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Vorwort

Wir miissen das gegenwartige Bediirfnis der menschlichen Gesellschaft erken-
nen. Worin besteht dieses Bediirfnis? Die menschliche Gesellschaft wird nicht mehr
durch geographische Grenzlinien auf bestimmte Linder oder Gemeinden be-
schrankt. Sie ist weitlaufiger als im Mittelalter, und die allgemeine Tendenz geht
heute dahin, daB sich die Welt zu einem Staat oder einer Gesellschgft zZusammen-
schlieBt. Die Ideale des spirituellen Kommunismus beruhen dem Srimad-Bhaga-
vatam gemaD auf der Einheit der gesamten menschlichen Gesellschaft, ja der gesam-
ten Energie der Lebewesen. GroBe Denker verspiirten den Drang, dies zu einer er-
folgreichen Ideologie zu machen. Das Srimad-Bhdagavatam wird dieses Bediirfnis
der menschlichen Gesellschaft erfiillen. Es beginnt daher mit dem Aphorismus der
Vedanta-Philosophie (janmddy asya yatah), um das Ideal einer gemeinsamen Grund-
lage festzulegen.

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

Das Srimad-Bhagavatam soll auch an Schulen und Universitéiten gelehrt wer-
den, denn es wurde von dem groBen Gottgeweihten Prahlada Maharaja, der selbst
ein Schiiler war, empfohlen, um das dimonische Gesicht der Gesellschaft zu veran-
dern. 5

kaumdra dcaret prdjrio
dharman bhagavatan iha
durlabham madnusam janma
tad apy adhruvam arthadam
(SB. 7.6.1)

Uneinigkeit in der menschlichen Gesellschaft ist darauf zuriickzufiihren, daB es
in einer gottlosen Zivilisation an religiosen Prinzipien mangelt. Die Existenz Gottes
ist eine Tatsache — Er ist der Allméachtige, von dem alles ausgeht, von dem alles er-
halten wird und in den alles zur Ruhe eingeht. Die materialistische Wissenschaft hat
nur sehr unzureichend versucht, den letztlichen Ursprung der Schopfung herauszu-
finden, doch es ist eine Tatsache, daf3 es einen letztlichen Ursprung alles Bestehenden
gibt. Dieser letztliche Ursprung wird rational und autoritativ im Srimad-Bhaga-
vatam, dem ,herrlichen Bhagavatam", erk}ért.

Die transzendentale Wissenschaft des Srimad-Bhagavatam hilft uns nicht nur,
den letztlichen Ursprung aller Dinge zu erkennen, sondern auch, unsere Beziehung
zu Ihm und unsere Pflicht der Vervollkommnung der menschlichen Gesellschaft auf
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der Grundlage dieser Erkenntnis zu verstehen. Das Srimad-Bhdgavatam ist ein ge-
waltiger Lesestoff in der Sanskritsprache und wird jetzt mit groBer Sorgfalt ins Eng-
lische und andere Sprachen tibertragen. Wenn man das Bhdagavatam einfach auf-
merksam liest, wird man zu einem vollkommenen Gottesverstandnis gelangen, und
dem Leser werden geniigend Kenntnisse vermittelt, daB3 er sich gegen Angriffe von
Atheisten verteidigen kann. Dariiber hinaus wird er imstande sein, andere dazu zu
bringen, Gott als konkretes Prinzip anzuerkennen.

Das Srimad-Bhagavatam beginnt mit der Definition des letztlichen Ursprungs.
Es ist ein authentischer Kommentar zum Vedanta-sitra vom gleichen Verfasser,
Srila Vyasadeva, und fiihrt den Leser Schritt fiir Schritt, durch neun Cantos, zur
hochsten Stufe der Gotteserkenntnis. Die einzige Vorbedingung zum Studium dieses
bedeutenden Werkes transzendentalen Wissens besteht darin, behutsam Schritt fiir
Schritt vorzugehen und es nicht wie ein gewohnliches Buch planlos zu tiberfliegen.
Man soll es also Kapitel fiir Kapitel (eines nach dem anderen) studieren. Der Lese-
stoff ist mit dem Orginalsanskrittext, der lateinischen Transliteration, den Synony-
men, der Ubersetzung und Erlduterung so aufgebaut, daB man sicher sein kann, am
Ende der ersten neun Cantos eine gottesbewuBlte Seele zu sein.

Der Zehnte Canto unterscheidet sich ven den ersten neun, denn er handelt un-
mittelbar von den transzendentalen Taten und Spielen der Hochsten Personlichkeit
Gottes, Sri Krsna. Man wird die Wirkungen des Zehnten Cantos nicht erfahren
konnen, ohne durch die ersten neun Cantos gegangen zu sein. Das Werk besteht
insgesamt aus zwolf in sich abgeschlossenen Cantos, doch jedem ist zu empfehlen,
sie in kleinen Abschnitten nacheinander zu lesen.

Ich muB meine Schwichen bei der Vorlage des Srimad-Bhdagavatam eingestehen,
doch ich hoffe trotzdem, daB es bei den Denkern und Fiihrern der Gesellschaft guten
Anklang finden wird, wobei ich auf folgende Aussage des Srimad-Bhdgavatam
(1.5.11) vertraue:

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

namany anantasya yaso 'nkitani yac
chrnvanti gayanti grnanti sadhavah

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

Om tat sat

A.C. Bhaktivedanta Swami

| )



Einleitung

,,Das Bhdgavata Puradna ist leuchtend wie die Sonne und ging auf, begleitet von
Religion und Wissen, gleich nachdem Sri Krsna in Sein Reich zuriickgekehrt war.
Menschen, die durch die tiefe Finsternis der Unwissenheit im Zeitalter des Kali die
Orientierung verloren haben, sollen von diesem Purdna Licht empfangen.” (SB.
1.3.43)

Die zeitlose Weisheit Indiens findet ihren Ausdruck in den Veden, uralten Sans-
krittexten, die sich mit allen Bereichen des menschlichen Wissens befassen. Die ur-
spriinglich miindlich iiberlieferten Veden wurden zum ersten Mal von Srila Vyasa-
deva, der ,literarischen Inkarnation Gottes", niedergeschrieben. Nachdem Vyasa-
deva die Veden zusammengestellt hatte, faBte er ihre Essenz in den als Veddnta-si-
tras bekannten Aphorismen zusammen. Das Srimad-Bhagavatam ist Vyasadevas
Kommentar zu seinen eigenen Veddnta-siitras. Es entstand in der Reifezeit seines
spirituellen Lebens unter der Anleitung Narada Munis, seines spirituellen Meisters.
Das Bhagavatam, das man als ,,die reife Frucht am Baum der vedischen Literatur*
bezeichnet, ist die umfassendste und autoritativste Darstellung vedischen Wissens.

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

Sukadeva Gosvamis Antwort auf diese Frage und zahlreiche weitere Fragen, die
Maharaja Pariksit stellte und die alles ansprachen — vom Wesen des Selbst bis hin
zum Ursprung des Universums —, fesselten die Aufmerksamkeit der versammelten
Weisen sieben Tage lang bis zum Tod des Konigs. Der Weise Suta Gosvami, der am
Ufer der Ganga zugegen war, als Sukadeva Gosvami das Srimad-Bhagavatam zum
ersten Mal vortrug, wiederholte es vor einer Versammlung von Weisen im Wald
von Naimisaranya. Diese Weisen, die sich um das spirituelle Wohl der Menschheit
sorgten, waren zusammengekommen, um eine lange, fortlaufende Reihe von Opfern
darzubringen, die dem entwiirdigenden EinfluB} des Kali-yuga entgegenwirken soll-
ten. Auf die Bitte der Weisen hin, er moge die Essenz der vedischen Weisheit vortra-
gen, wiederholte Suta Gosvami aus dem Gedachtnis alle 18 000 Verse des Srimad-
Bhagavatam, so, wie sie Sukadeva Gosvami zu Maharaja Pariksit gesprochen hatte.

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

Der Ubersetzer dieser Ausgabe vergleicht das Bhdgavatam mit Kandiszucker —
wo immer man es kostet, wird man es gleichermaBen si8 und wohlschmeckend fin-
den. Um daher die SiiBe des Bhdgavatam zu schmecken, mag man mit dem Lesen
bei einem beliebigen Band beginnen. Nach einem einfilhrenden Geschmack jedoch
ist der ernsthafte Leser am besten beraten, wenn er zum Ersten Teil des Ersten Can-
tos zuriickgeht und dann das Bhdgavaram Band fiir Band in der natiirlichen Reihen-
folge studiert.

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

Die Herausgeber
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1. Kapitel

Die Taten Maharaja Priyavratas

Dieses Kapitel beschreibt, wie Konig Priyavrata sein vollkommenes Wissen wie-
dererlangte, nachdem er koniglichen Reichtum und konigliche Herrlichkeiten genos-
sen hatte. Zuvor war Konig Priyavrata nie an weltlichen Reichtiimern interessiert
gewesen, aber dennoch entwickelte er Anhaftung an sein Konigreich. Letzten Endes
jedoch gelang es ihm wieder, sich vom materiellen GenuB3 zu 16sen, und so erreichte
er Befreiung. Als Konig Pariksit davon horte, war er sehr erstaunt, und er wunderte
sich, wie ein Gottgeweihter, der nie an materiellem GenuB hing, spater Anhaftung
zeigen konnte. In seinem groBen Erstaunen stellte er deshalb Sukadeva Gosvami
Fragen iiber diese Angelegenheit.

Als Antwort auf die Fragen des Konigs sagte Sukadeva Gosvami, daB hinge-
bungsvoller Dienst, da er transzendental sei, durch keinen materiellen EinfluB} auf-
gehoben werden konne. Priyavrata hatte durch die Unterweisungen Naradas tran-
szendentales Wissen erhalten und wollte aus diesem Grunde kein materialistisches
Leben des Genusses als Konig annehmen. Aufgrund des Wunsches hochgestellter
Halbgotter, wie Brahma und Indra, der Konig des Himmels, akzeptierte er jedoch
das Konigreich.

Alles befindet sich unter der Kontrolle der Hochsten Personlichkeit Gottes, des
hochsten Kontrollierenden, und jeder muB3 sich dementsprechend verhalten. Ge-
nauso, wie ein Stier durch den Ring, der durch seine Nase gezogen ist, beherrscht
wird, ist jeder gezwungen, unter dem EinfluB der Erscheinungsweisen der Natur ta-
tig zu sein. Ein zivilisierter Mensch handelt daher innerhalb der varna- und asrama-
Einrichtung. Selbst im materialistischen Leben besitzt niemand vollige Handlungs-
freiheit. Jeder wird dazu gezwungen, eine bestimmte Art von Korper anzunehmen,
wie er ihm vom Hochsten Herrn gegeben wird, und so bekommt er ein verschiede-
nes MaB an Gliick und Leid zugeteilt. Selbst wenn jemand sein Heim Kkiinstlich
verlaft und in den Wald geht, wird er wieder ins materialistische Leben zuriickfal-
len. Familienleben wird deshalb mit einer Festung verglichen, in der man sich tiben
kann, die Sinne zu Kkontrollieren. Sind die Sinne einmal unter Kontrolle gebracht,
macht es keinen Unterschied, ob man zu Hause oder im Wald lebt.

Als Maharaja Priyavrata der Anweisung Brahmas folgte und den koniglichen
Thron annahm, verlieB sein Vater, Manu, sein Zuhause, um in den Wald zu gehen.
Daraufhin heiratete Maharaja Priyavrata Barhismati, die Tochter Visvakarmas. Mit
Barhismati zeugte er zehn Sohne, namlich Agnidhra, Idhmajihva, Yajhabahu,
Mahavira, Hiranyareta, Ghrtaprstha, Savana, Medhatithi, Vitihotra und Kavi. Er
zeugte auch eine Tochter mit Namen Urjasvati. Maharaja Priyavrata lebte mit seiner
Frau und seiner Familie fiir viele tausend Jahre. Die Rdder von Maharaja Priyavra-
tas Streitwagen hinterlieBen Spuren, die sieben Ozeane und sieben Inseln erzeugten.
Von den zehn Sohnen Maharaja Priyavratas nahmen drei Sohne, Kavi, Mahavira
und Savana, sannydsa, die vierte Stufe des Lebens, an, und die restlichen sieben
Sohne wurden die Herrscher iiber diese sieben Inseln. Maharaja Priyavrata hatte
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noch eine zweite Frau, mit der er drei Sohne namens Uttama, Raivata und Tamasa
zeugte. Sie alle wurden zur Stellung eines Manus erhoben. So beschrieb Sukadeva
Gosvami, wie Maharaja Priyavrata Befreiung erlangte.

VERS 1

R IEIE]
firrEdt AT ARARW: g |

TR T TG GO )

rajovaca
priyavrato bhdagavata
atmaramah katham mune
grhe 'ramata yan-miilah
karma-bandhah parabhavah

raja uvaca—Konig Pariksit sagte; priya-vratah—Konig Priyavrata; bhaga-
vatah—der groBe Gottgeweihte; atma-aramah—der seine Freude aus der Selbstver-
wirklichung zieht; katham—warum; mune—o groBBer Weiser; grhe—zu Hause; ara-
mata—genoB; yat-milah—als Wurzel habend; karma-bandhah—die Bindung
fruchtbringender Tatigkeiten; parabhavah—die Zerstorung der menschlichen Mis-
sion.

UBERSETZUNG

Konig Pariksit fragte Sukadeva Gosvami: O groRer Weiser, warum blieb
Konig Priyavrata, der ein groBer selbstverwirklichter Geweihter des Herrn
war, im Haushilterleben, das die Ursache der Fessel des karma [frucht-
bringende Titigkeiten] ist und die Mission des menschlichen Lebens zer-
stort?

ERLAUTERUNG

Im Vierten Canto erklart Srila Sukadeva Gosvami, daB Konig Priyavrata von
Narada Muni vollkommen iiber die Mission des menschlichen Lebens unterrichtet
wurde. Die Mission des menschlichen Lebens besteht darin, das eigene Selbst zu ver-
wirklichen und allméahlich nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren. Weshalb ging der
Konig wieder ins Haushalterleben zuriick, das die Ursache der materiellen Bindung
ist, nachdem er von Narada Muni in diesem Thema vollstindig unterwiesen worden
war? Maharaja Pariksit war sehr dariiber erstaunt, daB Konig Priyavrata im Haus-
hélterleben blieb, insbesondere, da er nicht nur eine selbstverwirklichte Seele, son-
dern auch ein groBer Geweihter des Herrn war. Ein Gottgeweihter besitzt keine An-
ziehung zum Haushailterleben, doch erstaunlicherweise genof3 Konig Priyavrata das
Haushalterleben sehr. Man mag den Einwand erheben, was denn falsch sei am
Haushilterleben. Die Antwort darauf ist, daB man als Haushalter durch die Resul-
tate fruchtbringender Handlungen gebunden wird. Die Essenz des Haushilter-
lebens ist SinnengenuB, und solange man seinen Geist darin vertieft hat, um der Sin-
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nenbefriedigung willen hart zu arbeiten, wird man durch die Ergebnisse dieser
fruchtbringenden Handlungen gebunden. Diese Unwissenheit iiber die Selbstver-
wirklichung ist die grofte Niederlage im menschlichen Leben. Die menschliche
Form des Lebens ist besonders dafiir bestimmt, der Fessel fruchtbringender Hand-
lungen zu entkommen. Solange man jedoch iiber seine Lebensaufgabe in Unwissen-
heit ist und wie ein gewohnliches Tier handelt, das hei3t nur Tatigkeiten wie Essen,
Schlafen, Sichpaaren und Sichverteidigen nachgeht, mu3 man sein bedingtes mate-
rielles Leben fortsetzen. Solch ein Leben wird svariupa-vismrti, das Vergessen seiner
wirklichen, wesensgemafBen Stellung, genannt. In der vedischen Zivilisation wird
man deshalb von Beginn des Lebens an als brahmacari ausgebildet. Ein brahmacari
muB Entsagung auf sich nehmen und sich der Sexualitdt enthalten. Jemand, der
vollstandig nach den Prinzipien des brahmacarya erzogen wurde, verzichtet deshalb
im allgemeinen auf das Haushilterleben und wird naisthika-brahmacari genannt,
was auf das vollkommene Zolibat hinweist. Konig Pariksit war deshalb erstaunt,
daB der groBe Konig Priyavrata eine Familie griindete, obwohl er gemaB den Prinzi-
pien des naisthika-brahmacarya ausgebildet worden war.

Die Worte bhdgavata atmaramah sind in diesem Vers sehr wichtig. Wenn je-
mand wie die Hochste Personlichkeit Gottes selbstzufrieden ist, wird er bhdgavata
atmaramah genannt. Es gibt verschiedene Arten der Zufriedenheit. Karmis sind mit
ihren fruchtbringenden Handlungen zufrieden, jiignis sind damit zufrieden, in die
Brahman-A usstrahlung einzugehen, und Gottgeweihte damit, daB3 sie im Dienst des
Herrn beschaftigt sind. Der Herr ist selbstzufrieden, da Er alle Fiillen besitzt, und je-
mand, der damit zufrieden ist, [hm zu dienen, wird bhagavata atmaramah genannt.
Manusyanam sahasresu: Unter vielen Tausenden von Menschen strebt vielleicht
einer nach Befreiung, und unter vielen Tausenden, die nach Befreiung streben, wird
vielleicht einer von den Angsten des materiellen Daseins befreit werden und Selbst-
zufriedenheit erlangen. Doch selbst diese Art der Zufriedenheit ist nicht die letzte
Stufe. Die jranis, die karmis und die yogis haben noch Wiinsche, die Gottgeweihten
jedoch sind frei davon. Zufriedenheit im Dienst zum Herrn wird akdma, das Frei-
sein von Verlangen, genannt und ist die letzte und hochste Stufe. Maharaja Pariksit
fragte deshalb, wie jemand, der sich auf der hochsten Ebene der Selbstzufriedenheit
befand, aus dem Familienleben Freude ziehen konne.

Avuch das Wort parabhavah ist in diesem Vers von Bedeutung. Wenn jemand
mit dem Familienleben zufrieden ist, dann ist er verloren, da er seine Beziechung mit
dem Herrn bereits vergessen haben muB}. Prahlada Maharaja beschreibt, wie man
durch das Familienleben mehr und mehr verwickelt wird. Atma-pdtarm grham an-
dha-kiipam: Das Haushilterleben ist wie ein dunkles Brunnenloch. Wenn man in
dieses Loch hineinfillt, dann ist einem der spirituelle Tod gewiB. Wie Priyavrata
Maharaja selbst inmitten seines Familienlebens ein befreiter paramahamsa blieb,
wird im néachsten Vers beschrieben.

VERS 2
A T gHATAT A W |
Jreatafadaisd gai  wRgRaR 1R
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na ninam mukta-sanganam
tadrsanam dvijarsabha

grhesv abhiniveso 'yam
pumsam bhavitum arhati

na—nicht; nunam—sicherlich; mukta-sanganam—die frei von Anhaftung sind;
tadrsanam—solche; dvija-rsabha—o grofter unter den brahmanas; grhesu—an das
Familienleben; abhinivesah—iibermaBige Anhaftung; ayam—dieses; pumsam—von
Menschen; bhavitum—sein; arhati—ist moglich.

UBERSETZUNG

Gottgeweihte sind zweifelsohne befreite Personlichkeiten. Deshalb, o
groBter unter den brahmanas, kénnen sie unmaoglich in Familienangelegen-
heiten vertieft sein.

ERLAUTERUNG

Im Bhakti-rasamrta-sindhu wird gesagt, dal man durch die Ausiibung von hin-
gebungsvollem Dienst zum Herrn die transzendentale Stellung des Lebewesens und
der Hochsten Personlichkeit Gottes verstehen kann. Die Hochste Personlichkeit
Gottes kann durch kein anderes Mittel als durch bhakti verstanden werden. Der
Herr bestitigt dies im Srimad-Bhdagavatam (11.14.21): bhaktyaham ekaya grahyah.
,,Nur durch die Ausfiihrung von hingebungsvollem Dienst kann man Mich erken-
nen.“ Das gleiche sagt Er auch in der Bhagavad-gita (18.55): bhaktya mam abhija-
nati. ,,Einfach durch die Ausiibung von hingebungsvollem Dienst kann man Mich
verstehen. Deshalb ist es fiir einen bhakta nicht moglich, an Familienangelegenhei-
ten zu hidngen, da er und seine Beigesellten befreit sind. Jeder sucht nach dnanda
(Gliick), doch in der materiellen Welt wird es niemals Gliick geben. Dies ist nur im
hingebungsvollen Dienst moglich. sAnhaftung an Familie und hingebungsvoller
Dienst sind unvereinbar. Maharaja Pariksit war deshalb etwas iiberrascht zu horen,
daB Maharaja Priyavrata sowohl dem hingebungsvollen Dienst als auch dem Fami-
lienleben zugeneigt war.

VERS 3
Al @3 AT ITREIENEAL |
SfarTaT 7 338X TgEwin |13 0

mahatam khalu viprarse
uttamasloka-padayoh
chayad-nirvrta-cittanam
na kutumbe sprha-matih

mahatam—von groBen Gottgeweihten; khalu—sicherlich; vipra-rse—o groBer
Weiser unter den brahmanas; uttama-sloka-padayoh—der LotosfiiBe der Hochsten
Personlichkeit Gottes; chdya—durch den Schatten; nirvrta—zufriedengestellt; citta-
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nam—deren BewuBtsein; na—niemals; kutumbe—an Familienmitglieder; sprha-ma-
tih—BewuBtsein mit Anhaftung.

UBERSETZUNG

Erhabene mahatmas, die bei den LotosfiiBen der Hochsten Personlichkeit
Gottes Schutz gesucht haben, werden durch den Schatten dieser Lotosfiifle
vollig zufriedengestellt. Es besteht keine Moglichkeit, da® ihr Herz an Fami-
lienmitgliedern hingt.

ERLAUTERUNG

Srila Narottama dasa Thakura sagt dazu in einem Lied: nitdi pada-kamala, koti-
candra susitala, ye chayaya jagat juddaya. Er beschreibt den Schatten der Lotosfiile
Nityanandas als so schon und kiihlend, daB alle Materialisten, die sich stindig im lo-
dernden Feuer materieller Tatigkeiten befinden, in den Schatten Seiner LotosfiiBe
kommen sollten, um so vollig erlost und zufriedengestellt zu werden. Dieser Unter-
schied zwischen Familienleben und spirituellem Leben kann von jedem Menschen
erfahren werden, der die Schwierigkeiten, die ein Leben mit Familie mit sich bringt,
durchgemacht hat. Jemand, der in den Schutz der Lotosfiie des Herrn gelangt, wird
sich niemals zu den Angelegenheiten des Familienlebens hingezogen fiihlen. Die
Bhagavad-gita (2.59) sagt hierzu: param drstva nivartate. ,Man kann niedrigere Be-
schaftigungen aufgeben, wenn man einen hoheren Geschmack besitzt. Daher kann
man sich vom Familienleben 16sen, sobald man unter den Schutz der LotosfiiBe des
Herrn gelangt.

VERS 4

disd MR AERRRTREAKY |
awE qfcatsoersa T Afeegan 1 g |

samsayo 'yam mahdan brahman
ddragdra-sutdadisu

saktasya yat siddhir abhit
krsne ca matir acyuta

samsayah—Zweifel, ayam—dies; mahan—groBle; brahman—o brahmana; dara
—an Frau; dgara—Heim; suta—Kinder; ddisu—und so weiter; saktasya—einer Per-
son, die angehaftet ist; yar—weil; siddhih—Vollkommenbheit; abhiit—wurde; krsne
—an Krsna; ca—auch; matih— Anhaftung; acyutd—unfehlbar.

UBERSETZUNG

Der Konig fuhr fort: O groBer brahmana, ich habe starke Zweifel. Wie ist
es moglich, daR ein Mensch wie Konig Priyavrata, der so sehr an Frau, Kin-
dern und Heim hing, die hochste unfehlbare Vollkommenheit im Krgna-
Bewultsein erreichen konnte?
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ERLAUTERUNG

Konig Pariksit wunderte sich, wie ein Mensch, der so sehr an Frau, Kindern und
Heim angehaftet war, vollkommen Krsna-bewuB3t werden konnte. Prahlada Maha-
raja sagte dazu:

matir na krsne paratah svato va
mitho 'bhipadyeta grhavratanam

Ein grhavrata oder jemand, der das Versprechen gegeben hat, sich den Verpflich-
tungen des Familienlebens zu widmen, hat keine Chance, Krsna-bewuBt zu werden.
Der Grund dafiir ist, daB die meisten grhavratas von Sinnenbefriedigung geleitet
werden und daher allmahlich in den dunkelsten Bereich materieller Existenz hinab-
gleiten (adanta-gobhir visatam tamisram). Wie kann es daher moglich sein, daB sie
im Krsna-BewuBtsein vollkommen werden? Maharaja Pariksit bat Sukadeva Go-
svami, diesen groBen Zweifel zu zerstreuen.

VERS 5
H1F I

TEYH WA STHF vnfigaseem  TRk@-
Y WEATEET ey fRgmTmfigai @ Reawi
wdt A R i 1w

Sri-suka uvdca
badham uktam bhagavata uttamaslokasya srimac-
carandravinda-makaranda-rasa avesita-cetaso bhdgavata-
paramahamsa-dayita-katham kincid antardaya-vihatam svam
Sivatamam padavim na prdayena hinvanti.

S

sri-sukah uvdaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; bddham—richtig; uktam—was
du gesagt hast; bhagavatah—der Hochsten Personlichkeit Gottes; uttama-slokasya
—der mit hervorragenden Versen gepriesen wird; srimat-carana-aravinda—der
FuBe, die wie die schonsten, duftenden Lotosblumen sind; makaranda—Honig; ra-
se—im Nektar; dvesita—vertieft; cetasah—deren Herzen; bhdgavata—den Gottge-
weihten; paramahamsa—befreite Personen; dayita—erfreulich; katham—Ruhm-
preisung; kiricit—manchmal; antardya—durch Hindernisse; vihatam—aufgehalten;
svam—eigen; Siva-tamam—am erhabensten; padavim—Stellung; na—tue nicht;
prayena—beinahe immer; hinvanti—gebe auf.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami erwiderte: Was du gesagt hast, ist richtig. Der
Ruhm des Herrn, der Hochsten Personlichkeit Gottes, der durch ausdrucks-
volle, transzendentale Verse von so erhabenen Personlichkeiten wie Brahma
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gepriesen wird, ist filr groRe Gottgeweihte und befreite Personlichkeiten
sehr erfreuend. Jemand, der zum nektargleichen Honig der LotosfiiRe des
Herrn angezogen ist und dessen Geist immer in Seinen Ruhm versunken ist,
wird vielleicht manchmal durch ein Hindernis aufgehalten, er verliert je-
doch niemals die erhabene Stellung, die er erlangt hat.

ERLAUTERUNG

Sri Sukadeva Gosvami stimmte beiden Aussagen des Konigs zu, daB einerseits
ein Mensch, der im Krsna-BewubBtsein fortgeschritten ist, nicht wieder ein materiel-
les Leben annehmen konne und daB andererseits ein Mensch, der ein materielles Le-
ben fiihre, auf keiner Stufe seines Lebens ins Krsna-BewuBtsein treten konne. Ob-
wohl Sukadeva Gosvami beide Feststellungen guthieB, bestimmte er sie naher, in-
dem er erklarte, daB ein Mensch, der einmal seinen Geist in den Ruhm der Hochsten
Personlichkeit Gottes vertieft habe, manchmal von Hindernissen beeinflu3t werden
konne, aber dennoch seine erhabene Stellung nicht verliere.

Nach Srila Visvanatha Cakravarti Thakura gibt es zwei Arten von Hindernissen
fiir hingebungsvollen Dienst. Das erste ist ein Vergehen gegen die LotosfiiBe eines
Vaisnavas. Dies wird vaisnava-aparddha genannt. Sri Caitanya Mahaprabhu
warnte Seine Geweihten davor, einen vaisnava-aparddha zu begehen, den Er mit
einem verriickten Elefanten verglich. Wenn ein verriickter Elefant einen schonen
Garten betritt, dann zerstort er alles und hinterlaBt ein verwiistetes Stiick Land.
Ebenso ist die Macht eines vaisnava-aparadha so groB3, daB selbst ein fortgeschritte-
ner Gottgeweihter, wenn er ein solches Vergehen begeht, beinahe alle seine spirituel-
len Guthaben verliert. Da Krsna-BewuBtsein ewig ist, kann es nicht vollig zerstort
werden, doch der Fortschritt kann fiir einige Zeit unterbunden werden. Deshalb ist
der vaisnava-aparadha eine Art von Hindernis fiir den hingebungsvollen Dienst.
Manchmal jedoch wiinscht die Hochste Personlichkeit Gottes oder Sein Geweihter,
den hingebungsvollen Dienst von jemandem zu behindern. Hiranyakasipu und Hi-
ranyaksa zum Beispiel waren frither Jaya und Vijaya gewesen, die Torwéchter von
Vaikuntha, doch durch den Wunsch des Herrn wurden sie, fiir die Dauer von drei
Leben, zu Seinen Feinden. Deshalb ist der Wunsch des Herrn eine andere Art von
Hindernis. Doch in beiden Fallen kann der Gottgeweihte, wenn er einmal im Krsna-
BewuBtsein fortgeschritten ist, nicht untergehen. Priyavrata folgte den Anweisun-
gen seiner Autorititen (Svayambhuva und Brahma) und griindete eine Familie. Dies
bedeutete jedoch nicht, daB er seine Stellung im hingebungsvollen Dienst verlor.
Krsna-BewuBtsein ist vollkommen und ewig und kann deshalb unter keinen Um-
standen verloren gehen. Da in der materiellen Welt dem Fortschritt im Krsna-
BewuBtsein viele Hindernisse entgegengestellt werden, sieht es so aus, als gabe es
viele Hemmnisse, doch Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, erklart in der
Bhagavad-gita (9.31): kaunteya pratijanihi na me bhaktah pranasyati. Wer einmal
bei den LotosfiiBen des Herrn Zuflucht gesucht hat, kann nicht verloren gehen.

In diesem Vers ist das Wort sivatamam sehr bedeutsam. Sivatamam heiBt ,das
GliickverheiBendste". Der Pfad des hingebungsvollen Dienstes ist so gliickver-
heiBend, daB ein Gottgeweihter unter keinen Umstianden verlorengehen kann. Dies
wird vom Herrn Selbst in der Bhagavad-gita bestitigt. Partha naiveha namutra vi-
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nasas tasya vidyate. ,,Mein lieber Arjuna, ein Gottgeweihter vergeht niemals, weder
in diesem Leben noch im néchsten.” (Bg. 6.40) In der Bhagavad-gita (6.43) erklart
der Herr, warum dies so ist.

tatra tam buddhi-samyogam
labhate paurva-dehikam

yatate ca tato bhiiyah
samsiddhau kuru-nandana

Auf die AnWeisung des Herrn hin kommt ein vollkommener Gottgeweihter
manchmal wie ein gewohnlicher Mensch in diese materielle Welt. Aufgrund seiner
fritheren Tatigkeiten entwickelt solch ein vollkommener Gottgeweihter ohne er-
sichtlichen Grund spontane Anhaftung an den hingebungsvollen Dienst. Trotz aller
Hindernisse, die ihm die Umstidnde in den Weg stellen mogen, bleibt er beharrlich
im hingebungsvollen Dienst und schreitet allmahlich fort, bis er wieder die Voll-
kommenbheit erreicht. Bilvamangala Thakura war in seinem vorherigen Leben ein
fortgeschrittener Gottgeweihter gewesen, doch im darauffolgenden Leben sank er
tief hinab und war einer Prostituierten zugetan. Doch plotzlich wurde sein Verhal-
ten durch die Worte derselben Prostituierten, die ihn so sehr anzog, vollstandig ver-
andert, und er wurde ein groBBer Gottgeweihter. Es gibt viele solcher Beispiele in den
Leben erhabener Gottgeweihter, die beweisen, daB jemand, der einmal bei den Lo-
tosfiiBen des Herrn Zuflucht gesucht hat, nicht verlorengehen kann (kaunteya prati-
janihi na me bhaktah pranasyati).

Es ist jedoch eine Tatsache, daB jemand, der von allen Reaktionen auf ein siind-
volles Leben befreit ist, zum Gottgeweihten wird. Dies wird von Krsna in der
Bhagavad-gita (7.28) bestitigt:

yesam tv anta-gatam papam
jananam punya-karmanam

te dvanda-moha-nirmukta
bhajante mam drdha-vratah

,,Menschen, die in ihren vorangegangenen Leben und im gegenwartigen Leben
fromm gehandelt haben, deren siindige Handlungen vollstandig getilgt sind und die
von der Dualitit der Illusion befreit sind, beschaftigen sich mit Entschlossenheit in
Meinem Dienst.*

Andererseits sagte Prahlada Maharaja:

matir na krsne paratah svato va
mitho 'bhipadyeta grhavratanam

Ein Mensch, der zu sehr am materialistischen Leben, an Heim, Familie, Frau,
Kindern und anderem hingt, kann kein Krsna-BewuBtsein entwickeln.

Diese scheinbaren Widerspriiche werden im Leben eines Gottgeweihten durch
die Barmherzigkeit des Hochsten Herrn aufgelost. Aus diesem Grunde verliert ein
Gottgeweihter niemals seine Stellung auf dem Pfad der Befreiung, die in diesem
Vers als sivatamam padavim beschrieben wird.
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VERS 6
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yarhi vava ha rdjan sa rdja-putrah priyavratah parama-bhagavato
ndradasya caranopasevayanjasdvagata-paramdrtha-satattvo brahma-
satrena diksisyamano 'vani-tala-paripalandyamndta-pravara-guna-
ganaikanta-bhdjanataya sva-pitropamantrito bhagavati vasudeva
evavyavadhana-samadhi-yogena samavesita-sakala-karaka-kriya-
kalapo naivabhyanandad yadyapi tad apratyamndtavyam tad-
adhikarana atmano 'nyasmad asato 'pi parabhavam anviksamanah.

yarhi—weil; vava ha—in der Tat; rdjan—o Konig; sah—er; rdja-putrah—der
Prinz; priyavratah—Priyavrata; parama—hochster; bhagavatah—Gottgeweihter; na-
radasya—von Narada; carana—die LotosfiiBe; upasevayd—durch Dienst; arjasa
—schnell; avagara—wurde sich dariiber bewult; parama-artha—transzendentales
Thema; sa-tattvah—mit allen zu wissenden Tatsachen; brahma-satrena—durch
standiges Diskutieren iiber den Hochsten; diksisyamanah—sich vollkommen hinzu-
geben wiinschend; avanitala—die Oberflaiche der Erde; paripalandya—zu regieren
uber; amnadta—in den offenbarten Schriften angewiesen; pravara—hochste; guna
—der Eigenschaften; gana—die Gesamtsumme; ekanta—ohne Abweichung; bhadja-
nataya—aufgrund seines Besitzes; sva-pitrai—durch seinen Vater; upamantritah—
gefragt werden; bhagavati—in die Hochste Personlichkeit Gottes; vdsudeve—der all-
durchdringende Herr; eva—sicherlich; avyavadhana—ohne Ende; samadhi-yogena
—durch die Ausiibung von yoga in volliger Versenkung; samavesita—vollstandig
hingegeben; sakala—alle; karaka—Sinne; kriyd-kalapah—dessen gesamtes Handeln;
na—nicht; eva—so; abhyanandat—willkommen; yadyapi—obwohl; tat—daB; apra-
tyamndtavyam—nicht aus irgendeinem Grund abgelehnt werden; tar-adhikarane
—durch die Inanspruchnahme dieser Stellung; dtmanah—von ihm; anyasmat
—durch andere Beschiftigungen; asatah—materiell; api—sicherlich; parabhavam
—Verminderung; anviksamanah—vorhersehend.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Mein lieber Kbnig, Prinz Priyavrata war ein
grofer Gottgeweihter, da er bei den LotosfiiRen Naradas, seines spirituellen
Meisters, Zuflucht suchte und so die hochste Vollkommenheit in transzen-
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dentalem Wissen erlangte. Im Wissen fortgeschritten, war er immer damit
beschiftigt, iiber spirituelle Themen zu sprechen, und er richtete seine Auf-
merksamkeit auf nichts anderes. Priyavratas Vater bat ihn, iiber die Welt zu
herrschen, und versuchte ihn zu iiberzeugen, daR dies seine in den offen-
barten Schriften angezeigte Pflicht sei. Prinz Priyavrata jedoch war stindig
mit der Ausiibung von bhakti-yoga beschiftigt, indem er sich ununterbro-
chen an die Hochste Personlichkeit Gottes erinnerte und so alle seine Sinne
im Dienst zum Herrn betitigte. Deshalb hieR der Prinz die Anweisung sei-
nes Vaters, obwohl diese nicht abgelehnt werden konnte, nicht willkom-
men. Sehr gewissenhaft stellte er daher die Frage, ob die Verantwortung,
iber die Welt zu regieren, ihn nicht vom hingebungsvollen Dienst ablen-
ken wiirde.

ERLAUTERUNG

In einem Lied von Srila Narottama dasa Thakura heiBt es: chddiyd vaisnava-sevd
nistara payeche keba. ,,Ohne den LotosfiiBen eines reinen Vaisnavas, das heif3t eines
spirituellen Meisters, zu dienen, hat niemand jemals vollkommene Befreiung von
den materiellen Fesseln erlangt.” Prinz Priyavrata diente regelmaBig den Lotosfii3en
Naradas und konnte daher transzendentale Themen vollkommen verstehen (sa-tatt-
vah). Das Wort sa-tattvah weist darauf hin, daB Priyavrata die Wahrheit iiber die
spirituelle Seele, liber die Hochste Personlichkeit Gottes und die Beziehung der spiri-
tuellen Seele zu Ihm kannte. Er wuBte auch alles iiber die materielle Welt und iiber
die Beziehung, die die spirituelle Seele in dieser materiellen Welt mit dem Hochsten
Herrn hat. Daher entschied sich der Prinz dafiir, nur im Dienst zum Herrn titig zu
sein.

Als Priyavratas Vater, Svayambhuva Manu, ihn bat, iiber die Welt zu regieren,
war ihm dieser Vorschlag nicht angenehm. Dies ist das Kennzeichen eines groQen,
befreiten Gottgeweihten. Obwohl er mit weltlichen Dingen beschiftigt ist, zieht er
keine Freude daraus, sondern bleibt immer in den Dienst zum Herrn vertieft. Wah-
rend er so dem Herrn dient, betatigt er sich daufBerlich in weltlichen Angelegenheiten,
ohne davon beeinfluBt zu sein. Obwohl er zum Beispiel keine Anhaftung an seine
Kinder besitzt, so sorgt er doch fiir sie und erzieht sie, damit sie Gottgeweihte wer-
den. Auch zu seiner Frau spricht er mit liebevollen Worten, obgleich er nicht an ihr
hangt. Durch die Ausiibung von hingebungsvollem Dienst erwirbt ein Gottgeweih-
ter alle guten Eigenschaften des Hochsten Herrn. Krsna hatte sechzehntausend
Frauen, die alle sehr schon waren, und obwohl Er mit jeder von ihnen wie ein lie-
bender Ehemann umging, war Er an keine angehaftet oder von ihnen angezogen. In
ahnlicher Weise griindet ein Gottgeweihter vielleicht eine Familie und ist im Um-
gang mit seiner Frau und seinen Kindern sehr zirtlich, aber dennoch ist er nicht an
diese Umstinde angehaftet.

In diesem Vers wird gesagt, daB Prinz Priyavrata, indem er seinem spirituellen
Meister diente, sehr schnell die vollkommene Stufe im Krsna-BewuBtsein erlangte.
Das ist der einzige Weg, auf dem man im spirituellen Leben Fortschritte machen
kann. Die Veden bestitigen dies:

yasya deve para bhaktir
yatha deve tatha gurau
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tasyaite kathita hy arthah
prakdsante mahatmanah

,,Wenn jemand unerschiitterlichen Glauben an den Hochsten Herrn und den spi-
rituellen Meister besitzt, wird ihm die Bedeutung allen vedischen Wissens offen-
bart.” (Svetdsvatara Upanisad 6.23)

Ein Gottgeweihter denkt stindig an den Herrn. Wiahrend er den Hare-
Krsna-mantra chantet, erinnern ihn die Worte Krsna und Hare an die Taten des
Herrn. Da er sein ganzes Leben im Dienst zum Herrn beschaftigt, kann ein Gottge-
weihter den Herrn keinen Augenblick vergessen. Genau wie ein gewohnlicher
Mensch im Geiste immer mit materiellen Dingen beschiftigt ist, so ist der Geist
eines Gottgeweihten immer in spirituelle Dinge vertieft. Dies wird brahma-satra,
die stindige Meditation iiber den Hochsten Herrn, genannt. Prinz Priyavrata war
von Sri Narada vollstindig in diesen Vorgang eingefiihrt worden.

