten von Energien, wenn es um die Schopfung geht.
Der Herr erschafft die materielle Welt durch seine aufl3ere materielle
Energie, wahrend die spirituelle Welt eine Manifestation seiner
inneren Energie ist. Er ist immer mit der inneren Energie verbunden,
aber von der materiellen Energie ist er immer entfernt. Deshalb sagt
der Herr in der Bhagavad - Gita (9.4): »Alle Lebewesen leben auf
mir oder auf meiner Energie, doch ich bin nicht Gberall.« Er ist
persoénlich immer in der spirituellen Welt anwesend. Auch jeder Ort
in der materiellen Welt, wo der hochste Herr personlich anwesend
ist, wird als die spirituelle Welt angesehen. Zum Beispiel wird der
Herr von reinen Gottgeweihten im Tempel verehrt. Der Tempel wird
daher als die spirituelle Welt angesehen.

Vers 27
Mein lieber Dhruva, bitte ergib dich dem Herrn, der hoéchsten
Personlichkeit Gottes, der das Endziel des Fortschritts der Welt ist.
Jeder, auch die Halbgoétter unter der Flihrung Brahmas, arbeitet
unter seiner Herrschaft, ebenso wie ein Stier, der durch ein Seil an
der Nase geflhrt wird, von seinem Besitzer beherrscht wird.

Deutung
Die materielle Krankheit besteht darin, die Unabhangigkeit vom
hochsten Herrscher zu erklaren. Im Grunde beginnt unser
materielles Dasein, wenn wir den hochsten Herrscher vergessen
und den Wunsch entwickeln, die materielle Natur zu beherrschen.
Jeder in der materiellen Welt versucht sein Bestes, der hochste
Herrscher zu werden - individuell, national, sozial und in vieler
anderer Weise. Dhruva Maharaja bekam von seinem Grofivater den
Rat, den Kampf einzustellen, denn dieser war besorgt, dass Dhruva
aus personlichem Ehrgeiz kdmpfte, um die ganze Rasse der Yaksas
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zu vernichten. In diesem Vers versucht daher Svayambhuva Manu,
die letzte Spur falschen Ehrgeizes in Dhruva auszuléschen, indem
er die Stellung des héchsten Herrschers erklart. Die Worter Mrtyum
amrtam, »Tod und Unsterblichkeit«, sind bedeutsam. In der
Bhagavad - Gita sagt der Herr: »Ich bin der letztliche Tod, der den
Damonen alles fortnimmt.« Die Damonen tun nichts anderes, als
Herren der materiellen Natur fortgesetzt, um ihre Existenz zu
kampfen. Die Damonen begegnen wiederholt Tod nach Tod und
schaffen sich ein Netzwerk der Verstrickung in die materielle Welt.
Der Herr ist fur die Damonen der Tod, doch fir Gottgeweihte ist er
amrta oder ewiges Leben. Gottgeweihte, die dem Herrn standig
dienen, haben bereits die Unsterblichkeit erreicht, denn was immer
sie in diesem Leben tun, werden sie im nachsten fortsetzen. Sie
werden nur ihre materiellen Koérper gegen spirituelle eintauschen.
Anders als die Damonen brauchen sie nicht langer materielle
Koérper zu wechseln. Der Herr ist daher gleichzeitig Tod und
Unsterblichkeit. Er ist der Tod fur Damonen und Unsterblichkeit fir
Gottgeweihte. Er ist das Endziel eines jeden, weil er die Ursache
aller Ursachen ist. Dhruva Maharaja bekam den Rat, sich ihm in
jeder Hinsicht zu ergeben, ohne personlichen Ehrgeiz
beizubehalten. Man mag nun einwenden: »Warum werden die
Halbgotter verehrt?« Die Antwort wird hier gegeben, dass namlich
die Halbgétter von weniger intelligenten Menschen verehrt werden.
Die Halbgotter selbst nehmen Opfer nur fur die letztliche
Zufriedenstellung der héchsten Personlichkeit Gottes an.