VERS 7
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atha ha bhagavan adi-deva etasya guna-visargasya
paribrmhananudhyana-vyavasita-sakala-jagad-abhipraya atma-yonir
akhila-nigama-nija-gana-parivestitah sva-bhavanad avatatara.

atha—so; ha—in der Tat; bhagavan—der machtigste; ddi-devah—der erste Halb-
gott; etasya—dieses Universums; guna-visargasya—die Erschaffung der drei Er-
scheinungsweisen der materiellen Natur; paribrmhana—das Wohl; anudhydana—
immer denkend an; vyavasita—gewuBt; sakala—ganz; jagat—des Universums;
abhiprayah—durch den letztlichen Zweck; dtma—das Hochste Selbst; yonih—dessen
Geburtsursprung; akhila—alle; nigama—durch die Veden; nija-gana—von personli-
chen Gefahrten; parivestitah—umgeben sein; sva-bhavandt—aus seinem eigenen
Wohnort; avatatara—herabgestiegen.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami fuhr fort: Brahma istdas ersterschaffene und mich-
tigste Lebewesen im Universum, und er trigt immer die Verantwortung fiir
die Abwicklung der universellen Vorginge. Da er unmittelbar aus der
Hochsten Personlichkeit Gottes geboren wurde und deshalb den Zweck der
Schopfung kennt, widmet er seine Arbeit dem Wohle des ganzen Univer-
sums. Dieser iiberaus michtige Brahma verlieR in Begleitung seiner Beige-
sellten und der personifizierten Veden sein eigenes Reich auf dem hochsten
Planetensystem und stieg zu dem Ort herab, an dem Prinz Priyavrata seine
Meditation ausfiihrte.
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ERLAUTERUNG

Sri Visnu, das Hochste Selbst (dtmd), ist der Ursprung aller Dinge. Das wird im
Vedanta-siitra wie folgt erklart: janmady asya yatah. Weil Brahma unmittelbar aus
Sri Visnu, dem Herrn, geboren wurde, wird er drma-yoni genannt. Er wird auch als
bhagavan bezeichnet, obwohl sich bhagavan im allgemeinen auf die Hochste Person-
lichkeit Gottes (Visnu oder Sri Krsna) bezieht. Manchmal werden auch groBe Per-
sonlichkeiten wie Brahma, Narada oder Siva als bhagavan angesprochen, weil sie
dem Vorhaben der Hochsten Personlichkeit Gottes dienen. Brahma wird bhagavan
genannt, weil er der untergeordnete Schopfer dieses Universums ist. Er denkt stan-
dig dariiber nach, wie er die Lage der bedingten Seelen, die in diese materielle Welt
gekommen sind, um materielle Taten zu genieBen, verbessern kann. Aus diesem
Grunde verbreitet er, um jedem eine Fiihrung zu geben, das vedische Wissen im ge-
samten Universum.

Das vedische Wissen ist in zwei Teile unterteilt, in pravrtti-marga und nivrtti-
marga. Nivrtti-marga ist der Weg, auf dem Sinnengenul3 abgelehnt wird, und
pravrtti-marga gibt den Lebewesen die Moglichkeit zu genieBen und lenkt sie zur
gleichen Zeit auf eine solche Weise, daB sie nach Hause, zu Gott, zuriickgehen kon-
nen. Es ist eine groBe Verantwortung, das Universum zu verwalten. Deshalb ver-
anlaBt Brahma im Laufe der verschiedenen Zeitalter viele Manus dazu, sich um die
Angelegenheiten im Universum zu kiimmern. Jedem Manu unterstehen verschie-
dene Konige, die ebenfalls dem Vorhaben Brahmas dienen. Den vorhergehenden Er-
klarungen kann man entnehmen, daB3 der Vater Dhruva Maharajas, Konig Uttana-
pada, iiber das Universum regierte, weil sein alterer Bruder, Priyavrata, schon von
Kindheit an Entsagungen auf sich nahm. Deshalb waren bis zu den Pracetas alle Ko-
nige des Universums Nachkommen von Maharaja Uttanapada. Da es nach den Pra-
cetas keine fahigen Konige mehr gab, begab sich Svayambhuva Manu zum Gandha-
madana-Berg, um seinen iltesten Sohn, Priyavrata, der dort meditierte, zuriickzuho-
len. Svayambhuva Manu bat Priyavrata, liber das Universum zu herrschen. Als die-
ser die Bitte zurlickwies, kam Brahma vom hochsten Planetensystem, Satyaloka,
herunter, um Priyavrata aufzufordern, die Anweisung anzunehmen. Brahma er-
schien nicht alleine; er kam in Begleitung von anderen groen Weisen wie Marici,
Atreya und Vasistha. Um Priyavrata davon zu liberzeugen, daB3 es notwendig war,
den vedischen Unterweisungen zu folgen und die Verantwortung, iiber die Welt zu
herrschen, zu iibernehmen, brachte er die personifizierten Veden, seine staindigen Be-
gleiter, mit sich.

Ein bedeutsames Wort in diesem Vers ist sva-bhavanat, das darauf hinweist, dal3
Brahma aus seinem Reich herabstieg. Jeder Halbgott hat seinen eigenen Wohnort.
Indra, der Konig der Halbgotter, hat seinen Wohnsitz, ebenso Candra, der Herr des
Mondes, und auch Surya, die herrschende Gottheit der Sonne. Es gibt viele Millio-
nen von Halbgoéttern, und die Sterne und Planeten sind ihre Wohnstitten. Dies wird
in der Bhagavad-gita bestatigt: yanti deva-vrata devan. ,,Diejenigen, die die Halbgot-
ter verehren, gehen zu den Planeten der Halbgotter.* Brahmas Sitz, das hochste Pla-
netensystem, wird Satyaloka oder manchmal auch Brahmaloka genannt. Brahma-
loka bezieht sich gewohnlich auf die spirituelle Welt. Der Aufenthaltsort Brahmas
ist Satyaloka, doch weil dort Brahma lebt, wird er auch manchmal als Brahmaloka
bezeichnet.
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VERS 8
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sa tatra tatra gagana-tala udu-patir iva vimanavalibhir anupatham
amara-parivrdhair abhipijyamanah pathi pathi ca varithasah siddha-
gandharva-sadhya-cdarana-muni-ganair upagiyamano gandha-
mddana-dronim avabhasayann upasasar pa.

sah—er (Brahma); tatra tatra—hier und da; gagana-tate—unter dem Himmels-
zelt; udu-patih—der Mond; iva—wie; vimana-avalibhih—in ihren verschiedenen
Flugzeugen; anupatham—den Weg entlang; amara—der Halbgotter; parivr-
dhaih—durch die Fihrer; abhipujyamanah—verehrt werdend; pathi pathi—auf den
Weg, einer nach dem anderen; ca—auch; varithasah—in Gruppen; siddha—von den
Bewohnern Siddhalokas; gandharva—von den Bewohnern Gandharvalokas; sd-
dhya—von den Bewohnern Sadhyalokas; cdrana—von den Bewohnern Caranalokas;
muni-ganaih—und von groBen Weisen; upagivamanah—verehrt werdend; gandha-
maddana—des Planeten, aufdem sich der Gandhamadana-Berg befindet; dronim—die
Grenze; avabhdsayan—erleuchtend; upasasarpa—er naherte sich.

UBERSETZUNG

Als Brahma auf seinem Triger, dem groRen Schwan, erschien, versam-
melten sich alle Einwohner der Planeten namens Siddhaloka, Gandharva-
loka, Sadhyaloka und Caranaloka zusammen mit groRen Weisen und Halb-
gottern in ihren verschiedenen Flugzeugen am Himmelszelt, um Brahma zu
empfangen und zu verehren. Wihrend er so von den Bewohnern der ver-
schiedenen Planeten verehrt wurde, wirkte Brahma genau wie der Voll-
mond, der von leuchtenden Sternen umgeben ist. Der groRe Schwan Brah-
mas erreichte schlieflich den Berg Gandhamadana und niherte sich Prinz
Priyavrata, der dort saf.

ERLAUTERUNG

Aus dieser Beschreibung ist zu ersehen, daB zwischen den Planeten der Halbgot-
ter ein regelmaBiger Verkehr besteht. Ein anderer wichtiger Punkt ist, daB es einen
Planeten gibt, dessen Oberflache fast ganzlich aus Bergen besteht, von denen einer
Gandhamadana hei3t. Drei groe Personlichkeiten, Priyavrata, Narada und Sva-
yambhuva Manu, saBlen auf diesem Berg. Nach der Brahma-sambhita befinden sich
in jedem Universum verschiedene Planetensysteme, und jedes System besitzt eine
Einzigartigkeit. Auf Siddhaloka zum Beispiel sind alle Einwohner in den Kraften
des mystischen yoga sehr fortgeschritten. Sie besitzen die Fahigkeit, ohne Flugzeuge
oder Raumschiffe von einem Planeten zum anderen zu fliegen. Ebenso sind die Be-
wohner von Gandharvaloka sehr befihigte Musiker, und diejenigen von Sadhyaloka
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sind alles groBe Heilige. Ohne Zweifel gibt es einen interplanetarischen Verkehr,
und die Bewohner verschiedener Planeten besuchen sich gegenseitig. Auf der Erde
haben wir jedoch noch keine Maschine erfunden, die es erlaubt, von einem Planeten
zum anderen zu reisen, obwohl man einen erfolglosen Versuch unternommen hat,
zum Mond zu fliegen.

VERS 9
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tatra ha va enam devarsir hamsa-yanena pitaram bhagavantam
hiranya-garbham upalabhamanah sahasaivotthaydrhanena saha pita-
putrabhyam avahitanjalir upatasthe.

tatra—dort, ha va—gewiB; enam—ihn; deva-rsih—der groBe Heilige Narada;
hamsa-yanena—mit dem Schwan als Trager; pitaram—sein Vater; bhagavantam—
liberaus machtig; hiranya-garbham—Brahma; upalabhamanah—verstehend; sahasa
eva—sofort; utthaya—ist aufgestanden; arhanena—mit den Mitteln zur Verehrung;
saha—begleitet; pita-putrabhyam—von Priyavrata und seinem Vater, Svayambhuva
Manu; avahita-anjalih—mit Respekt und gefalteten Handen; upatasthe—verehrte.

UBERSETZUNG

Brahma, der Vater Narada Munis, ist die hochste Person in diesem Uni-
versum. Als Narada den groRen Schwan sah, begriff er sofort, daR Brahma
erschienen war. Deshalb erhob sich Narada sogleich, zusammen mit Sva-
yambhuva Manu und dessen Sohn, Priyavrata, den er unterrichtete. Sie fal-
teten ihre Hinde und begannen, Brahma mit groRer Achtung zu verehren.

ERLAUTERUNG

Wie im vorhergehenden Vers erklart wurde, befand sich Brahma in Begleitung
anderer Halbgoétter; sein Trager jedoch war ein groler Schwan. Daher erkannte Na-
rada Muni, als er den Schwan sah, daB sein Vater, Brahma, der auch Hiranyagarbha
genannt wird, angekommen war. Er erhob sich deshalb sofort zusammen mit Sva-
yambhuva Manu und dessen Sohn, Priyavrata, um Brahma zu empfangen und ihm
Achtung zu erweisen.

VERS 10
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bhagavan api bharata tad-upanitarhanah siukta-vakenatitaram udita-
guna-gandvatdara-sujayah priyavratam ddi-purusas tam sadaya-
hasavaloka iti hovaca.
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bhagavan—Brahma; api—auBerdem; bhdrata—o Konig Pariksit; tar—durch sie;
upanita—hervorgebracht; arhanah—verehrungswiirdiges Zubehor; sikta—entspre-
chend dem vedischen Zeremoniell; vakena—mit Sprache; atitaram—hohe; udita
—lobpreisten; guna-gana—Eigenschaften; avatara—aufgrund des Herabsteigens;
su-jayah—dessen Ruhm; priyavratam—zu Priyavrata; ddi-purusah—die urspriingli-
che Person; tam—zu ihm; sa-daya—mit Barmherzigkeit; hdasa—lachelnd; avalokah
—dessen Schauen; iti—deshalb; ha—sicherlich; uvdca—sagte.

UBERSETZUNG

Mein lieber Konig Pariksit, da Brahma von Satyaloka nach Bhaloka herun-
tergekommen war, traten Narada Muni, Prinz Priyavrata und Svayambhuva
Manu hervor, um ihn zu verehren und ihn in einer gewihlten Sprache ent-
sprechend den vedischen Regeln zu lobpreisen. Brahma, die urspriingliche
Person dieses Universums, empfand Mitleid mit Priyavrata, und indem er ld-
chelnd auf ihn schaute, sprach er wie folgt zu ihm.

ERLAUTERUNG

Da Brahma von Satyaloka herunterkam, um Priyavrata zu sehen, muB} die Ange-
legenheit sehr ernst gewesen sein. Narada Muni unterrichtete Priyavrata iiber den
Wert des spirituellen Lebens, liber Wissen, Entsagung und bhakti, und Brahma
wuBlte, daB die Unterweisungen Naradas einen groBen Eindruck hinterlieBen. Er
konnte deshalb verstehen, daB er personlich zum Berg Gandhamadana gehen
mufte, weil Prinz Priyavrata sonst der Anweisung seines Vaters nicht folgen
wiirde. Es war daher Brahmas Absicht, Priyavratas Entschlossenheit zu brechen,
und aus diesem Grunde schaute er ihn zuerst voller Mitleid an. Sein Lacheln und
sein mitleidvolles Verhalten wiesen auch darauf hin, da3 Priyavrata, obwohl er von
Brahma gebeten werden sollte, eine Familie zu griinden, seine Verbindung zum hin-
gebungsvollen Dienst nicht verlieren wiirde. Durch die Segnungen eines Vaisnavas
ist alles moglich. Dies wird im Bhakti-rasamrta-sindhu als krpd-siddhi oder die
Vollkommenbheit, die einfach durch die Segnungen einer hoherstehenden Person er-
reicht wird, bezeichnet. Im allgemeinen erlangt man durch die Befolgung der regu-
lierenden Prinzipien, die in den sastras gegeben werden, die Befreiung und die Voll-
kommenbheit. Trotzdem haben viele Personen die Vollkommenheit einfach nur
durch die Segnungen eines spirituellen Meisters oder einer hoherstehenden Person-
lichkeit erreicht.

Priyavrata war der Enkel Brahmas, und wie manchmal zwischen Enkel und
GroBvater zum Scherze ein Wettstreit stattfindet, so war auch in diesem Fall Pri-
yavrata entschlossen, seine Meditation aufrechtzuerhalten, wohingegen Brahma ent-
schieden hatte, daB er das Universum regieren sollte. Deshalb bedeuteten das
Lécheln und der Blick Brahmas: ,,Mein lieber Priyavrata, du hast dich entschieden,
dem Haushalterleben zu entsagen, doch ich habe beschlossen, dich davon zu tiber-
zeugen, dal du es annehmen muBt.” Im Grunde war Brahma gekommen, um Pri-
yavrata wegen seiner grolen Entsagung, seiner Enthaltsamkeit, seiner BuBle und
seiner Hingabe zu loben, so daB er nicht vom hingebungsvollen Dienst abkommen
wiirde, auch wenn er ein Haushilterleben annehmen solite.

In diesem Vers ist das Wort sitkta-vdkena (durch vedische Hymnen) von Bedeu-
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tung. In den Veden steht das folgende Gebet zu Brahma: hiranyagarbhah samavarta-
tagre bhutasya jatah patir eka asit. Brahma wurde mit angemessenen vedischen
Hymnen empfangen, und weil er nach vedischem Zeremoniell willkommenge-
heiBen wurde, war er sehr erfreut.

VERS 11
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sri-bhagavan uvdaca
nibodha tatedam rtam bravimi
mdasuyitum devam arhasy aprameyam
vayam bhavas te tata esa maharsir
vahama sarve vivasa yasya distam

sri-bhagavan uvdaca—die hochste Person, Brahma, sagte; nibodha—hore mit Auf-
merksamkeit; tata—mein lieber Sohn; idam—dieses; rtam—wahr; bravimi—ich
spreche; md—nicht; asuyitum—eifersiichtig sein auf; devam—die Hochste Person-
lichkeit Gottes; arhasi—du solltest; aprameyam—der Sich jenseits unseres experi-
mentalen Wissens befindet; vayam—wir; bhavah—Siva;, te—dein; tatah—Vater;
esah—dieses; mahd-rsih—Narada; vahamah—befolgen; sarve—alle; vivasah—un-
fahig abzuweichen; yasya—von dem; distam—die Anweisung.

UBERSETZUNG

Brahma, die hochste Personlichkeit in diesem Universum, sagte: Mein
lieber Priyavrata, bitte hore aufmerksam, was ich dir sagen werde. Sei nicht
neidisch auf den Hochsten Herrn, der Sich jenseits unserer Wahrnehmungs-
fihigkeit befindet. Wir alle, einschlieBlich Sivas, deines Vaters und des
grolRen Weisen Maharsi Narada, miissen die Anweisung des Hochsten befol-
gen. Wir diirfen nicht von Seiner Anweisung abweichen.

ERLAUTERUNG

Von den zwolf groBen Autorititen, die es im hingebungsvollen Dienst gibt, wa-
ren vier, Brahma selbst, sein Sohn Narada, Svayambhuva Manu und Siva, vor Pri-
yavrata anwesend. Sie wurden auBerdem von vielen maBgeblichen Weisen begleitet.
Brahma wollte Priyavrata zuerst verdeutlichen, daB von diesen groBen Personlich-
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keiten niemand die Anweisungen der Hochsten Personlichkeit Gottes miBachten
konnte, obwohl sie alle groBe Autorititen waren. Der Hochste wird in diesem Vers
als deva bezeichnet, was ,,immer ruhmreich* bedeutet. Die Macht, der Ruhm und
die Krifte des Herrn konnen niemals verringert werden. In der /sopanisad wird der
Herr als apdpa-viddha beschrieben. Das bedeutet, da8 Er niemals von irgend et-
was, das materiell als siindhaft angesehen wird, beeinflut wird. Das Srimad-
Bhagavatam beschreibt die Hochste Personlichkeit Gottes als so maichtig, daB
nichts, was wir vielleicht als abscheulich betrachten, Ihn beeinflussen kann. Um die
Stellung des Hochsten Herrn zu erklaren, wird manchmal das Beispiel der Sonne be-
nutzt. Die Sonne 1aBt Urin, der sich irgendwo auf der Erde befindet, verdunsten,
doch sie wird dadurch nicht verunreinigt. Der Hochste Herr kann niemals beschul-
digt werden, irgend etwas Falsches zu tun.

Als Brahma aufbrach, um Priyavrata zu veranlassen, die Verantwortung, iiber
das Universum zu herrschen, zu iibernehmen, handelte er nicht launenhaft. Er
folgte den Anweisungen des Hochsten Herrn. Tatsachlich unternehmen Brahma
und andere urspriingliche Autorititen nie etwas ohne Seine Erlaubnis. Der Hochste
Herr befindet Sich im Herzen eines jeden. Zu Beginn des Srimad-Bhagavatam wird
gesagt: tene brahma hrda ya adi-kavaye. Der Herr gab Brahma das vedische Wissen
durch das Herz. Je mehr ein Lebewesen durch den hingebungsvollen Dienst gerei-
nigt ist, desto direkter wird der Kontakt mit der Hochsten Personlichkeit Gottes.
Das wird in der Srimad Bhagavad-gita wie folgt erklart:

tesam satata-yuktanam
bhajatam priti-pirvakam

dadami buddhi-yogam tam
yena mam upayanti te

,.Denjenigen, die Mir stindig hingegeben sind und Mich mit Liebe verehren, gebe
Ich das Verstiandnis, durch das sie zu Mir gelangen konnen.“ (Bg. 10.10)

Brahma kam daher nicht aufgrund seiner eigenen Launen zu Priyavrata. Man
kann vielmehr verstehen, daB ihn die Hochste Personlichkeit Gottes angewiesen
hatte, Priyavrata zu iiberzeugen. Die Handlungsweise des Hochsten Herrn kann
nicht mit materiellen Sinnen verstanden werden. Er wird deshalb hier als aprameya
bezeichnet. Brahma riet daher Priyavrata, seine Worte mit Aufmerksamkeit und
ohne Neid anzuhoren.

Warum jemand veranla3t wird, trotz seines Wunsches, etwas anderes zu tun,
bestimmte Handlungen auszufiihren, wird hier erklart. Selbst wenn man so machtig
ist wie Siva, Brahma, Manu oder der groBe Weise Narada, kann man den Anwei- -
sungen des Hochsten Herrn gegentiber nicht ungehorsam sein. All diese Autoritaten
sind sehr machtig; dennoch besitzen sie nicht die Macht, den Anweisungen der
Hochsten Personlichkeit Gottes zuwiderzuhandeln. Da Brahma aufgrund der An-
weisung des Hochsten Herrn zu Priyavrata kam, wollte er zuerst allen Verdacht be-
seitigen, daf er als Priyavratas Feind handle. Brahma folgte der Anordnung des
Hochsten Herrn, und daher war es fiir Priyavrata nur angemessen, die Anweisung
Brahmas zu befolgen, da sie dem Wunsch des Herrn entsprach.
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VERS 12
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na tasya kascit tapasa vidyaya va
na yoga-viryena manisaya va
naivartha-dharmaih paratah svato va
krtam vihantum tanu-bhrd vibhiyat

na—niemals; tasya—Seine; kascit—irgendwer; tapasa—durch Entsagung; vid-
yaya—durch Bildung; vd—oder; na—niemals; yoga—durch die Macht des mysti-
schen yoga; viryena—durch personliche Starke; manisaya—durch Intelligenz; va—
oder; na—niemals; eva—sicherlich; artha—durch materiellen Reichtum; dharmaih
—durch die Macht der Religion; paratah—durch irgendwelche duBere Macht; svatah
—durch personliche Bemiihung; va—oder; krtam—die Anweisung; vihantum—zu
vermeiden; tanu-bhrt—ein Lebewesen, das einen materiellen Korper angenommen
hat; vibhiydr—ist fahig.

UBERSETZUNG

Man kann die Anweisung der Hochsten Personlichkeit Gottes weder
durch die Macht schwerer Entsagungen noch durch eine hohe vedische Bil-
dung umgehen, weder durch die Kraft des mystischen yoga noch durch kor-
perliche Heldentaten oder intellektuelle Anstrengungen. Auch die Stirke
der eigenen Religion, der eigene materielle Reichtum oder irgendwelche
andere Mittel konnen nicht dazu verwendet werden, sich alleine oder mit
Hilfe von anderen der Anordnung des Hochsten Herrn zu widersetzen. Dies
ist fiir kein Lebewesen moglich, angefangen von Brahma bis hinunter zur
Ameise.

ERLAUTERUNG

In der Garga Upanisad sagt Gargamuni zu seiner Frau: etasya va aksarasya pra-
sdsane gargi suryd-candramasau vidhrtau tisthatah. ,,Meine liebe Gargi, alles wird
von der Hochsten Personlichkeit Gottes kontrolliert. Selbst die Sonne, der Mond
und andere Kontrollierende und Halbgotter wie Brahma und Konig Indra befinden
sich unter Seiner Kontrolle.* Ein gewohnlicher Mensch oder ein gewohnliches Tier,
die beide einen materiellen Korper angenommen haben, konnen sich nicht aulerhalb
des EinfluBbereiches der Hochsten Personlichkeit Gottes begeben. Ein materieller
Korper besitzt Sinne. Die Sinnesanstrengung sogenannter Wissenschaftler, die ver-
suchen, sich von den Gesetzen Gottes oder den Gesetzen der Natur freizumachen, ist
jedoch nutzlos. Dies wird in der Bhagavad-gita (7.14) bestitigt: Mama maya durat-
yaya. Es ist nicht moglich, der Kontrolle durch die materielle Natur zu entkommen,
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denn hinter ihr steht die Hochste Personlichkeit Gottes. Manchmal sind wir auf un-
sere Entsagung, auf unsere BuBen und mystischen yoga-Krifte stolz, doch hier wird
ganz deutlich gesagt, daB es nicht moglich ist, die Gesetze und Anordnungen der
Hochsten Personlichkeit Gottes zu umgehen, weder durch mystische Krafte noch
durch wissenschaftliche Bildung, BuBen oder Entsagungen.

Das Wort manisaya (,,durch Intelligenz*) ist von besonderer Bedeutung. Priya-
vrata hatte vielleicht einwenden konnen, daB Brahma ihn darum bat, eine Familie zu
griinden und die Verantwortung, liber ein Konigreich zu herrschen, zu iibernehmen,
obwohl Narada Muni ihm geraten hatte, kein Haushaélterleben zu fiihren, um nicht
in materielle Angelegenheiten verwickelt zu werden. Wen er nun akzeptieren sollte,
wiirde ein Ritsel fiir Priyavrata sein, weil beide, sowohl Brahma als auch Narada
Muni, Autorititen sind. Unter diesen Umstanden ist das Wort manisaya sehr zu-
treffend. Da beide, Narada Muni und Brahma, autorisiert sind, Unterweisungen zu
geben, sollte Priyavrata keinen von beiden miBachten, sondern seine Intelligenz be-
nutzen, um dem Rat von beiden zu folgen. Um solche Probleme 16sen zu konnen,
hat Srila Riipa Gosvami eine sehr klare Definition von Intelligenz gegeben. Er sagt:

andsaktasya visayan
yathdarham upayurijatah

nirbandhah krsna-sambandhe
yuktam vairagyam ucyate

Visayan, materielle Dinge, sollten ohne Anhaftung angenommen und mit dem
Dienst zum Herrn verbunden werden. Das ist wirkliche Intelligenz (manisd). Es ist
nicht schadlich, Familienvater oder Konig in der materiellen Welt zu werden, vor-
ausgesetzt, man beschaftigt alles im Dienste Krsnas. Dies erfordert eine klare Intelli-
genz. Die Mayavadi-Philosophen sagen: brahma satyam jagan mithyad. ,,Diese mate-
rielle Welt ist*falsch, und nur die Absolute Wahrheit ist wirklich.” Ein intelligenter
Gottgeweihter jedoch, der sich in der Nachfolge Brahmas und des groBen Weisen
Narada, mit anderen Worten, in der Brahma-sampradaya, befindet, betrachtet diese
Welt nicht als falsch. Das, was von der Hochsten Personlichkeit Gottes erschaffen
wurde, kann nicht falsch sein; falsch jedoch ist, wenn man das Erschaffene zum Sin-
nengenul3 verwendet. Alles ist dazu da, um von der Hochsten Personlichkeit Gottes
genossen zu werden, was in der Bhagavad-gita (5.29) bestitigt wird: bhoktdaram
yajia-tapasam sarva-loka-mahesvaram. Die Hochste Personlichkeit Gottes ist der
hochste Besitzer und GenieBer, und deshalb sollte alles fiir Seinen GenuB und in Sei-
nem Dienst verwendet werden. Ungeachtet der eigenen Lebensumstinde, ob giinstig
oder ungiinstig, sollte man alles im Dienste des Herrn benutzen. Das ist die voll-
kommene Art, seine Intelligenz zu gebrauchen.

VERS 13
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bhavaya nasaya ca karma kartum
sokaya mohdya sada bhayaya

sukhaya duhkhdya ca deha-yogam
avyakta-distam janatarnga dhatte

bhavaya—zur Geburt; nasaya—zum Tod; ca—auch; karma—Titigkeit, kartum
—tun; sokdya—zum Verlust; mohaya—fiir Illusion; sadd—immer; bhaydya—fiir
Furcht; sukhaya—zum Glick; duhkhaya—fir Leid; ca—auch; deha-yogam—Ver-
bindung mit einem materiellen Korper; avyakta—durch die Hochste Personlichkeit
Gottes; distam—geleitet; janatd—die Lebewesen; anga—o Priyavrata; dhatte—
nehmen an.

UBERSETZUNG

Mein lieber Priyavrata, aufgrund der Anweisung der Hochsten Person-
lichkeit Gottes nehmen alle Lebewesen verschiedene Korper an, um darin
Leben und Tod, Handlungen und Klagen, lllusion und Furcht vor kiinftigem
Unheil sowie Gliick und Leid zu erfahren.

ERLAUTERUNG

Jedes Lebewesen ist in die materielle Welt gekommen, um materiellen Genuf3 zu
erhalten. Wegen seines eigenen karma, seiner eigenen Tatigkeiten, muf3 ein Lebewe-
sen eine bestimmte Art von Korper, der ihm von der materiellen Natur entspre-
chend der Anordnung der Hochsten Personlichkeit Gottes gegeben wird, annehmen.
In der Bhagavad-gita (3.27) heiBt es: prakrteh kriyamdndni gunaih karmani sarva-
sah. ,Alles wird von prakrti, von der materiellen Natur, unter der Anleitung des
Hochsten Herrn getan.” Die modernen Wissenschaftler wissen nicht, warum es
8 400 000 verschiedene Korperformen gibt. Die Wahrheit ist, daB alle diese Korper
den Lebewesen, entsprechend ihren Verlangen, von der Hochsten Personlichkeit
Gottes gegeben werden. Er gewiahrt den Lebewesen die Freiheit, nach ihrem
Wunsch zu handeln, gleichzeitig miissen sie aber auch einen Korper annehmen, der
den Reaktionen auf ihr Handeln entspricht. Deshalb gibt es verschiedene Arten von
Korpern. Einige Lebewesen haben eine kurze Lebensspanne, wohingegen andere fiir
unvorstellbar lange Zeit leben. Aber jeder, von Brahma angefangen bis hinunter zur
Ameise, handelt entsprechend der Anleitung der Hochsten Personlichkeit Gottes,
die in jedermanns Herzen anwesend ist. Dies wird in der Bhagavad-gita(15.15) be-
statigt:

sarvasya caham hrdi sannivisto
mattah smrtir jianam apohanam ca

,,JJch weile im Herzen eines jeden, und von Mir kommen Erinnerung, Wissen
und Vergessen.*
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Es ist jedoch nicht so, daB die Hochste Personlichkeit Gottes bestimmten Lebe-
wesen bestimmte Anweisungen gibt und anderen Lebewesen wiederum andere. In
Wahrheit hat jedes Lebewesen einen bestimmten Wunsch, und der Hochste Herr
gibt ihm die Moglichkeit, sich diesen zu erfiillen. Das beste ist daher, sich dem
Hochsten Herrn zu ergeben und nach Seinem Wunsch zu handeln. Jemand, der dies
tut, ist befreit.

VERS 14
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yad-vdci tantyam guna-karma-damabhih
sudustarair vatsa vayam suyojitah
sarve vahamo balim isvaraya
prota nasiva dvi-pade catus-padah

yat—von wem; vdci—in der Form vedischer Unterweisung; tantydm—zu einem
langen Strick; guna—der Eigenschaft; karma—und Arbeit; damabhih—durch die
Seile; su-dustaraih—sehr schwierig zu vermeiden; varsa—mein lieber Junge; vayam
—wir; su-yojitah—sind beschiftigt; sarve—alle; vahamah—fiithren aus; balim—
Anweisungen, um Ihn zu erfreuen; isvaraya—der Hochsten Personlichkeit Gottes;
protah—gebunden seiend; nasi—in der Nase; iva—wie; dvi-pade—dem zweibeinigen
(Fahrer); catuh-padah—die vierbeinigen (Ochsen).

UBERSETZUNG

Mein lieber Junge, wir alle sind durch die vedischen Unterweisungen
entsprechend unseren Eigenschaften und Titigkeiten an die Einteilungen
des varpasrama gebunden. Es ist schwierig, diese Unterteilungen zu umge-
hen, da sie wissenschaftlich angeordnet sind. Wir miissen daher unsere
Pflichten im varpasrama-dharma ausfithren, genau wie Ochsen gezwungen
sind, sich nach der Anordnung eines Fahrers zu bewegen, der an den Seilen,
die an ihren Nasen befestigt sind, zieht.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers sind die Worte tantyam guna-karma-damabhih sehr bedeutsam.
Jeder von uns erhdlt gemaB seiner Gemeinschaft mit den gunas, den Eigenschaften
oder Erscheinungsweisen der Natur, einen Korper, und wir handeln dementspre-
chend. Wie in der Bhagavad-gita gesagt wird, sind die vier Einteilungen des gesell-
schaftlichen Systems — die brahmanas, ksatriyas, vaisyas und siudras — nach ihrem
guna und karma, das heiBt nach ihren Eigenschaften und Tatigkeiten, unterteilt.
Uber diesen Punkt bestehen einige Streitigkeiten. Einige Leute behaupten, da man
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einen Korper entsprechend guna und karma des letzten Lebens erhalte, sei es die Ge-
burt, die den gesellschaftlichen Stand bestimme. Andere sagen, daB die Geburt auf-
grund der gunas und des karma nicht wichtig sei, da man guna und karma selbst in
diesem Leben verandern konne. Daher erklaren sie, daB die vier sozialen Einteilun-
gen, namlich brahmana, ksatriya, vaisya und sidra, gemaB guna und karma dieses
Lebens stattfinden sollten. Diese Sicht wird im Srimad-Bhdagavatam von Narada
Muni bestitigt. Wahrend Narada Muni Maharaja Yudhisthira iiber die Merkmale
von guna und karma unterrichtete, erklarte er, daB sich die Einteilung der Gesell-
schaft nach diesen Merkmalen richten miisse. Mit anderen Worten, wenn ein
Mensch, der in der Familie eines brahmana geboren wurde, die Eigenschaften eines
sudra zeigt, dann sollte er auch als siidra bezeichnet werden. Ebenso sollte ein sidra,
der brahmanische Eigenschaften besitzt, als brdhmana angesehen werden.

Das varndsrama-System ist wissenschaftlich. Wenn wir deshalb die Einteilungen
des varna und dsrama den vedischen Unterweisungen entsprechend annehmen,
wird unser Leben erfolgreich sein. Ohne daBl die menschliche Gesellschaft auf diese
Weise aufgeteilt und organisiert wird, kann sie nicht vollkommen sein. Im Visnu-
Purana (3.8.9) wird hierzu gesagt:

varndsramacaravata
purusena parah puman

visnur dradhyate panthd
nanyat tat-tosa-karanam

,,Die Hochste Personlichkeit Gottes wird durch die richtige Ausiibung vorge-
schriebener Pflichten innerhalb des varna- und dsrama-Systems verehrt. Es gibt kei-
nen anderen Weg, die Hochste Personlichkeit Gottes zufriedenzustellen. Man muf3
sich innerhalb der vier varnas und dsramas befinden.*

Die gesamte menschliche Gesellschaft ist dazu bestimmt, Visnu, den Herrn, zu
verehren. Gegenwartig jedoch ist sich die Menschheit nicht dariiber bewuBt, da
dies das letztliche Ziel und die Vollkommenheit des Lebens ist. Deshalb sind die
Menschen darin erzogen worden, statt Sri Visnu Materie zu verehren. Nach der
Richtung zu urteilen, die die moderne Gesellschaft einschlagt, denken die Menschen,
sie konnten in ihrer Zivilisation voranschreiten, indem sie Materie benutzen, um
Wolkenkratzer, groBe StraBen, Autos usw. zu bauen. Eine solche Zivilisation muf3
als materialistisch betrachtet werden, da die Menschen das Ziel des Lebens nicht
kennen. Das Ziel des Lebens ist es, Visnu zu erlangen, doch anstatt Ihn zu erlangen,
werden die Menschen von der duBeren Manifestation der materiellen Energie ver-
wirrt. Der materielle Fortschritt ist deshalb blind, und die Fiihrer dieses Fortschritts
sind ebenfalls blind. Sie fiihren ihre Anhanger in die falsche Richtung.

Es ist deshalb das beste, die Anweisungen der Veden, die in diesem Vers als yad-
vdci bezeichnet werden, anzunehmen. Jeder sollte in Ubereinstimmung mit diesen
Anweisungen herausfinden, ob er ein brahmana, ksatriya, vaisya oder sidra ist, und
sollte dann dementsprechend ausgebildet werden. Dann wird sein Leben erfolgreich
sein. Ansonsten befindet sich die ganze menschliche Gesellschaft in Verwirrung.
Wenn die menschliche Gesellschaft entsprechend dem varna und dsrama wissen-
schaftlich unterteilt wird und wenn die vedischen Anweisungen befolgt werden,
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dann wird das Leben eines jeden, ungeachtet seiner Stellung, erfolgreich sein. Es ist
nicht so, daB nur die brahmanas auf die transzendentale Ebene erhoben werden, und
die sudras nicht. Vielmehr werden sie alle, sowohl die bradhmanas als auch die ksa-
triyas, vaisyas und siudras, bei Befolgung der vedischen Anweisungen auf die tran-
szendentale Ebene erhoben, wodurch ihr Leben von Erfolg gekront sein wird. Die
Unterweisungen der Veden sind klare Anordnungen, die von der Hochsten Person-
lichkeit Gottes gegeben werden. Das Beispiel, das in diesem Vers aufgefiihrt wird,
besagt, daBB Ochsen, denen Stricke durch die Nasen gezogen wurden, sich entspre-
chend dem Befehl ihres Lenkers fortbewegen. Ebenso wird sich der vollkommene
Weg fiir unser Leben zeigen, wenn wir uns an die Unterweisungen der Veden hal-
ten. Wenn wir diese jedoch nicht befolgen, sondern nach unseren launenhaften Vor-
stellungen handeln, wird unser Leben aufgrund unserer Verwirrung ruiniert sein
und in Verzweiflung enden. Tatsachlich sind die Menschen gegenwartig verwirrt, da
sie den Unterweisungen der Veden nicht folgen. Wir sollten deshalb diese Unterwei-
sung, die Brahma Priyavrata gibt, als den wirklichen wissenschaftlichen Weg, der
das Leben zum Erfolg fiihrt, annehmen. Dies wird in der Bhagavad-gita (16.23)
ebenfalls bestitigt:

yah sastra-vidhim utsrjya
vartate kama-karatah

na sa siddhim avapnoti
na sukham na param gatim

Wenn wir uns in unserem Leben nicht nach den Anweisungen der sastras, der
Veden, richten, werden wir niemals Erfolg erlangen, von Gliick oder einer Erhe-
bung auf hohere Lebensstufen ganz zu schweigen.

VERS 15
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isabhisrstam hy avarundhmahe 'riga
duhkham sukham va guna-karma-sangat

asthdya tat tad yad ayunkta nathas
caksusmatandha iva niyamanah

isa-abhisrstam—erschaffen oder vom Herrn gegeben; hi—gewil}; avarundhmahe
—wir missen annehmen; arga—mein lieber Priyavrata; duhkham—leid; su-
kham—Gliick; vd—oder; guna-karma—mit Eigenschaft und Arbeit; sarigar—durch
Gemeinschaft; dsthdya—sich befinden; tar tatr—dieser Zustand; yat—welcher Kor-
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per; ayunkta—Er gab; ndthah—der Hochste Herr; caksusmata—von einer Person,
die Augen hat; andhah—blinde Menschen; iva—wie; niyamanah—gefiihrt sein.

UBERSETZUNG

Mein lieber Priyavrata, entsprechend unserer Gemeinschaft mit verschie-
denen Erscheinungsweisen der materiellen Natur gibt uns die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes unsere bestimmten Korper und auch das Gliick und Leid,
das auf uns zukommt. Man sollte deshalb in der Stellung bleiben, in der
man sich befindet, und sich von der Hochsten Personlichkeit Gottes fiihren
lassen, genauso, wie ein blinder Mann von einer Person, die sehen kann, ge-
fiihrt wird.

ERLAUTERUNG

Durch materielle Mittel kann man das Gliick und Leid, das diesem bestimmten
Korper eigen ist, nicht umgehen. Es gibt 8 400 000 Korperformen, und jede ist dazu
ausersehen, eine bestimmte Menge Glick und Leid zu genieen und zu ertragen.
Wir kénnen dies nicht d4ndern, denn Gliick und Leid werden von der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes zugeteilt. In Ubereinstimmung mit Seiner Entscheidung haben
wir unsere Korper erhalten. Da wir den Plan Gottes nicht anfechten konnen, miis-
sen wir damit einverstanden sein, von Ihm geleitet zu werden — genau wie ein blin-
der Mensch, der von einer Person gefiihrt wird, die sehen kann. Wenn wir unter al-
len Umstanden in der Stellung bleiben, die uns vom Hochsten Herrn zugeteilt
wurde, und Seinen Unterweisungen folgen, werden wir vollkommen werden. Es ist
der Hauptzweck des Lebens, den Anweisungen der Hochsten Personlichkeit Gottes
zu folgen. Es sind diese Anweisungen, die iber die Religion und die stellungs-
gemaBen Pflichten eines Menschen bestimmen.

In der Bhagavad-gita sagt Krsna daher: sarva-dharman parityajya mam ekam
Saranam vraja. ,,Gib alle anderen Beschaftigungen auf, ergib dich einfach Mir und
folge Mir.“ (Bg. 18.66) Dieser Vorgang der Hingabe durch das Befolgen der Anwei-
sungen der Hochsten Personlichkeit Gottes ist nicht fiir eine bestimmte Kaste oder
Konfession bestimmt. Ein brahmana kann sich hingeben, ebenso ein ksatriya, ein
vaisya und auch ein sudra. Jedermann kann diesen Vorgang annehmen. Wie in die-
sem Vers erwahnt wird — caksusmatandha iva niyamanah —, sollte man dem Herrn
folgen, genau wie ein blinder Mensch jemandem folgt, der sehen kann. Wenn wir
der Hochsten Personlichkeit Gottes folgen, indem wir uns Seinen Anweisungen, die
Er in den Veden und in der Bhagavad-gita gibt, ergeben, wird unser Leben erfolg-
reich sein. Der Herr sagt deshalb:

man-manad bhava mad-bhakto
mad-ydji mam namaskuru

mam evaisyasi satyam te
pratijane priyo 'si me

,,Denke stindig an Mich, werde Mein Geweihter, und bringe Mir deine Achtung
und deine Ehrerbietungen dar. Dann wirst du mit Sicherheit nach Hause, zu Gott,
zurtickgehen. Ich verspreche dir dies, weil du Mein lieber Freund bist.* (Bg. 18.65)
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Diese Unterweisung gilt fiir jeden, fiir brahmanas, ksatriyas, vaisyas und sudras.
Wenn sich irgend jemand aus irgendeiner dieser Einteilungen des Lebens der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes ergibt und Seinen Anweisungen folgt, dann wird sein Le-
ben erfolgreich sein.

Im vorangegangenen Vers wurde die Analogie der Ochsen gegeben, die sich un-
ter der Fiihrung eines Karrenlenkers bewegen. Die Ochsen, die dem Fahrer vollstan-
dig ergeben sind, bleiben stehen, wo immer dieser stehen mochte, und fressen, was
immer er sie fressen lassen mochte. Ebenso sollten wir der Hochsten Personlichkeit
Gottes vollig ergeben sein und nicht nach Gliick streben oder bei Leid klagen. Wir
sollten mit der Stellung zufrieden sein, die uns vom Herrn gegeben wurde. Wir soll-
ten dem Pfad des hingebungsvollen Dienstes folgen und nicht mit dem Gliick und
Leid, das Er gegeben hat, unzufrieden sein. Menschen, die sich in den materiellen
Erscheinungsweisen der Leidenschaft und Unwissenheit befinden, konnen den Plan
der Hochsten Personlichkeit Gottes mit seinen 8 400 000 Lebensformen nicht ver-
stehen; doch die menschliche Form gibt einem das Privileg, diesen Plan zu erfassen,
sich im hingebungsvollen Dienst zu beschiftigen und sich zur hochsten Stufe der
Vollkommenbheit zu erheben, indem man den Anweisungen des Herrn folgt. Die ge-
samte Welt bewegt sich unter dem EinfluB der Erscheinungsweisen der materiellen
Natur, besonders unter dem der Unwissenheit und Leidenschaft. Wenn sich die
Menschen jedoch mit dem Horen und Chanten der Herrlichkeit des Hochsten Herrn
beschaftigen, wird ihr Leben mit Erfolg gesegnet, und sie konnen zur hochsten Voll-
kommenheit erhoben werden. Im Brhan-naradiya Purana wird deshalb gesagt:

harer nama harer nama
harer namaiva kevalam

kalau ndsty eva nasty eva
ndsty eva gatir anyatha

,,In diesem Zeitalter des Kali gibt es keinen anderen Weg, keinen anderen Weg,
keinen anderen Weg zur spirituellen Vollkommenbheit als den Heiligen Namen, den
Heiligen Namen, den Heiligen Namen des Herrn.*

Jedem sollte die Gelegenheit gegeben werden, die Heiligen Namen des Herrn zu
horen, denn dadurch wird man allmahlich die eigene Stellung im Leben verstehen
und zur transzendentalen Ebene jenseits der Erscheinungsweise der Tugend erhoben
werden. Auf diese Weise werden alle Hindernisse fiir den eigenen Fortschritt restlos
beseitigt werden. Als SchluBfolgerung sollten wir deshalb mit jeder Lage, in die wir
von der Hochsten Personlichkeit Gottes versetzt wurden, zufrieden sein, und wir
sollten versuchen, uns in Seinem hingebungsvollen Dienst zu beschiftigen. Dann
wird unser Leben erfolgreich sein.

VERS 16
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mukto 'pi tavad bibhrydt sva-deham
arabdham asnann abhimana-sunyah
yathdanubhiitam pratiyata-nidrah
kim tv anya-dehaya gundn na vrrkte

muktah—eine befreite Person; api—sogar; tavat—so lange; bibhrydat—muf erhal-
ten; sva-deham—seinen eigenen Korper; arabdham—erhalten als Ergebnis vergange-
ner Handlungen; asnan—annehmend; abhimana-siinyah—ohne fehlerhafte Vorstel-
lungen; yatha—wie; anubhiitam—was wahrgenommen wurde; pratiyata-nidrah—
jemand, der aus dem Schlaf erwacht ist; kim tu—aber; anya-dehdya—fiir einen an-
deren materiellen Korper; gundn—die materiellen Eigenschaften; na—niemals;
vrrikte—genieQt.

UBERSETZUNG

Selbst jemand, der befreit ist, findet sich mit dem Korper ab, den er auf-
grund des vergangenen karma erhalten hat. Ohne falsches Verstindnis sieht
er seinen GenuR und sein Leid als Folge dieses karma, genauso, wie ein
Mensch einen Traum betrachtet, den er wihrend des Schlafes hatte. Daher
bleibt er unerschiitterlich und handelt niemals auf solche Weise, da® er
einen weiteren Korper unter dem EinfluR der drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur erhilt.

ERLAUTERUNG

Der Unterschied zwischen einer befreiten und einer bedingten Seele besteht darin,
daB die bedingte Seele unter dem EinfluB der korperlichen Auffassung des Lebens
steht, wohingegen eine befreite Person weil3, daB sie spirituell ist, verschieden vom
Korper. Priyavrata hat vielleicht gedacht, warum er, der so weit im spirituellen Ver-
standnis fortgeschritten war, dieselbe Art der Bindung und die gleichen Hindernisse
fiir den spirituellen Fortschritt hinnehmen sollte wie eine bedingte Seele, die ge-
zwungen ist, nach den Gesetzen der Natur zu handeln. Um diesen Zweifel zu ver-
treiben, unterrichtete ihn Brahma dariiber, daB selbst diejenigen, die befreit sind,
nicht mit Unmut reagieren, wenn sie im gegenwartigen Korper die Ergebnisse ihrer
vergangenen Handlungen zu ertragen haben. Wahrend man schlift, traumt man
viele unwirkliche Dinge, doch wenn man erwacht, beachtet man diese nicht und
schreitet im wirklichen Leben fort. Ebenso schenkt eine befreite Person, die voll-
kommen verstanden hat, daB sie nicht der Korper, sondern eine spirituelle Seele ist,
vergangenen Tatigkeiten, die in Unwissenheit ausgefiihrt wurden, keine Beachtung
und fiihrt vielmehr die gegenwartigen Tatigkeiten in einer solchen Weise aus, daB3
sie keine Reaktionen erzeugen. Dies wird in der Bhagavad-gita (3.9) beschrieben:
yajiarthat karmano 'nyatra loko 'yam karma-bandhanah. Wenn man zur Zufrie-
denstellung der Hochsten Personlichkeit (yajia-purusa) handelt, erzeugt diese Art
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des Tatigseins keine Reaktionen, wohingegen karmis, die fiir sich selbst handeln,
durch die Reaktionen ihrer Arbeit gebunden sind. Eine befreite Person denkt des-
halb nicht dariliber nach, was sie in der Vergangenheit in Unwissenheit getan hat;
statt dessen handelt sie so, daB sie keinen anderen Korper mehr aufgrund fruchtbrin-
gender Handlungen erzeugt. Das kommt auch sehr deutlich in der Bhagavad-gita
zum Ausdruck:
mam ca yo 'vyabhicarena
bhakti-yogena sevate
sa gunan samatityaitan
brahma-bhiydya kalpate

,, Wer sich vollig im hingebungsvollen Dienst betitigt und unter keinen Umstan-
den zu Fall kommt, transzendiert augenblicklich die Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur und erreicht so die Ebene des Brahmans.“ (Bg. 14.26)

Ungeachtet dessen, was wir in unseren letzten Leben getan haben, werden wir,
wenn wir uns im reinen, hingebungsvollen Dienst zum Herrn beschéftigen, immer
auf der brahma-bhita-Ebene, der befreiten Ebene, frei von Reaktionen verankert
sein, und wir werden nicht gezwungen sein, einen anderen materiellen Korper anzu-
nehmen. Tyaktva deham punar janma naiti mam eti so 'riuna (Bg. 4.9). Wenn je-
mand, der auf diese Weise gehandelt hat, seinen Korper aufgibt, nimmt er keinen
weiteren materiellen Korper an, sondern geht zuriick nach Hause, zuriick zu Gott.

VERS 17
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bhayam pramattasya vanesv api syad
yatah sa daste saha-sat-sapatnah

Jitendriyasyatma-rater budhasya
grhasramah kim nu karoty avadyam

bhayam—Furcht; pramattasya—von jemandem, der verwirrt ist; vanesu—in
Wildern; api—sogar; sydt—es muB sein; yatah—weil; sah—er (jemand, der nicht
selbstkontrolliert ist); dste—besteht; saha—mit; sat-sapatnah—sechs Nebenfrauen,;
Jjita-indriyasya—fiir jemanden, der die Sinne schon bezwungen hat; drma-rateh
—selbstzufrieden; budhasya—fiir einen solch gelehrten Mann; grha-dasramah—
Haushalterleben; kim—was; nu—in der Tat; karoti—kann tun; avadyam—Schaden.

UBERSETZUNG

Selbst wenn jemand von einem Wald zum andern geht, muB er, wenn er
nicht selbstkontrolliert ist, materielle Bindung fiirchten, denn er lebt mit
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sechs Nebenfrauen zusammen — dem Verstand und den wissenerwerben-
den Sinnen. Aber einem in sich selbst zufriedenen Weisen, der seine Sinne
bezwungen hat, kann nicht einmal das Haushilterleben Schaden zufiigen.

ERLAUTERUNG

Srila Narottama dasa Thakura sagt in einem Lied: grhe vd vanete thake, 'hd gau-
rariga’ bale dake. Wenn sich jemand im hingebungsvollen Dienst zu Sri Caitanya
beschaftigt, ist er eine befreite Person, ob er sich nun im Wald oder zu Hause auf-
hilt. Dasselbe wird auch hier wiederholt. Es ist sinnlos fiir jemanden, der seine
Sinne nicht kontrolliert hat, in den Wald zu gehen und ein sogenannter yogi zu wer-
den. Da sein unkontrollierter Verstand und seine unkontrollierten Sinne mit ihm ge-
hen, kann er nichts erreichen, selbst wenn er das Haushalterleben aufgibt und sich
im Wald aufhilt. Frither gingen viele Geschiftsleute aus dem Inneren von Indien
nach Bengalen, und es gibt in der Folge davon ein bekanntes Sprichwort: ,,Wenn du
nach Bengalen gehst, wird dein Vermogen mit dir gehen.” Unser erstes Bestreben
sollte es daher sein, unsere Sinne zu kontrollieren, und da die Sinne nicht kontrol-
liert werden konnen, wenn sie nicht im hingebungsvollen Dienst zum Herrn be-
schaftigt sind, ist es unsere grofte Pflicht, die Sinne im hingebungsvollen Dienst zu
beschaftigen. Hrsikena hrsikesa-sevanam bhaktir ucyate. Bhakti bedeutet die Be-
schaftigung der gereinigten Sinne im Dienst zum Herrn.

Brahma weist darauf hin, daB es besser und sicherer ist, die Sinne im Dienst zum
Herrn zu beschiftigen, als mit unbeherrschten Sinnen in den Wald zu gehen. Selbst
ein Haushilterleben kann einer selbstbeherrschten Person, die in dieser Weise han-
delt, keinen Schaden zufiigen. Sie kann dadurch nicht in materielle Bindung gezwun-
gen werden. Srila Riipa Gosvami hat diese Situation weiter erklért:

Tha yasya harer dasye
karmana manasa gira

nikhildsv apy avasthdsu
Jjivan-muktah sa ucyate

,,ungeachtet der Umstande, in denen sich ein Mensch befindet, sollte er als be-
freit betrachtet werden, wenn er sich mit Handlungen, Verstand und Worten vollig
im hingebungsvollen Dienst zum Herrn beschiftigt.*

Srila Bhaktivinoda Thakura war ein verantwortlicher Beamter und ein Haushal-
ter, und doch ist sein Dienst, den er fiir die Verbreitung der Mission Sri Caitanya
Mahaprabhus geleistet hat, einzigartig. Srila Prabodhananda Sarasvati Thakura sagt:
durdantendriya-kala-sarpa-patali protkhata-damstrayate. Die Sinnesorgane sind
unsere grof3ten Feinde, und sie werden daher mit giftigen Schlangen verglichen.
Wenn eine Giftschlange jedoch ihre Giftzahne verloren hat, braucht man sich nicht
mehr vor ihr zu fiirchten. Ebenso besteht kein Grund, die Tatigkeit der Sinne zu
fiirchten, wenn sie im Dienst zum Herrn beschiftigt sind. Die Gottgeweihten der
Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein bewegen sich in der materiellen Welt, doch weil
ihre Sinne vollstindig im Dienst zum Herrn beschaftigt sind, konnen sie immer Ab-
stand von der materiellen Welt behalten. Sie leben stindig in einer transzendentalen
Stellung.
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yah sat sapatnan vijigisamano
grhesu nirvisya yateta piirvam
atyeti durgdsrita urjitarin
ksinesu kamam vicared vipascit

yah—jemand, der; sat—sechs; sapatnan—Gegner; vijigisamanah—zu liberwinden
wiinschend; grhesu—im Haushilterleben; nirvisya—betreten habend; yateta—muf3
versuchen; purvam—erst; atyeti—liberwindet; durga-asritah—an einem geschiitzten
Ort sein; arjita-arin—sehr starke Feinde; ksinesu—vermindert; kamam—lustvolle
Verlangen; vicaret—kann gehen; vipascit—der erfahrenste, gelehrteste.

UBERSETZUNG

Jemand, der sich im Haushilterleben befindet und seinen Verstand und
die fiinf Sinnesorgane bezwingt, ist wie ein Konig in seiner Festung, der
seine michtigen Feinde besiegt. Wenn jemand im Haushilterleben erfahren
ist und wenn sich seine lustvollen Verlangen vermindert haben, kann er,
ohne gefihrdet zu sein, iiberall hingehen.

ERLAUTERUNG

Das vedische System der vier varnas und dsramas ist sehr wissenschaftlich, und
sein ganzer Zweck besteht darin, uns zu befahigen, die Sinne zu kontrollieren. Bevor
ein Student das Haushilterleben (grhastha-dasrama) annimmt, wird er vollstindig
darin ausgebildet, jitendriya, ein Bezwinger der Sinne, zu werden. Einem solchen
reifen Schiiler wird es erlaubt, Haushalter zu werden, und weil er zuerst darin unter-
richtet wurde, seine Sinne zu bezwingen, zieht er sich aus dem Haushilterleben zu-
rick und wird vanaprastha, sobald die starken Wellen der Jugend voriiber sind und
er mit flinfzig oder etwas mehr die Schwelle des Alters erreicht. Nachdem er dann
weiter ausgebildet wurde, nimmt er sannydsa an. Er ist dann eine lebenserfahrene
und entsagte Personlichkeit, die iiberall hingehen kann, ohne fiirchten zu miissen,
von materiellen Verlangen liberwiltigt zu werden. Die Sinne werden als sehr mach-
tige Feinde angesehen. Wie ein Konig in einer machtigen Festung starke Feinde be-
zwingen kann, so kann ein Haushalter im grhastha-asrama, im Haushalterleben,
die lustvollen Verlangen der Jugend iiberwinden und sich in Sicherheit befinden,
wenn er vdnaprastha und sannydsa annimmt.
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tvam tv abja-nabhanghri-saroja-kosa-
durgdsrito nirjita-sat-sapatnah

bhuriksveha bhogan purusatidistan
vimukta-sangah prakrtim bhajasva

tvam—du selbst; tu—dann; abja-nabha—der Hochsten Personlichkeit Gottes,
deren Nabel wie eine Lotosblume ist; arighri—FiiBe; saroja—Lotos; kosa—Loch;
durga—die Festung; asritah—Schutz gesucht bei; nirjita—besiegt; sat-sapatnah—die
sechs Feinde (der Verstand und die fiinf Sinne); bhuriksva—genieBe; iha—in dieser
materiellen Welt; bhogan—erfreuliche Dinge; purusa—durch die Hochste Person;
atidistan—besonders angeordnet; vimukta—befreit; saigah—von materiellem Um-
gang; prakrtim—veranlagungsgemaBe Stellung; bhajasva—genieBe.

UBERSETZUNG

Brahma fuhr fort: Mein lieber Priyavrata, suche Zuflucht im offenen Lotos
der FiiRe des Herrn, dessen Nabel ebenfalls einem Lotos gleicht, und be-
zwinge auf diese Weise die sechs Sinnesorgane [der Verstand und die wis-
senerwerbenden Sinne). Erklire dich mit dem materiellen GenuR einver-
standen, da der Herr dir dies ganz besonders angewiesen hat. Du wirst so
immer von der Verbindung mit Materie frei bleiben und fihig sein, den An-
weisungen des Herrn in deiner veranlagungsgemifen Stellung nachzukom-
men.

ERLAUTERUNG

In der materiellen Welt gibt es drei Arten von Menschen. Diejenigen, die versu-
chen, ihre Sinne bis zum duBersten zu genieBen, werden karmis genannt; iiber ihnen
stehen die jAanis, die versuchen, den Drang der Sinne zu bezwingen, und iiber diesen
stehen die yogis, die die Sinne bereits bezwungen haben. Keiner von ihnen befindet
sich jedoch in einer transzendentalen Stellung. Nur Gottgeweihte, die zu keiner der
oben erwahnten Gruppen gehoren, sind transzendental. In der Bhagavad-gita
(14.26) wird hierzu erklart:

mam ca yo 'vyabhicdarena
bhakti-yogena sevate

sa gunan samatityaitan
brahma-bhiyaya kalpate
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,,Wer sich vollig im hingebungsvollen Dienst beschiftigt und unter keinen Um-
standen zu Fall kommt, transzendiert augenblicklich die Erscheinungsweisen der
materiellen Natur und erreicht die Ebene des Brahmans.*

Brahma rat Priyavrata hier, in der Festung — nicht der des Familienlebens, son-
dern der der LotosfiiBe des Herrn — transzendental zu bleiben (abja-ndbharighri-sa-
roja). Wenn eine Biene in die Offnung einer Lotosblume hineinfliegt und ihren Ho-
nig trinkt, ist sie von den Blédttern des Lotos vollkommen geschiitzt. Die Biene wird
nicht durch Sonnenschein und andere duBlere Einfliisse gestort. Ebenso ist jemand,
der immer bei den LotosfiiBen der Hochsten Personlichkeit Gottes Zuflucht sucht,
vor aller Gefahr beschiitzt. Im Srimad-Bhdgavatam (10.14.58) wird deshalb gesagt:

samdsritd ye pada-pallava-plavam
mahat-padam punya-yaso murareh

bhavambudhir vatsa-padam param padam
padam padam yad vipaddam na tesam

Fiir jemanden, der bei den LotosfiiBen des Herrn Zuflucht gesucht hat, wird alles
leichter. Ja, selbst das Uberqueren des groBen Ozeans der Unwissenheit (bhavam-
budhi) gleicht dem Uberspringen des Hufabdruckes eines Kalbes (vatsa-padam). Es
besteht kein Zweifel, daB ein solcher Gottgeweihter nicht an Orten verweilt, wo je-
der Schritt gefahrlich ist.

Unsere wirkliche Pflicht ist es, der hochsten Anweisung der Personlichkeit Got-
tes nachzukommen. Wenn wir in unserem Entschlul3, die hochste Anweisung des
Herrn auszufiihren, gefestigt sind, befinden wir uns immer in Sicherheit, ganz gleich
ob wir uns im Himmel:-oder in der Holle aufhalten. Hier sind die Worte prakrtim
bhajasva sehr bedeutsam. Prakrtim bezieht sich auf die eigene veranlagungsgemafBe
Stellung. Jedes Lebewesen befindet sich in der veranlagungsgemafBen Stellung, ewi-
ger Diener Gottes zu sein. Deshalb riet Brahma Priyavrata: ,,Handle in deiner ur-
spriinglichen Stellung als ewiger Diener des Herrn. Wenn du Seine Anordnungen
ausfiihrst, wirst du niemals zu Fall kommen, nicht einmal inmitten materiellen Ge-
nusses.* Materieller GenuB3, den man aufgrund der eigenen fruchtbringenden Hand-
lungen erhilt, unterscheidet sich von materiellem GenuB, der von der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes gegeben wird. Ein Gottgeweihter scheint manchmal sehr wohlha-
bend zu sein, er nimmt dies jedoch hin, um die Anweisung der Hochsten Personlich-
keit Gottes zu befolgen. Ein Gottgeweihter wird deshalb von materiellen Einfliissen
nicht beriihrt. Die Gottgeweihten der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein predigen, in
Ubereinstimmung mit der Anweisung S$ri Caitanya Mahaprabhus, auf der ganzen
Welt. Sie miissen mit vielen karmis zusammentreffen, doch durch die Gnade Sri
Caitanya Mahaprabhus konnen ihnen materielle Einfliisse nichts anhaben. Er hat sie
gesegnet, wie dies im Caitanya-caritamrta, Madhya 7.129 beschrieben wird:

kabhu na badhibe tomadra visaya-taranga
punarapi ei thani pabe mora sange

Ein ernsthafter Gottgeweihter, der sich im Dienste Sri Caitanya Mahaprabhus
betatigt, indem er dessen Mission auf der ganzen Welt predigt, wird durch visaya-
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taranga, durch materielle Einfliisse, niemals Schaden erleiden. Er wird im Gegenteil
nach einiger Zeit zum Schutz der LotosfiiBe Sri Caitanya Mahaprabhus zuriickkeh-
ren und mit Ihm standige Gemeinschaft haben.

VERS 20
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Sri-suka uvaca
iti samabhihito maha-bhagavato bhagavatas tri-bhuvana-guror
anusdasanam datmano laghutaydvanata-sirodharo badham iti sabahu-
manam uvdha.

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; iti—so; samabhihitah—voll-
stindig unterrichtet; mahd-bhagavatah—der groBe Gottgeweihte; bhagavatah—des
machtigen Brahma; tri-bhuvana—der drei Welten; guroh—der spirituelle Meister;
anusdasanam—die Anweisung; dtmanah—von sich selbst; /aghutayd—aufgrund von
Unterlegenheit; avanata—verbeugte; sirodharah—seinen Kopf; badham—ja, Herr;
iti—somit; sa-bahu-manam—mit groBer Achtung; uvaha—fiihrte aus.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami fuhr fort: Nachdem Priyavrata vom spirituellen
Meister der drei Welten, Brahma, vollkommen unterrichtet worden war,
brachte er, dessen eigene Stellung niedriger war, Ehrerbietungen dar, nahm
die Anweisung an und befolgte sie mit groBer Achtung.

ERLAUTERUNG

Sri Priyavrata war der Enkel Brahmas. Deshalb war seine Stellung dem gesell-
schaftlichen MaBstab entsprechend untergeordnet. Es ist die Pflicht eines Untergebe-
nen, die Anweisung eines Hoherstehenden mit groBer Achtung zu befolgen. Priya-
vrata sagte daher sogleich: ,Ja, mein Herr, ich werde deiner Anweisung nach-
kommen." Priyavrata wird als mahd-bhdgavata, als groBer Gottgeweihter, bezeich-
net. Es ist die Pflicht eines groBen Gottgeweihten, die Anweisung des spirituellen
Meisters oder die des spirituellen Meisters des spirituellen Meisters zu befolgen. Wie
in der Bhagavad-gita (4.2) beschrieben wird (evarm parampara praptam), muB man
die Anweisungen des Hochsten Herrn durch die Schiilernachfolge der spirituellen
Meister erhalten. Ein Geweihter des Herrn betrachtet sich selbst immer als ein Die-
ner des Dieners des Dieners des Herrn.
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VERS 21

WA #ga1  IYEgIRieqamtata: ﬁmaamg -
AR STAAIE ATE JIHR9gd SRaaavmd 1R8]

bhagavan api manund yathavad upakalpitapacitih priyavrata-
naradayor avisamam abhisamiksamanayor atmasam avasthanam avan-
manasam ksayam avyavahrtam pravartayann agamat.

bhagavan—der machtige Brahma; api—auch; manuna—durch Manu; yathavat
—wie verdient; upakalpita-apacitih—verehrt werdend; priyavrata-naradayoh—in
der Gegenwart Priyavratas und Naradas; avisamam—ohne Ablehnung; abhi-
samiksamanayoh—schauend auf; atrmasam—gerade angemessen fiir seine Stellung;
avasthanam—zu seinem Reich; avdk-manasam—jenseits der Beschreibung von
Geist und Worten; ksayam—der Planet; avyavahrtam—auBergewohnlich gelegen;
pravartayan—aufbrechend; agamat—kehrte zuriick.

UBERSETZUNG

Brahma wurde daraufhin von Manu verehrt, der ihn auf achtungsvolle
Weise, so gut er konnte, zufriedenstellte. Auch Priyavrata und Narada heg-
ten nicht den geringsten Groll gegen Brahma, der wieder, nachdem er Pri-
yavrata dazu gebracht hatte, die Bitte seines Vaters anzunehmen, in sein
Reich, Satyaloka, zuriickkehrte, das mit weltlichem Verstand und weltlichen
Worten nicht beschrieben werden kann.

ERLAUTERUNG

Manu war sicherlich sehr zufrieden, daB Brahma seinen Sohn Priyavrata dazu
bewegt hatte, die Verantwortung, die Welt zu regieren, zu iibernehmen. Auch Pri-
yavrata und Narada waren sehr zufrieden. Obwohl Brahma Priyavrata dazu ge-
bracht hatte, sich mit der Verwaltung weltlicher Angelegenheiten zu beschaftigen,
und ihn so veranlaBt hatte, sein Geliibde, brahmacari zu bleiben und sich vollstandig
im hingebungsvollen Dienst zu beschiftigen, zu brechen, hegten Narada und Pri-
yavrata keinen Unwillen gegen Brahma. Narada tat es in keiner Weise leid, daB er
daran gehindert wurde, Priyavrata zum Schiiler zu machen. Beide, sowohl Pri-
yavrata als auch Narada, waren erhabene Personlichkeiten, die wuBlten, wie sie
Brahma Achtung entgegenzubringen hatten. Statt daher Brahma gegeniiber ableh-
nend zu sein, brachten sie ihm von ganzem Herzen ihre Ehrerbietungen dar.
Brahma kehrte daraufhin in sein himmlisches Reich zuriick, von dem hier gesagt
wird, daB es siindlos und mit Worten nicht zu beschreiben ist.

Es wird hier erwahnt, daB Brahma zu seinem Wohnsitz zuriickkehrte; dieser ist
genauso bedeutsam wie Brahma selbst. Brahma ist der Schopfer unseres Univer-
sums, und innerhalb von diesem ist er die erhabenste Personlichkeit. Seine Lebens-
spanne wird in der Bhagavad-gita (8.17) beschrieben: Sahasra-yuga-paryantam
ahar yad brahmano viduh. Die Gesamtdauer der vier yugas betragt 4 320 000 Jahre,
und wenn dies mit 1000 multipliziert wird, kommt es 12 Stunden im Leben Brah-
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mas gleich. Deshalb konnen wir uns nicht einmal 12 Stunden im Leben Brahmas
vorstellen, ganz zu schweigen von den hundert Jahren, die sein Leben dauert. Wie
sollten wir dann sein Reich verstehen konnen? Die vedischen Schriften erklaren,
daB es auf Satyaloka keine Geburt, keinen Tod, kein Alter und keine Krankheit gibt.
Mit anderen Worten, Satyaloka ist, da es in der Nahe von Brahmaloka, das heif3t in
der Nédhe der Brahman-Ausstrahlung, liegt, beinahe genauso wie Vaikunthaloka.
Brahmas Reich ist von unserer gegenwartigen Ebene aus praktisch unbeschreibbar.
Deshalb wurde es als avadrn-manasa-gocara, als jenseits der Beschreibung durch un-
sere Worte und der Vorstellung unseres Geistes, bezeichnet. Die vedischen Schriften
beschreiben daher das Reich Brahmas wie folgt: yad vai parardhyam tad uparames-
thyam na yatra soko na jara na mrtyur nartir na codvegah. ,,Auf Satyaloka, das Mil-
lionen und Milliarden von Jahren entfernt ist, gibt es kein Klagen, kein Alter, keinen
Tod, keine Sorgen und keine Beeinflussung durch Feinde.*

VERS 22
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manur api parenaivam pratisandhita-manorathah surarsi-
varanumatendtmajam akhila-dhara-mandala-sthiti-guptaya dsthapya
svayam ati-visama-visaya-visa-jaldsayasaya upararama.

manuh—Svayambhuva Manu; api—auch; parena—von Brahma; evam—somit;
pratisandhita—ausgefiihrt; manah-rathah—sein geistiges Bestreben; sura-rsi-vara
—des groBen Weisen Narada; anumatena—mit der Erlaubnis; dtma-jam—sein
Sohn; akhila—des gesamten Universums; dhard-mandala—der Planeten; sthiti—
Erhaltung; guptaye—zum Schutz; asthapya—errichtend; svayam—personlich; ati-vi-
sama—sehr gefahrlich; visaya—materielle Angelegenheiten; visa—von Gift; jala-
asaya—Qzean; asayah—von Wiinschen; upararama—erlangte Erleichterung.

UBERSETZUNG

Svayambhuva Manu erfiillte sich so mit der Unterstiitzung Brahmas seine
Wiinsche. Mit der Erlaubnis des groRen Weisen Narada iibergab er die Re-
gierungsverantwortung, alle Planeten des Universums zu erhalten und zu
beschiitzen, an seinen Sohn. Auf diese Weise erlangte er Befreiung aus dem
duBerst gefihrlichen und giftigen Ozean materieller Verlangen.

ERLAUTERUNG

Svayambhuva Manu hatte im Grunde keine Aussicht auf Erfolg, da eine so
groBe Personlichkeit wie Narada seinen Sohn unterwies, kein Haushalter zu wer-
den. Jetzt war er sehr dariiber erfreut, daB Brahma eingegriffen hatte, indem er sei-
nen Sohn dazu veranlaBte, die Verantwortung, liber das Universum zu regieren, zu
libernehmen. Aus der Bhagavad-gita erfahren wir, daBl Vaivasvata Manu der Sohn
des Sonnengottes war und daB sein Sohn, Maharaja Iksvaku, die Erde regierte.
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Svayambhuva Manu jedoch war offensichtlich fiir das ganze Universum verant-
wortlich, und er iibergab die Verantwortung, alle Planetensysteme zu erhalten und
zu beschiitzen, an seinen Sohn Maharaja Priyavrata. Dhara-mandala heiBt ,,Planet".
Die Erde zum Beispiel wird dhard-mandala genannt. Akhila jedoch heiBt ,,alle” oder
,.universell“. Es ist deshalb schwer zu verstehen, wo sich Maharaja Priyavrata auf-
hielt, doch wie dieser Schrift zu entnehmen ist, war seine Stellung zweifelsohne ho-
her als die von Vaivasvata Manu, denn es wurden ihm alle Planetensysteme des ge-
samten Universums anvertraut.

Eine andere wichtige Feststellung ist, daB es Svayambhuva Manu groBe Zufrie-
denheit brachte, die Verantwortung, tiber alle Planetensysteme des Universums zu
herrschen, abzugeben. Gegenwirtig sind die Politiker sehr begierig, die Regierung
Zu iibernehmen, und sie schicken ihre Manner aus, um von Tiir zu Tiir zu werben,
damit sie Stimmen bekommen, um die Prasidentschaft oder dhnliche hohe Stellun-
gen erhaschen zu konnen. Ganz im Gegenteil dazu kann man hier sehen, daB Konig
Priyavrata von Brahma dazu tiberredet werden mubBte, die Stellung des Kaisers tiber
das ganze Universum anzunehmen. Ebenso fiihlte sich sein Vater Svayambhuva
Manu erleichtert, die universellen Regierungsangelegenheiten Priyavrata zu iiberlas-
sen. Daraus ist ersichtlich, daB die Konige und Staatsoberhdupter der Regierung im
vedischen Zeitalter ihre Stellung nicht um der Sinnenbefriedigung willen annahmen.
Solche erhabenen Konige, die als rdjarsis bekannt waren, regierten nur zum Wohle
der Biirger, um das Konigreich zu erhalten und zu beschiitzen. Die Geschichte von
Priyavrata und Svayambhuva Manu beschreibt, wie beispielhafte, verantwortungs-
bewuBte Monarchen die Regierungspflichten uneigenniitzig ausfiihrten, indem sie
sich standig von der Verunreinigung durch materielle Anhaftung fernhielten.

Materielle Angelegenheiten wurden hier mit einem Ozean von Gift verglichen.
Sie wurden von Srila Narottama dasa Thakura in einem seiner Lieder dhnlich be-
schrieben:

samsdara-visanale, diva-nisi hiya jvale,
Jjudaite na kainu upaya

,,Mein Herz brennt stindig im Feuer des materiellen Daseins, und ich habe keine
Vorkehrungen getroffen, um ihm zu entkommen.*

golokera prema-dhana, hari-nama-sankirtana,
rati na janmila kene taya

,Das einzige Heilmittel ist hari-ndma-sankirtana, das Chanten des Hare-
Krsna-maha-mantra, der aus der spirituellen Welt, Goloka Vrndavana, hierherge-
bracht wurde. Wie ungliickselig bin ich doch, daB ich keine Anziehung dafiir be-
sitze.*

Manu wollte bei den LotosfiiBen des Herrn Zuflucht suchen und fiihlte sich da-
her sehr erleichtert, als sein Sohn Priyavrata seine weltlichen Angelegenheiten tiber-
nahm. Das ist das System der vedischen Zivilisation. Am Ende des Lebens mul3
man sich von allen weltlichen Angelegenheiten freimachen und sich vollstindig im
Dienst zum Herrn betitigen.
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Das Wort surarsi-vara-anumatena ist ebenfalls von Bedeutung. Manu iibergab
die Regierung seinem Sohn mit der Erlaubnis des groBen Weisen Narada. Dies wird
ganz besonders erwahnt, da Narada wollte, daB Priyavrata von materiellen Dingen
unbelastet sei. Als Priyavrata jedoch aufgrund der Bitte Brahmas und Manus die
Verantwortung iiber das Universum tibernahm, war auch Narada sehr erfreut.

VERS 23
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iti ha vdva sa jagati-patir isvarecchayadhinivesita-karmadhikdro
'khila-jagad-bandha-dhvamsana-paranubhavasya bhagavata adi-
purusasyanghri-yugalanavarata-dhyananubhavena parirandhita-
kasdayasayo 'vadato 'pi mana-vardhano mahatam mahitalam anusasasa.

iti—s0; ha vava—in der Tat; sah—er; jagati-patih—der Kaiser des ganzen Univer-
sums; isvara-icchaya—durch die Anweisung der Hochsten Personlichkeit Gottes;
adhinivesita—vollstindig beschaftigt; karma-adhikarah—in materiellen Angelegen-
heiten; akhila-jagat—des gesamten Universums; bandha—Bindung; dhvamsana
—zerstorend; para—transzendental; anubhdvasya—dessen EinfluBl; bhagavatah—
der Hochsten Personlichkeit Gottes; ddi-purusasya—die urspriingliche Person; ari-
ghri—auf den LotosfiiBen; yugala—zwei; anavarata—stindig; dhyana-anubhdvena
—durch Meditation; parirandhita—zerstort; kasaya—alle unreinen Dinge; dsayah
—in seinem Herzen; avadatah—voéllig rein; api—obwohl; mana-vardhanah—nur um
Ehre zu erweisen; mahatam—zu Hoherstehenden; mahitalam—die materielle Welt;
anusasdasa—regierte.

UBERSETZUNG

Indem Maharaja Priyavrata der Anweisung der Hochsten Personlichkeit
Gottes folgte, beschiftigte er sich vollig mit weltlichen Angelegenheiten.
Dennoch dachte er immer an die LotosfiiBe des Herrn, die die Ursache fiir
die Befreiung von materieller Anhaftung sind. Obwohl Maharaja Priyavrata
vollig frei von jeglicher materieller Verunreinigung war, regierte er iiber
die materielle Welt, nur um die Anweisungen der Hohergestellten zu
achten.

ERLAUTERUNG

Die Worte mana-vardhano mahatam (,,nur um Hoherstehenden Achtung zu er-
weisen*) sind sehr bedeutsam. Obwohl Maharaja Priyavrata bereits eine befreite
Person war und keine Anziehung zu materiellen Dingen besaB3, beschaftigte er sich
mit Regierungsangelegenheiten, nur um Brahma Achtung zu erweisen. Auch Ar-
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juna handelte auf die gleiche Weise. Arjuna hatte kein Verlangen, an politischen
Machenschaften oder an der Schlacht von Kuruksetra teilzunehmen, doch als er
vom Hochsten Herrn, Krsna, dazu angewiesen wurde, fiihrte er diese Pflichten sehr
gut aus. Jemand, der immer an die LotosfiiBe des Herrn denkt, steht sicherlich tiber
aller Verunreinigung durch die materielle Welt. In der Bhagavad-gita (6.47) heiBt es
hierzu:

yoginam api sarvesam
mad-gatendntaratmana

sraddhavan bhajate yo mam
sa me yuktatamo matah

,,Von allen yogis ist der am engsten mit Mir in yoga vereint, der mit groBem
Glauben immer in Mir weilt und Mich im transzendentalen liebevollen Dienst ver-
ehrt, und er ist der hochste von allen.*

Maharaja Priyavrata war daher eine befreite Person und der gro3te unter den
yogis, und doch wurde er duBerlich, in Ubereinstimmung mit der Anweisung Brah-
mas, der Kaiser des Universums. Ubergeordneten Personlichkeiten auf diese Weise
Achtung entgegenzubringen war eine andere seiner auBergewdhnlichen Eigenschaf-
ten. Im Srimad-Bhagavatam (6.17.28) heiBt es:

ndrdyana-parah sarve
na kutascana bibhyati

svargdpavarga-narkesv
api tulyartha-darsinah

Ein Gottgeweihter, der wirklich fortgeschritten ist, fiirchtet sich vor nichts, vor-
ausgesetzt, er hat die Moglichkeit, die Anweisung der Hochsten Personlichkeit Got-
tes auszufiihren. Dies ist die richtige Erklarung dafiir, warum Priyavrata sich mit
weltlichen Dingen beschiftigte, obwohl er eine befreite Person war. Ebenso kommt
ein mahd-bhagavata, der nichts mit der materiellen Welt zu tun hat, nur aufgrund
dieses Prinzips auf die zweite Ebene des hingebungsvollen Dienstes hinunter, um
uber die Herrlichkeiten des Herrn auf der ganzen Welt zu predigen.
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atha ca duhitaram prajapater visvakarmana upayeme barhismatim
nama tasyam u ha vdva datmajan atma-samana-sila-guna-karma-ripa-
viryoddran dasa bhavayam babhiiva kanyam ca yaviyasim urjasvatim
nama.
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atha—danach; ca—auch; duhitaram—die Tochter; prajapateh—von einem der
prajdpatis, die damit betraut sind, die Bevolkerung zu vergroBern; visvakarmanah
—namens Visvakarma; upayeme—verheiratet; barhismatim—Barhismati; nama—
namens; tasyam—in ihr; u ha—wie es gefeiert wird; vava—wunderbar; arma-jan
—S6hne; arma-samana—ihm genau gleich; sila—Charakter; guna—Eigenschaft; kar-
ma—Handlungen; ripa—Schonheit; virya—Tichtigkeit; uddran—deren Edelmut;
dasa—zehn; bhdvayam babhiiva—er zeugte; kanyam—Tochter; ca—auch; yaviya-
sim—die jiingste von allen; #rjasvatim—Urjasvati; ndma—namens.