Vers 28
Mein lieber Dhruva, im Alter von nur funf Jahren fihltest du dich
durch die Worte der Nebenfrau deiner Mutter sehr getroffen, und so
gabst du betriibt und kithn den Schutz deiner Mutter auf und gingst
in den Wald, um yoga zu praktizieren und so die hdéchste
Personlichkeit Gottes zu erkennen. Als Ergebnis hiervon hast du
bereits die hdchste Stellung in allen drei Welten erreicht.
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Deutung

Manu war sehr stolz, dass Dhruva Maharaja zu den Nachkommen
seiner Familie gehorte, denn im Alter von nur finf Jahren begann
Dhruva, Uber die hochste Personlichkeit Gottes zu meditieren, und
innerhalb von sechs Monaten war er imstande, den héchsten Herrn
von Angesicht zu Angesicht zu sehen. In der Tat ist Dhruva
Maharaja der Ruhm der Manu - Dynastie oder der menschlichen
Familie. Die menschliche Familie beginnt mit Manu. Das
Sanskritwort fir Mensch ist manusya, was »Nachfahre Manus«
bedeutet. Nicht nur ist Dhruva Maharaja der Ruhm der Familie
Svayambhuva Manus, sondern er ist auch der Ruhm der gesamten
menschlichen Gesellschaft. Weil Dhruva Maharaja sich bereits dem
hdchsten Herrn ergeben hatte, wurde er besonders gebeten, nichts
zu tun, was einer ergebenen Seele nicht angemessen war.

Vers 29
Mein lieber Dhruva, bitte lenke daher deine Aufmerksamkeit auf die
hochste Person, die das unfehlbare Brahman ist. Wende dich der
hdchsten Personlichkeit Gottes in deiner urspriinglichen Stellung zu,
und dann wirst du durch Selbsterkenntnis herausfinden, dass diese
materielle Unterscheidung nur flackernd zu sein scheint.

Deutung
Die Lebewesen haben je nach ihren Stellungen auf dem Pfad der
Selbsterkenntnis drei Arten von Betrachtungsweisen. Entsprechend
der Kkorperlichen Lebensauffassung sieht man im Sinne
verschiedener Korper Unterschiede. Das Lebewesen wandert im
Grunde durch verschiedene Arten materieller Formen, doch trotz
solcher Kdérperveranderungen ist es ewig. Wenn das Lebewesen
daher in der kérperlichen Lebensauffassung betrachtet wird, scheint
es von einem anderen verschieden zu sein. Manu wollte die
Betrachtungsweise Dhruva Maharajas verandern, der die Yaksas
als von sich verschieden oder als seine Feinde ansah. Im Grunde
ist niemand Feind oder Freund. Jeder wandert unter dem Gesetz
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des karma durch verschiedene Arten von Kdérpern, doch sobald man
in seiner spirituellen Identitat verankert ist, sieht man keinen
Unterschied im Sinne dieses Gesetzes. Mit anderen Worten, wie es
in der Bhagavad - Gita (18.54) heil3t:

Ein Gottgeweihter, der bereits befreit ist, sieht keine Unterschiede
im Sinne des aulieren Korpers: Er betrachtet alle Lebewesen als
spirituelle Seelen oder ewige Diener des Herrn. Dhruva Maharaja
wurde von Manu angewiesen, mit dieser Betrachtungsweise zu
sehen. Er bekam diesen Rat besonders aus dem Grunde, weil er
ein grolRer Gottgeweihter war und daher andere Lebewesen nicht
mit gewodhnlichen Augen hatte betrachten sollen. Indirekt machte
Manu Dhruva Maharaja klar, dass er aus materieller Zuneigung
dachte, sein Bruder sei sein Verwandter und die Yaksas seien seine
Feinde. Solch eine unterscheidende  Betrachtungsweise
verschwindet, sobald man in seiner urspriinglichen Stellung als
ewiger Diener des Herrn verankert ist.