UBERSETZUNG

Danach heiratete Maharaja Priyavrata Barhismati, die Tochter des praja-
pati Viévakarma. Mit ihr zeugte er zehn Sohne, die ihm an Schonheit, Cha-
rakter, Edelmut und anderen Eigenschaften gleichkamen. Er zeugte auch
eine Tochter mit Namen Urjasvati; sie war die jiingste von allen.

ERLAUTERUNG

Maharaja Priyavrata fiihrte nicht nur die Anweisung Brahmas aus, indem er Re-
gierungspflichten libernahm, sondern heiratete auch Barhismati, die Tochter Visva-
karmas, eines der prajapatis. Da Maharaja Priyavrata in transzendentalem Wissen
vollkommen ausgebildet war, hatte er nach Hause zuriickkehren und die Regie-
rungsgeschifte als brahmacari ausiiben konnen. Statt dessen nahm er sich jedoch,
als er zum Haushilterleben zuriickkehrte, auch eine Frau. Wenn jemand grhastha
wird, ist es das Prinzip, daB er in diesem Stand vollkommen leben sollte, das hei3t,
er sollte friedlich mit Frau und Kindern zusammenleben. Als Caitanya Maha-
prabhus erste Frau starb, bat Ihn Seine Mutter, ein zweites Mal zu heiraten. Er war
zwanzig Jahre alt und nahm bald, im Alter von vierundzwanzig Jahren, sannydsa
an, doch auf das Verlangen Seiner Mutter hin heiratete Er nochmals. ,,Solange Ich
im Haushalterstand lebe", erklarte Er Seiner Mutter, ,,muB Ich auch eine Frau ha-
ben, denn Haushalterleben bedeutet nicht nur, in einem Haus zu wohnen. Wirk-
liches Haushalterleben bedeutet, mit einer Frau zusammen in einem Haus zu leben.*

In diesem Vers sind die Worte u ha vdava sehr wichtig. Diese drei Worte werden
benutzt, um Verwunderung auszudriicken. Priyavrata Maharaja hatte das Geliibde
der Entsagung abgelegt, doch eine Frau anzunehmen und Kinder zu zeugen hat
nichts mit dem Weg der Entsagung zu tun, dies sind Tétigkeiten auf dem Weg des
Genusses. Es war daher die Ursache groBen Erstaunens, daB Maharaja Priyavrata,
der dem Pfad der Entsagung gefolgt war, nun den Pfad des Genusses eingeschlagen
hatte.

Manchmal werden wir Kritisiert, weil ich, obwohl ich ein sannydsi bin, an den
Hochzeitsfeiern meiner Schiiler teilgenommen habe. Da wir eine Krsna-bewufite
Gesellschaft gegriindet haben und da eine menschliche Gesellschaft auch vorbildli-
che Ehen haben muB3, muB jedoch erklart werden, daBB wir, um eine ideale Gesell-
schaft aufzubauen, auch einige ihrer Mitglieder verheiraten miissen, obwohl wir den
Pfad der Entsagung angenommen haben. Dies mag fiir Personen, die nicht sehr
daran interessiert sind, daiva-varndsrama — das transzendentale System der vier ge-
sellschaftlichen Klassen und der vier spirituellen Stande — einzufiihren, erstaunlich



Vers 26] Die Taten Maharaja Priyavratas 39

sein. Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura jedoch wollte den daiva-varndsrama
wieder einfiihren. Im daiva-varnasrama kann der soziale Status jedoch nicht auf-
grund des Geburtsrechtes anerkannt werden, da in der Bhagavad-gita erklart wird,
daB guna und karma, Eigenschaften und Tétigkeiten, die entscheidenden MaBstibe
sind. Dieser daiva-varndsrama ist es, der auf der ganzen Welt errichtet werden soll,
um eine vollkommene Gesellschaft fiir Krsna-BewuBtsein hervorzubringen. Dies ist
eine der Funktionen einer Krsna-bewuBten Gesellschaft, obwohl es fiir torichte Kri-
tiker erstaunlich sein mag.

VERS 25
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agnidhredhmajihva-yajiabahu-mahavira-hiranyareto-ghrtaprstha-
savana-medhadtithi-vitihotra-kavaya iti sarva evagni-namanah.

dgnidhra—Agnidhra; idhma-jihva—Idhmajihva; yajia-bdhu—Yajhabahu; ma-
hd-vira—Mahavira; hiranya-retah—Hiranyareta; ghrta-prstha—Ghrtaprstha; sava-
na—Savana; medhd-tithi—Medhatithi; viti-hotra—Vitihotra; kavayah—und Kavi;
iti—so; sarve—all diese; eva—sicherlich; agni—des Halbgottes, der das Feuer kon-
trolliert; namanah—Namen.

UBERSETZUNG

Die Namen der zehn Sohne Maharaja Priyavratas lauteten Agnidhra,
Idhmajihva, Yajiiabahu, Mahavira, Hiranyareta, Ghrtaprstha, Savana, Medha-
tithi, Vitihotra und Kavi. Dies sind ebenfalls Namen von Agni, dem Feuer-
gott.
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etesam kavir mahdvirah savana iti traya dsann urdhva-retasas ta-atma-
vidydyam arbha-bhavad arabhya krta-paricayah paramahamsyam
evasramam abhajan.

etesam—von diesen; kavih—Kavi; mahdvirah—Mahavira; savanah—Savana,
iti—so; trayah—drei; asan—waren; urdhva-retasah—vollstindiges Zolibat; re—sie;
atma-vidyayam—in transzendentalem Wissen; arbha-bhavdt—von Kindheit; dra-
bhya—Anfang; krta-paricayah—sehr belesen; paramahamsyam—der hochsten spiri-
tuellen Vollkommenheit des menschlichen Lebens; eva—sicherlich; dsramam—der
Stand; abhajan—ausgefiihrt.



40 $rimad-Bhagavatam [Canto 5, Kap. 1

UBERSETZUNG

Drei dieser zehn, nimlich Kavi, Mahavira und Savana, lebten in vélligem
Zolibat. Auf diese Weise schon seit ihrer Kindheit im brahmacari-Leben aus-
gebildet, waren sie mit der hochsten Vollkommenheit, die als der parama-
harsa-aérama bekannt ist, vertraut.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort irdhva-retasah sehr bedeutsam. Urdhva-retah be-
zieht sich auf jemanden, der die Sexualitit beherrschen kann und der, anstatt Samen
zu verschwenden, indem er ihn vergieBt, diese wichtige, im Korper angesammelte
Substanz benutzen kann, um damit das Gehirn zu starken. Jemand, der imstande ist,
die Sexualitat vollstandig zu kontrollieren, ist fahig, mit seinem Gehirn auf wunder-
bare Weise zu arbeiten, ganz besonders in bezug auf das Erinnerungsvermogen. Da-
her konnten sich Schiiler, die die vedischen Unterweisungen nur einmal von ihrem
Lehrer horten, wortwortlich an diese erinnern, ohne Bilicher lesen zu miissen; aus
diesem Grunde gab es in friitheren Zeiten keine Biicher.

Ein anderes wichtiges Wort ist arbha-bhavat, was ,,von Kindheit an* bedeutet.
Eine andere Bedeutung ist ,,Kindern sehr zugeneigt sein*“. Anders ausgedriickt, ist
das paramahamsa-Leben dem Nutzen der anderen gewidmet. Genau wie ein Vater
aus Zuneigung zu seinem Sohn auf viele Dinge verzichtet, verzichten groBe Heilige
auf alle Arten von korperlichem Komfort, um der menschlichen Gesellschaft Nut-
zen zu bringen. In diesem Zusammenhang gibt es einen Vers, der die sechs Go-
svamis betrifft:

tyaktva tirnam asesa-mandala-pati-srenim sada tucchavat
bhitva dina-ganesakau karunaya kaupina-kanthasritau

Aufgrund ihres Mitleides mit den armen gefallenen Seelen gaben die sechs Go-
svamis ihre hohe Stellung als Minister auf und nahmen als Bettelmonche Geliibde
auf sich. Indem sie so ihre korperlichen Bediirfnisse auf das Mindestmall ein-
schrinkten, trugen sie nur noch ein Lendentuch und einen Betteltopf mit sich. So
blieben sie in Vrndavana, um die Anweisung Sri Caitanya Mahaprabhus auszufiih-
ren, indem sie verschiedene Vaisnava-Schriften verfaBten und veroffentlichten.
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tasminn u ha va upasama-silah paramarsayah sakala-jiva-
nikayavasasya bhagavato vasudevasya bhitanam sarana-bhiitasya
srimac-carandravindavirata-smaranavigalita-parama-bhakti-yoganu-
bhavena paribhavitantar-hrdayadhigate bhagavati sarvesam bhiutanam
atma-bhite pratyag-atmany evdatmanas tadatmyam avisesena samiyuh

tasmin—in dem paramahamsa-asrama; u—sicherlich; ha—so beriihmt; va—in
der Tat; upasama-silah—auf der entsagten Stufe des Lebens; parama-rsayah—die
groBen Weisen; sakala—alle; jiva—der Lebewesen; nikaya—in der Gesamtheit; ava-
sasya—der Wohnort; bhagavatah—der Hochsten Personlichkeit Gottes; vdsudeva-
sya—Sri Vasudeva; bhitanam—von denen, die sich vor der materiellen Existenz
fiirchten; sarana-bhitasya—der, der die einzige Zuflucht ist; srimat—der Hochsten
Personlichkeit Gottes; carana-aravinda—die LotosfiiBe; avirata—standig; smara-
na—erinnernd; avigalita—vollig unverschmutzt; parama—hochste; bhakti-yoga
—des mystischen hingebungsvollen Dienstes; anubhdavena—durch die Tiichtigkeit;
paribhavita—gereinigt; antah—in; hrdaya—das Herz; adhigate—wahrgenommen;
bhagavati—die Hochste Personlichkeit Gottes; sarvesam—von allen; bhitanam—
Lebewesen; datma-bhiite—sich im Korper befindend; pratyak—unmittelbar; datma-
ni—mit der Hochsten Uberseele; eva—sicherlich; dtmanah—des Selbst; tadatmyam
—qualitative Gleichheit; avisesena—ohne Unterschiede; samiyuh—verwirklicht.

UBERSETZUNG

Da alle drei seit Beginn ihres Lebens dem entsagten Stand des Lebens an-
gehorten, beherrschten sie vollig die Tatigkeiten ihrer Sinne und wurden
dadurch groRe Heilige. Sie richteten ihren Geist immer auf die LotosfiiRe
des Hochsten Herrn, der die Ruhestitte der Gesamtheit aller Lebewesen ist
und der deshalb als Vasudeva beriihmt ist. Vasudeva ist die einzige Zuflucht
derer, die sich vor dem materiellen Dasein fiirchten. Indem diese drei
S6hne Maharaja Priyavratas stindig an Seine LotosfiiBe dachten, wurden sie
im reinen hingebungsvollen Dienst sehr fortgeschritten. Durch die Kraft
ihres hingebungsvollen Dienstes konnten sie die Hochste Personlichkeit
Gottes, die im Herzen eines jeden als Uberseele gegenwirtig ist, unmittel-
bar wahrnehmen und verwirklichen, daR es zwischen ihnen und Ihr qualita-
tiv keinen Unterschied gibt.

ERLAUTERUNG

Die paramahamsa-Stufe ist die hochste Stellung im entsagten Leben. Im san-
nydsa, dem entsagten Stand, gibt es vier Stufen — kuticaka, bahidaka, parivrdjaka-
carya und paramahamsa. Dem vedischen System entsprechend bleibt man, wenn
man in den entsagten Lebensstand tritt, auBerhalb des eigenen Dorfes in einer Hiitte.
Die lebensnotwendigen Dinge, ganz besonders die Nahrung, werden von zu Hause
bereitgestellt. Dies wird die kuticaka-Stufe genannt. Wenn ein sannydsi weiter fort-
schreitet, nimmt er nichts mehr von zu Hause an; statt dessen sammelt er seine le-
bensnotwendigen Dinge, besonders seine Nahrung, an vielen Orten. Dieses System
wird madhukari genannt, was wortlich ,die Tatigkeit der Bienen* bedeutet. Wie
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eine Biene den Honig von vielen Blumen sammelt, ein wenig von jeder, so sollte ein
sannyasi von Tiir zu Tiir betteln gehen. Er sollte jedoch nicht von einem bestimmten
Haus sehr viel annehmen, sondern bloB ein wenig von jedem. Dies wird die bahii-
daka-Stufe genannt. Wenn der sannydsi noch erfahrener wird, reist er iiber die
ganze Welt, um die Herrlichkeiten Vasudevas zu predigen. Auf dieser Stufe wird er
als parivrajakacarya bezeichnet. Der sannydsi erreicht die paramahamsa-Stufe,
wenn er seine Predigtarbeit einstellt und sich an einem Ort niederlaBt, um aus-
schlieBlich im spirituellen Leben fortzuschreiten. Ein wirklicher paramahamsa ist
jemand, der seine Sinne vollstindig kontrolliert und sich im reinen Dienst zum
Herrn beschiftigt. Jeder dieser drei Sohne Priyavratas — Kavi, Mahavira und Sa-
vana — befand sich daher schon von Anfang an auf der paramahamsa-Stufe. Ihre
Sinne konnten sie nicht storen, denn sie waren vollstandig im Dienst zum Herrn be-
schaftigt. Aus diesem Grunde werden die drei Briider in diesem Vers als upasama-
silah bezeichnet. Upasama bedeutet ,,vollstindig unterworfen. Weil sie ihre Sinne
vollstandig bezwungen hatten, wurden sie als groBe Weise und Heilige betrachtet.

Nachdem die drei Briider ihre Sinne unterworfen hatten, richteten sie ihren Geist
auf die LotosfiiBe Vasudevas, Sri Krsnas. In der Bhagavad-gita (7.19) heiBt es: va-
sudevah sarvam iti. Die LotosfiiBe Vasudevas sind alles. Vasudeva, der Herr, ist das
Behiltnis aller Lebewesen. Wenn diese kosmische Manifestation aufgelost wird, ge-
hen alle Lebewesen in den Korper des Herrn, Garbhodakasayi-Visnu, ein, der Sei-
nerseits in den Korper von Maha-Visnu eingeht. Diese beiden visnu-tattvas sind va-
sudeva-tattvas; deshalb konzentrierten sich die groBen Weisen Kavi, Mahavira und
Savana immer auf die LotosfiiBe Vasudevas, Krsnas. Auf diese Weise konnten sie
verstehen, daB die Uberseele im Herzen die Hochste Personlichkeit Gottes ist, und
sie konnten ihre Einheit mit Ihr wahrnehmen. Die vollstindige Beschreibung dieser
Verwirklichung ist, da8 man einfach durch die Ausiibung reinen hingebungsvollen
Dienstes sein Selbst ginzlich verwirklichen kann. Der parama-bhakti-yoga, der in
diesem Vers erwahnt wird, bedeutet, daB ein Lebewesen aufgrund seines reinen hin-
gebungsvollen Dienstes kein anderes Interesse als den Dienst zum Herrn besitzt, wie
dies in der Bhagavad-gita beschrieben wird (vdsudevah sarvam iti). Durch parama-
bhakti-yoga und dadurch, daB man sich auf die hochste Ebene des liebevollen Dien-
stes erhebt, kann man automatisch von der korperlichen Auffassung des Lebens be-
freit werden und die Hochste Personlichkeit Gottes von Angesicht zu Angesicht se-
hen. In der Brahma-samhita wird dies wie folgt bestatigt:

premadnjana-cchurita-bhakti-vilocanena
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti

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

Ein fortgeschrittener Gottgeweihter, der als sar (Heiliger) bekannt ist, kann in
seinem Herzen die Hochste Personlichkeit Gottes stindig von Angesicht zu Ange-
sicht sehen. Krsna, Syamasundara, erweitert Sich Selbst durch Seinen vollstindigen
Teil, und auf diese Weise kann ein Gottgeweihter Ihn fortwahrend in seinem Herzen
wahrnehmen.
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VERS 28

AEWN TEEE f N SEegenamE 9 g
qeRaafaTaE: 1ke ||

anyasyam api jayayam trayah putrd dsann uttamas tamaso raivata iti
manvantaradhipatayah

anyasyam—andere; api—auch; jayayam—in der Frau; trayah—drei; putrah
—Sohne; dsan—es gab; uttamah tamasah raivatah—Uttama, Tamasa und Raivata;
iti—so0; manu-antara—der manvantara-Zeitspannen; adhi patayah—Herrscher.

UBERSETZUNG

Mit seiner anderen Frau zeugte Maharaja Priyavrata drei S6hne namens
Uttama, Tamasa und Raivata. Sie alle waren spiter fiir bestimmte manvan-
tara-Zeitspannen verantwortlich.

ERLAUTERUNG

An jedem Tag Brahmas gibt es vierzehn manvantaras. Die Dauer eines manvan-
tara, der Lebensspanne eines Manus, betrdgt einundsiebzig yugas, und jedes yuga
dauert 4 320 000 Jahre. Beinahe alle Manus, die dazu auserwahlt wurden, wahrend
der manvantaras zu herrschen, kamen aus der Familie Maharaja Priyavratas. Drei
von ihnen werden hier ganz besonders erwahnt, namlich Uttama, Tamasa und Rai-
vata. -

VERS 29
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evam upasamdyanesu sva-tanayesv atha jagati-patir jagatim
arbudany ekadasa parivatsaranam avyahatakhila-purusa-kara-sdara-
sambhrta-dor-danda-yugalapidita-maurvi-guna-stanita-viramita-
dharma-pratipakso barhismatyds canudinam edhamana-pramoda-
prasarana-yausinya-vrida-pramusita-hasavaloka-rucira-ksvely-adibhih
parabhiyamana-viveka ivanavabudhyamana iva mahamana bubhuje.

evam—so; upasama-ayanesu—sehr geeignet; sva-tanayesu—seine eigenen Sohne;
atha—danach; jagati-patih—der Herr des Universums; jagatim—das Universum;
arbudani—arbudas (ein arbuda ist 100 000 000); ekddasa—elf; parivatsardnam
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—von Jahren; avydhata—ohne Unterbrechung; akhila—universell; purusa-kara
—Tichtigkeit; sara—Starke; sambhrta—ausgeriistet mit; doh-dandah—von machti-
gen Armen; yugala—durch das Paar; apidita—gezogen seiend;, maurvi-guna—der
Bogensehne; stanita—durch den lauten Klang; viramita—geschlagen; dharma—reli-
giose Prinzipien; pratipaksah—diejenigen, die dagegen sind; barhismatyah—seiner
Frau Barhismati; ca—und; anudinam—taglich; edhamana—zunehmend; pramo-
da—erfreulicher Austausch; prasarana—Liebenswiirdigkeit; yausinya—weibliches
Verhalten; vriddi—durch Scheu; pramusita—zuriickgehalten; hasa—lachend; avalo-
ka—blickend; rucira—erfreulich; ksveli-adibhih—durch Austausch liebevoller Nei-
gungen; parabhiiyamana—geschlagen seiend; vivekah—sein wirkliches Wissen; iva
—wie; anavabudhyamanah—ein weniger intelligenter Mensch; iva—wie; mahd-ma-
nah—die groBe Seele; bubhuje—regierte.

UBERSETZUNG
Nachdem Kavi, Mahavira und Savana vollkommen in der paramaharisa-

Stufe des Lebens ausgebildet waren, regierte Maharaja Priyavrata das Uni-
versum fiir elf arbudas von Jahren. Wann immer er entschlossen war, mit
seinen beiden michtigen Armen einen Pfeil auf seine Bogensehne zu legen,
flohen alle Gegner der regulierenden Prinzipien religiosen Lebens aus sei-
ner Gegenwart, da sie sich vor der unvergleichlichen Tiichtigkeit fiirchte-
ten, die er beim Regieren des Universums zeigte. Er liebte seine Frau Barhis-
mati sehr, und mit zunehmender Anzahl von Jahren vertiefte sich auch der
Austausch ihrer ehelichen Liebe. Durch ihr weibliches Verhalten — wie sie
sich anzog, einherging, aufstand, lichelte, lachte und umherblickte — er-
hohte Konigin Barhismati seine Energie. So schien er, obwohl er eine groe
Seele war, aufgrund des weiblichen Benehmens seiner Frau verloren zu
sein. Er verhielt sich ihr gegeniiber wie ein gewohnlicher Mann, in Wirk-

lichkeit aber war er eine groRe Seele.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers bezieht sich das Wort dharma-pratipaksah (,,Gegner religioser
Prinzipien) nicht auf einen bestimmten Glauben, sondern auf den varpdsrama-
dharma, die soziale und spirituelle Einteilung der Gesellschaft in vier varnas (brah-
mana, ksatriya, vaisya und siudra) und vier dsramas (brahmacarya, grhastha, vana-
prastha und sannydsa). Um eine gesunde gesellschaftliche Ordnung zu erhalten und
den Biirgern zu helfen, allmahlich Fortschritte hin zum Ziel des Lebens zu machen
(ndmlich spirituelles Verstindnis), miissen die Prinzipien des varndsrama-dharma
angenommen werden. Nach diesem Vers zu urteilen, scheint Maharaja Priyavrata
so strikt darin gewesen zu sein, die varndsrama-dharma-Einrichtung zu erhalten,
daB jeder, der sie nicht beachtete, sofort aus der Gegenwart des Konigs floh, sobald
dieser ihn durch einen Kampf oder eine leichte Bestrafung warnte. Maharaja Priya-
vrata brauchte nicht einmal zu kampfen, denn schon wegen seiner starken Ent-
schlossenheit allein wagte niemand, die Regeln des varndsrama-dharma zu
miBachten. Es wird gesagt, da3 eine menschliche Gesellschaft, die nicht durch den
varndasrama-dharma geordnet wird, nicht besser als eine tierische Gesellschaft von
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Katzen und Hunden ist. Maharaja Priyavrata erhielt daher den varndsrama-dharma
aufgrund seiner auBergewohnlichen und beispiellosen Tiichtigkeit sehr strikt auf-
recht.

Um ein solches Leben groBer Wachsamkeit und Umsicht filhren zu konnen,
braucht man die Ermutigung durch die eigene Frau. Im varpasrama-dharma-
System benotigen bestimmte Klassen, wie die brahmanas und sannydsis, nicht die
Ermunterung durch das andere Geschlecht. Ksatriyas und grhasthas jedoch brau-
chen die Ermunterung durch ihre Frauen, um ihre Pflichten auszufiihren. Ja, ein
grhastha oder ksatriya kann ohne die Gemeinschaft seiner Frau seiner Verantwor-
tung nicht richtig nachkommen. Sri Caitanya Mahaprabhu persénlich gab zu, daB
ein grhastha mit einer Frau leben muB. Ksatriyas war es sogar erlaubt, viele Frauen
zu besitzen, damit sie ihn ermutigten, seine Regierungspflichten auszuiiben. Die Ge-
meinschaft einer guten Ehefrau ist in einem Leben des karma und der politischen
Angelegenheiten notwendig. Um seine Pflichten gut ausfiihren zu konnen, zog Ma-
haraja Priyavrata Nutzen aus seiner guten Frau Barhismati, die sehr erfahren darin
war, ihren Ehemann zu erfreuen, indem sie sich entsprechend kleidete, lachelte und
ihre weiblichen Korpermerkmale betonte. Konigin Barhismati ermunterte Maharaja
Priyavrata standig, und deshalb verrichtete er seine Regierungspflicht vorbildlich. In
diesem Vers wurde iva zweimal benutzt, um zu zeigen, da3 Maharaja Priyavrata
wie ein unter dem Pantoffel stehender Ehemann handelte und dabei seinen Sinn fiir
menschliche Verantwortung scheinbar verloren hatte. Tatsdchlich jedoch war er
sich vollkommen iiber seine Stellung als spirituelle Seele bewul3t, obwohl er sich
scheinbar wie ein ergebener karmi-Ehemann verhielt. Maharaja Priyavrata regierte
so das Universum fir elf arbudas von Jahren. Ein arbuda besteht aus 100 000 000
Jahren, und Maharaja Priyavrata herrschte wahrend elf solcher arbudas iiber das
Universum.

e VERS 30
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yavad avabhdsayati sura-girim anuparikraman bhagavan adityo
vasudha-talam ardhenaiva pratapaty ardhendvacchadayati tada hi
bhagavad-updsanopacitati-purusa-prabhavas tad anabhinandan
samajavena rathena jyotirmayena rajanim api dinam karisyamiti sapta-
krt vastaranim anuparyakramad dvitiya iva patangah.

yavat—so lange; avabhasayati—beleuchtet; sura-girim—der Berg Sumeru;
anuparikraman—durch UmkKreisen; bhagavan—der sehr maéchtige; adityah—Son-
nengott; vasudha-talam—das niedere Planetensystem; ardhena—durch die Halfte;
eva—sicherlich; pratapati—funkelnd; ardhena—durch die Halfte; avacchadayati—
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bedeckt mit Dunkelheit; tadd—zu diesem Zeitpunkt; hi—sicherlich; bhagavat-upadsa-
nda—durch Verehrung der Hochsten Personlichkeit Gottes; upacita—durch Seine
vollige Zufriedenstellung; ati-purusa—iibermenschlich; prabhavah—EinfluB3; tat—
daB; anabhinandan—ohne wertzuschatzen; samajavena—in gleicher Weise machtig;
rathena—auf einem Streitwagen; jyotih-mayena—funkelnd; rajanim—Nacht; api
—auch; dinam—Tag; karisyami—ich werde es tun; iti—so; sapta-krt—sieben Ma-
le; vastaranim—genau der Umlaufbahn der Sonne folgend; anuparyakramat—um-
Kkreiste; dvitiyah—zweite; iva—wie; patarigah—Sonne.

UBERSETZUNG

Wihrend Konig Priyavrata so das Universum auf vortreffliche Weise re-
gierte, wurde er einmal mit dem Umlauf des michtigen Sonnengottes un-
zufrieden. Indem der Sonnengott auf seinem Streitwagen den Sumeru-Berg
umkreist, erleuchtet er all die umgebenden Planetensysteme. Wenn sich
die Sonne jedoch auf der Nordseite des Berges befindet, dann erhilt der
Siiden weniger Licht, und wenn die Sonne im Siiden ist, dann erhilt der
Norden weniger Licht. Konig Priyavrata mochte diese Situation nicht und
beschloB daher, in dem Teil des Universums, in dem Nacht war, Tageslicht
zu erzeugen. Er folgte dem Umlauf der Sonne auf einem strahlenden Streit-
wagen und erfiillte sich auf diese Weise seinen Wunsch. Er konnte solch
wunderbare Taten aufgrund der Macht, die er durch die Verehrung der
Hochsten Personlichkeit Gottes erhielt, vollbringen.

ERLAUTERUNG

Es gibt eine Bengali-Redensart, die besagt, dal} jemand so machtig ist, daB er die
Nacht zum Tag und den Tag zur Nacht machen kann. Diese Redensart kam auf-
grund der Stirke Priyavratas in Umlauf. Seine Taten zeigen, wie méchtig er wurde,
indem er die Hochste Personlichkeit Gottes verehrte. Sri Krsna ist als Yogesvara,
der Meister aller mystischen Krifte, bekannt. In der Bhagavad-gita (18.78) wird ge-
sagt: ,,Wo immer der Meister aller mystischen Krifte (vatra yogesvarah krsnah) ist,
da sind auch Sieg, Gliick und alle anderen Reichtiimer.* Von solcher Macht ist hin-
gebungsvoller Dienst. Wenn ein Gottgeweihter das erreicht, was er vollbringen will,
so geschieht das nicht durch seine eigene mystische Kraft, sondern durch die Barm-
herzigkeit des Meisters der mystischen Krafte, Sri Krsna. Durch Seine Gnade kann
ein Gottgeweihter wundervolle Dinge verrichten, die selbst fiir die gro3ten Wissen-
schaftler unvorstellbar sind.

Wie aus der Beschreibung dieses Verses hervorgeht, bewegt sich die Sonne.
Nach den modernen Astronomen steht die Sonne an einem Ort und ist vom Sonnen-
system umgeben, doch hier sehen wir, daB die Sonne nicht unbeweglich ist: Sie be-
wegt sich in einer festgelegten Umlaufbahn. Diese Tatsache wird in der Brahma-
sarmhita (5.52) bekriftigt: Yasydjiiaya bhramati sambhrta-kala-cakrah. Die Sonne
bewegt sich in Ubereinstimmung mit der Anordnung der Hochsten Personlichkeit
Gottes in ihrer festgesetzten Umlaufbahn. GemaB dem Jyotir Veda, der astronomi-
schen Wissenschaft in den vedischen Schriften, bewegt sich die Sonne fiir sechs Mo-
nate auf der Nordseite des Sumeru-Berges und fiir sechs Monate auf der Siidseite.
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Wir haben die praktische Erfahrung auf diesem Planeten, wenn im Norden Sommer
ist, dann ist im Siiden Winter — und umgekehrt. Moderne materialistische Wissen-
schaftler geben sich manchmal den Anschein, als wiirden sie alle Bestandteile der
Sonne kennen, doch sie sind unféhig, wie Maharaja Priyavrata eine zweite Sonne zu
erzeugen.

Obwohl Maharaja Priyavrata einen sehr machtigen Streitwagen, so méchtig wie
die Sonne, entwarf, hatte er nicht den Wunsch, mit dem Sonnengott zu wetteifern,
denn ein Vaisnava mochte niemals einen anderen Vaisnava ubertreffen. Seine Ab-
sicht war es, im materiellen Dasein in hochstem MaBe wohltatig zu sein. Srila Vig-
vanatha Cakravarti Thakura bemerkt hierzu, daB die Strahlen der leuchtenden
Sonne Maharaja Priyavratas wahrend der Monate April und Mai so wohltuend wie
die Strahlen des Mondes waren, und wahrend der Monate Oktober und November
lieferte diese Sonne sowohl morgens als auch abends mehr Warme als der Sonnen-
schein. Kurz gesagt, Maharaja Priyavrata war auBlerst machtig, und seine Taten
dehnten seine Macht in alle Richtungen aus.

VERS 31
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ye vd u ha tad-ratha-carana-nemi krta-parikhatds te sapta sindhava
asan yata eva krtah sapta bhuvo dvipah.

ye—daB; va u ha—sicherlich; rat-ratha—seines Streitwagens; carana—der Rader;
nemi—durch die Felgen; krta—gemacht; parikhatah—Gruben; te—jene; sapta—
sieben; sindhavah—Qzeane; dsan—wurden; yatah—aufgrund der; eva—sicher-
lich; krtah—waren gemacht; sapta—sieben; bhuvah—des Bhiu-mandala; dvipah
—Inseln.

UBERSETZUNG

Als Priyavrata in seinem Streitwagen hinter der Sonne herfuhr, erzeugten
die Felgen seines Wagens Eindriicke, die spiter zu sieben Ozeanen wurden,
die das Planetensystem, das als Bhii-mandala bekannt ist, in sieben Inseln
unterteilten.

ERLAUTERUNG

Manchmal werden die Planeten im Weltraum als Inseln bezeichnet. Wir haben
die Erfahrung von verschiedenen Arten von Inseln im Ozean. Ahnlich sind die ver-
schiedenen Planeten, die in vierzehn lokas unterteilt sind, Inseln im Ozean des Rau-
mes. Als Priyavrata in seinem Streitwagen hinter der Sonne herfuhr, erzeugte er sie-
ben verschiedene Arten von Ozeanen und Planetensystemen, die alle zusammen als
Bhu-mandala oder Bhuloka bekannt sind. Im Gayatri-mantra chanten wir om bhiir
bhuvah svah tat savitur varenyam. Uber dem Bhilloka-Planetensystem befindet sich
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Bhuvarloka und dariiber Svargaloka, das himmlische Planetensystem. Alle diese
Planetensysteme werden von Savita, dem Sonnengott, kontrolliert. Indem man den
Gayatri-mantra chantet, nachdem man frith am Morgen aufgestanden ist, verehrt
man den Sonnengott.

VERS 32
o . Q N
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Jjambi-plaksa-salmali-kusa-kraunica-saka-puskara-samjias tesam

parimanam purvasmat purvasmdd uttara uttaro yatha-sankhyam dvi-
guna-manena bahih samantata upakiptah.

jambii—Jambu; plaksa—Plaksa; Sdlmali—Salmali; kusa—Kusa; kraurica—
Kraufica; saka—Saka; puskara—Puskara; samjiidh—bekannt als; tesdm—von ih-
nen; parimanam—MaB; piurvasmat pirvasmat—von dem friiheren; uttarah uttarah
—der Tolgende; yatha—gemaB; sarkhyam—Nummer; dvi-guna—zweimal soviel;
manena—mit einem MaB; bahih—auBen; samantatah—drum herum; upakiptah—
erzeugt.

UBERSETZUNG

Die Namen der Inseln sind Jamba, Plaksa, Salmali, Ku$a, Krauiica, $aka
und Puskara. Jede Insel ist zweimal so groR wie die vorhergehende, und
jede ist von einer Fliissigkeit umgeben, nach der die nichste Insel kommt.

ERLAUTERUNG

Der Ozean in jedem Planetensystem besteht aus einer anderen Fliissigkeit. Wie
sie angeordnet sind, wird im nachsten Vers erklart.

VERS 33
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ksarodeksu-rasoda-suroda-ghrtoda-ksiroda-dadhi-mandoda-suddhodah
sapta jaladhayah sapta dvipa-parikha ivabhyantara-dvipa-samana
ekaikasyena yathanupirvam saptasv api bahir dvipesu prthak parita
upakalpitas tesu jambv-adisu barhismati-patir anuvratanatmajan
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agnidhredhmajihva-yajriabahu-hiranyareto ghrtaprstha-medhatithi-
vitihotra-samjiian yathd-sankhyenaikaikasminn ekam evadhi-patim
vidadhe.

ksara—Salz, uda—Wasser; iksu-rasa—der fliissige Extrakt von Zuckerrohr;
uda—Wasser; sura—Alkohol; uda—Wasser; ghrta—gereinigte Butter; uda—Was-
ser; ksira—Milch; uda—Wasser; dadhi-manda—emulgierter Yoghurt; uda—Was-
ser; suddha-udah—und Trinkwasser; sapta—sieben; jala-dhayah—QOzeane; sapta
—sieben; dvipa—Inseln; parikhah—Graben; iva—wie; abhyantara—innerlich;
dvipa—Inseln; samanah—gleich; eka-ekasyena—eine nach der anderen; yathd-
anupirvam—in chronologischer Reihenfolge; saptasu—sieben; api—obwohl; ba-
hih—auBen; dvipesu—in Inseln; prthak—getrennt; paritah—um herum; upakalpitah
—gelegen; tesu—in ihnen; jambu-adisu—mit Jambi beginnend; barhismati—von
Barhismati; patih—der Ehemann; anuvratan—die Befolger der Prinzipien des Vaters
waren; dtma-jan—Sohne; dgnidhra-idhmajihva-yajiabahu-hiranyaretah-ghrta-
prsta-medhadtithi-vitihotra-samjian—mamens Agnidhra, Idhmajihva, Yajnabahu,
Hiranyareta, Ghrtaprstha, Medhatithi und Vitihotra; yathd-sarikhyena—durch die
gleiche Anzahl; eka-ekasmin—auf jeder Insel; ekam—ein; eva—gewiB3; adhi-patim-
—Konig; vidadhe—er machte.

UBERSETZUNG

Die sieben Ozeane enthalten aufeinanderfolgend Salzwasser, Zucker-
rohrsaft, Alkohol, gereinigte Butter, Milch, emulgierten Yoghurt und siiRBes
Trinkwasser. Alle Inseln sind von diesen Ozeanen vollstindig umgeben, und
jeder Ozean kommt der Breite der Insel, die er umgibt, gleich. Maharaja
Priyavrata, der Gatte Konigin Barhismatis, gab die Oberherrschaft iiber
diese Inseln seinen S6hnen Agnidhra, Idhmajihva, Yajiiabahu, Hiranyareta,
Ghrtaprstha, Medhatithi und Vitihotra. So wurden sie alle durch die Anwei-
sung ihres Vaters zu Konigen.

ERLAUTERUNG

Hier erfahrt man, daB alle dvipas (Inseln) von verschiedenartigen Ozeanen umge-
ben sind, und es wird gesagt, da} die Breite eines jeden Ozeans dieselbe ist wie die
der Insel, die er umgibt. Die Lange des Ozeans kann jedoch nicht gleich der Lange
der Inseln sein. Nach Viraraghava Acarya ist die Breite der ersten Insel 100 000 yo-
Jjanas. Ein yojana entspricht 12,8 Kilometern. Die Breite der ersten Insel ist daher
1 280 000 Kilometer. Das Wasser, das sie umgibt, muB} die gleiche Breite besitzen,
doch die Lange muB} verschieden sein.

VERS 34
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duhitaram corjasvatim namosanase prayacchad yasyam dsid devayani
nama kavya-suta.
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duhitaram—die Tochter; ca—auch; irjasvatim—Urjasvati; ndma—namens; usa-
nase—dem groBen Weisen Usana (Sukracarya); prdyacchat—er gab; yasydm—dem;
dsit—es gab; devaydani—Devayani; ndima—namens; kdvya-sutd—die Tochter Sukra-
caryas.

UBERSETZUNG

Konig Priyavrata verheiratete seine Tochter Urjasvati mit Sukracarya, der
mit ihr eine Tochter namens Devayani zeugte.

VERS 35
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naivam-vidhah purusa-kara urukramasya
pumsam tad-anghri-rajasa jita-sad-gunanam

citram vidura-vigatah sakrd adadita
yan-namadheyam adhuna sa jahati bandham

na—nicht; evam-vidhah—wie das; purusa-karah—personlicher EinfluB; wru-
kramasya—der Hochsten Personlichkeit Gottes; pumsam—der Gottgeweihten; tat-
anghri—Seiner LotosfiiBe; rajasa—durch den Staub; jita-sat-gunanam—die den
EinfluB der sechs materiellen GeiBleln iiberwunden haben; citram—wunderbar; vi-
dura-vigatah—die fiinftklassige Person oder der Unberiihrbare; sakrt—nur einmal;
adadita—wenn er ausspricht; yat—dessen; namadheyam—heiliger Name; adhund
—sogleich; sah—er; jahadti—gibt auf; bandham—materielle Bindung.

UBERSETZUNG

Mein lieber Konig, ein Gottgeweihter, der beim Staub der LotosfiiRe des
Herrn Zuflucht gesucht hat, kann den EinfluR der sechs materiellen Gei-
Reln, nimlich Hunger, Durst, Klagen, lllusion, Alter und Tod, iiberwinden,
und er vermag den Geist und die fiinf Sinne zu bezwingen. Dies ist jedoch
fiir einen reinen Geweihten des Herrn nicht sehr erstaunlich, denn selbst
ein Mensch auBerhalb der vier Kasten — mit anderen Worten ein Unberiihr-
barer — ist sofort von aller Bindung an das materielle Dasein befreit, wenn
er den Heiligen Namen des Herrn auch nur einmal ausspricht.

ERLAUTERUNG

Sukadeva Gosvami erzihlte Maharaja Pariksit von den Taten Konig Priyavratas,
und da der Konig vielleicht Zweifel iiber diese wundervollen, ungewéhnlichen Taten
haben konnte, versicherte ihm Sukadeva Gosvami: ,,Mein lieber Konig, bezweifle
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die wunderbaren Taten Priyavratas nicht. Fiir einen Geweihten der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes ist alles moglich, da der Herr auch als Urukrama bekannt ist.*
Urukrama ist ein Name fiir Vamanadeva, der die wunderbare Tat vollbrachte, die
drei Welten mit drei Schritten in Besitz zu nehmen. Sri Vamanadeva bat Maharaja
Bali um drei Schritte Land, und als Maharaja Bali zustimmte, sie Ihm zu geben,
durchschritt der Herr sogleich die ganze Welt mit zwei Schritten, und Seinen dritten
Schritt setzte Er auf Bali Maharajas Kopf. Sri Jayadeva Gosvami sagt hierzu:

chalayasi vikramane balim adbhuta-vamana
pada-nakha-nira-janita-jana-pdvana
kesava dhrta-vamana-ripa jaya jagadisa hare

,,Alle Ehre sei Sri Kesava, der die Gestalt eines Zwerges annahm. O Herr des
Universums, der Du alles Ungliickverhei3ende fiir den Gottgeweihten beseitigst! O
wunderbarer Vamanadeva! Du hast den groBen Damon Bali Maharaja mit Deinen
Schritten tiberlistet. Das Wasser, das die Nagel Deiner LotosfiiBe beriihrte, als Du
durch die Umhiillung des Universums gestoBen bist, reinigt in der Gestalt der
Ganga alle Lebewesen.*

Da der Hochste Herr allmachtig ist, kann Er Dinge tun, die einem gewohnlichen
Menschen wunderbar erscheinen. Ebenso kann ein Gottgeweihter, der bei den Lo-
tosfiiBen des Herrn Schutz gesucht hat, durch die Gnade des Staubes dieser Fiile
wunderbare Dinge vollbringen, die fiir einen gewohnlichen Menschen unvorstellbar
sind. Caitanya Mahaprabhu lehrt uns daher, bei den LotosfiiBen des Herrn Zuflucht
zu suchen.

ayi nanda-tanuja kirnkaram
patitam mam visame bhavambudhau
krpaya tava pada-pankaja-
sthita-dhuli-sadrsam vicintaya

,,O Sohn Nanda Mabharajas, ich bin Dein ewiger Diener, doch irgendwie bin ich
in den Ozean der Geburten und Tode gefallen. Bitte errette mich aus diesem Ozean
des Todes und gewahre mir einen Platz als Staubkornchen bei Deinen LotosfiiBen.*

Sri Caitanya lehrt uns, mit dem Staub der LotosfiiBe des Herrn in Beriihrung zu
kommen, denn dies wird uns ohne Zweifel allen Erfolg bringen.

Aufgrund des materiellen Korpers wird jedes Lebewesen im materiellen Dasein
durch sad-guna — die sechs GeiBeln, nimlich Hunger, Durst, Klagen, Illusion,
Krankheit und Tod — standig gestort. Dariiber hinaus werden auch die fiinf Sinnes-
organe und der Geist als sad-guna bezeichnet. Aber sogar ein candala, ein Kastenlo-
ser, ein Unberiihrbarer, wird sogleich von der materiellen Bindung befreit, wenn er
den Heiligen Namen des Herrn auch nur einmal ausspricht. Was erwartet dann
einen Gottgeweihten, der sich auf der transzendentalen Stufe befindet? Manchmal
erheben die Kasten-brahmanas den Einwand, daBB man, ohne den Korper zu wech-
seln, nicht als brahmana angesehen werden konne. Diesen Korper habe man als Er-
gebnis auf vergangene Tétigkeiten erhalten, und deshalb werde jemand, der in der
Vergangenheit als brahmana gehandelt habe, in einer brdhmana-Familie geboren.
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Aus diesem Grunde, behaupten sie, konne nur jemand mit einem brahmana-Korper
als brahmana angesehen werden. Hier wird jedoch gesagt, da3 selbst ein vidiira-vi-
gata, ein candala, ein flinftklassiger Unberiihrbarer, befreit ist, wenn er den Heili-
gen Namen auch nur einmal ausspricht. Befreit zu sein heif3t, daB er sofort seinen
Korper andert. Sanatana Gosvami bestatigt dies:

yatha kancanatam yati
kamsyam rasa-vidhanatah

tatha diksa-vidhanena
dvijatvam jdyate nrnam

Wenn ein Mensch, obwohl er ein candala ist, von einem reinen Gottgeweihten in
das Chanten des Heiligen Namens des Herrn eingeweiht wird, dndert sich sein Kor-
per in dem Ma@e, wie er den Anweisungen des spirituellen Meisters folgt. Obwohl
man nicht sehen kann, wie der Korper sich geandert hat, muf3 man, auf die autorita-
tiven Aussagen der Schriften bauend, akzeptieren, daB man den Korper wechselt.
Dies sollte ohne Zweifel eingesehen werden. Dieser Vers sagt deutlich: sa jahdti
bandham. , Er gibt seine materielle Bindung auf.* Der Korper ist eine sinnbildliche
Reprasentation materieller Bindung entsprechend dem eigenen karma. Obwohl wir
manchmal nicht sehen konnen, wie sich der grobstoffliche Korper dndert, so andert
jedoch das Chanten des Heiligen Namens des Herrn sofort den feinstofflichen Kor-
per, und da sich der feinstoffliche Korper dndert, ist das Lebewesen sogleich von ma-
terieller Bindung befreit. Letztlich werden alle Wandlungen des grobstofflichen Kor-
pers durch den feinstofflichen Korper ausgefiihrt. Nach der Zerstérung des grob-
stofflichen Korpers tragt der feinstoffliche Korper das Lebewesen aus seinem gegen-
wartigen grobstofflichen Leib in einen anderen. Im feinstofflichen Korper ist der
Verstand vorherrschend, und wenn der Verstand sich daher stindig an die Taten
und die LotosfiiBe des Herrn erinnert, heiB3t es, daB eine solche Person bereits ihren
gegenwartigen Korper gewechselt hat und gereinigt worden ist. Deshalb ist es unbe-
streitbar, daB ein canddla oder irgendein anderer niedriggeborener Mensch einfach
durch den Vorgang einer echten Einweihung zum brdhmana werden kann.

VERS 36
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sa evam aparimita-bala-parakrama ekada tu devarsi-
carananusayananu-patita-guna-visarga-samsargenanirvrtam
ivatmanam manyamadna datma-nirveda idam dha.

sah—er (Maharaja Priyavrata), evam—so; aparimita—beispiellos; bala—Stirke;
parakramah—dessen Einflu3; ekadd—einmal; tu—dann; deva-rsi—des groBen Hei-
ligen Narada; carana-anusayana—sich den LotosfiiBen ergebend; anu—danach; pa-
tita—heruntergefallen; guna-visarga—mit materiellen Angelegenheiten (von den
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drei materiellen Erscheinungsweisen erschaffen); samsargena—durch Verbindung;
anirvrtam—nicht befriedigt; iva—wie; dtmanam—er selbst; manyamanah—so den-
kend; atma—selbst; nirvedah—Entsagung besitzend; idam—dies; dha—sagte.

UBERSETZUNG

Wihrend Maharaja Priyavrata seinen Wohlstand mit voller Stirke und
vollem EinfluB genoR, dachte er einmal dariiber nach, daR er, obwohl er
sich dem groBen Heiligen Narada vollkommen ergeben hatte und sich auf
dem Pfad des Krsna-BewuBtseins befand, sich irgendwie wieder in mate-
rielle Handlungen verstrickt hatte. Daher wurde sein Geist unruhig, und in
einer Haltung der Entsagung begann er zu sprechen.

ERLAUTERUNG
Im Srimad-Bhdgavatam (1.5.17) wird gesagt:

tyaktva sva-dharmam cararambujam harer
bhajann apakvo 'tha patet tato yadi

yatra kva vabhadram abhud amusya kim
ko .vartha apto 'bhajatam sva-dharmatah

,,Jemand, der seine materiellen Beschaftigungen aufgegeben hat, um sich im hin-
gebungsvollen Dienst zum Herrn zu beschiftigen, mag manchmal, wahrend er sich
noch auf einer unreifen Stufe befindet, herunterfallen, doch besteht keine Gefahr,
daB er nicht erfolgreich:ist. Andererseits erreicht ein Nichtgottgeweihter nichts, ob-
wohl er vollig mit seinen stellungsgemaBen Pflichten beschiftigt sein mag.*

Wenn jemand irgendwie unter den Schutz eines groBen Vaisnavas gelangt und
das Krsna-BewuBtsein aufgrund eines Gefiihls oder aufgrund von Verwirklichung
annimmt, doch nach einiger Zeit wegen seines unreifen Verstindnisses herunter-
fallt, dann ist er nicht wirklich gefallen, da seine Beschéftigung im Krsna-
BewuBtsein von bleibendem Wert ist. Wenn man herunterfallt, wird daher der
Fortschritt fiir eine gewisse Zeit aufgehalten, doch zum geeigneten Zeitpunkt wird
er wieder offenbar werden. Obwohl Priyavrata Maharaja gemaB3 den Unterweisun-
gen Narada Munis diente, die dazu bestimmt waren, ihn nach Hause, zu Gott, zu-
riickzufiihren, kehrte er auf Verlangen seines Vaters zu materiellen Tatigkeiten zu-
rick. Nach einiger Zeit jedoch erwachte durch die Gnade seines spirituellen Meisters
Narada sein BewuBtsein, Krsna zu dienen, wieder.

In der Bhagavad-gita (6.41) wird gesagt: sucinam srimatam gehe yoga-bhrasto
‘bhijayate. Jemandem, der vom Vorgang des bhakti-yoga herunterfallt, wird der
Reichtum der Halbgotter gegeben, und nachdem er solchen materiellen Wohlstand
genossen hat, wird ihm die Moglichkeit gegeben, in einer edlen brahmana-Familie
oder in einer reichen Familie geboren zu werden, um eine Gelegenheit zu erhalten,
sein Krsna-BewuBtsein wieder zu erwecken. Dies geschah im Leben Priyavratas; er
ist das wunderbarste Beispiel fiir diese Wahrheit. Nach einiger Zeit wollte er seine
materiellen Reichtiimer, seine Frau, sein Konigreich und seine Sohne nicht mehr
langer genieBen; statt dessen wollte er allem entsagen. Deshalb beschreibt Sukadeva
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Gosvami, nachdem er die materiellen Reichtiimer Maharaja Priyavratas geschildert
hat, in diesem Vers dessen Neigung zur Entsagung.

Die Worte devarsi-carandanusayana weisen darauf hin, da Maharaja Priyavrata,
der sich dem groBen Weisen Devarsi Narada ergeben hatte, unter dessen Anleitung
allen hingebungsvollen Vorgiangen und regulierenden Prinzipien strikt gefolgt war.
Was das strikte Befolgen der regulierenden Prinzipien angeht, so sagt Srila Visvana-
tha Cakravarti Thakura: dandavat-pranamds tan anupatitah. Indem der Schiiler
dem spirituellen Meister sofort Ehrerbietungen (dandavat) darbringt und seinen An-
weisungen genau folgt, macht er Fortschritt. Maharaja Priyavrata befolgte all diese
Dinge regelmaBig.

Solange man sich in der materiellen Welt befindet, steht man unter dem Einflu3
der Erscheinungsweisen der materiellen Natur (guna-visarga). Es ist nicht so, daB
Mabharaja Priyavrata, bloB weil er alle materiellen Reichtiimer besaB, von jeglicher
materiellen Beeinflussung frei war. Nein, in dieser materiellen Welt sind sowohl der
Arme als auch der Reiche materiellen Einfllissen ausgeliefert, denn Reichtum und
Armut sind ebenfalls Schopfungen der Erscheinungsweisen der materiellen Natur.
In der Bhagavad-gita (3.27) wird erklart: prakrteh krivamanani gunaih karmani sar-
vasah. Entsprechend den Erscheinungsweisen der materiellen Natur, die wir anneh-
men, gibt uns die Natur Moglichkeiten zum materiellen GenuB.

VERS 37
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aho asdadhv anusthitam yad abhinivesito 'ham indriyair avidya-racita-
visama-visayandha-kipe tad alam alam amusyad vanitdya vinoda-
mrgam mam dhig dhig iti garhayam cakara.

aho—ach; asadhu—nicht gut; anusthitam—ausgefiihrt; yar—weil; abhinivesitah
—war vollstindig vertieft; aham—ich; indriyaih—fir Sinnenbefriedigung; avidya
—durch Unwissenheit; racita—machte; visama—Leid verursachend; visaya—Sin-
nenbefriedigung; andha- kiipe—in dem dunklen Brunnenloch; tat—das; alam—unbe-
deutend; alam—von keiner Wichtigkeit; amusydh—von dem; vanitayah—Frau; vi-
noda-mrgam—genau wie ein tanzender Affe; mam—mir; dhik—alle Verdammnis;
dhik—alle Verdammnis; iti—so; garhayam—XKritik; cakara—er tat.

UBERSETZUNG

Der Konig begann sich selbst zu tadeln: Ach, wie verdammenswert ich
aufgrund meiner Sinnenbefriedigung geworden bin! Ich bin nun dem mate-
riellen Sinnengenuf verfallen, der genau wie ein verdeckter Brunnen-
schacht ist. Ich habe genug davon! Ich werde nicht mehr weiter genieRen.
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Sieh nur, wie ich zum tanzenden Affen in den Hinden meiner Frau gewor-
den bin. Deshalb bin ich verloren.

ERLAUTERUNG

Wie verwerflich der Fortschritt materiellen Wissens ist, kann aus dem Verhalten
Maharaja Priyavratas ersehen werden. Er vollbrachte solch wunderbare Taten, wie
eine andere Sonne zu erschaffen, die wahrend der Nacht schien, und einen Streitwa-
gen zu bauen, der so groB war, daB3 seine Rader riesige Ozeane erzeugten. Diese Ta-
ten sind so groBartig, daB moderne Wissenschaftler sich nicht einmal vorstellen
konnen, wie solche Dinge getan werden konnen. Maharaja Priyavrata handelte im
materiellen Tatigkeitsbereich auf wunderbare Weise, doch weil er zur Sinnenbefrie-
digung handelte, indem er sein Konigreich regierte und nach den Anweisungen sei-
ner schonen Frau tanzte, verurteilte er sich selbstt Wenn wir iiber das Beispiel
Maharaja Priyavratas nachdenken, dann konnen wir uns vorstellen, wie gefallen die
heutige Zivilisation des materialistischen Fortschritts ist. Moderne sogenannte Wis-
senschaftler und andere Materialisten sind sehr zufrieden, weil sie grof3e Briicken,
StraBen und Maschinen bauen konnen, doch solche Handlungen sind nichts im Ver-
gleich zu denen Maharaja Priyavratas. Wenn Maharaja Priyavrata sich selbst trotz
seiner wunderbaren Taten verurteilte, wie verwerflich miissen wir erst sein mit un-
serem sogenannten Fortschritt der materiellen Zivilisation? Wir konnen daraus
schlieBen, daB ein solcher Fortschritt nichts mit den Problemen des Lebewesens, das
in diese materielle Welt verstrickt ist, zu tun hat. Ungliicklicherweise versteht der
heutige Mensch nicht, wie verstrickt und verloren er ist, und er weil auch nicht,
was fiir einen Korper.er im nidchsten Leben haben wird. Von einem spirituellen
Standpunkt aus gesehen, sind ein groBes Konigreich, eine schéne Frau und wunder-
bare materielle Taten nur Hindernisse fiir den spirituellen Fortschritt. Maharaja Pri-
yavrata hatte dem groBen Weisen Narada aufrichtig gedient, und deshalb konnte er,
obwohl er materiellen Reichtum angenommen hatte, nicht von seiner eigenen Auf-
gabe abgelenkt werden. Er wurde wieder Krsna-bewuBt. In der Bhagavad-gita wird
hierzu gesagt:

nehabhikrama-ndso ’sti
pratyavayo na vidyate

svalpam apy asya dharmasya
trdayate mahato bhayat

,.Jm hingebungsvollen Dienst gibt es keinen Verlust und kein Nachlassen, und
schon ein kleiner Dienst im hingebungsvollen Leben kann einen vor der groBten Ge-
fahr bewahren.” (Bg. 2.40)

Eine solche Entsagung wie die von Maharaja Priyavrata ist nur durch die Barm-
herzigkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes moglich. Im allgemeinen werden
Menschen, wenn sie machtig sind oder eine schone Frau haben, ein schones Haus
besitzen und materiell beliebt sind, mehr und mehr verstrickt. Priyavrata Maharaja
jedoch konnte sein Krsna-Bewuf3tsein trotz aller Hindernisse wieder erwecken, da er
von dem groBen Weisen Narada vollkommen ausgebildet worden war.
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para-devata-prasadadhigatdatma-pratyavamarsenanupravrttebhyah
putrebhya imam yatha-dayam vibhajya bhukta-bhogam ca mahisim
mrtakam iva saha maha-vibhiitim apahaya svayam nihita-nirvedo hrdi
grhita-hari-viharanubhavo bhagavato naradasya padavim punar
evanusasara.

para-devata—der Hochsten Personlichkeit Gottes; prasdda—durch die Gnade;
adhigata—erhalten; datma-pratyavamarsena—durch Selbstverwirklichung; anupra-
vritebhyah—der genau seinem Pfad folgt; putrebhyah—seinen Sohnen; imam—diese
Erde; yatha-dayam—genau nach dem Erbrecht; vibhajya—aufteilend; bhukta-bho-
gam—die er auf so viele Arten genoB3; ca—auch; mahisim—die Konigin; mrtakam
iva—genau wie ein toter Korper; saha—mit; maha-vibhitim—groBer Reichtum;
apahdaya—aufgebend; svayam—sich selbst; nihita—vollkommen angenommen; nir-
vedah—Entsagung; hrdi—im Herzen; grhita—angenommen,; hari—die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes; vihgra—Spiele; anubhavah—in einer solchen Haltung; bha-
gavatah—die groBe heilige Person; naradasya—der Heilige Narada; padavim—
Position; punah—wieder; eva—sicherlich; anusasira—begann zu folgen.

UBERSETZUNG

Durch die Gnade der Hiochsten Personlichkeit Gottes kam Maharaja Pri-
yavrata wieder zu Sinnen. Er teilte all seinen weltlichen Besitz unter seinen
gehorsamen S6hnen auf. Er gab alles auf, einschlieBlich seiner Frau, mit der
er sich an so viel SinnengenuB erfreut hatte, und seines prichtigen Konig-
reiches, und er entsagte aller Anhaftung. Sein Herz wurde, da es gereinigt
war, ein Ort der Spiele der Hiochsten Personlichkeit Gottes. So war er im-
stande, auf den Pfad des Krsna-BewuBtseins, des spirituellen Lebens, zu-
riickzukehren und die Stellung, die er durch die Barmherzigkeit des grofRen
Weisen Narada erlangt hatte, wieder einzunehmen.

ERLAUTERUNG

Wie Sri Caitanya Mahaprabhu in Seinem Siksdstaka (ceto-darpana-marjanam
bhava-mahdddvagni nirvapanam) erklirt, wird das lodernde Feuer des materiellen
Daseins sogleich geloscht, wenn das Herz gereinigt ist. Unsere Herzen sind fiir die
Spiele der Hochsten Personlichkeit Gottes bestimmt. Das heiBt, daB man vollig
Krsna-bewuBt sein sollte, indem man an Krsna denkt, so, wie Er Selbst es empfiehit
(man-mana bhava mad-bhakto mad-yaji mam namaskuru). Dies sollte unsere ein-
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zige Beschaftigung sein. Jemand, dessen Herz nicht rein ist, kann nicht an die tran-
szendentalen Spiele des Hochsten Herrn denken, doch wenn man die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes wieder im Herzen aufnehmen kann, wird man sehr leicht dazu
befahigt, materielle Anhaftung aufzugeben. Mayavadi-Philosophen, yogis und jidnis
versuchen die materielle Welt aufzugeben, indem sie einfach sagen: brahma satyam
Jjagan mithya (,,Diese Welt ist falsch. Sie ist nutzlos. Lat uns ins Brahman einge-
hen.*). Solch theoretisches Wissen wird uns nicht helfen. Wenn wir glauben, daB3
das Brahman die wirkliche Wahrheit ist, dann miissen wir die LotosfiiBe Sri Krsnas
in unser Herz aufnehmen, wie das Maharaja Ambarisa getan hat (sa vai manah
krsna-padaravindayoh). Man muB die LotosfiiBe des Herrn im Herzen tragen, dann
wird man die Stirke bekommen, von materieller Verstrickung frei zu werden.

Maharaja Priyavrata war fahig, sein prachtiges Konigreich aufzugeben und die
Gemeinschaft seiner schonen Frau zu verlassen, als ob sie eine Leiche ware. Wie
schon auch immer die eigene Frau sein mag und wie anziehend auch immer ihre
korperlichen Merkmale sein mogen — wenn ihr Korper tot ist, dann ist man nicht
mehr an ihr interessiert. Wir loben eine schone Frau wegen ihres Korpers, doch die-
ser gleiche Korper ist, wenn die spirituelle Seele ihn verlassen hat, fiir keinen lust-
vollen Mann von Interesse. Maharaja Priyavrata war durch die Gnade des Herrn so
stark, daB3 er, obwohl seine schone Frau noch lebte, ihre Gemeinschaft aufgeben
konnte, genau wie jemand, der gezwungen ist, die Gemeinschaft seiner toten Frau
zu verlassen. $ri Caitanya Mahaprabhu sagte:

na dhanam na janam na sundarim
kavitam va jagadisa kamaye
“mama janmani janmanisvare
bhavatad bhaktir ahaituki tvayi

0 allméchtigef Herr, ich habe weder das Verlangen, Reichtum anzusammeln,
noch habe ich den Wunsch, schone Frauen oder viele Nachfolger zu besitzen. Ich
mochte nur Deinen grundlosen hingebungsvollen Dienst, Geburt fiir Geburt.*

Fiir jemanden, der sich wiinscht, im spirituellen Leben fortzuschreiten, sind An-
haftung an materiellen Reichtum und an eine schone Frau zwei groBe Hindernisse.
Solche Anhaftungen sind verwerflicher als Selbstmord. Deshalb muB jeder, der sich
wiinscht, die materielle Unwissenheit zu iiberwinden, durch die Gnade Krsnas von
Anhaftung an Frauen und Geld befreit werden. Als Maharaja Priyavrata von diesen
Anhaftungen vollig befreit worden war, konnte er den Prinzipien, die ihm von dem
groBen Weisen Narada gegeben worden waren, wieder folgen.

VERS 39
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tasya ha va ete slokah—
priyavrata-krtam karma
ko nu kuryad vinesvaram
yo nemi-nimnair akaroc
chayam ghnan sapta varidhin

tasya—seine; ha va—sicherlich; ete—all diese; slokah—Verse; priyavrata—von
Konig Priyavrata; krtam—getan; karma—Taten; kah—der; nu—dann; kurydt—kann
ausfiihren; vind—ohne; isvaram—die Hochste Personlichkeit Gottes; yah—einer,
der; nemi—von den Felgen der Rader seines Streitwagens; nimnaih—durch die Ein-
driicke; akarot—gemacht; chayam—Dunkelheit; ghnan—vertreibend; sapta—sieben;
varidhin—QOzeane.

UBERSETZUNG

Es gibt viele bekannte Verse iiber die Taten Maharaja Priyavratas: , Nie-
mand auBer der Hochsten Personlichkeit Gottes konnte das tun, was Maha-
raja Priyavrata getan hat. Maharaja Priyavrata vertrieb die Dunkelheit der
Nacht, und mit den Felgen seines groRen Streitwagens schuf er sieben
Ozeane.’

ERLAUTERUNG

Es gibt viele ausgezeichnete Verse, die die Taten Maharaja Priyavratas betreffen
und die in der ganzen Welt bekannt sind. Er ist so beriihmt, daB3 seine Taten mit de-
nen der Hochsten Personlichkeit Gottes verglichen werden. Bisweilen wird ein auf-
richtiger Diener und Geweihter des Herrn ebenfalls bhagavan genannt. Sri Narada
wird bhagavan genannt, und auch Siva und Vyasadeva werden manchmal als bha-
gavan bezeichnet. Die Bezeichnung bhagavan wird gelegentlich einem reinen Gott-
geweihten durch die Gnade des Herrn verliehen, so daB3 er hochgeschatzt werden
wird. Maharaja Priyavrata war ein solcher Geweihter.

VERS 40
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bhu-samsthanam krtam yena
sarid-giri-vanadibhih

sima ca bhiita-nirvrtyai
dvipe dvipe vibhagasah

bhii-samsthanam—die Lage der Erde; krtam—getan; yena—durch den; sarit
—durch Fliisse; giri—durch Hiigel und Berge; vana-adibhih—durch Wilder und so
weiter; simd—Grenzen; ca—auch; bhiuta—von verschiedenen Nationen; nirvrtyai
—um das Kampfen zu beenden; dvipe dvipe—auf den verschiedenen Inseln; vibhaga-
sah—getrennt.
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UBERSETZUNG

,,Um die Streitereien zwischen verschiedenen Vélkern zu beenden, mar-
kierte Maharaja Priyavrata Grenzlinien an Fliissen, an Bergriicken und an
Waldrindern, damit niemand den Besitz eines anderen widerrechtlich in
Anspruch nehmen wiirde.’

ERLAUTERUNG

Dem Beispiel Maharaja Priyavratas, verschiedene Gebiete abzugrenzen, wird im-
mer noch gefolgt. Wie hier beschrieben wird, sind verschiedene Klassen von Men-
schen dazu bestimmt, in verschiedenen Gebieten zu wohnen, und daher sollten die
Grenzen verschiedener Landstriche, welche hier als Inseln beschrieben werden,
durch Fliisse, Walder und Berge gekennzeichnet werden. Dies wird auch in Bezie-
hung zu Maharaja Prthu erwahnt, der aus der Leiche seines Vaters durch das Wir-
ken grof3er Weiser geboren wurde. Maharaja Prthus Vater war sehr siindvoll, und
daher wurde zuerst ein schwarzer Mann namens Nisada aus seinem toten Korper
geboren. Der Naisada-Rasse wurde ein Platz im Wald gegeben, denn von Natur aus
sind sie Diebe und Rauber. Wie den Tieren ein Platz in verschiedenen Wildern und
Bergen gegeben wird, so ist es auch Menschen, die wie Tiere sind, bestimmt, dort zu
leben. Niemand kann zu einem zivilisierten Leben erhoben werden, ohne daB er zum
Krsna-BewuBtsein kommt, denn von Natur aus ist man dazu ausersehen, in einer
bestimmten Situation zu leben. Dies richtet sich nach dem eigenen karma und nach
dem EinfluB der Erscheinungsweisen der Natur, unter denen man steht. Wenn die
Menschen in Harmonie und Frieden leben wollen, dann miissen sie Krsna-
BewuBtsein annehmen, denn es ist fiir sie nicht moglich, den hochsten Standard zu
erreichen, wahrend sie noch in die korperliche Auffassung des Lebens versunken
sind. Maharaja Priyavrata unterteilte die Oberfliche der Welt in verschiedene In-
seln, damit jede Klasse von Menschen friedlich leben konnte und nicht mit anderen
zusammenstieB. Die heutige Vorstellung von Nationalitit hat sich allmahlich aus
den Einteilungen Maharaja Priyavratas entwickelt.

VERS 41
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bhaumam divyam manusam ca
mahitvam karma-yogajam

yas cakre nirayaupamyam
purusdnujana-priyah

bhaumam—die niederen Planeten; divyam—himmlisch; manusam—der Men-
schen; ca—auch; mahitvam—alle Reichtiimer; karma—durch fruchtbringende
Handlungen; yoga—durch mystische Kraft; jam—geboren; yah—jemand, der; cakre
—tat; niraya—mit Holle; aupamyam— Vergleich oder Gleichheit; purusa—der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes; anujana—des Gottgeweihten; privah—am liebsten.
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UBERSETZUNG

,,Als groBer Nachfolger und Geweihter des Weisen Narada betrachtete
Maharaja Priyavrata seine Reichtiimer, die er durch fruchtbringende Hand-
lungen und mystische Kraft erlangt hatte, als héllisch, ob sie sich nun auf
den niederen oder auf den himmlischen Planetensystemen oder in der
menschlichen Gesellschaft befanden.’

ERLAUTERUNG

Srila Riipa Gosvami sagte, daB die Stellung eines Gottgeweihten so groBartig ist,
daB ein Gottgeweihter keinen materiellen Reichtum als wertvoll genug betrachtet,
um ihn zu besitzen. Es gibt verschiedene Arten von Reichtiimern auf der Erde, auf
den himmlischen Planeten und selbst auf den niederen Planetensystemen, die als Pa-
tala bekannt sind. Ein Gottgeweihter jedoch weil3, da sie alle materiell sind, und
daher ist er an ihnen nicht interessiert. In der Bhagavad-gita wird gesagt: param
drstva nivartate. Manchmal geben yogis und jidnis freiwillig allen materiellen
Reichtum auf, um ihr System der Befreiung zu praktizieren und um spirituelle
Gliickseligkeit zu erfahren. Sie fallen jedoch haufig wieder herunter, da die kiinstli-
che Entsagung materiellen Wohlistandes nicht andauern kann. Man muB einen ho-
heren Geschmack im spirituellen Leben besitzen, dann kann man materiellen Wohl-
stand aufgeben. Maharaja Priyavrata hatte bereits spirituelle Gliickseligkeit erfahren
und hatte daher an keiner der Errungenschaften auf den niederen, hoheren oder
mittleren Planetensystemen Interesse.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 1. Kapitel im Fiinften Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Die Taten Mahdrdja Priyavratas®.



2. Kapitel

Die Taten Maharaja Agnidhras

In diesem Kapitel wird der Charakter Maharaja Agnidhras beschrieben. Als
Maharaja Priyavrata fortging, um spirituelle Verwirklichung zu erlangen, wurde
sein Sohn Agnidhra, in Ubereinstimmung mit seinen Anweisungen, Herrscher tiber
Jambudvipa. Er sorgte fiir die Einwohner mit derselben Zuneigung, die ein Vater
fiir seine Sohne empfindet. Einmal wiinschte sich Maharaja Agnidhra einen Sohn
und ging deshalb in eine Hohle des Mandara-Berges, um sich in Enthaltsamkeit zu
iiben. Da Brahma seinen Wunsch verstand, schickte er ein himmlisches Madchen
namens Purvacitti zu seiner Einsiedelei. Nachdem sie sich sehr anziehend gekleidet
hatte, zeigte sie sich ihm mit verschiedenen weiblichen Bewegungen, und Agnidhra
war natiirlicherweise von ihr angezogen. Die Bewegungen des Madchens, seine
Ausdrucksweise, sein Licheln, seine lieblichen Worte und die Bewegungen seiner
Augen faszinierten ihn. Agnidhra war im Schmeicheln sehr geschickt. So wirkte er
auf das himmlische Maddchen anziehend, das erfreut war, ihn wegen seiner siilen
Worte als Ehemann anzunehmen. Sie genoB zusammen mit Agnidhra fiir viele
Jahre konigliches Gliick; bis sie in ihre Heimat auf den himmlischen Planeten zu-
rickkehrte. Agnidhra zeugte neun S6hne mit ihr: Nabhi, Kirhpurusa, Harivarsa,
llavrta, Ramyaka, Hiranmaya, Kuru, Bhadrasva und Ketumala. Er gab ihnen neun
Inseln mit Namen, die den ihren entsprachen. Agnidhra jedoch, dessen Sinne unbe-
friedigt waren, dachte stindig an seine himmlische Frau und wurde deshalb im
nachsten Leben auf ihrem himmlischen Planeten geboren. Nach dem Tod Agnidhras
heirateten seine neun S6hne die neun Tochter Merus namens Merudevi, Pratiriipa,
Ugradamstri, Lata, Ramya, Syama, Nari, Bhadra und Devaviti.

VERS 1
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Sri-suka uvdca
evam pitari sampravrtte tad-anusdsane vartamana dagnidhro
Jjambudvipaukasah praja aurasavad dharmaveksamanah paryagopadyat.

sri-sukah—Sri Sukadeva Gosvami; uvdca—sagte; evam—so; pitari—wenn sein
Vater; sampravrtte—nahm den Pfad der Befreiung; tat-anusdsane—gemaB seiner
Anweisung; vartamanah—gelegen; agnidhrah—Konig Agnidhra; jambi-dvipa-oka-
sah—die Einwohner von Jambudvipa; prajah—Biirger; aurasa-vat—als ob sie seine
Sohne wiren; dharma—religiose Prinzipien; aveksamanah—strikt beachtend; parya-
gopayat—vollstindig beschiitzt.
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UBERSETZUNG

$riSukadeva Gosvami fuhr fort: Nachdem sein Vater, Maharaja Priyavrata,
aufgebrochen war, um dem Pfad des spirituellen Lebens zu folgen und sich
Entsagungen aufzuerlegen, gehorchte Konig Agnidhra vollstindig seiner
Anweisung. Indem er die Prinzipien der Religion strikt befolgte, beschiitzte
er die Einwohner von Jambiidvipa, als ob sie seine eigenen S6hne wiren.

ERLAUTERUNG

Indem Maharaja Agnidhra den Anweisungen seines Vaters Maharaja Priyavrata
folgte, regierte er iiber die Einwohner Jambudvipas entsprechend den religiosen
Prinzipien. Diese Prinzipien sind das genaue Gegenteil der heutigen Prinzipien der
Glaubenslosigkeit. Wie hier deutlich gesagt wird, beschiitzte der Konig die Biirger
wie ein Vater seine Kinder. Wie er die Biirger regierte, wird hier auch beschrieben:
dharmaveksamanah — streng nach religiosen Prinzipien. Es ist die Pflicht des Staats-
oberhauptes, darauf zu achten, daB3 die Biirger den religiosen Prinzipien genau fol-
gen. Die vedischen religiosen Prinzipien beginnen mit dem varndsrama-dharma,
den Pflichten der vier varnas und vier dsramas. Dharma bezieht sich auf Prinzipien,
die von der Hochsten Personlichkeit Gottes gegeben sind. Das erste Prinzip von
dharma (Religion) besteht darin, die Pflichten der vier Klassen zu beachten, wie sie
von der Hochsten Personlichkeit Gottes vorgeschrieben sind. GemaB3 den Eigen-
schaften und Tatigkeiten der Menschen sollte die Gesellschaft in brahmanas, ksatri-
yas, vaisyas und siudras und ebenso in brahmacdris, grhasthas, vanaprasthas und
sannyasis unterteilt werden. Dies sind religiose Prinzipien, und es ist die Pflicht des
Staatsoberhauptes, darauf zu achten, daB sie von den Biirgern befolgt werden. Er
sollte nicht einfach nur offiziell auftreten, er sollte auch wie ein Vater sein, der im-
mer ein wohlmeinender Freund seiner Sohne ist. Solch ein Vater schaut darauf, da3
seine Sohne ihre Pflichten erfiillen, und gelegentlich bestraft er sie auch.

Genau im Gegensatz zu den hier erwahnten Prinzipien sind die Prasidenten und
Staatsoberhdupter im Zeitalter des Kali einfach nur Steuereintreiber, die sich nicht
darum kiimmern, ob die religiosen Prinzipien befolgt werden. Tatsachlich fiihren
die Staatsoberhdaupter von heute alle Arten von siindhaften Tatigkeiten ein, vor al-
lem unerlaubte Sexualitat, Berauschung, das Téten von Tieren und das Gliicksspiel.
Diese siindvollen Tatigkeiten sind heutzutage in Indien deutlich sichtbar. Obwohl
diese vier Prinzipien des siindvollen Lebens vor etwa hundert Jahren in den Familien
Indiens noch streng verboten waren, werden sie jetzt in jeder indischen Familie ein-
gefiihrt, und deshalb konnen sie keinen religiosen Prinzipien folgen. Im Gegensatz
zu den Prinzipien der friiheren Konige ist der heutige Staat nur darauf bedacht, Pro-
paganda zu machen, um Steuern einzutreiben, und er fiihlt sich fiir das spirituelle
Wohlergehen der Biirger nicht mehr verantwortlich. Der Staat ist heute den religit-
sen Prinzipien gegeniiber gleichgiiltig. Das Srimad-Bhagavatam sagt voraus, dal} die
Regierung im Kali-yuga dem dasyu-dharma iiberlassen wird. Dasyu-dharma bedeu-
tet die Beschaftigung von Gaunern und Dieben. Die modernen Staatsoberhdupter
sind Gauner und Diebe, die die Biirger auspliindern, statt ihnen Schutz zu bieten.
Gauner und Diebe pliindern, ohne sich um das Gesetz zu kiimmern; im Zeitalter des
Kali jedoch sind es die Gesetzgeber selbst, wie es im Srimad-Bhdgavatam erklart
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wird, die die Biirger auspliindern. Die nachste Voraussage, die sich erfiillen wird,
ist, daB es aufgrund der siindvollen Tatigkeiten der Biirger und der Regierung im-
mer seltener regnen wird. Allmahlich wird eine vollstindige Diirre vorherrschen,
und keine Getreideproduktion wird mehr stattfinden. Die Menschen werden sich
darauf beschranken, Fleisch und Samenkorner zu essen, und viele rechtschaffene,
spirituell interessierte Menschen werden ihre Wohnungen aufgeben miissen, weil
sie von Diirre, Steuern und Hunger allzusehr geplagt werden. Die Bewegung fiir
Krsna-BewuBtsein ist die einzige Hoffnung, die Welt vor einer solchen Verwiistung
zu retten. Es ist die wissenschaftlichste und autorisierteste Bewegung zum Wohle
der gesamten menschlichen Gesellschaft.

VERS 2
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sa ca kadacit pitrloka-kamah sura-vara-vanitakridacala-dronyam
bhagavantam visva-sriam patim abhrta-paricaryopakarana
atmaikagryena tapasvy aradhayam babhuva.

sah—er (Konig ‘Agnidhra); ca—auch; kaddcit—zu einer Zeit; pitr-loka—der Pitr-
loka-Planet; kamah—verlangend; sura-vara—der groBen Halbgotter; vanita—die
Frauen; gkrida—der Ort der Spiele; acala-dronyam—in einem Tal des Mandara-
Berges; bhagavantam—dem Michtigsten (Brahma); visva-srjam—der Personlichkei-
ten, die dieses Universum erschaffen haben; patim—der Meister;-abhrta—gesammelt
haben; paricarya-upakaranah—Bestandteile der Verehrung; arma—des Verstandes;
eka-agryena—mit ganzer Aufmerksamkeit; fapasvi—jemand, der Entsagung aus-
fihrt; dradhayam babhiiva—wurde mit Verehrung beschaftigt.

UBERSETZUNG

Da Maharaja Agnidhra den Wunsch hatte, einen vollkommenen Sohn zu
bekommen und ein Bewohner von Pitrloka zu werden, verehrte er einmal
Brahma, den Meister derjenigen, die fiir die materielle Schopfung verant-
wortlich sind. Er ging zu einem Tal des Mandara-Berges, wo die Frauen der
himmlischen Planeten hingehen, um sich zu vergniigen. Dort sammelte er
Gartenblumen und anderes notwendiges Zubehor, nahm schwere Entsagun-
gen auf sich und fithrte Verehrung aus.

ERLAUTERUNG

Der Konig wurde zum pitrloka-kama, das heiB3t, er wiinschte sich, auf den Plane-
ten namens Pitrloka erhoben zu werden. Pitrloka wird in der Bhagavad-gita er-
wahnt (yanti deva-vrata devan pitin yanti pitr-vratah). Um zu diesem Planeten ge-
hen zu konnen, braucht man sehr gute Sohne, die Visnu Opferungen darbringen
konnen, um die Reste dann ihren Vorvatern zu opfern. Der Zweck der sraddha-Ze-
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remonie ist es, die Hochste Personlichkeit Gottes, Sri Visnu, zu erfreuen, so daB
man, nachdem man lhn erfreut hat, seinen Vorvatern prasdda opfern und sie da-
durch gliicklich machen kann. Die Einwohner von Pitrloka sind im allgemeinen
Menschen, die dem karma-kandiya, der Kategorie der fruchtbringenden Arbeiter,
angehoren, die wegen ihrer frommen Handlungen dorthin gelangt sind. Sie konnen
dort bleiben, solange ihre Nachkommen ihnen visnu-prasada opfern. Jeder auf
den himmlischen Planeten mufB} jedoch zur Erde zuriickkehren, nachdem die Aus-
wirkungen seiner frommen Taten aufgebraucht sind. In der Bhagavad-gita (9.21)
wird bestatigt, daB Menschen, die fromme Tatigkeiten ausfiihren, zu hoheren Plane-
ten erhoben werden (ksine punye martya-lokam visanti), doch wenn die Auswirkun-
gen ihrer frommen Handlungen voriiber sind, miissen sie wieder zur Erde zuriick.

Da Maharaja Priyavrata ein groBer Gottgeweihter war, kann man sich fragen,
wie es moglich war, daB er einen Sohn zeugte, der nach Pitrloka erhoben werden
wollte. Sri Krsna sagt: pitin yanti pitr-vratdh. Personen, die nach Pitrloka gehen
mochten, werden dorthin erhoben. Ebenso konnen Personen, die zu den spirituellen
Planeten, zu den Vaikunthalokas, gehen mochten, dorthin gehen (yanti mad-ydjino
'pi mam). Da Maharaja Agnidhra der Sohn eines Vaisnavas war, hitte er sich wiin-
schen sollen, in die spirituelle Welt, nach Vaikunthaloka, zu gehen. Warum
wiinschte er sich dann, nach Pitrloka zu gehen? Gosvami Giridhara, einer der
Bhagavatam-Kommentatoren, antwortet darauf, daB Agnidhra geboren wurde, als
Maharaja Priyavrata durch lustvolle Verlangen verblendet war. Dies kann als eine
Tatsache hingenommen werden, da Sohne gemaB den Umstdnden ihrer Zeugung
mit unterschiedlicher Mentalitiat geboren werden. Nach dem vedischen System wird
daher, bevor ein Kind gezeugt wird, der garbhdadhana-samskara ausgefiihrt. Diese
Zeremonie formt die Mentalitit des Vaters so, daB er, wenn er seinen Samen in den
Leib seiner Frau gibt, ein Kind zeugt, dessen Geist vollstandig von einer hingebungs-
vollen Haltung erfiillt sein wird. Gegenwartig jedoch gibt es keine solchen garbha-
dhana-samskaras, und die Menschen haben daher im allgemeinen, wenn sie Kinder
zeugen, eine lustvolle Haltung. Besonders in diesem Zeitalter des Kali gibt es keine
garbhadhana-Zeremonien, denn jeder genieBt mit seiner Frau Sexualitit wie die
Katzen und Hunde. Deshalb gehoren nach den Schriften, den sastras, nahezu alle
Menschen dieses Zeitalters zur sidra-Klasse. Natirlich heiflt das nicht, daB die
Mentalitat Maharaja Agnidhras die eines siidra war, nur weil er den Wunsch hatte,
nach Pitrloka zu gelangen; er war ein ksatriya.