Vers 30
Indem du so deine natirliche Stellung wiedergewinnst und dem
hochsten Herrn Dienst darbringst, der das allmachtige Behaltnis
aller Freude ist und der in allen Lebewesen als Uberseele lebt, wirst
du sehr bald das illusorische Verstandnis von »ich« und »mein«
vergessen.

Deutung
Dhruva Maharaja war bereits eine befreite Seele, weil er im Alter
von funf Jahren die héchste Persdnlichkeit Gottes gesehen hatte.
Aber obwohl er sogar befreit war, wurde er voribergehend durch die
lllusion mayas beeinflusst und hielt sich in der koérperlichen
Lebensauffassung fir den Bruder Uttamas. Die ganze materielle
Welt bewegt sich auf der Grundlage von »ich« und »mein«. Das ist
die Wurzel der Anziehung an die materielle Welt. Wenn man von
dieser Wurzel illusorischer Auffassung - »ich« und »mein« -
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angezogen ist, wird man in der materiellen Welt in verschiedenen
gehobenen oder abscheulichen Positionen bleiben missen. Durch
die Gnade &rT Krsnas erinnerten die Weisen und Manu Dhruva
Maharaja daran, -dass er die materielle Vorstellung von »ich« und
»mein« nicht beibehalten solle. Einfach durch hingebungsvollen
Dienst fur den Herrn konnte seine lllusion ohne Schwierigkeit
beseitigt werden.

Vers 31
Mein lieber Kdnig, bedenke nur, was ich dir gesagt habe und was
wie eine medizinische Behandlung gegen eine Krankheit wirken
wird. Beherrsche deinen Zorn, denn Zorn ist der gréfte Feind auf
dem Pfad spiritueller Erkenntnis. Ich wiinsche dir alles Gute. Bitte
folge meinen Unterweisungen.

Deutung
Dhruva Maharaja war eine befreite Seele, und im Grunde war er auf
niemand zornig. Aber weil er der Herrscher war, war es seine
Pflicht, manchmal zornig zu werden, um im Staat Recht und
Ordnung aufrechtzuerhalten. Sein Bruder Uttama war ohne Makel,
und doch war er von einem Yaksas getotet worden. Es war die
Pflicht Dhruva Maharajas, den Frevler zu téten (Leben um Leben),
denn Dhruva war der Koénig. Als die Herausforderung kam, kampfte
Dhruva Maharaja tapfer und bestrafte die Yaksas ausreichend. Aber
Zorn ist von solcher Art, dass er unbegrenzt zunimmt, wenn man ihn
anwachsen lasst. Um Dhruva Maharajas koniglichen Zorn nicht die
Grenze Uberschreiten zu lassen, war Manu gltig genug, seinen
Enkel zu besanftigen. Dhruva Maharaja konnte die Absicht seines
GrolRvaters verstehen und horte daher auf zu kampfen. Die Worter
srutena bhiayasa, »durch standiges Horen«, sind in diesem Vers
sehr wichtig. Wenn man standig tber hingebungsvollen Dienst hort,
kann man aufwallenden Zorn, der dem Vorgang des
hingebungsvollen Dienstes nur schadet, zuriickdrangen. Srila
Pariksit Maharaja sagte, dass das standige Héren von den Spielen
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des Herrn das Heilmittel fiir alle materiellen Krankheiten sei. Jeder
sollte daher standig Uber die héchste Personlichkeit Gottes hdren.
Durch Héren kann man immer ausgeglichen bleiben, und dann wird
der Fortschritt im spirituellen Leben nicht behindert.