Maharaja Agnidhra wiinschte, nach Pitrloka erhoben zu werden, und er brauchte
daher eine Frau, denn jeder, der nach Pitrloka kommen mochte, mul3 einen guten
Sohn zuriicklassen, der jéihrlich pinda, das heiBt prasada von Sri Visnu, opfert. Um
einen guten Sohn zu bekommen, wollte Maharaja Agnidhra eine Frau aus einer Fa-
milie der Halbgotter. Deshalb ging er zum Mandara-Berg, wo die Frauen der Halb-
gotter hinkommen, um Brahma zu verehren. In der Bhagavad-gita (4.12) wird ge-
sagt: kanksantah karmanam siddhim yajanta iha devatah. Materialisten, die schnelle
Ergebnisse in der materiellen Welt wollen, verehren die Halbgétter. Dies wird im
Srimad-Bhagavatam ebenfalls bestatigt. Sri-aisvarya-prajepsavah: Diejenigen, die
sich schone Frauen, groBen Reichtum und viele S6hne wiinschen, verehren die
Halbgotter, doch ein intelligenter Gottgeweihter wiinscht sich, sofort nach Hause,
zu Gott, zuriickzugelangen, statt durch das Gliick dieser materiellen Welt in Form
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von einer schonen Frau, materiellem Reichtum und Kindern verwickelt zu werden.
Daher verehrt er die Hochste Personlichkeit Gottes, Visnu.

VERS 3
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tad upalabhya bhagavan adi-purusah sadasi gayantim parvacittim
namdpsarasam abhiyapayam asa.

tat—dieses; upalabhya—Verstindnis; bhagavan—der Machtigste; adi-purusah
—das ersterschaffene Wesen in diesem Universum; sadasi—in seiner Versamm-
lung; gdyantim—Tanzerin; purvacittim—Purvacitti, ndma—namens; apsarasam
—die himmlische Tanzerin; abhiyapayam asa—heruntergeschickt.

UBERSETZUNG

Da Brahma, das ersterschaffene und michtigste Wesen dieses Univer-
sums, den Wunsch Konig Agnidhras verstand, suchte er aus seiner Schar von
Tinzerinnen die beste aus, deren Namen Purvacitti war, und schickte sie
zum Konig. "

ERLAUTERUNG

In diesem Vers sind die Worte bhagavan adi-purusah von Bedeutung. Bhagavan
adi-purusah ist Sri Krsna. Govindam ddi-purusam tam aham bhajdmi.ngri Krsna ist
die urspriingliche Person. In der Bhagavad-gita wird Er von Arjuna auch als puru-
sam adyam, als die urspriingliche Person, angesprochen. Er wird auch Bhagavan ge-
nannt. In diesem Vers kann man jedoch feststellen, daB Brahma als bhagavan adi-
purusah beschrieben wird. Der Grund, warum er bhagavan genannt wird, ist, da3
er die Hochste Personlichkeit Gottes vollkommen vertritt und das erstgeborene Ge-
schopf in diesem Universum ist. Brahma konnte Maharaja Agnidhras Wunsch ver-
stehen, weil er so michtig wie Sri Visnu ist. Genau wie Sri Visnu als Paramatma
den Wunsch des Lebewesens verstehen kann, so kann auch Brahma den Wunsch
eines Lebewesens verstehen, da Visnu, in Seiner Funktion als Medium, ihn davon in
Kenntnis setzt. Wie im Srimad-Bhdagavatam (1.1.1) erklart wird (tene brahma hrda
ya ddi-kavaye), unterrichtet Visnu Brahma tiber alles vom Innern des Herzens her.
Da Maharaja Agnidhra besonders Brahma verehrte, war dieser erfreut und sandte
Purvacitti, die Apsara, zu ihm, um ihn zufriedenzustellen.

VERS 4
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sd ca tad-asramopavanam ati-ramaniyam vividha-nibida-vitapi-vitapa-
nikara-samslista-purata-lataridha-sthala-viharigama-mithunaih
procyamana-srutibhih pratibodhyamadna-salila-kukkuta-karandava-
kalahamsadibhir vicitram upakijitamala-jalasaya-kamalakaram
upababhrama.

sd—sie (Purvacitti); ca—auch; tar—Maharaja Agnidhras; dsrama—der Ort der
Meditation; upavanam—der Park; ati—sehr; ramaniyam—schon; vividha—Vielfalt
von; nibida—dicht; vitapi—Béaume; vitapa—von Zweigen und Asten; nikara—Mas-
sen; samslista—befestigt; purata—golden; /ata—mit Kletterpflanzen; ariidha—hoch
gehend; sthala-vihangama—von Landvogeln; mithunaih—mit Paaren; procyamana
—schwingend; srutibhih—erfreuende Klange; pratibodhyamana—erwidernd; salila-
kukkuta—W asserhiihner; karandava—Enten; kala-hamsa—mit verschiedenen Ar-
ten von Schwinen; adibhih—und so weiter; vicitram—vielfaltig; upakiijita—mit dem
Klang erklingend; amala—Klar; jala-asaya—im See; kamala-akaram—die Quelle
der Lotosblumen; upababhrama—begann hineinzugehen.

UBERSETZUNG

Die Apsara, die von Brahma geschickt worden war, begann in einem
schénen Park nahe dem Ort, an dem der Konig meditierte und seiner Ver-
ehrung nachging, umherzugehen. Die Schonheit dieses Parkes wurde durch
sein dichtes, griines Laubwerk und seine goldenen Kletterpflanzen hervor-
gerufen. Es waren Paare verschiedener Vogel wie Pfauen anwesend, und in
einem See gab es Enten und Schwine, die alle liebliche Klinge von sich ga-
ben. Aufgrund seines Laubwerkes, des klaren Wassers, der Lotosblumen und
des lieblichen Singens verschiedener Vogelarten besaRR dieser Park eine
prachtvolle Schonheit.

VERS 5

AW GO EIRARSIAAINGIE QRIS -
TONOTEIGIES  RETEARE KA amfaTaaatem-
et i S R

tasyah sulalita-gamana-pada-vinydsa-gati-vilasayas canupadam
khana-khanayamana-rucira-caranabharana-svanam upakarnya
naradeva-kumarah samadhi-yogenamilita-nayana-nalina-mukula-
yugalam isad vikacayya vyacasta.

tasyah—ihr (Purvacitti); sulalita—in sehr schonen; gamana—Bewegungen; pada-
vinyasa—mit Arten zu gehen; gati—in der Vorwartsbewegung; vilasdyah—deren
Spiele; ca—auch; anupadam—mit jedem Schritt; khana-khanayamana—ein Klingeln
erzeugend; rucira—sehr erfreulich; carana-abharana—des Schmuckes der Fii3e;
svanam—der Klang; updkarnya—horend; naradeva-kumdrah—der Prinz; samad-
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dhi—in Ekstase; yogena—durch Kontrollieren der Sinne; amilita—halboffen; naya-
na—Augen; nalina—des Lotos, mukula—Knospen; yugalam—wie ein Paar; isat
—leicht; vikacayya—o6ffnend; vyacasta—sah.

UBERSETZUNG

Als Parvacitti so in ihrer eigenen, sehr bezaubernden Art iiber den Weg
ging, klingelte bei jedem Schritt der schone Schmuck an ihren Fufige-
lenken. Obwohl Prinz Agnidhra seine Sinne unter Kontrolle hatte und sich
mit halboffenen Augen im yoga beschiftigte, konnte er sie mit seinen lo-
tosgleichen Augen sehen, und als er das liebliche Klingeln ihres Schmuckes
vernahm, offnete er seine Augen etwas weiter und bemerkte, daR sie ganz
in der Ndhe war.

ERLAUTERUNG

Es wird gesagt, daB yogis in ihrem Herzen immer an die Hochste Personlichkeit
Gottes denken. Dhydndvasthita-tad-gatena manasda pasyanti yam yoginah (SB.
12.13.1). Die Hochste Personlichkeit Gottes wird von den yogis, die die giftigen
Sinne beherrschen, stindig wahrgenommen. Wie in der Bhagavad-gita empfohlen
wird, sollten yogis sampreksya ndsikagram ausiiben, indem sie ihre Augen halb of-
fen halten. Wenn: die Augen vollstindig geschlossen sind, wird die Neigung zu
schlafen entstehen. Sogenannte yogis betreiben manchmal eine modische Art von
yoga, indem sie ihre Augen beim Meditieren schlieBen. Wir haben jedoch solche
yogis wahrend der Meditation schlafen und schnarchen gesehen. Das ist nicht der
Vorgang des yoga. Un tatsdchlich yoga zu betreiben, sollte man seine Augen halb
offen halten und den Blick auf die Nasenspitze richten.

Obwohl Agnidhra, der Sohn Priyavratas, sich im mystischen yoga betitigte und
versuchte, seine Sinne zu beherrschen, storte ihn das Klingeln der FuBglockchen
Pirvacittis in seiner Ausiibung. Yoga indriya-samyamah: Wirklicher yoga bedeutet,
die Sinne zu kontrollieren. Man muf3 mystischen yoga betreiben, um die Sinne zu
beherrschen, doch die Sinnenbeherrschung eines Gottgeweihten, der sich mit gerei-
nigten Sinnen vollig im Dienst zum Herrn beschiftigt (hrsikena hrsikesa-sevanam),
kann niemals gestort werden. Srila Prabodhananda Sarasvati sagte deshalb: dur-
dantendriya-kala-sarpa-patali protkhata-damstrayate (Caitanya-candramrta 5).
Die Ausiibung von yoga ist ohne Zweifel niitzlich, da die Sinne, die wie giftige
Schlangen sind, dadurch beherrscht werden. Wenn man sich jedoch im hingebungs-
vollen Dienst beschiftigt und alle Sinne im Dienst zum Herrn einsetzt, dann wird
die giftige Eigenschaft der Sinne vollstandig aufgehoben. Es wird erklart, daB man
sich vor einer Schlange aufgrund ihrer Giftziahne flirchten muB3, doch wenn diese
Giftzahne abgebrochen sind, dann ist die Schlange, obwohl sie furchterregend aus-
sieht, nicht mehr gefahrlich. Gottgeweihte mogen Hunderte und Tausende von scho-
nen Frauen mit bezaubernden Korperbewegungen und Gebarden sehen und trotz-
dem nicht verlockt werden, wohingegen gewohnliche yogis durch solche Frauen zu
Fall gebracht wiirden. Selbst der fortgeschrittene yogi Visvamitra unterbrach seine
mystische Versenkung, um sich mit Menaka zu vereinigen, und zeugte ein Kind na-
mens Sakuntala. Der Vorgang des mystischen yoga ist daher nicht stark genug, um
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die Sinne zu kontrollieren. Ein anderes Beispiel ist Prinz Agnidhra, dessen Auf-
merksamkeit sich auf die Bewegungen Purvacittis, der Apsara, richtete, nur weil er
das Klingeln ihrer FuBglockchen horte. Wie Visvamitra Muni durch das Klingelnde
Gerausch von Menakas Schmuck angezogen wurde, so 6ffnete auch Prinz Agnidhra
seine Augen, als er das Klingeln von Purvacittis Schmuck horte, das durch ihre reiz-
vollen Schritte erzeugt wurde. Auch der Prinz sah sehr gut aus. Wie es hier geschil-
dert wird, waren seine Augen wie die Bldtter von Lotosblumen. Als er seine lotos-
gleichen Augen offnete, bemerkte er sogleich, daB sich die Apsara an seiner Seite be-
fand.

VERS 6
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tam evavidire madhukarim iva sumanasa upajighrantim divija-manuja-
mano-nayanahlada-dughair gati-vihara-vrida-vinayavaloka-
susvaraksaravayavair manasi nrnam kusumdyudhasya vidadhatim
vivaram nija-mukha-vigalitamrtasava-sahasa-bhdasanamoda-
madandha-madhukara-nikaroparodhena druta-pada-vinyasena valgu-
spandana-stana-kalasa-kabara-bhara-rasanam devim tad-avalokanena
vivrtavasarasya bhagavato makara-dhvajasya vasam upanito jadavad iti
hovdca.

tam—ihr; eva—in der Tat; avidire—nahe; madhukarim iva—wie eine Honig-
biene; sumanasah—schone Blumen; upajighrantim—riechend; divi-ja—von denjeni-
gen, die auf den himmlischen Planeten geboren wurden; manu-ja—von denjenigen,
die in der menschlichen Gesellschaft geboren wurden; manah—Verstand; nayana
—fiir die Augen; dhlada—Freude; dughaih—erzeugend; gati—durch ihre Bewegung;
vihara—durch Spiele; vridd—durch Scheu; vinaya—durch Demut; avaloka—durch
Blicke; su-svara-aksara—durch ihre liebliche Stimme; avayavaih—und durch die
Glieder des Korpers; manasi—im Verstand; nrnam—von Menschen; kusuma-ayu-
dhasya—des Liebesgottes, der einen Blumenpfeil in.seiner Hand hat; vidadha-
tim—machend; vivaram—Horen; nija-mukha—aus ihrem eigenen Mund; vigali-
ta—ausstromend; amrta-dasava—honiggleicher Nektar; sa-hdsa—in ihrem Lacheln;
bhasana—und Sprechen; dmoda—durch die Freude; mada-andha—durch Berau-
schung verblendet; madhukara—von Bienen; nikara—durch Gruppen; uparodhe-
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na—umgeben sein; druta—eilig; pada—der FiBe; vinydsena—durch elegantes Ge-
hen; valgu—ein wenig; spandana—bewegend; stana—Briiste; kalasa—wie Wasser-
topfe; kabara—Haarzopfe; bhara—Gewicht; rasanam—der Giirtel um die Hiiften;
devim—die Gottin; tat-avalokanena—einfach durch ihren Anblick; vivrta-avasara-
sya—die Gelegenheit wahrnehmend; bhagavatah—des sehr Machtigen; makara-
dhvajasya—des Liebesgottes; vasam—unter der Kontrolle; upanitah—hereingebracht
werdend; jada-vat—wie gelahmt; iti—so; ha—sicherlich; uvdca—er sagte.

UBERSETZUNG

Wie eine Honigbiene roch die Apsara an den schénen und bezaubernden
Blumen. Durch ihre spielerischen Bewegungen, ihre Scheu und Demut, ihre
Blicke, den erfreuenden Klang, der sich von ihrem Munde verbreitete, wenn
sie redete, und durch die Bewegungen ihrer Glieder vermochte sieden Ver-
stand und die Augen sowohl der Menschen wie auch der Halbgétter auf sich
zu ziehen. Durch alle diese Eigenschaften offnete sie fiir den Liebesgott, der
einen Blumenpfeil mit sich trigt, einen Weg in den Geist der Minner.
Wenn sie redete, schien Nektar aus ihrem Munde zu flieBen. Wenn sie at-
mete, versuchten die Bienen, die wie verriickt nach dem Duft ihres Atems
waren, vor ihren lotosgleichen Augen herumzufliegen. Gestort von den Bie-
nen, versuchte sie sich eilig fortzubewegen, doch als sie sich anschickte zu
rennen, bewegten sich auch ihre Haare, der Giirtel um ihre Hiiften und ihre
Briiste, die Wasserkriigen glichen, auf eine Weise, die sie noch schoner und
anziehender machte. Tatsichlich schien sie einen Weg fiir den Liebesgott,
der selbst schon so michtig ist, zu bahnen. Daher sprach der Prinz, der von
ihrem Anblick véllig iiberwiltigt war, wie folgt zu ihr.

ERLAUTERUNG

Wie die Bewegungen und Gebarden einer schonen Frau, ihr Haar und die Form
ihrer Briiste, ihrer Hiiften und anderen Korpermerkmale den Geist nicht nur von
Mannern, sondern auch von Halbgottern anzieht, wird hier sehr schon beschrieben.
Die Worte divija und manuja weisen besonders darauf hin, daB die Anziehung
weiblicher Gebarden tiberall in dieser Welt sehr machtig ist, sowohl auf diesem Pla-
neten als auch auf den hoheren Planetensystemen. Es wird gesagt, da der Lebens-
standard auf den hoheren Planetensystemen tausend- und abertausendmal hoher als
der irdische sei. Deshalb sind die korperlichen Merkmale der schonen Frauen dort
ebenfalls tausend- und abertausendmal anziehender als die der Frauen hier auf der
Erde. Der Schopfer hat die Frau in einer solchen Weise erschaffen, da3 ihre schone
Stimme, ihre Bewegungen und das schone Aussehen ihrer Hiiften, ihrer Briiste und
ihrer anderen Korperteile das andere Geschlecht anziehen und lustvolle Verlangen
erwecken, sowohl auf der Erde als auch auf anderen Planeten. Wenn jemand vom
Liebesgott oder von der Schonheit von Frauen kontrolliert ist, wird er betaubt wie
Materie, wie ein Stein. Von den materiellen Bewegungen der Frauen bezaubert, will
er in der materiellen Welt bleiben. So wird der Aufstieg in die spirituelle Welt ein-
fach nur dadurch, daB man den schonen Korper und die Bewegungen von Fauen
sieht, unterbrochen. Sri Caitanya Mahaprabhu hat deshalb alle Gottgeweihten vor
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der Anziehung schoner Frauen und vor der materialistischen Zivilisation gewarnt.
Sri Caitanya Mahaprabhu lehnte es sogar ab, Pratiparudra Maharija zu sehen, da
dieser eine wohlhabende Person in der materiellen Welt war. In diesem Zusammen-
hang sagte Sri Caitanya: niskificanasya bhagavad-bhajanonmukhasya. Diejenigen,
die im hingebungsvollen Dienst zum Herrn beschaftigt sind, weil sie ernsthaft dar-
um bemiiht sind, nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren, sollten sehr darauf bedacht
sein, nicht die schonen Gebarden von Frauen zu sehen und auch den Anblick von
sehr reichen Personen zu vermeiden.

niskificanasya bhagavad-bhajanonmukhasya
pdaram param jigamisor bhava-sdgarasya
sandarsanam visayinam atha yositam ca
ha hanta hanta visa-bhaksanato 'py asadhu

,JAch, fiir eine Person, die sich ernsthaft wiinscht, den materiellen Ozean zu
iberqueren und sich im transzendentalen liebevollen Dienst zum Herrn motivlos zu
beschiftigen, ist es abscheulicher, einen Materialisten, der mit Sinnenbefriedigung
beschiftigt ist, oder eine Frau, die dhnliche Interessen hat, zu sehen, als willentlich
Gift zu trinken.* (CeM. 11.8)

Jemand, der ernsthaft nach Hause, zu Gott, zuriickgehen mochte, sollte nicht
iber das anziehende Aussehen von Frauen und tiber den Reichtum wohlhabender
Menschen nachsinnen. Solches Nachdenken wird den Fortschritt im spirituellen Le-
ben aufhalten. Wenn jedoch ein Gottgeweihter einmal im Krsna-BewuBtsein gefe-
stigt ist, werden diese Reize seinen Geist nicht mehr verwirren.

VERS 7
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ka tvam cikirsasi ca kim muni-varya saile
mayasi kapi bhagavat-para-devatayah

vijye bibharsi dhanusi suhrd-atmano 'rthe
kim va mrgan mrgayase vipine pramattan

ka—wer; tvam—Dbist du; cikirsasi—versuchst zu tun; ca—auch; kim—was; muni-
varya—o bester der Munis; Saile—auf diesem Huigel; maya—illusionierende Macht;
asi—bist du; kdpi—einige; bhagavar—die Hochste Personlichkeit Gottes; para-deva-
tayah—des transzendentalen Herrn; vijye—ohne Sehnen; bibharsi—du tragst; dha-
nusi—zwei Bogen; suhrt—einem Freund; dtmanah—dir; arthe—zuliebe; kim va—
oder; mrgan—W aldtiere; mrgayase—versuchst du zu jagen; vi pine—in diesem Wald;
pramattan—die materiell verriickt sind.



Vers 7] Die Taten Maharaja Agnidhras 71

UBERSETZUNG

Der Prinz sprach die Apsara filschlicherweise wie folgt an: O bester der
heiligen Menschen, wer bist du? Warum bist du hier auf diesem Hiigel, und
was beabsichtigst du zu tun? Bist du eine der illusionierenden Energien der
Hochsten Personlichkeit Gottes? Du scheinst zwei Bogen ohne Sehnen zu
tragen: Was ist der Grund dafiir, daB du diese Bogen trigst? Ist es zu deinem
eigenen Nutzen oder einem Freund zuliebe? Vielleicht trigst du sie mit dir
herum, um die verriickten Tiere in diesem Wald zu téten.

ERLAUTERUNG

Wihrend sich Agnidhra im Wald strenge Entsagungen auferlegte, wurde er von
den Bewegungen Piirvacittis, des Madchens, das von Brahma geschickt worden war,
bezaubert. Wie in der Bhagavad-gitd gesagt wird, verliert man, wenn man lustvoll
wird, die Intelligenz: kamais tais tair hrta-jrianah. Daher konnte Agnidhra, weil er
seine Intelligenz verloren hatte, nicht unterscheiden, ob Purvacitti ein Mann oder
eine Frau war. Er glaubte irrtiimlicherweise, sie sei ein muni-putra, der Sohn eines
Heiligen im Walde, und sprach sie als muni-varya an. Wegen ihrer Schonheit jedoch
konnte er nicht glauben, daB sie ein Knabe war. Er begann daher ihr Aussehen zu
studieren. Zuerst sah er ihre beiden Augenbrauen, die so ausdrucksvoll waren, dal3
er sich fragte, ob er oder sie die maya der Hochsten Personlichkeit Gottes sei. Die
Worte, die in diesem Zusammenhang gebraucht werden, sind bhagavat-para-deva-
tayah. Devatah, die Halbgotter, gehoren alle zu dieser materiellen Welt, wohingegen
sich Bhagavan, die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, immer jenseits dieser ma-
teriellen Welt befindet und daher als para-devata bekannt ist. Die materielle Welt ist
zweifelsohne von mdya erschaffen, doch unter der Leitung von para-devata, der
Hochsten Personlichkeit Gottes. Wie in der Bhagavad-gita bestitigt wird, ist maya
nicht die letztliche Autoritdt, was die Schopfung dieser materiellen Welt betrifft
(mayadhyaksena prakrtih siiyate sa-cardcaram). Mdaya handelt im Auftrage Krsnas.

Pirvacittis Augenbrauen waren so schon, daB Agnidhra sie mit Bogen ohne Seh-
nen verglich. Er fragte sie daher, ob sie sie zu ihrem eigenen Zwecke benutze oder je-
mand anderem zuliebe. Ihre Augenbrauen waren wie Bogen, die dazu bestimmt
sind, Tiere im Wald zu toten. Die materielle Welt gleicht einem groBen Wald, und
ihre Einwohner sind wie Waldtiere, wie Rehe und Tiger, dazu bestimmt, getotet zu
werden. Die Morder sind die Augenbrauen von schonen Frauen. Alle Manner der
Welt werden vom schonen Geschlecht bezaubert und von den Bogen ohne Sehnen
getotet, ohne daB sie sehen konnen, wie sie von madya getotet werden. DaB sie getotet
werden, ist jedoch eine Tatsache (bhutva bhitva praliyate). Aufgrund seiner tapasya
konnte Agnidhra verstehen, wie mayd unter der Leitung der Hochsten Personlich-
keit Gottes handelt.

Das Wort pramattan ist ebenfalls von Bedeutung. Pramatta bezieht sich auf je-
manden, der seine Sinne nicht beherrschen kann. Die gesamte materielle Welt wird
von Menschen ausgebeutet, die pramatta oder vimiidha sind. Prahlada Maharaja
sagte deshalb:

soce tato vimukha-cetasa indriyartha-
maya-sukhaya bharam udvahato vimudhan
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,.9ie verkommen in der materiellen Welt um der verginglichen materiellen
Freude willen und ruinieren ihr Leben, indem sie sich Tag und Nacht ausschlieBlich
fiir Sinnenbefriedigung abplagen, ohne Anhaftung an die Liebe zu Gott zu entwik-
keln. Ich bedaure sie einfach und mache verschiedene Pline, sie aus den Fangen
mdyas zu befreien.” (SB. 7.9.43)

Karmis, die sich sehr ernsthaft um Sinnenbefriedigung bemiihen, werden in den
sastras immer als pramatta, vimukha und vimidha beschrieben. Sie werden von
madya getotet. Jemand, der jedoch apramatta, eine verniinftige, niichterne Person,
ein dhira, ist, weill sehr wohl, daB es die erste Pflicht des Menschen ist, der Hoch-
sten Person zu dienen. Madya ist immer dazu bereit, diejenigen, die pramatta sind,
mit ihren unsichtbaren Bogen und Pfeilen zu toten. Agnidhra befragte Purvacitti in
dieser Beziehung.

VERS 8

I WWEE: gaeaT
TRRIEGAEt |
A g3gfa @ =
U A Tl 37 RFsisEgIl < 1)

banav imau bhagavatah sata-patra-patrau
santav apunkha-rucirav ati-tigma-dantau

kasmai yuyuriksasi vane vicaran na vidmah
ksemaya no jada-dhiyam tava vikramo ’stu

banau—zwei Pfeile; imau—diese; bhagavatah—von dir, dem sehr Maichtigen;
sata-patra-patrau—Federn wie die Blatter einer Lotosblume habend; santau—
friedlich; apunkha—ohne einen Schaft; rucirau—sehr schon; ati-tigma-dantau—ei-
ne sehr scharfe Spitze besitzend; kasmai—dem; yuyunksasi—du mochtest durchboh-
ren; vane—im Wald; vicaran—umhergehend; na vidmah—wir konnen nicht verste-
hen; ksemdya—zum Wohle; nah—von uns; jada-dhiyam—die Dummkopfe sind; a-
va—deine; vikramah—Tichtigkeit; astu—mag sein.

UBERSETZUNG

Alsdann bemerkte Agnidhra die umherblickenden Augen Pirvacittis und
sagte: Mein lieber Freund, du besitzt zwei michtige Pfeile, nimlich deine
umherblickenden Augen. Diese Pfeile haben Federn wie die Blitter einer
Lotosblume. Obwohl sie keine Schifte besitzen, sind sie sehr schon, und sie
sind mit sehr scharfen, durchdringenden Spitzen ausgestattet. Sie scheinen
sehr friedlich zu sein, und daher macht es den Anschein, als ob sie auf nie-
manden geschossen wiirden. Du muflt wohl in diesem Wald umhergehen,
um diese Pfeile auf jemanden zu schiefen, doch ich weif nicht, auf wen.
Meine Intelligenz ist gering, und ich kann nicht mit dir kimpfen. Tatsich-
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lich kommt dir niemand in Tiichtigkeit gleich, und daher bete ich, daR dein
Konnen mir zum Gliick gereichen wird.

ERLAUTERUNG

So fing Agnidhra an, es zu schitzen, daB Pirvacitti auf ihn blickte. Er verglich
ihre Augen mit sehr scharfen Pfeilen. Obwohl ihre Augen so schon wie Lotosblu-
men waren, waren sie zugleich wie schaftlose Pfeile, und Agnidhra fiirchtete sich
daher vor ihnen. Er hoffte, daB die Blicke, die sie auf ihn warf, gut fiir ihn sein wiir-
den, denn er war bereits bezaubert, und je mehr er von ihr gefangen wurde, desto
weniger konnte er ohne sie leben. Agnidhra betete daher zu Purvacitti, daB ihre
Blicke gliickverheiBend sein wiirden und nicht nutzlos. Mit anderen Worten betete
er darum, daB sie seine Frau werden wiirde.
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sisya ime bhagavatah paritah pathanti
gayanti sdma sarahasyam ajasram isam

yusmac-chikhd-vilulitah sumano 'bhivrstih
sarve bhajanty rsi-gana iva veda-sakhah

sisyah—Schiiler, Nachfolger; ime—diese; bhagavatah—deine verehrungswiirdige
Person; paritah—umgeben; pathanti—rezitierend; gayanti—singend; sama—der
Sama Veda; sa-rahasyam—mit dem vertraulichen Teil; ajasram—unaufhorlich;
isam—dem Herrn; yusmat—deine; sikha—von Haarbiischeln; vilulitah—gefallen; su-
manah—der Blumen; abhivrstih—Schauer; sarve—alle; bhajanti—genieBen, Zu-
flucht nehmen bei; rsi-ganah—Weise; iva—wie; veda-sakhah—Zweige der vedi-
schen Schriften.

UBERSETZUNG

Als er die Bienen sah, die Purvacitti folgten, sagte Maharaja Agnidhra:
Mein lieber Herr, die Bienen, die deinen Korper umgeben, sind wie Schiiler,
die sich um deine verehrungswiirdige Personlichkeit scharen. Sie chanten
unaufhérlich die mantras des Sama Veda und der Upanisaden und bringen
dir so Gebete dar. Genau wie groRe Weise bei den Zweigen des vedischen
Schrifttums Zuflucht suchen, so genieRen die Bienen die Blumenschauer,
die von deinem Haar herunterfallen.
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vdacam param carana-panjara-tittirinam
brahmann aripa-mukharam srnavama tubhyam

labdha kadamba-rucir anka-vitanka-bimbe
yasyam alata-paridhih kva ca valkalam te

vacam—widerhallende Schwingung; param—nur; carana-pafjara—von den
FuBglockchen; tittirinam—der tittiri-Vogel, brahman—o brahmana; aripa—ohne
Form; mukharam—in der Lage sein, sehr deutlich gehort zu werden; srnavadma—ich
hore; tubhyam—deine; labdhad—bekommen; kadamba—wie die kadamba-Blume; ru-
cih—liebliche Farbe; arika-vitarnka-bimbe—auf den schonen, runden Hiiften; yas-
yam—auf welchen; aldta-paridhih—Umfassung von glihenden Kohlen; kva—wo;
ca—auch; valkalam—bedeckendes Tuch; re—deine.

UBERSETZUNG

O brahmana, ich kann das Klingeln deiner FuBglockchen horen. In diesen
Glockchen scheinen tittiri-vVogel zu zwitschern. Obwohl ich ihre Gestalt
nicht erkennen kann, hore ich, wie sie zwitschern. Wenn ich auf deine scho-
nen runden Hiiften schaue, sehe ich, daf sie die liebliche Farbe von ka-
damba-Blumen besitzen, und deine Taille ist von einem Giirtel aus gliihen-
den Kohlen umgeben. Ja, es sieht aus, als ob du vergessen hast, dich anzu-
ziehen.

C

ERLAUTERUNG

Mit lustvollen Verlangen, Pirvacitti zu sehen, schaute Agnidhra besonders auf
die anziehenden Hiiften und die Taille des Madchens. Wenn ein Mann eine Frau mit
solch lustvollen Verlangen betrachtet, wird er von ihrem Gesicht, ihren Briisten und
ihrer Taille bezaubert. Eine Frau zieht einen Mann zuerst durch das schone Ausse-
hen ihres Gesichtes, durch die Form ihrer schonen Briiste und auch durch ihre Taille
an, so daB er seine sexuellen Verlangen befriedigen mochte. Plrvacitti war in feine
gelbe Seide gekleidet, und ihre Hiiften sahen daher wie kadamba-Blumen aus.
Wegen ihres Giirtels schien ihre Taille von glihenden Kohlen umgeben zu sein.
Sie war vollstindig bekleidet, doch Agnidhra wurde so lustvoll, daB er sie fragte:
,,Warum bist du nackt ggkommen?*

VERS 11
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kim sambhrtam rucirayor dvija srngayos te
madhye krso vahasi yatra drsih srita me

pariko 'runah surabhir atma-visana idrg
yenasramam subhaga me surabhi-karosi

kim—was; sambhrtam—gefiillt; rucirayoh—sehr schon; dvija—o brahmana; srn-
gayoh—in zwei Hornern; te—deine; madhye—in der Mitte; krsah—diinn; vahasi—du
tragst; yatra—worin; drsih—Augen; sritdi—angehaftet; me—mein; parkah—Puder;
arunah—rot; surabhih—wohlriechend; dtma-visane—auf den beiden Hornern;
idrk—solche; yena—durch welche; asramam—Wohnort; su-bhaga—o Gliicklich-
ster; me—meine; surabhi-karosi—du parfimierst.

UBERSETZUNG

Agnidhra lobte die erhobenen Briiste Parvacittis. Er sagte: Mein lieber
brahmana, deine Taille ist sehr diinn, und doch trigst du unter grofRen
Schwierigkeiten behutsam zwei Horner, zu denen sich meine Augen hinge-
zogen fithlen. Womit sind diese beiden schonen Horner gefiillt? Du scheinst
sie mit duftendem rotem Puder eingerieben zu haben, Puder, der wie die
aufgehende Morgensonne aussieht. O Gliicklichster, ich mochte dich fra-
gen, woher du diesen wohlriechenden Puder bekommen hast, der meinen
asrama, meinen Wohnsitz, mit einem angenehmen Duft erfiillt.

ERLAUTERUNG

Agnidhra schitzte die erhobenen Briiste Parvacittis. Nachdem er die Briiste des
Madchens gesehen hatte, wurde er fast verriickt. Trotzdem konnte er nicht feststel-
len, ob Purvacitti ein Junge oder ein Madchen war, denn als Ergebnis seiner Entsa-
gung sah er zwischen beiden keinen Unterschied. Er redete sie daher mit dem Wort
avija (,,0 brahmana‘) an. Doch warum sollte ein dvija, ein brahmana-J unge, Horner
auf seiner Brust haben? Weil die Taille des Jungen diinn war, glaubte Agnidhra, er
triige die Horner nur unter groBen Schwierigkeiten und sie seien daher mit etwas
Wertvollem gefiillt. Warum wiirde er sie sonst tragen? Wenn die Taille einer Frau
schlank ist und ihre Briiste voll, sieht sie sehr anziehend aus. Agnidhra, dessen Au-
gen angezogen waren, dachte iiber die schweren Briiste am schlanken Korper des
Midchens nach und stelite sich vor, wie ihr Riicken sie wohl tragen konnte.
Agnidhra bildete sich ein, daB ihre erhobenen Briiste zwei Horner seien, die sie mit
einem Tuch bedeckte, damit andere ihren wertvollen Inhalt nicht sehen konnten.
Agnidhra war jedoch sehr begierig, sie zu sehen. Er bat sie deshalb: ,,Bitte entblofe
sie, damit ich sehen kann, was du mit dir tragst. Sei versichert, daB ich es nicht fort-
nehmen werde. Wenn es dir unbequem ist, die Bedeckung zu entfernen, kann ich dir
helfen. Ich selbst kann sie entblof3en, um zu sehen, welch wertvolle Dinge diese er-
hobenen Horner enthalten.” Er war auch erstaunt dariiber, den roten Staub des
wohlriechenden kurkuma tber ihre Briiste gestreut zu sehen. Trotzdem redete
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Agnidhra, da er immer noch dachte, Pirvacitti sei ein Junge, sie mit subhaga,
gliicklichster muni, an. Der Junge muBte vom Gliick begiinstigt sein, wie konnte er
sonst, einfach nur indem er dastand, Agnidhras ganzen dsrama mit Duft erfiillen?

VERS 12
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lokam pradarsaya suhrttama tavakam me
yatratya ittham urasavayavav apurvau

asmad-vidhasya mana-unnayanau bibharti
bahv adbhutam sarasa-rdsa-sudhadi vaktre

lokam—Wohnort; pradarsaya—bitte zeige; suhrt-tama—o bester der Freunde;
tavakam—deine; me—mir; yatratyah—eine Person, die dort geboren wurde; ittham
—wie diese; urasd—auf der Brust; avayavau—zwei Glieder (Briiste); apirvau—
wunderbar; asmat-vidhasya—von einer Person wie mir; manah-unnayanau—sehr
erregend fir den Geist; bibharti—stiitzt; bahu—viele; adbhutam—wunderbar; sara-
sa—liebliche Worte; rasa—liebevolle Gesten wie Lacheln; sudhd-adi—wie Nektar;
vaktre—im Mund.

UBERSETZUNG

O bester Freund, kannst du mir bitte den Ort zeigen, wo du wohnst? Ich
kann mir nicht vorstellen, wie die Einwohner dieses Ortes so wunderbare
korperliche Merkmale wie deine erhobenen Briiste bekommen haben, die
den Geist und die Augen von einem Menschen wie mir, der sie sieht, erre-
gen. Nach der lieblichen Sprache und dem freundlichen Licheln dieser Ein-
wohner zu urteilen, miissen ihre Miinder Nektar enthalten.

ERLAUTERUNG

Immer noch verwirrt, wollte Agnidhra den Ort sehen, von dem der brahmana-
Junge gekommen war und wo die Menschen solche erhobenen Briiste hatten. Solch
anziehendes Aussehen miisse die Folge schwerer Entsagungen sein, die man dort
ausfiihrte, so dachte er. Agnidhra sprach das Médchen mit_suhritama, bester
Freund, an, damit sie sich nicht weigere, ihn dorthin zu fiihren. Agnidhra war nicht
nur von den erhobenen Briisten des Madchens bezaubert, sondern auch von ihrer
lieblichen Redeweise. Aus ihrem Mund schien Nektar zu stromen, und er geriet des-
halb immer mehr in Erstaunen.
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ka vatma-vrttir adanad dhavir anga vati
visnoh kalasy animisonmakarau ca karnau

udvigna-mina-yugalam dvija-pankti-socir
asanna-bhrrga-nikaram sara in mukham te

ka—was; va—und; dtma-vrttih—Nahrung zur Erhaltung des Korpers; adanat
—durch das Kauen (von Betel); havih—reine Opferbestandteile; ariga—mein lieber
Freund; vdti—ausgehen; visnoh—von Sri Visnu; kald—Erweiterung des Korpers;
asi—du bist; animisa—ohne zu blinzeln, unmakarau—zwei leuchtende Haie;
ca—auch; karnau—zwei Ohren; udvigna—ruhelos; mina-yugalam—zwei Fische be-
sitzend; dvija-pankti—der Zahnreihen; socih—Schonheit; asanna—nahebei; bhrrga-
nikaram—Schwirme von Bienen besitzend; sarah it—wie ein See; mukham—
Gesicht; re—dein.

UBERSETZUNG

Mein lieber Freund, was iRt du, um deinen Koérper zu erhalten? Weil du
Betel kaust, entstromt deinem Mund ein angenehmer Duft. Dies zeigt, daR
du immer die Uberreste von Nahrung, die zu Visnu geopfert wurde, ift. Du
muBt in der Tat eine Erweiterung von $ri Visnus Korper sein. Dein Gesicht
ist so angenehm wie ein schoner See. Deine juwelenbesetzten Ohrringe
gleichen zwei leuchtenden Haien mit schimmernden Augen wie diejenigen
von Visnu, und deine Augen gleichen zwei ruhelosen Fischen. So kommt es,
daR im See deines Gesichtes gleichzeitig zwei Haie und zwei ruhelose Fi-
sche umherschwimmen. Neben ihnen erscheinen die weiRen Reihen deiner
Zihne wie Reihen prachtvoller Schwine im Wasser, und dein offenes Haar
gleicht Schwirmen von Bienen, die der Schonheit deines Gesichtes fol-
gen.

ERLAUTERUNG

Die Geweihten Sri Visnus sind auch Seine Erweiterungen. Sie werden vibhin-
namsa genannt. Visnu werden alle Arten von Opfergaben dargebracht, und weil die
Gottgeweihten immer prasdda, die Uberreste Seiner Speisen, zu sich nehmen, geht
der Geruch von Opfergaben nicht nur von Visnu aus, sondern auch von Seinen Ge-
weihten, die die Reste Seiner Speisen oder der Seiner Geweihten essen. Wegen des
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angenehmen Geruchs ihres Korpers betrachtete Agnidhra Pirvacitti als eine Erwei-
terung Visnus, und wegen ihrer juwelenbesetzten Ohrringe, die die Form von Haien
hatten, wegen ihres offenen Haares, das Bienen glich, die verriickt nach dem Duft
ihres Korpers sind, und wegen der weiBen Reihen ihrer Zdhne, die Schwinen gli-
chen, verglich Agnidhra Purvacittis Gesicht mit einem See, den Blumen, Fische,
Schwine und Bienen schmiicken.

VERS 14
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yo 'sau tvaya kara-saroja-hatah patango
diksu bhraman bhramata ejayate ’ksini me

muktam na te smarasi vakra-jata-varutham
kasto 'nilo harati lampata esa nivim

yah—welche; asau—das; tvaya—durch dich; kara-saroja—mit der lotosgleichen
Handflache; hatah—geschlagen; patarigah—den Ball; diksu—in alle Richtungen;
bhraman—bewegend; bhramatah—ruhelos; ejayate—stort; aksini—Augen; me—von
mir; muktam—zerzaust; na—nicht; te—deine; smarasi—achtest du auf; vakra—
lockig; jata—Haar; varatham—Biischel; kastah—Schwierigkeiten machend; anilah
—Wind; harati—nimmt weg; lampatah—wie ein Mann, der an Frauen angehaftet
ist; esah—dies; nivim—unteres Gewand.

UBERSETZUNG

Mein Geist ist bereits ruhelos, und indem du mit einem Ball spielst und
ihn mit deinen lotosgleichen Handflichen bewegst, erregst du auch meine
Augen. Dein schwarzgelocktes Haar ist nun durcheinander, doch du kiim-
merst dich nicht darum, es herzurichten. Willst du es nicht wieder zurecht-
machen? Wie ein Mann, der Frauen zugeneigt ist, versucht der listige Wind,
dir dein unteres Gewand auszuziehen. Macht dir das nichts aus?

ERLKUTERUI‘{G

Das Midchen Pirvacitti spielte mit einem Ball in ihrer Hand, und dieser glich
einer Lotosblume, die von ihrer lotosgleichen Hand ergriffen wurde. Aufgrund ihrer
Bewegungen 16ste sich ihr Haar, und der Giirtel, der ihr Kleid zusammenhielt, lie8
nach, als ob der listige Wind versuchte, sie zu entbl6Ben. Doch sie kiimmerte sich
nicht darum, ihr Haar oder ihr Kleid zurechtzumachen. Als Agnidhra versuchte, die
nackte Schonheit des Madchens zu sehen, wurden seine Augen durch ihre Bewegun-
gen sehr erregt.
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ripam tapodhana tapas caratam tapoghnam
hy etat tu kena tapasa bhavatopalabdham

cartum tapo 'rhasi mayd saha mitra mahyam
kim va prasidati sa vai bhava-bhavano me

riupam—Schonheit; tapah-dhana—o bester der Weisen, die Entsagung ausfiih-
ren; tapah caratam—von Personen, die damit beschiftigt sind, sich Enthaltsamkei-
ten und BuBen aufzuerlegen; tapah-ghnam—die die Entsagungen unbrauchbar
macht; hi—sicherlich; etar—diese; tu—in der Tat; kena—durch was; tapasi—Ent-
sagung; bhavatdi—von dir; upalabdham—erlangte; cartum—um auszufiihren; ta-
pah—BuBe; arhasi—du solltest; mayd saha—mit mir; mitra—mein lieber Freund;
mahyam—mir; kim va—oder vielleicht; prasidati—ist erfreut; sah—er; vai—gewiB;
bhava-bhavanah—der Schopfer dieses Universums; me—mit mir.

UBERSETZUNG

O Bester unter denjenigen, die sich Entsagung auferlegen, woher hast du
diese wunderbare Schonheit, die die Entsagung anderer unbrauchbar
macht, bekommen? Wo hast du diese Kunst erlernt? Was fiir einer Entsa-
gung hast du dich unterzogen, um diese Schonheit zu erhalten, mein lieber
Freund? Ich wiinsche mir, daR du dich mir beigesellst, um Enthaltsamkeit
und BuBe auszufiihren, denn es kann sein, daR der Schopfer, Brahma, weil
er zufrieden mit mir ist, dich geschickt hat, damit du meine Frau wirst.

ERLAUTERUNG

Agnidhra schitzte die wunderbare Schonheit Pirvacittis, ja er war erstaunt dar-
iiber, solch eine auBergewohnliche Schonheit zu sehen, die das Ergebnis vergange-
ner Entsagungen und BuBlen sein muBte. Er fragte daher das Madchen, ob sie solche
Schonheit nur erhalten habe, um die Bulen und Entsagungen anderer zu brechen.
Er dachte, daB Brahma, der Schopfer des Universums, mit ihm zufrieden sein
miisse und sie daher geschickt habe, damit sie seine Frau werde. Er bat Purvacitti,
seine Frau zu werden, damit sie zusammen im Familienleben BuBen und Entsagun-
gen ausfiihren konnten. Mit anderen Worten, eine passende Frau hilft ihrem Ehe-
mann, BuBen und Entsagungen im Haushilterleben auszufiihren, vorausgesetzt,
beide befinden sich auf der gleichen Ebene spirituellen Verstandnisses. Ohne spiri-
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tuelles Verstandnis konnen sich Ehemann und Ehefrau nicht auf gleicher Ebene be-
finden. Brahma, der Schopfer des Universums, ist an guter Nachkommenschaft in-
teressiert. Deshalb kann man, wenn er nicht erfreut ist, keine geeignete Frau bekom-
men. In der Tat wird Brahma in Hochzeitszeremonien verehrt. In Indien werden
selbst heute noch Einladungen zu einer Heirat mit einem Bild Brahmas auf der Vor-
derseite der Karte verschickt.
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na tvam tyajami dayitam dvija-deva-dattam
yasmin mano drg api no na viyati lagnam

mam caru-srngy arhasi netum anuvratam te
cittam yatah pratisarantu sivah sacivyah

na—nicht; tvam—dich; tyajami—ich werde aufgeben; dayiram—sehr lieb; dvija-
deva—durch Brahma, den Halbgott, der von den brahmanas verehrt wird; dattam
—gegeben; yasmin—dem; manah—Geist; drk—Augen; api—auch; nah—mein; na vi-
yati—geh nicht fort; lagnam—sehr angehaftet; mam—mich; cdru-srrgi—o Frau
mit schén erhobenen Briisten; arhasi—du solltest; netum—fithren; anuvratam—
Nachfolger; te—dein; cittam—wiinschen; yatah—wo immer; pratisarantu—mag
folgen; sivah—giinstig; sacivyah—Freunde.

UBERSETZUNG

Brahma, der von den brahmanas verehrt wird, hat dich mir barmherzi-
gerweise gegeben; deshalb habe ich dich getroffen. Ich mochte deine Ge-
meinschaft nicht aufgeben, denn mein Geist und meine Augen haften an dir
und kénnen nicht abgewendet werden. O Frau mit schonen erhobenen Brii-
sten, ich bewundere dich. Du kannst mich hinbringen, wo immer du willst,
und deine Freunde konnen mir auch folgen.

ERLAUTERUNG

Nun gesteht Agnidhra seine Schwiche offen ein. Er fiihlte sich zu Pirvacitti hin-
gezogen, und daher driickte er seinen Wunsch aus, mit ihr vereint zu sein, bevor sie
sagen konnte, sie habe nichts mit ihm zu tun. Er war so sehr angezogen, daB3 er be-
reit war, in ihrer Gemeinschaft iiberall hinzugehen, egal ob in den Himmel oder in
die Holle. Wenn man in Lust und den EinfluB von Sexualitat vertieft ist, ergibt man
sich vorbehaltlos den Fiien einer Frau. Srila Madhvacirya bemerkt in diesem Zu-
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sammenhang, daB jemand, der SpaBl macht und wie ein Verrickter redet, alles
mogliche sagen mag, daB seine Worte jedoch bedeutungslos sind.

VERS 17
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sri-Suka uvdaca
iti lalananunayati-visarado gramya-vaidagdhyaya paribhasaya tam
vibudha-vadhim vibudha-matir adhisabhajayam dsa.

sri-sukah uvaca—Sukadeva Gosvami sagte; iti—so; lalana—Frauen; anunaya
—im Besiegen; ati-viSaradah—sehr geschickt; gramya-vaidagdhyaya—geschickt
darin, seine materiellen Wiinsche zu erfiillen; paribhdasaya—durch ausgewihite
Worte; tam—ihr; vibudha-vadhim—das himmlische Médchen; vibudha-matih—
Agnidhra, der die Intelligenz eines Halbgottes besal; adhisabhdjayam dsa—er-
langte die Gunst von.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Maharaja Agnidhra, dessen Intelligenz wie
die eines Halbgottes war, kannte die Kunst, Frauen zu schmeicheln, um sie
auf seine Seite zu bringen. Er erfreute daher das himmlische Midchen mit
seinen lustvollen Worten und erlangte ihre Gunst.

ERLAUTERUNG

Da Konig Agnidhra ein Gottgeweihter war, besaB er im Grunde keine Anzie-
hung zu materiellem GenuB3, doch weil er eine Frau wolite, um Nachkommen zu
zeugen, und Brahma Purvacitti geschickt hatte, erfreute er sie sehr geschickt mit
schmeichelnden Worten. Frauen sind von den schmeichelnden Worten eines Man-
nes angezogen. Jemand, der in der Kunst der Schmeichelei erfahren ist, wird vi-
dagdha genannt.

VERS 18
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sd ca tatas tasya vira-yitha-pater buddhi-sila-ripa-vayah-
Sriyaudaryena paraksipta-mands tena sahdyutdyuta-
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parivatsaropalaksanam kalam jambiudvipa-patina bhauma-svarga-
bhogan bubhuje.

sd—sie; ca—auch; ratah—danach; tasya—von ihm; vira-yitha-pateh—der Mei-
ster der Helden; buddhi—durch die Intelligenz; sila—Verhalten; ripa—Schonheit;
vayah—Jugend; sriva—Wohlstand; auddryena—und durch Edelmut; paraksipta—
angezogen; mandah—ihr Geist; tena saha—mit ihm; ayuta—zehntausend; ayuta
—zehntausend; parivatsara—Jahre; upalaksanam—sich erstreckend; kalam—Zeit;
Jjambudvipa-patina—mit dem Konig von Jambudvipa; bhauma—irdisch; svarga
—himmlisch; bhogan—Freuden; bubhuje—genossen.

UBERSETZUNG

Von der Intelligenz, Bildung, Jugend und Schonheit sowie von dem Ver-
halten, Reichtum und Edelmut Agnidhras, des Konigs von Jambiidvipa, des
Meisters aller Helden, angezogen, lebte Pirvacitti mit ihm fiir viele Tau-
sende von Jahren und genoR verschwenderisch sowohl irdisches als auch
himmlisches Gliick.

* ERLAUTERUNG

Durch die Gnade Brahmas empfanden Konig Agnidhra und das himmlische
Madchen, Purvacitti, ihre Vereinigung als sehr angenehm. Sie genossen weltliches
und himmlisches Gliick fiir viele Tausende von Jahren.

VERS 19
T E A GWEET AW AR geiaveaeTe-
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tasyam u ha va atmajan sa raja-vara agnidhro nabhi-kimpurusa-
harivarselavrta-ramyaka-hiranmaya-kuru-bhadrasva-ketumala-
samjian nava putran ajanayat.

tasyam—in ihr; u ha va—sicherlich; atrma-jan—Sohne; sah—er; rdja-varah—der
beste der Konige; dagnidhrah— Agnidhra; ndabhi—Nabhi; kimpurusa—Kimpurusa,
hari-varsa—Harivarsa; ildvrta—Ilavrta; ramyaka—Ramyaka; hiranmaya—Hiran-
maya; kuru—Kuru; bhadrasva—Bhadrasva; ketu-mala—Ketumala; samjridn—na-
mens; nava—neun; putran—Sohne; ajanayat—zeugte.

UBERSETZUNG

Maharaja Agnidhra, der beste unter den Konigen, zeugte im Leib Pirva-
cittis neun S6hne namens Nabhi, Kimpurusa, Harivarsa, llavrta, Ramyaka,
Hiranmaya, Kuru, Bhadrava und Ketumala.
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VERS 20
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sa sutvatha sutan navanuvatsaram grha evapahdya purvacittir bhiiya
evdjam devam upatasthe.

sa—sie; sutva—nach der Geburt von; atha—danach; sutan—So6hne; nava—neun;
anuvatsaram—Jahr fir Jahr; grhe—zu Hause; eva—sicherlich; apahdya—verlassend,;
purvacittih—Purvacitti; bhiuyah—wieder; eva—sicherlich; ajam—Brahma; devam
—der Halbgott; upatasthe—naherte.

UBERSETZUNG

Parvacitti gebar diese neun Sohne, einen jedes Jahr, doch nachdem diese
herangewachsen waren, lieR sie sie zu Hause zuriick und niherte sich wie-
der Brahma, um ihn zu verehren.

ERLAUTERUNG

Es gibt viele Fille, in denen Apsaras, himmlische Engel, aufgrund der Anwei-
sung eines hoheren Halbgottes wie Brahma oder Indra auf die Erde herabgekommen
sind und der Anweisung des betreffenden Halbgottes gefolgt sind, indem sie jeman-
den geheiratet haben, Kinder geboren haben und dann in ihre himmlische Heimat
zuriickgekehrt sind. Als zum Beispiel Menaka, die himmlische Frau, die ggkommen
war, um Vi$vamitra Muni zu verfiihren, das Kind Sakuntala geboren hatte, verlieB
sie beide, das Kind und ihren Mann, und kehrte zu den himmlischen Planeten zu-
riick. Pirvacitti blieb nicht stindig bei Maharaja Agnidhra. Nachdem sie in seinen
Haushaltsangelegenheiten mitgeholfen hatte, verlieB sie Maharaja Agnidhra und alle
neun Sohne und kehrte zu Brahma zuriick, um ihn zu verehren.

VERS 21
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agnidhra-sutds te matur anugrahdd autpattikenaiva samhanana-
balopetah pitra vibhakta atma-tulya-namani yatha-bhagam
Jjambudvipa-varsani bubhujuh.

dgnidhra-sutah—die Sohne Maharaja Agnidhras; te—sie; mdtuh—der Mutter;
anugrahat—durch die Barmherzigkeit oder durch das Trinken von Muttermilch;
autpattikena—natiirlich; eva—sicherlich; samhanana—gut gebauter Korper; ba-
la—Stéarke; upetah—erhielten; pitra—durch den Vater, vibhaktah—aufgeteilt; at-
ma-tulya—ihrem eigenen folgend; ndmani—Namen besitzend; yathd-bhagam—an-
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gemessen aufgeteilt; jambidvipa-varsani—verschiedene Teile Jambudvipas (wahr-
scheinlich Asien und Europa zusammen); bubhujuh—regierten.

UBERSETZUNG

Dadiese neun S6hne Agnidhras die Milch ihrer Mutter tranken, bekamen
sie natiirlicherweise starke, gutgebaute Korper. lhr Vater gab jedem ein Ko-
nigreich in einem anderen Teil Jambiadvipas. Die Konigreiche wurden nach
den Namen der S6hne benannt. So regierten die Sohne Agnidhras iiber die
Konigreiche, die sie von ihrem Vater erhalten hatten.

ERLAUTERUNG

Die dcaryas erwiahnen besonders, daB sich in diesem Vers die Worte maruh
anugrahat (,,dufch die Gnade ihrer Mutter) auf die Milch der Mutter beziehen. In
Indien wird allgemein angenommen, daB ein Kleinkind, das fiir mindestens sechs
Monate mit der Milch seiner Mutter erndhrt wird, einen sehr starken Korper haben
wird. AuBerdem wird hier erwahnt, daB alle Sohne Agnidhras die Natur ihrer Mut-
ter besaBen. In der Bhagavad-gitd (1.40) wird erklart: strisu dustdsu vdarsneya jdyate
varna-sankarah. Wenn die Frauen verunreinigt sind, werden varna-sankara, un-
qualifizierte Kinder, gezeugt, und wenn die varna-sarnkara-Bevolkerung sich ver-
mehrt, wird die ganze Welt zur Holle. Deshalb benétigt eine Frau nach der Manu-
samhita standigen Schutz, um rein und keusch zu bleiben, damit ihre Kinder zum
Nutzen der menschlichen Gesellschaft beschiftigt werden konnen.

VERS 22

AW TEEE FANWEE AT AR AT
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agnidhro rajatrptah kamanam apsarasam evanudinam adhi-
manyamanas tasyah salokatam srutibhir avarundha yatra pitaro
madayante.

agnidhrah—Agnidhra; rdja—der Konig; atrptah—nicht zufrieden; kdmdnam
—mit Sinnenbefriedigung; apsarasam—die himmlische Frau (Purvacitti); eva—
sicherlich; anudinam—Tag fir Tag;, adhi—auBerordentlich; manyamdnah—den-
kend an; tasyadh—an sie; sa-lokatam—Erhebung zum gleichen Planeten; srutibhih
—durch die Veden; avarundha—bekam; yatra—wo; pitarah—die Vorviter; mada-
yante—Freude erfahren.

UBERSETZUNG

Nach dem Hinweggehen Purvacittis dachte Konig Agnidhra, dessen lust-
volle Verlangen ganz und gar nicht zufriedengestellt waren, stindig an sie.
Deshalb wurde der Konig, in Ubereinstimmung mit den vedischen Anwei-
sungen, nach seinem Tode auf den gleichen Planeten erhoben wie seine
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himmlische Frau. Dieser Planet, der Pitrloka genannt wird, ist der Ort, auf
dem die Vorviter, die pitas, in grofer Freude leben.

ERLAUTERUNG

Wenn jemand stdndig an etwas denkt, dann wird er mit Sicherheit nach dem
Tode einen entsprechenden Korper bekommen. Maharaja Agnidhra dachte stindig
an Pitrloka, den Ort, zu dem seine Frau zuriickgekehrt war. Deshalb erreichte er
nach seinem Tod den gleichen Planeten, um wahrscheinlich wieder zusammen mit
ihr leben zu konnen. Die Bhagavad-gita sagt ebenfalls:

yam yam vapi smaran bhavam
tyajaty ante kalevaram

tam tam evaiti kaunteya
sada tad-bhava-bhavitah

,,Den Seinszustand, an den man sich beim Verlassen des Korpers erinnert, wird
man ohne Zweifel erreichen.* (Bg. 8.6)

Wir konnen daraus folgern, daB wir auf den Planeten Goloka Vrndavana, wo
Krsna ewiglich lebt, erhoben werden, wenn wir stindig an Krsna denken, das heif3t
vollig Krsna-bewuflt werden.

VERS 23
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samparete pitari nava bhrataro meru-duhitir merudevim pratiripam
ugradamstrim latam ramyam syamam ndrim bhadram devavitim iti
samjia navodavahan.

samparete pitari—nach dem Verscheiden ihres Vaters; nava—neun; bhrdtarah
—Briider; meru-duhitrh—die Tochter Merus; merudevim—Merudevi; prati-riipam
—Pratirtipa; ugra-damstrim—Ugradamstri; latam—Lata; ramyam—Ramya; syd-
mam—Syama; ndarim—Nari; bhadram—Bhadra; deva-vitim—Devaviti; iti—so; sam
jrah—die Namen; nava—neun; udavahan—verheiratet.

UBERSETZUNG

Nach dem Verscheiden ihres Vaters heirateten die neun Briider die neun
Tochter Merus namens Merudevi, Pratiripa, Ugradamstri, Lata, Ramya,
Syama, Nari, Bhadra und Devaviti.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 2. Kapitel im Fiinften Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: , Die Taten Mahdrdja Agnidhras".






3. Kapitel

Rsabhadevas Erscheinen im SchoRe
Merudevis, der Frau Konig Nabhis

In diesem Kapitel wird der makellose Charakter Kénig Nabhis, des éltesten Soh-
nes Agnidhras, beschrieben. Da sich Maharaja Nabhi Sohne wiinschte, nahm er
schwere Entsagungen und BuBlen auf sich. Er fiihrte zusammen mit seiner Frau
viele Opfer aus und verehrte Sri Visnu, den Herrn aller Opfer. Da der Herr, die
Hochste Personlichkeit Gottes, Seinen Geweihten sehr freundlich gesinnt ist, war Er
uber die Entsagungen Maharaja Nabhis sehr erfreut. Er erschien personlich vor
Maharaja Nabhi in Seiner vierarmigen Gestalt, und die Priester, die die Opferungen
ausfiihrten, brachten Ihm ihre Gebete dar. Sie baten um einen Sohn, der wie der
Herr sein sollte, und Visnu war damit einverstanden, aus dem SchoBe Merudevis,
der Frau Konig Nabhis, geboren zu werden und Sich als Konig Rsabhadeva zu in-
karnieren.

VERS 1
Ma® 99
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sri-suka uvdca
nabhir apatya-kamo 'prajaya merudevya bhagavantam
yajia-purusam avahitatmdyajata.

_ Sri-Sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; ndbhih—der Sohn Maharaja
Agnidhras; apatya-kamah—wiinschte Sohne zu haben; aprajayd—die noch keine
Kinder geboren hatte; merudevya—mit Merudevi; bhagavantam—die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes; yajia-purusam—Sri Visnu, der Herr und GenieBer aller Opfer;
avahita-atma—mit groBer Aufmerksamkeit; ayajata—brachte Gebete dar und ver-
ehrte.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Maharaja Nabhi, der Sohn Agnidhras,
wiinschte sich, Sohne zu bekommen, und begann daher, der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes, Visnu, dem Meister und GenieRer aller Opfer, aufmerk-
sam Gebete darzubringen und lhn zu verehren. Maharaja Nabhis Frau, Me-
rudevi, die bis zu diesem Zeitpunkt noch keine Kinder geboren hatte, ver-
ehrte zusammen mit ihrem Ehemann ebenfalls Visnu.

87
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VERS 2
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tasya ha vava sraddhaya visuddha-bhavena yajatah pravargyesu
pracaratsu dravya-desa-kdala-mantrartvig-daksina-vidhana-
yogopapattya duradhigamo 'pi bhagavan bhagavata-vatsalyataya
supratika atmanam apardjitam nija-janabhipretartha-vidhitsaya grhita-
hrdayo hrdayargamarm mano-nayananandanavayavabhiramam
aviscakara.

tasya—als er (Nabhi); ha vava—gewiB; sraddhaya—mit groBem Glauben und
groBer Hingabe; visuddha-bhavena—mit einem reinen, unverschmutzten Verstand;
yajatah—verehrte; pravargyesu—wiahrend der fruchtbringenden Tatigkeiten, die
pravargya genannt werden; pracaratsu—wurden ausgefiihrt; dravya—die Bestand-
teile; desa—Ort; kala—Zeit; mantra—Hymnen; rtvik—Priester, die die Zeremonie
durchfihrten; daksina—Gaben fiir die Priester; vidhdna—regulierende Prinzipien;
yoga—und der Mittel; upapattyd—durch die Ausfiihrung; duradhigamah—nicht er-
haltlich; api—obwohl; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; bhdgavata-
vatsalyataya—weil Er Seinem Geweihten sehr zugeneigt ist; su-pratikah—eine
schone Gestalt besitzend; armanam—Sich Selbst; apardjitam—durch niemanden zu
besiegen; nija-jana—von Seinem Geweihten; abhipreta-artha—der Wunsch; vidhit-
saya—zu erfiillen; grhita-hrdayah—Sein Herz angezogen; hrdayarngamam—be-
zaubernd; manah-nayana-anandana—erfreuend fir Geist und Augen; avayava
—durch die Glieder; abhiramam—schon; aviscakara—offenbart.

UBERSETZUNG

Bei der Ausfiihrung von Opferungen gibt es sieben transzendentale Mit-
tel, um die Barmherzigkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes zu erlangen:
(1) Wertvolle Dinge oder ERbares zu opfern, (2) entsprechend dem Ort zu
handeln, (3) entsprechend der Zeit zu handeln, (4) Hymnen darzubringen,
(5) Priester anzustellen, (6) den Priestern Gaben anzubieten und (7) das Be-
achten der regulierenden Prinzipien. Man kann jedoch den Hochsten Herrn
mit diesen Mitteln nicht immer erreichen. Doch der Herr ist Seinem Ge-
weihten zugeneigt. Als daher Maharaja Nabhi, der ein Gottgeweihter war,
den Herrn voller Vertrauen und Hingabe und mit einem reinen, unver-
schmutzten Geist verehrte und Ihm Gebete darbrachte, indem er duBerlich
einen yajia in der Art von pravargya durchfiihrte, erschien der giitige Herr,
die Hochste Personlichkeit Gottes, aufgrund der Zuneigung fiir Seine Ge-
weihten in Seiner uniiberwindlichen, bezaubernden Gestalt mit vier Hin-
den vor ihm. Um so den Wunsch Seines Geweihten zu erfiillen, offenbarte
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Sich der Hochste Herr Selbst in Seinem schonen Korper vor ihm. Dieser Kor-
per erfreut Geist und Augen der Gottgeweihten.

ERLAUTERUNG
In der Bhagavad-gita wird gesagt:

bhaktya mam abhijanati
yavan yas casmi tattvatah

tato mam tattvato jaatva
visate tad-anantaram

,.Nur durch hingebungsvollen Dienst kann man die Hochste Personlichkeit so
verstehen, wie Sie ist. Und wenn man sich durch solche Hingabe des Hochsten
Herrn vollig bewuBt ist, kann man in das Konigreich Gottes eintreten.* (Bg. 18.55)

Man kann die Hochste Personlichkeit Gottes nur durch den Vorgang des hinge-
bungsvollen Dienstes wahrnehmen und verstehen, und auf keine andere Weise. Ob-
wohl Maharaja Nabhi vorgeschriebene Pflichten und Opfer ausfiihrte, sollte den-
noch verstanden werden, daB der Herr nicht wegen seiner Opferungen vor ihm er-
schien, sondern aufgrund seines hingebungsvollen Dienstes. Aus diesem Grund al-
lein erschien der Herr in Seiner schonen korperlichen Gestalt vor ihm. In der
Brahma-samhita (5.30) wird gesagt, daB der Hochste Herr in Seiner urspriinglichen
Gestalt sehr schon ist. Venum kvanantam aravinda-daldayataksam barhavatamsam
asitambuda-sundarargam. Die Hochste Personlichkeit Gottes ist, obwohl schwarz-
lich, sehr, sehr schon.

VERS 3
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atha ha tam aviskrta-bhuja-yugala-dvayam hiranmayam purusa-
visesam kapisa-kauseyambara-dharam urasi vilasac-chrivatsa-lalamam
daravara-vanaruha-vana-malacchiury-amrta-mani-gadadibhir
upalaksitam sphuta-kirana-pravara-mukuta-kundala-kataka-kati-
sutra-hara-keyura-nupurdady-anga-bhusana-vibhisitam rtvik-sadasya-
grha-patayo 'dhana ivottama-dhanam upalabhya sabahu-manam
arhanenavanata-sirsana upatasthuh.

atha—danach; ha—sicherlich; tam—Ihm; aviskrta-bhuja-yugala-dvayam—der
Sich mit vier Armen offenbarte; hiranmayam—sehr strahlend; purusa-visesam—das
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hochste aller Lebewesen, Purusottama; kapisa-kauseya-ambara-dharam—ein gel-
bes Seidengewand tragend; urasi—auf der Brust; vilasat—schon; srivatsa—Srivatsa
genannt; lalamam—das Zeichen besitzend; dara-vara—durch ein Muschelhorn;
vana-ruha—Lotosblume; vana-mala—Girlande aus Waldblumen; acchiuri—Feuer-
rad; amrta-mani—der Kaustubha-Juwel; gada-adibhih—sowie mit einer Keule und
anderen Symbolen; upalaksitam—bezeichnet; sphuta-kirana—strahlend; pravara
—hervorragend; mukuta—Helm; kundala—Ohrringe; kataka— Armbander; kati-si-
tra—Giuirtel; hara—Halskette; keyira—Armringe; nupura—FuBglockchen; ddi—
usw.; anga—des Korpers; bhiusana—mit Schmuck; vibhiisitam—geschmiickt; rtvik
—Priester; sadasya—Beigesellte; grha-patayah—und Konig Nabhi; adhanah—arme
Personen; iva—wie; uttama-dhanam—ein groBer Schatz; upalabhya—erreicht ha-
ben; sa-bahu-manam—mit groBer Achtung; arhanena—mit Bestandteilen der Ver-
ehrung; avanata—gebeugt; sirsanah—ihre Kopfe; upatasthuh—verehrt.

UBERSETZUNG

$riVisnu erschien vor Konig Nabhi mit vier Armen. Er war sehr strahlend,
und Er war zweifellos die beste aller Personlichkeiten. Um den unteren Teil
Seines Korpers trug er ein gelbes, seidenes Gewand. Auf Seiner Brust war
das Zeichen Srivatsas zu selten, das immer vor Schonheit erstrahlt. Er hielt
ein Muschelhorn, eine Lotosblume, ein Feuerrad und eine Keule in den
Hinden und trug eine Girlande aus Waldblumen sowie den Kaustubha-
Juwel. Er trug schonen Schmuck, wie einen Helm, Ohrringe, Armreifen, ei-
nen Giirtel, ein Perlenhalsband, Armbinder, FuBglockchen und andere
Schmuckstiicke, die mit leuchtenden Juwelen verziert waren. Als Konig
Nabhi und seine Priester und Beigesellten so den Herrn vor sich sahen, fiihl-
tensie sich wie arme Leute, die pl6tzlich groBen Reichtum erhalten hatten.
Sie empfingen den Herrn, beugten ihre Kopfe voller Achtung und brachten
Ihm verschiedene Gegenstinde zur Verehrung dar.

ERLAUTERUNG

Es wird hier deutlich erwahnt, daB die Hochste Personlichkeit Gottes nicht als
gewohnlicher Mensch erschien. Er erschien vor Konig Nabhi und dessen Beigesell-
ten als die beste aller Personlichkeiten (Purusottama). In den Veden wird gesagt: ni-
tyo nityanam cetanas cetananam. Die Hochste Personlichkeit Gottes ist ebenfalls ein
Lebewesen, doch Sie ist das hochste Lebewesen. In der Bhagavad-gita (7.7) sagt
Krsna Selbst: mattah parataram nanyat kiricid asti dhananjaya. ,JO Gewinner von
Reichtum [Arjuna), es gibt keine Wahrheit tiber Mir.* Niemand ist anziehender oder
machtvoller als Krsna, der Herr. Das ist einer der Unterschiede zwischen Gott und
einem gewohnlichen Lebewesen. Nach dieser Beschreibung des transzendentalen
Korpers von Visnu kann der Herr sehr leicht von anderen Lebewesen unterschieden
werden. Daher brachten Maharaja Nabhi und seine Priester dem Herrn Ehrerbie-
tungen dar und begannen, Ihn mit verschiedenen Gegenstianden zu verehren. In der
Bhagavad-gita (6.22) wird gesagt: yam labdhva caparam labham manyate nadhikam
tatah. ,,Wenn man dies erreicht hat, denkt man, daB es keinen groBeren Gewinn
gibt. Wenn man Gott erkennt und Ihn von Angesicht zu Angesicht sieht,
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glaubt man ohne Zweifel, da man das Hochste erreicht hat. Raso ‘py asya param
drstva nivartate: Wenn man einen hoheren Geschmack erfahrt, ist das BewuBtsein
gefestigt. Nachdem man die Hochste Personlichkeit Gottes gesehen hat, wird man
nicht mehr von etwas Materiellem angezogen. Man bleibt dann in seiner Verehrung
der Hochsten Personlichkeit Gottes gefestigt.

VERS 4-5
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rtvija tcuh
arhasi muhur arhattamarhanam asmakam anupathanam namo
nama ity etavat sad-upasiksitam ko 'rhati puman prakrti-guna-
vyatikara-matir anisa isvarasya parasya prakrti-purusayor
arvaktanabhir nama-rapakrtibhi ripa-niripanam. sakala-jana-
nikdya-vrjina-nirasana-sivatama-pravara-guna-ganaika-desa-
kathanad rte.

rtvijah iicuh—die Priester sagten; arhasi—bitte (nimm an); muhuh—wieder und
wieder; arhat-tama—o erhabenste, verehrungswiirdigste Person; arhanam—Dar-
bringung von Verehrung; asmdkam—von uns; anupathanam—die Deine Diener
sind; namah—achtungsvolle Ehrerbietungen; namah—achtungsvolle Ehrerbietun-
gen; iti—so; etdvat—so weit; sar—von erhabenen Personlichkeiten; upasiksitam—
unterwiesen; kah—was; arhati—ist imstande (zu machen); puman—Mensch; prakr-
ti—der materiellen Natur; guna—der Erscheinungsweisen; vyatikara—in den Um-
wandlungen; matih—deren Verstand (vertieft ist); anisah—der am unfahigsten ist;
isvarasya—die Hochste Personlichkeit Gottes; parasya—jenseits; prakrti-purusa-
yoh—der EinfluBbereich der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur; arvak-
tanabhih—die nicht heranreichen oder aus der materiellen Welt sind; nama-ripa-
akrtibhih—durch Namen, Formen und Eigenschaften; ripa—von Deiner Natur oder
Stellung; niripanam—Feststellung, Wahrnehmung; sakala—alle; jana-nikaya—der
Menschheit; vrjina—siindvolle Taten; nirasana—die ausloschen; siva-tama—am
gliickverheiBendsten; pravara—hervorragend; guna-gana—der transzendentalen Ei-
genschaften; eka-desa—ein Teil; kathanat—durch Sprechen; rre—ausgenommen.

UBERSETZUNG

Die Priester brachten dem Herrn Gebete dar, indem sie sprachen: O Ver-
ehrungswiirdigster, wir sind einfach nur Deine Diener. Obwohl Du in Dir
Selbst vollkommen bist, bitten wir Dich, aus Deiner grundlosen Barmher-



92 $rimad-Bhagavatam [Canto 5, Kap. 3

zigkeit heraus einen kleinen Dienst von uns, Deinen ewigen Dienern, anzu-
nehmen. Wir sind uns im Grunde nicht iiber Deine transzendentale Gestalt
bewuBt, doch wir kdnnen einfach unsere Ehrerbietungen wieder und wie-
der darbringen, wie dies von den vedischen Schriften und den autorisierten
acaryas gelehrt wird. Materialistische Lebewesen sind sehr stark von den Er-
scheinungsweisen der materiellen Natur angezogen und sind daher niemals
vollkommen; Du jedoch befindest Dich jenseits des EinfluBbereiches mate-
rieller Vorstellungen. Dein Name, Deine Gestalt und Deine Eigenschaften
sind alle transzendental und stehen jenseits der Vorstellung experimentel-
len Wissens. In der Tat, wer kann Dich begreifen? In der materiellen Welt
kénnen wir nur materielle Namen und Eigenschaften wahrnehmen. Wir ver-
mogen nichts anderes, als Dir, der transzendentalen Person, unsere ach-
tungsvollen Ehrerbietungen und Gebete darzubringen. Das Besingen Dei-
ner gliickverheiRenden Eigenschaften wird alle Siinden der Menschheit aus-
ldschen. Dies ist die gliickverheiRendste Titigkeit fiir uns, und wir konnen
auf diese Weise Deine iibernatiirliche Stellung teilweise verstehen.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes hat nichts mit materieller Wahrnehmung zu
tun. Selbst der Unpersonlichkeitsanhinger Sankaracirya sagt: ndrdyanah paro
‘vyaktat. ,Narayana, die Hochste Personlichkeit Gottes, befindet Sich jenseits mate-
rieller Vorstellung.” Wir konnen uns die Gestalt und die Eigenschaften der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes nicht ausdenken. Wir miissen einfach die Beschreibun-
gen, die in den vedischen Schriften iiber die Gestalt und die Taten des Herrn gegeben
werden, annehmen. In der Brahma-samhita (5.29) wird erklart:

cintamani-prakara-sadmasu kalpa-vrksa-
laksavrtesu surabhir abhipalayantam

laksmi-sahasra-sata-sambhrama-sevyamanam
govindam adi-purusam tam aham bhajami

,,JJch verehre Govinda, den urersten Herrn, den ersten Vorfahren, der die Kiihe
hiitet, alle Wiinsche erfiillt und in Wohnstitten lebt, die aus spirituellen Edelsteinen
gebaut sind und von Millionen von Wunschbaumen umgeben werden. Er wird stian-
dig von Hunderten und Tausenden von Gliicksgottinnen mit groBer Ehrfurcht und
Zuneigung bedient.

Wir konnen von der Absoluten Wahrheit, ihrer Gestalt und ihren Eigenschaften
nur dann eine Vorstellung haben, wenn wir die Beschreibungen lesen, die in den
vedischen Schriften von erhabenen Personlichkeiten wie Brahma, Narada, Suka-
deva Gosvami und anderen gegeben werden. Srila Riipa Gosvami sagt: atah sri-
krsna-namadi na bhaved grahyam indriyaih. ,,Wir konnen uns den Namen, die Ge-
stalt und die Eigenschaften Sri Krsnas nicht mit Hilfe unserer materiellen Sinne vor-
stellen.” Daher hat der Herr auch andere Namen wie adhoksaja und aprdkrta, die
darauf hinweisen, daB Er Sich jenseits unserer materiellen Sinne befindet. Aus
grundloser Barmherzigkeit gegeniiber Seinen Geweihten erschien der Herr vor
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Maharaja Nabhi. Ebenso offenbart Sich uns der Herr, wenn wir in Seinem liebevol-
len Dienst beschiftigt sind. Sevonmukhe hi jihvadau svayam eva sphuraty adah. Das
ist der einzige Weg, um die Hochste Personlichkeit Gottes zu verstehen. In der
Bhagavad-gita wird dies bestatigt: bhaktya mam abhijanati yavan yas casmi tattva-
tah. Man kann die Hochste Personlichkeit Gottes durch hingebungsvollen Dienst
verstehen. Es gibt keinen anderen Weg. Wir miissen von Autoritdten und aus den
sastras horen und den Hochsten Herrn im Lichte ihrer Aussagen sehen. Wir kon-
nen uns keine Formen und Eigenschaften des Herrn ausdenken.

VERS 6
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parijananurdaga-viracita-sabala-samsabda-salila-sita-kisalaya-tulasika-
durvankurair api sambhrtaya saparyaya kila parama paritusyasi.

parijana—durch Deine Diener; anuraga—in groBer Ekstase; viracita—aus-
gefiihrt; sabala—mit stockender Stimme; samsabda—mit Gebeten; salila—Wasser;
sita-kisalaya—Zweige, die neue Blatter tragen; rulasika—tulasi-Blatter; darva-an-
kuraih—und mit frisch gewachsenem Gras; api—auch; sambhrtaya—ausgefiihrt; sa-
paryaya—durch Verehrung; kila—in der Tat; parama—o Hochster Herr; paritusya-
si—Du wirst erfreut.

UBERSETZUNG

O Hochster Herr, Du bist in jeder Hinsicht vollkommen. Du bist sehr er-
freut, wenn Deine Geweihten Dir mit stockender Stimme Gebete darbrin-
gen und Dir in Ekstase tulasi-Blitter, Wasser, Zweige mit jungen Blittchen
und frisch gewachsenes Gras opfern. Dies stellt Dich mit Sicherheit zufrie-
den.

ERLAUTERUNG

Um die Hochste Personlichkeit Gottes zufriedenzustellen, bendtigt man keinen
groBen Reichtum, keine groBe Bildung und keinen iibermaBigen Luxus. Wenn man
vollig in Liebe und Ekstase versunken ist, reicht schon eine Blume und ein wenig
Wasser. In der Bhagavad-gita wird gesagt: patram puspari phalam toyarm yo me
bhaktya prayacchati. ,,Wenn jemand Mir mit Liebe und Hingabe ein Blatt, eine
Blume, eine Frucht oder etwas Wasser opfert, werde Ich es annehmen.* (Bg. 9.26)

Der Hochste Herr kann nur durch hingebungsvollen Dienst erfreut werden. Des-
halb wird hier erklart, daB der Herr nur durch Hingabe und durch nichts sonst mit
Sicherheit zufriedengestellt wird. Der Hari-bhakti-vilasa erklart, indem er aus dem
Gautamiya-tantra zitiert:

tulasi-dala-matrena
Jjalasya culukena va



94 $rimad-Bhagavatam [Canto 5, Kap. 3

vikrinite svam atmanam
bhaktebhyo bhakta-vatsalah

,.S11 Krsna, der Seinen Geweihten sehr zugeneigt ist, schenkt Sich Selbst einem
Geweihten, der nur ein tulasi-Blatt und eine Handvoll Wasser opfert.*

Der Hochste Herr ist Seinem Geweihteri gegeniiber grundlos barmherzig, so
sehr, daB selbst der armste Mensch Thm mit Hingabe ein wenig Wasser und eine
Blume opfern und Ihn so erfreuen kann. Dies 148t sich auf Seine liebevolle Bezie-
hung zu Seinen Geweihten zuriickfiihren.