Dass Dhruva Maharaja auf die Schurken zornig wurde, war
durchaus angebracht! - In diesem Zusammenhang gibt es eine
kurze Geschichte Uber eine Schlange, die auf Anweisung Narada
Munis, der sie unterwies, nicht mehr zu bei3en, eine Gottgeweihte
wurde. Da eine Schlange gewdhnlich andere tddlich beifst, wurde ihr
dies verboten, weil sie jetzt ein Gottgeweihter war.
Unglucklicherweise nutzten die Leute diese Gewaltlosigkeit der
Schlange aus, und besonders die Kinder begannen, Steine nach ihr
zu werfen. Sie biss jedoch nicht, denn so lautete die Unterweisung
ihres spirituellen Meisters. Als die Schlange nach einiger Zeit ihrem
spirituellen Meister Narada begegnete, beklagte sie sich: »lch habe
die schlechte Angewohnheit, unschuldige Lebewesen zu beilden,
aufgegeben: Aber jetzt misshandeln sie mich, indem sie mit Steinen
nach mir werfen.« Als Narada Muni dies horte, sagte er: »Beif} nicht
zu, aber vergiss nicht, deine Haube aufzublahen, als wolltest du
zubeifen. Dann werden sie dich in Ruhe lassen.« In &hnlicher
Weise ist ein Gottgeweihter immer gewaltlos: Er ist mit allen guten
Charaktereigenschaften  ausgestattet. Aber wenn in der
gewodhnlichen Welt andere Unruhe stiften, sollte er nicht vergessen,
zornig zu werden - zumindest voribergehend -, um die Schurken
zu vertreiben.

Vers 32
Jemand, der aus der materiellen Welt befreit werden mdéchte, sollte
nicht unter die Herrschaft von Zorn geraten, denn wenn man durch
Zorn verwirrt ist, wird man fir alle anderen eine Quelle der Angst
sein.
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Deutung

Ein Gottgeweihter oder heiliger Mensch sollte anderen keine Furcht
einflolen: Noch sollte irgendjemand anders fiir ihn eine Quelle der
Angst sein. Wenn man andere mit Feindlosigkeit behandelt, wird
man niemand zum Feind haben. Es gibt jedoch das Beispiel Jesu
Christi, der Feinde hatte, die ihn sogar kreuzigten. Damonische
Menschen gibt es immer, und sie finden sogar an heiligen
Personlichkeiten Fehler. Ein Heiliger aber wird niemals, nicht einmal
angesichts einer sehr starken Herausforderung, zornig.

Vers 33
Mein lieber Dhruva, du dachtest, die Yaksas hatten deinen Bruder
getdtet, und daher hast du eine grol’e Anzahl von ihnen getdtet.
Aber durch diese Handlung hast du das Gemiit von Sivas Bruder
Kuvera erregt, der der Schatzmeister der Halbgoétter ist. Bitte nimm
zur Kenntnis, dass deine Taten eine grol’e Missachtung Kuveras
und Sivas darstellen.

Deutung
Manu sagte, Dhruva habe ein Vergehen gegen Siva und seinen
Bruder Kuvera begangen, weil die Yaksas zu Kuveras Familie
gehorten. Die Yaksas waren keine gewohnlichen Persdnlichkeiten
und werden daher als punya - janan oder fromme Persoénlichkeiten
beschrieben. Auf irgendeine Weise war Kuvera erregt worden, und
Dhruva Maharaja wurde geraten, ihn zu besanftigen.

Vers 34
Mein Sohn, aus diesem Grunde solltest du Kuvera sogleich mit
freundlichen Worten und Gebeten besanftigen, und so wird seine
Wut unsere Familie vielleicht nicht treffen.

Deutung
In unseren gewodhnlichen zwischenmenschlichen Beziehungen
sollten wir mit jedem, und gewiss mit so gro3en Halbgottern wie
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Kuvera, Freundschaft bewahren. Unser Verhalten sollte so sein,
dass niemand zornig wird und Individuen, Familien oder der
Gesellschaft Schaden zufligt.

Vers 35
So empfing Svayambhuva Manu, nachdem er seinen Enkel Dhruva
Maharaja unterwiesen hatte, von ihm achtungsvolle Ehrerbietungen.
Darauf kehrten Manu und die grolen Weisen zu ihren jeweiligen
Heimatorten zurick.
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