VERS 7
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athanayadpi na bhavata ijyayoru-bhara-bharaya samucitam artham
ihopalabhamahe.

atha—ansonsten; anayd—dies; api—sogar; na—nicht; bhavatah—Deiner erhabe-
nen Personlichkeit; ijyayd—durch die Ausiibung von Opfer; wuru-bhara-bharaya
—durch viel Zubehor behindert; samucitam—notwendig; artham—Gebrauch; iha
—hier; upalabhdmahe—wir konnen sehen.

UBERSETZUNG

Wir haben uns mit vielen Dingen in Deiner Verehrung beschiftigt, und
wir haben Dir Opfer dargebracht, doch wir denken, daR es ist nicht notwen-
dig ist, so viele Vorkehrungen zu treffen, um Dich zu erfreuen.

ERLAUTERUNG

Srila Riipa Gosvami sagt, daB es keinen Wert habe, jemandem die verschieden-
sten Speisen anzubieten, wenn dieser ohnehin keinen Appetit habe. In einer groBen
Opferzeremonie mogen viele Dinge angehduft sein, um die Hochste Personlichkeit
Gottes zu erfreuen, doch wenn keine Hingabe, keine Anhaftung oder Liebe zum
Herrn vorhanden ist, sind all die Vorbereitungen nutzlos. Der Herr ist in Sich Selbst
vollkommen und braucht daher nichts von uns. Wenn wir ihm jedoch ein wenig
Wasser, eine Blume und ein tulasi-Blatt opfern, wird Er sie annehmen. Bhakti, hin-
gebungsvoller Dienst, ist der beste Weg, die Hochste Personlichkeit Gottes zu er-
freuen. Es ist nicht notwendig, riesige Opferungen zu veranstalten. Die Priester wa-
ren reuevoll, da sie dachten, sie seien nicht auf dem Pfad des hingebungsvollen Dien-
stes und ihr Opfer wiirde den Herrn nicht zufriedenstellen.

VERS 8
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atmana evanusavanam anjasdvyatirekena bobhiiyamandsesa-
purusartha-svarupasya kintu nathdasisa asasananam etad
abhisamradhana-matram bhavitum arhati.

atmanah—selbstgeniigsam; eva—sicherlich; anusavanam—in jedem Augenblick;
arjasd—unmittelbar; avyatirekena—ohne aufzuhoren; bobhiityamana—anwachsend;
asesa—unbegrenzt; purusa-artha—die Lebensziele; sva-riipasya—Deine wirkliche
Identitat; kintu—aber; natha—o Herr; asisah—Segnungen fiir materiellen GenuB;
asasananam—von uns, die wir standig winschen; etat—dies; abhisamrddhana—um
Deine Gnade zu erhalten; mdatram—nur; bhavitum arhati—Kkann sein.

UBERSETZUNG

Mit jedem Augenblick vermehren sich in Dir alle Reichtiimer des Lebens
und alles Erstrebte auf unmittelbare, unabhingige, unendliche und unbe-
grenzte Weise. In der Tat bist Du der unbegrenzte GenuR und das gliickse-
lige Dasein selbst. Was uns betrifft, o Herr, so sind wir immer begierig nach
materiellem GenuB. Du benbtigst all diese Opfergaben nicht, die vielmehr
fiir uns bestimmt sind, so daB wir von Dir gesegnet werden kénnen. All
diese Opferungen werden unserer fruchttragenden Ergebnisse zuliebe aus-
gefiihrt. Du bendtigst sie in Wirklichkeit nicht.

ERLAUTERUNG

Da der Herr selbstgeniigsam ist, braucht Er keine riesigen Opferdarbringungen.
Fruchtbringende Tatigkeiten, um ein wohlhabenderes Leben fiihren zu konnen, sind
fiir diejenigen bestimmt, die sich solchen materiellen Reichtum aus Eigennutz wiin-
schen. YajAarthat. karmano 'nyatra loko 'yam karma-bandhanah: Wenn wir nicht
handeln, um den Hochsten Herrn zufriedenzustellen, beschiftigen wir uns in mayds
Dienst. Wir mogen vielleicht einen prichtigen Tempel bauen und Tausende von
Dollars dafiir verwenden, doch ein solcher Tempel wird vom Herrn nicht benétigt.
Der Herr besitzt viele Millionen Tempel, um darin zu wohnen. Er ist nicht auf un-
sere Bemiihungen angewiesen, und Er braucht daher prachtvolle Dinge ganz und
gar nicht. Betdtigungen dieser Art sind zu unserem Nutzen bestimmt. Wenn wir un-
ser Geld dazu verwenden, einen prachtvollen Tempel zu errichten, dann werden wir
von den Reaktionen auf unser Tun befreit. Dies geschieht zu unserem Nutzen. Zu-
satzlich ist der Hochste Herr, wenn wir versuchen, etwas Gutes fiir Ihn zu tun, dar-
uber erfreut und gibt uns Seinen Segen. Die SchluBfolgerung ist, daB diese
groBartigen Vorkehrungen nicht dem Herrn niitzen, sondern uns selbst. Wenn wir
irgendwie Segnungen vom Herrn erhalten, dann kann unser BewuBtsein gereinigt
werden, und wir bekommen die Moglichkeit, nach Hause, zu Gott, zurilickzugehen.

VERS 9
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tad yatha balisanam svayam datmanah sreyah param avidusam parama-
parama-purusa prakarsa-karunaya sva-mahimanam capavargakhyam
upakalpayisyan svayam ndpacita evetaravad ihopalaksitah.

tat—daB; yatha—wie; balisanam—der Narren; svayam—durch Dich; dtma-
nah—eigen; srevah—Wohl; param—letztlich; avidusam—von Personen, die nicht
wissen; parama-parama-purusa—o Herr der Herren; prakarsa-karunaya—durch
reichliche, grundlose Barmherzigkeit; sva-mahimanam—Deine personliche Herr-
lichkeit; ca—und; apavarga-akhyam—genannt apavarga (Befreiung); upakalpayis-
yan—zu geben wiinschend; svayam—personlich; na apacitah—nicht richtig verehrt;
eva—obwohl; itara-vat—wie eine gewohnliche Person; iha—hier; upalaksitah—(Du
bist) gegenwirtig und wirst (von uns) gesehen.

UBERSETZUNG

O Herr der Herren, wir sind iiber die Ausfiihrung von dharma, artha,
kama und moksa, den Vorgang der Befreiung, vollstindig in Unwissenheit,
da wir das Ziel des Lebens nicht wirklich kennen. Du bist vor uns erschienen
wie eine Person, die sich um Verehrung bemiiht, doch in Wahrheit bist Du
nur hier anwesend, damit wir Dich sehen konnen. Du bist aus Deiner iiber-
reichen, grundlosen Barmherzigkeit heraus hierhergekommen, um unserer
Absicht und unserem Interesse zu dienen und uns den Segen Deiner Person-
lichkeit, der apavarga [Befreiung] genannt wird, zu geben. Du bist gekom-
men, obwohl Du von uns, aufgrund unserer Unwissenheit, nicht richtig ver-
ehrt worden bist.

ERLAUTERUNG

$ri Visnu war personlich an der Opferstelle gegenwirtig, doch das bedeutet nicht,
daB Er an Seinem personlichen Nutzen interessiert war. Aus dem gleichen Grund ist
auch die arcd-vigraha, die Bildgestalt im Tempel, gegenwartig. Aus Seiner grundlo-
sen Barmherzigkeit heraus zeigt Sich der Hochste Herr vor uns, damit wir Ihn sehen
konnen. Da wir keine transzendentale Sicht besitzen, konnen wir die spirituelle sac-
cid-ananda-vigraha des Herrn nicht wahrnehmen; deshalb erscheint Er aus Seiner
grundlosen Barmherzigkeit in einer Gestalt, die wir sehen konnen. Wir konnen nur
materielle Dinge sehen, wie Stein und Holz. Deshalb manifestiert Er Sich in einer
Gestalt aus Stein und Holz und nimmt auf diese Weise unseren Dienst im Tempel
entgegen. Dies zeigt die Barmherzigkeit des Herrn. Obwohl Er an solchen Dingen
nicht interessiert ist, erklart Er Sich damit einverstanden, so zu handeln, um unse-
ren liebevollen Dienst entgegenzunehmen. Im Grunde konnen wir dem Herrn keine
geeigneten Dinge bei unserer Verehrung darbringen, weil wir uns vollstiandig in Un-
wissenheit befinden. Aus Seiner grundlosen Barmherzigkeit allein erschien der Herr
an der Opferstelle Maharaja Nabhis.

VERS 10
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athayam eva varo hy arhattama yarhi barhisi rdjarser varadarsabho
bhavan nija-puruseksana-visaya asit.

atha—dann; ayam—dies; eva—sicherlich; varah—Segnung; hi—in der Tat; arhat-
tama—o verehrungswiirdigster unter den Verehrungswiirdigen; yarhi—weil; barhi-
si—in der Opferung; raja-rseh—von Konig Nabhi; varada-rsabhah—der beste der
Wohltater; bhavan—Herr; nija-purusa—von Deinen Geweihten; iksana-visayah
—das Objekt der Sicht; dsir—ist geworden.

UBERSETZUNG

O Verehrungswiirdigster, Du bist der beste aller Wohltiter, und Dein Er-
scheinen an der Opferstelle des heiligen Konigs Nabhi ist zu unserem Se-
gen. Weil Du von uns gesehen worden bist, hast Du uns die wertvolliste Seg-
nung gegeben.

ERLAUTERUNG

Nija-purusa-iksana-visaya. In der Bhagavad-gita (9.29) sagt Krsna: samo 'ham
sarva-bhitesu. ,,Ich beneide niemanden, und Ich bin auch niemandem besonders zu-
getan. Ich bin allen gleichgesinnt. Doch wer auch immer Mir in Hingabe dient, ist
Mein Freund und ist in Mir, und auch Ich bin sein Freund.*

Die Hochste Personlichkeit Gottes ist jedem gleichgesinnt. So gesehen hat Er
keine Feinde und keine Freunde. Jeder genieBt die fruchttragenden Reaktionen sei-
ner eigenen Arbeit, und der Herr, der Sich in jedermanns Herzen befindet, gibt je-
dem das gewiinschte Ergebnis. Aber genau wie die Gottgeweihten bemiiht sind, den
Hochsten Herrn in jedér Hinsicht zufriedengestellt zu sehen, so ist auch der Hochste
Herr sehr darauf bedacht, Sich Seinen Geweihten zu offenbaren. Sri Krsna sagt in
der Bhagavad-gita (4.8):

paritrandya sadhinam
vinasaya ca duskrtam

dharma-samsthapandrthdya
sambhavami yuge yuge

,,Um die Frommen zu befreien und die Schurken zu vernichten und um die Prin-
zipien der Religion wieder einzufiihren, erscheine Ich in jedem Zeitalter.*

Daher ist das Erscheinen Krsnas zur Befreiung und Zufriedenstellung Seiner Ge-
weihten gedacht. In Wirklichkeit erscheint Er nicht, bloB um Damonen zu toten,
denn das kann auch von Seinen Vertretern getan werden. Visnus Erscheinen an der
Opferstelle Maharaja Nabhis war dazu bestimmt, den Konig und seine Helfer zu er-
freuen. Sonst gab es fiir Ihn keinen Grund, dort anwesend zu sein.

VERS 11
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asanga-nisita-jiananala-vidhutasesa-malanam bhavat-svabhavanam
atmaramandam munindm anavarata-parigunita-guna-gana parama-
mangaldyana-guna-gana-kathano 'si.

asanga—durch Loslosung; nisita—gestarkt; jiana—des Wissens; anala—durch
das Feuer; vidhiita—weggenommen; asesa—unbegrenzt; malanam—deren schmut-
zige Dinge; bhavat-svabhavanam—die Deine Eigenschaften erlangt haben; arma-
aramanam—die selbstzufrieden sind; muninam—von groBen Weisen; anavarata—
unaufhorlich; parigunita—erzahlt; guna-gana—o Herr, dessen spirituelle Eigen-
schaften; parama-mangala—hochste Gliickseligkeit; ayana—erzeugt; guna-gana-
kathanah—das Besingen Seiner Eigenschaften; asi—Du bist.

UBERSETZUNG

Lieber Herr, all die groBen Weisen, die gedankenvolle und heilige Perso-
nen sind, erzihlen unaufhorlich von Deinen spirituellen Eigenschaften.
Diese Weisen haben all die zahllosen unreinen Dinge bereits verbrannt und
mit dem Feuer des Wissens ihre Loslosung von der materiellen Welt ge-
stirkt. Auf diese Weise haben sie Deine Eigenschaften erlangt und sind in
sich selbst zufrieden. Doch selbst fiir diejenigen, die spirituelle Gliickselig-
keit dabei empfinden, Deine Eigenschaften zu besingen, ist Deine personli-
che Gegenwart sehr selten.

ERLAUTERUNG

Die Priester bei Maharaja Nabhis Opferstelle schatzten die personliche Gegen-
wart des Hochsten Herrn, Visnu, und sie fiihlten sich zu Dank verpflichtet. Das Er-
scheinen des Herrn ist sehr selten, selbst fiir groBe Heilige, die sich von dieser mate-
riellen Welt vollig losgelost haben und deren Herzen rein sind, weil sie stindig tiber
die Herrlichkeiten des Herrn sprechen. Solche Menschen sind zufrieden, wenn sie
die transzendentalen Eigenschaften des Herrn besingen. Die personliche Gegenwart
des Herrn ist nicht wirklich notwendig. Die Priester wiesen darauf hin, daB die Ge-
genwart des Herrn selbst fiir groBe Weise sehr selten ist, doch daB Er so giitig zu ih-
nen war, nun personlich gegenwartig zu sein. Deshalb fiihlten sich die Priester sehr
zu Dank verpflichtet.

VERS 12
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atha katharicit skhalana-ksut-patana-jrmbhana-duravasthanadisu
vivasanam nah smarandya jvara-marana-dasayam api sakala-kasmala-
nirasanani tava guna-krta-namadheyani vacana-gocarani bhavantu.
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atha—noch; katharicit—irgendwie; skhalana—Stottern; ksut—Hunger; patana
—Herunterfallen; jrmbhana—Géhnen; duravasthana—weil man in eine uner-
wiinschte Stellung hineingesetzt ist; ddisu—und so weiter; vivasanam—unfahig;
nah—wir selbst; smarandya—sich erinnern; jvara-marana-dasayam—im Falle, da3
man zum Zeitpunkt des Todes hohes Fieber hat; api—auch; sakala—alle; kasmala
—Siinden; nirasanani—das vertreiben kann; rava—Deine; guna—Eigenschaften;
krta—Titigkeiten, namadheyani—Namen; vacana-gocarani—moglich, ausgespro-
chen zu werden; bhavantu—laBt sie werden.

UBERSETZUNG

Lieber Herr, aufgrund von Stottern und Hunger oder weil wir herunter-
gefallen sind, gihnen miissen oder uns zum Zeitpunkt des Todes, wenn wir
hohes Fieber haben, in einem schlechten gesundheitlichen Zustand befin-
den, sind wir vielleicht nicht in der Lage, uns an Deinen Namen, Deine Ge-
stalt und Deine Eigenschaften zu erinnern. Wir beten daher zu Dir, o Herr,
denn Du bist Deinen Geweihten sehr zugeneigt. Bitte hilf uns, uns an Dich
zu erinnern und Deine Heiligen Namen, Deine Eigenschaften und Taten zu
besingen, die alle Reaktionen auf unser siindvolles Leben vertreiben kon-
nen.

ERLAUTERUNG

Der wirkliche Erfolg im Leben besteht darin, sich zum Zeitpunkt des Todes an
den Heiligen Namen, die Eigenschaften und die Gestalt des Herrn zu erinnern (ante
ndrayana-smrti). Obwohl wir im hingebungsvollen Dienst des Herrn im Tempel be-
schaftigt sein mogen, besteht die Moglichkeit, daB3 die materiellen Bedingungen so
hart und unentrinnbar sind, daB wir den Herrn zum Zeitpunkt des Todes infolge
von Krankheit oder geistiger Verwirrung vielleicht vergessen. Daher sollten wir
zum Herrn beten, daB wir in der Lage sein mdgen, uns zum Zeitpunkt des Todes,
wenn wir uns in einem solch gefahrlichen Zustand befinden, ohne Unterbrechung
an Seine LotosfiiBe zu erinnern. In diesem Zusammenhang kann man auch das
Srimad-Bhagavatam (6.2.9-10 und 14-15) zu Rate ziehen.

VERS 13
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kiricayam rajarsir apatya-kamah prajam bhavadrsim asasana

isvaram asisam svargapavargayor api bhavantam upadhavati prajayam
artha-pratyayo dhanadam ivadhanah phalikaranam.

kifica—auBerdem; ayam—dies; rdja-rsih—frommer Konig (Nabhi); apatya-kd-
mah—Nachkommenschaft wiinschend; prajam—einen Sohn; bhavaddrsim—genau
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wie Du; asasanah—hoffen auf; isvaram—der hochste Kontrollierende; asisam—von
Segnungen; svarga-apavargayoh—der himmlischen Planeten und der Befreiung;
api—obwohl; bhavantam—Du; upadhavati—Verehrungen; prajayam—Kinder; ar-
tha-pratyayah—als das letztliche Ziel des Lebens betrachtend; dhana-dam—einer
Person, die unermeBlichen Reichtum spenden kann; iva—wie; adhanah—ein armer
Mann; phalikaranam—eine kleine Hiilse.

UBERSETZUNG

Lieber Herr, hier ist der groRe Konig Nabhi, dessen Lebensziel es ist,
einen Sohn wie Dich zu haben. Herr, seine Lage ist wie die eines Menschen,
der sich einem sehr reichen Mann nihert und um ein Kérnchen Getreide
bittet. Maharaja Nabhi wiinscht sich so sehr, einen Sohn zu haben, daB er
Dich mit diesem Ziel verehrt, obwohl Du Ihm jede nur mogliche erhabene
Stellung, einschlieBlich der Erhebung zu himmlischen Planeten und der
Gunst, zu Gott zuriickzugehen, anbieten kannst.

ERLAUTERUNG

Die Priester waren etwas beschamt dariiber, daB Konig Nabhi eine Opferung
durchfiihrte, nur um vom Herrn die Segnung zu erbitten, einen Sohn zu bekommen.
Der Herr konnte ihm die Erhebung zu den himmlischen Planeten oder den Vaikun-
tha-Planeten anbieten. Sri Caitanya Mahaprabhu hat uns gelehrt, wie wir uns dem
Hochsten Herrn nahern und Ihn um die hochste Segnung bitten konnen. Er sagte:
na dhanam na janam na sundarim kavitam va jagad-isa kamaye. Er wollte den
Hochsten Herrn um nichts Materielles bitten. Materielle Reichtiimer sind Wohl-
stand, eine gute Familie, eine gute Frau und viele Anhdnger, doch ein intelligenter
Gottgeweihter bittet den Herrn um nichts Materielles. Sein einziges Gebet ist: mama
Jjanmani janmanisvare bhavatad bhaktir ahaituki tvayi. Er mochte fiir immer im lie-
bevollen Dienst zum Herrn beschiftigt sein. Er wiinscht sich weder Erhebung zu
den himmlischen Planeten noch mukti, Befreiung aus der materiellen Gefangen-
schaft. Wenn dies der Fall wire, wiirde Sri Caitanya Mahaprabhu nicht mama jan-
mani janmani gesagt haben. Es macht einem Gottgeweihten nichts aus, wenn er im-
mer wieder geboren wird, solange er Gottgeweihter bleiben kann. Ewige Freiheit be-
deutet im Grunde, nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren. Ein Gottgeweihter kiim-
mert sich niemals um etwas Materielles. Maharaja Nabhi wollte einen Sohn wie
Visnu, und einen Sohn wie Visnu zu wollen ist ebenfalls eine Art Sinnenbefriedi-
gung. Ein reiner Gottgeweihter mochte sich nur im liebevollen Dienst zum Herrn
betitigen.

VERS 14
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ko va iha te 'pardjito 'pardjitaya mayayanavasita-padavyanavrta-matir
visaya-visa-rayanavrta-prakrtir anupdsita-mahac-caranah.
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kah va—wer ist diese Person; iha—in dieser materiellen Welt; te—von Dir, o
Herr; aparadjitah—nicht bezwungen; aparajitaya—durch den Unbezwingbaren; ma-
yaya—illusionierende Energie; anavasita-padavya—deren Pfad nicht ermittelt wer-
den kann; andvrta-matih—dessen Intelligenz nicht verwirrt ist; visaya-visa—von
materiellem GenuB, der wie Gift ist; raya—durch den Verlauf; anavrta—nicht be-
deckt; prakrtih—dessen Natur; anupasita—ohne zu verehren; mahat-caranah—die
LotosfiiBe von groBen Gottgeweihten.

UBERSETZUNG

Lieber Herr, ohne die LotosfiiBe groRer Gottgeweihter zu verehren, wird
man von der illusionierenden Energie iiberwiltigt werden, und die Intelli-
genz wird verwirrt sein. Wer ist nicht schon von den Wellen materiellen
Genusses, die wie Gift sind, weggetragen worden? Deine illusionierende
Energie ist unbezwingbar. Niemand kann den Weg dieser materiellen Ener-
gie ausmachen oder erkliren, wie sie titig ist.

ERLAUTERUNG

Maharaja Nabhi neigte dazu, groBe Opferungen durchzufiihren, um einen Sohn
zu bekommen. Der Sohn mag vielleicht so gut wie die Hochste Personlichkeit Got-
tes sein, doch ein solcher materieller Wunsch, sei er nun grof3 oder unbedeutend,
entsteht durch den EinfluB mayas. Ein Gottgeweihter wiinscht sich nichts fiir seine
Sinnenbefriedigung. Hingabe wird daher als das Freisein von materiellen Wiinschen
(anyabhilasita-siinya) bezeichnet. Jeder ist dem EinfluB madyds unterworfen und in
alle Arten von materiellen Wiinschen verstrickt. Maharaja Nabhi war keine Aus-
nahme. Frei vom EinfluB mdyds zu sein ist moglich, wenn man sich im Dienste
groBer Gottgeweihter beschaftigt (mahac-carana-seva). Ohne die LotosfiiBe eines
groBen Gottgeweihten zu verehren, kann man nicht vom EinfluB mayads befreit wer-
den. Srila Narottama dasa Thakura sagt daher: chddiya vaisnava-seva nistara paye-
che keba: ,,Wer ist jemals aus den Klauen madyas befreit worden, ohne den Lo-
tosfiiBen eines Vaisnavas zu dienen? Maya ist apardjita, und ihr EinfluB ist eben-
falls apardjita. In der Bhagavad-gita (7.14) wird dies bestatigt:

daivi hy esa gunamayi
mama madyd duratyayd

,,Diese Meine gottliche Energie, die aus den drei Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur besteht, ist sehr schwer zu tiberwinden.*

Nur ein Gottgeweihter kann den EinfluB mdyds tiberwinden. Es war nichts
Falsches daran, daB Maharaja Nabhi einen Sohn wollte. Er wollte einen Sohn wie
den Hochsten Herrn, der der beste aller Sohne ist. Durch die Gemeinschaft mit dem
Geweihten des Herrn verliert man die Verlangen nach materiellem Reichtum. Dies
findet seine Bestitigung im Caitanya-caritamrta (Madhya 22.54):

“sadhu-sanga’’, ‘'sadhu-sanga’’ sarva-sastre kaya
lava-matra sadhu-sange sarva-siddhi haya
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An anderer Stelle im Caitanya-caritamrta(Madhya 22.51) findet sich eine ahnli-
che Aussage:

mahat-krpa vina kona karme ‘bhakti’ naya
krsna-bhakti dire rahu, samsdra nahe ksaya

Wenn man ernsthaft mayds EinfluB entkommen und nach Hause, zu Gott, zu-
rickkehren will, muB man mit einem sadhu, einem Gottgeweihten, Gemeinschaft
haben. Dies ist das Urteil aller Schriften. Schon durch die kurze Gemeinschaft mit
einem Gottgeweihten kann man aus den Klauen mdyds befreit werden. Ohne die
Barmherzigkeit eines reinen Gottgeweihten kann man keine Freiheit erlangen. Die
Gemeinschaft mit einem reinen Gottgeweihten ist notwendig, um den hingebungs-
vollen Dienst zum Herrn zu erhalten. Ohne sddhu-sariga, den Segen eines groBen
Gottgeweihten, kann man nicht aus den Klauen mayads befreit werden. Im Srimad-
Bhagavatam (7.5.32) sagt Prahlada Maharaja:

naisam matis tavad urukramanghrim
sprsaty anarthapagamo yad arthah

mahiyasam pada-rajo-’bhisekam
niskiicananam na vrnita yavat

Man kannkein reiner Geweihter des Herrn werden, ohne den Staub eines gro3en
Gottgeweihten auf sein Haupt zu nehmen (pdda-rajo- 'bhisekam). Ein reiner Gottge-
weihter ist niskificana, das heift, er hat kein materielles Verlangen, die materielle
Welt zu genieBen. Man muB} bei einem solchen reinen Gottgeweihten Zuflucht su-
chen, um seine Eigenschaften zu erlangen. Der reine Gottgeweihte befindet sich nie-
mals im Griff mayas oder in ihrem EinfluBbereich.

VERS 15
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yad u ha vava tava punar adabhra-kartar iha samadhiitas tatrartha-
dhiyam manddandm nas tad deva-helanam deva-devarhasi samyena
sarvan prativogdhum avidusam.

yat—weil; u ha vava—in der Tat; tava—Dein; punah—wieder; adabhra-kar-
tah—o Herr, der Du viele Taten vollbringst; i/ha—hier an der Opferstelle; samahii-
tah—eingeladen; tatra—daher; artha-dhivam—die danach trachten, sich materielle
Wiinsche zu erfiillen; mandanam—nicht sehr intelligent; nah—von uns; tat—daB;
yat—welche; deva-helanam—MiBachtung der Hochsten Personlichkeit Gottes;
deva-deva—Herr der Herren; arhasi—bitte; samyena—aufgrund Deiner ausgegliche-
nen Stellung; sarvan—alles; prativodhum—dulde; avidusam—von uns, die wir alle
unwissend sind.
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UBERSETZUNG

O Herr, Du vollbringst viele wunderbare Taten. Unser einziges Ziel war
es, durch die Ausfithrung dieses groBen Opfers einen Sohn zu bekommen;
unsere Intelligenz ist daher nicht sehr scharf. Wir sind nicht sehr geschickt
darin, das Ziel des Lebens ausfindig zu machen. Indem wir Dich zu diesem
unbedeutenden Opfer eingeladen haben, haben wir sicherlich ein groRes
Vergehen gegen Deine Lotosfiile begangen. Daher, o Herr der Herren, ver-
gib uns mit Deiner grundlosen Barmherzigkeit und Deinem gleichmiitigen
Geist unser Vergehen.

ERLAUTERUNG

Die Priester waren ungliicklich dariiber, daB sie den Hochsten Herrn wegen eines
solch unbedeutenden Grundes aus Vaikuntha herbeigerufen hatten. Der reine Gott-
geweihte will den Herrn niemals unnétigerweise sehen. Der Herr ist mit verschiede-
nen Tatigkeiten beschaftigt, und der reine Gottgeweihte mochte Ihn nicht launenhaft
um seiner eigenen Sinnenbefriedigung willen sehen. Der reine Gottgeweihte ist ein-
fach nur von der Gnade des Herrn abhingig, und wenn der Herr erfreut ist, kann er
Ihn von Angesicht zu Angesicht sehen. Der Herr kann selbst von Halbgottern wie
Brahma und Siva nicht gesehen werden. Indem die Priester Maharaja Nabhis den
Hochsten Herrn riefen, bewiesen sie ihre Beschranktheit. Trotzdem erschien der
Herr aus Seiner grundlosen Barmherzigkeit heraus. Sie alle wollten sich vor dem
Herrn entschuldigen.

Die Verehrung des Hochsten Herrn um eines materiellen Gewinnes willen wird
von Autorititen nicht gebilligt. In der Bhagavad-gita wird erklart:

catur-vidha bhajante mam
Jjanah sukrtino ‘'rjiuna

arto jijaasur artharthi
JjAani ca bharatarsabha

,,O bester unter den Bharatas [Arjuna), vier Arten frommer Menschen dienen
Mir in Hingabe — der Notleidende, derjenige, der Reichtum begehrt, der Neugierige
und derjenige, der nach der Absoluten Wahrheit sucht.” (Bg. 7.16)

Die Einfiihrung in bhakti beginnt, wenn man sich in leidvollen Umstanden befin-
det, Geld braucht oder wenn man begierig ist, die Absolute Wahrheit zu verstehen.
Jedoch sind Menschen, die sich auf diese Art dem Hochsten Herrn nahern, nicht
wirkliche Gottgeweihte. Sie werden als fromm (sukrtinah) angesehen, weil sie tiber
die Absolute Wahrheit, die Hochste Personlichkeit Gottes, Fragen stellen. Da solche
Menschen die verschiedenen Tatigkeiten des Herrn nicht kennen, storen sie den
Herrn unnotigerweise, um materiellen Nutzen zu erhalten. Der Herr ist jedoch so
gitig, daB Er, obwohl Er gestort wurde, die Wiinsche von solchen Bettlern erfiillt.
steht kein Motiv. Er wird nicht durch den EinfluB mayds in der Form von karma
oder jridna fehlgeleitet. Der reine Gottgeweihte ist immer dazu bereit, die Anwei-
sung des Herrn ohne personliche Erwéagungen auszufiihren. Die rtvijah, die Priester
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bei diesem Opfer, kannten den Unterschied zwischen karma und bhakti sehr wohl,
und weil sie sich selbst unter dem EinfluB von karma, von fruchtbringenden Tatig-
keiten, glaubten, baten sie den Herrn um Vergebung. Sie wuBten, daB der Herr
wegen eines armseligen Grundes eingeladen worden war.

VERS 16
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sri-Ssuka uvdca
iti nigadenabhistiiyamano bhagavan animisarsabho varsa-
dharabhivaditabhivandita-caranah sadayam idam aha.

sri-sukah uvdaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; iti—so; nigadena—durch Gebete
in Prosa; abhistiiyamanah—verehrt werden; bhagavan—die Hochste Personlichkeit
Gottes; animisa-rsabhah—das Oberhaupt aller Halbgotter; varsa-dhara—durch Ko-
nig Nabhi, den Kaiser von Bharata-varsa; abhivadita—verehrt; abhivandita—beug-
ten sich herunter zu; caranah—dessen Fiille; sadayam—giitig; idam—dies; dha—
sagte.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami sagte: Die Priester, die sogar von Kénig Nabhi,
dem Kaiser von Bharata-varsa, verehrt wurden, brachten Gebete in Prosa [im
allgemeinen werden sie in Gedichtform verfaBt] dar und verbeugten sich
vor den LotosfiiBen des Herrn. Der Herr der Herren, der Herrscher iiber die
Halbgotter, war sehr erfreut, und Er sprach wie folgt.

VERS 17
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sri-bhagavan uvdca
aho bataham rsayo bhavadbhir avitatha-girbhir varam asulabham
abhiyacito yad amusyatmajo maya sadrso bhuyad iti mamaham
evabhiripah kaivalyad athapi brahma-vado na mrsa bhavitum arhati
mamaiva hi mukham yad dvija-deva-kulam.
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sri-bhagavan uvaca—die Hochste Personlichkeit Gottes sagte; aho—o; bata—
bestimmt bin Ich erfreut; aham—Ich; rsayah—o groBe Weise; bhavadbhih—durch
euch; avitatha-girbhih—deren Worte alle wahr sind; varam—f{iir eine Segnung; asu-
labham—sehr schwer zu erlangen; abhiyacitah—sind gebeten worden; yat—daB;
amusya—von Konig Nabhi; arma-jah—ein Sohn; maya sadrsah—wie Mich; bhiyat
—es mag geben; iti—auf diese Weise; mama—Mir; aham—Ich; eva—nur; abhiri-
pah—gleich; kaivalydt—ohne einen zweiten seiend; athdpi—trotzdem; brahma-va-
dah—die Worte, die von erhabenen brahmanas gesprochen werden; na—nicht;
mrsa—falsch; bhavitum—werden; arhati—sollte; mama—Mein; eva—sicherlich; hi
—weil; mukham—Mund; yat—daB; dvija-deva-kulam—die Klasse reiner brahma-
nas.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes erwiderte: O groRe Weise, Ich bin
durch eure Gebete sehr erfreut. Ihr habt die Wahrheit gesprochen. lhr habt
fiir Konig Nabhi um die Segnung, einen Sohn wie Mich zu erhalten, gebe-
ten, doch dies ist sehr schwierig zu erlangen. Da Ich, die Hochste Person,
ohne einen Zweiten bin und da Mir niemand gleichkommt, ist es nicht
moglich, eine andere Personlichkeit wie Mich zu finden. Weil ihr jedoch
alle qualifizierte brahmanas seid, soll sich das, was ihr gesprochen habt,
nicht als unvollkommen erweisen. Ich betrachte die brahmanas, die sich
durch ihre brahmanischen Eigenschaften auszeichnen, als so gut wie Mei-
nen eigenen Mund.

ERLAUTERUNG

Das Wort avitatha-girbhih bedeutet: ,Diejenigen, deren Aussagen nicht ungiiltig
gemacht w erden konnen.” Den brahmanas (dvija bedeutet ,,der Zweimalgeborene*)
wird durch die Regulierungen der sdstras eine Moglichkeit gegeben, beinahe so
machtig zu werden wie der Hochste Herr. Was immer ein brahmana spricht, kann
unter keinen Umstanden aufgehoben oder verandert werden. GemaB den vedischen
Unterweisungen ist ein brahmana der Mund der Hochsten Personlichkeit Gottes.
Deshalb werden einem brdhmana in allen Ritualen Speisen angeboten (brahmana-
bhojana), denn wenn ein brahmana iBt, ist dies genausogut, wie wenn der Hochste
Herr Selbst iBt. Ebenso kann, was immer ein brahmana spricht, nicht verandert
werden. Es muB wirken. Die gelehrten Weisen, die bei Maharaja Nabhis Opfer zu-
gegen waren, waren nicht nur brahmanas, sondern sie waren auch so qualifiziert,
daB sie wie devas, Halbgotter oder Gott Selbst, waren. Wenn dies nicht der Fall ge-
wesen ware, wie hatten sie dann Visnu zur Opferstelle einladen konnen? Gott ist
einer, und Er gehort nicht zu dieser oder jener Religion. Im Kali-yuga denken ver-
schiedene religiose Sekten, ihr Gott sei verschieden vom Gott der anderen, doch dies
ist nicht moglich. Gott ist ein und derselbe, doch Er wird von verschiedenen Ge-
sichtspunkten aus gesehen. In diesem Vers bedeutet das Wort kaivalyat, daB Gott
keinen Rivalen besitzt. Es gibt nur einen Gott. In der Sverdsvatara Upanisad (6.8)
wird gesagt: na tat-samas cabhyadhikas ca drsyate. ,,Es gibt niemanden, der Ihm
gleichkommt oder der groBer als Er ist.“ Das ist die Definition von Gott.
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VERS 18
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tata agnidhrive ‘'msa-kalayavatarisyamy atma-tulyam
anupalabhamanah.

tatah—deshalb; dgnidhriye—in der Frau von Nabhi, dem Sohn von Agnidhra;
amsa-kalaya—durch eine Erweiterung Meiner personlichen Gestalt; avatarisyami
—Ich werde erscheinen; dtma-tulyam—Meinesgleichen; anupalabhamdanah—nicht
findend.

UBERSETZUNG

Da Ich niemand finden kann, der Mir gleichkommt, werde Ich Mich
Selbst in einen vollstindigen Teil erweitern und so im Schofe Merudevis,
der Frau Maharaja Nabhis, der der Sohn Agnidhras ist, erscheinen.

ERLAUTERUNG

Dies ist ein Beispiel der Allmacht der Hochsten Personlichkeit Gottes. Obwohl
Er einer ohne einen zweiten ist, erweitert Er Sich durch svamsa, Seine personliche
Erweiterung, und manchmal durch vibhinnamsa, Seine abgesonderte Erweiterung.
Sri Visnu willigt hier ein, in Seiner personlichen Erweiterung als der Sohn Meru-
devis, der Frau Maharaja Nabhis, des Sohnes Agnidhras, zu erscheinen. Die rtvijah,
die Priester, wuBiten, daB Gott einer ist, und dennoch beteten sie darum, daB3 der
Hochste Herr der Sohn Maharaja Nabhis werden wiirde, um die Welt wissen zu las-
sen, daB die Absolute Wahrheit, der Hochste Herr, einer ohne einen zweiten ist.
Wenn Er Sich inkarniert, erweitert Er Sich in verschiedene Krifte.

VERS 19
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sri-suka uvaca
iti nisdmayantya merudevydh patim abhidhayantardadhe bhagavan.

sri-sukah uvdaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; iti—so; nisamayantyah—die hor-
te; merudevyah—in der Gegenwart Merudevis; patim—ihrem Ehemann; abhidhaya
—gesprochen haben; antardadhe—verschwand; bhagavan—die Hochste Personlich-
keit Gottes.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Nachdem der Herr dies gesagt hatte, ver-
schwand Er. Die Frau Konig Nabhis, Konigin Merudevi, saRl neben ihrem
Ehemann und konnte daher alles, was der Herr gesprochen hatte, mit anho-
ren.
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ERLAUTERUNG

GemalB den vedischen Unterweisungen sollte man in der Gemeinschaft der eige-
nen Frau Opfer ausfiithren. Sapatniko dharmam dcaret. Religiose Prinzipien soliten
mit der eigenen Frau zusammen durchgefiihrt werden; deshalb vollzog Maharaja
Nabhi diese groBe Opferung zusammen mit seiner Frau.

VERS 20
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barhisi tasminn eva visnudatta bhagavan paramarsibhih prasadito
nabheh priya-cikirsaya tad-avarodhayane merudevyam dharmadn
darsayitu-kamo vata-rasananam sramananam rsinam urdhva-
manthinam suklaya tanuvavatatara.

barhisi—auf dem Opferplatz; tasmin—daB; eva—in dieser Weise; visnu-datta—
o Maharaja Pariksit; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; parama-rsi-
bhih—durch die groBen rsis; prasaditah—erfreut sein; nabheh priyva-cikirsaya—um
Konig Nabhi zu erfreuen; tat-avarodhdyane—in seiner Frau; merudevyam—Me-
rudevi; dharmdn—die Prinzipien der Religion; darsayitu-kdamah—wiinschte zu
zeigen, wie man durchfiihrt; vdra-rasandanam—der sannydsis (die beinahe keine
Kleider besitzen); sramananam—der vanaprasthas; rsinam—der groBen Weisen; tr-
dhva-manthindm—der brahmacaris; suklaya tanuvd—in Seiner urspriinglichen spi-
rituellen Gestalt, die liber der materiellen Natur steht; avatatara—erschien als eine
Inkarnation.

UBERSETZUNG

O Visnudatta, Pariksit Maharaja, die Hochste Personlichkeit Gottes wurde
von den grofRen Weisen, die bei diesem Opfer zugegen waren, erfreut. Da-
her beschloB der Herr, personlich zu zeigen, wie man religiose Prinzipien
befolgt [wie sie von brahmacaris, sannyasis, vanaprasthas und grhasthas, die
mit Ritualen beschiftigt sind, eingehalten werden], und gleichzeitig auch
Maharaja Nabhis Wunsch zu erfiillen. Er erschien deshalb als der Sohn Me-
rudevis in Seiner urspriinglichen spirituellen Gestalt, die sich jenseits der
Erscheinungsweisen der materiellen Natur befindet.

ERLAUTERUNG

Wenn der Hochste Herr als Inkarnation in dieser materiellen Welt erscheint,
nimmt Er keinen Korper an, der aus den drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur besteht (sattva-guna, rajo-guna und tamo-guna). Die Mayavadi-Philosophen
behaupten, der unpersonliche Gott erscheine in dieser materiellen Welt, indem Er
einen Korper in sattva-guna annehme. Srila Visvanatha Cakravarti erklart, daf das
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Wort sukla ,aus suddha-sattva bestehend” bedeutet. Visnu erscheint in Seiner
suddha-sattva-Gestalt. Suddha-sattva bezieht sich auf die sattva-guna, die nie ver-
unreinigt wird. In der materiellen Welt ist selbst die Erscheinungsweise der Tu-
gend (sattva-guna) durch Spuren von rajo-guna und tamo-guna verunreinigt. Wenn
sattva-guna nicht durch rajo-guna und tamo-guna verunreinigt ist, wird sie suddha-
sattva genannt. Sattvam visuddham vasudeva-sabditam (SB. 4.3.23). Dies ist die va-
sudeva-Ebene, auf der die Hochste Personlichkeit Gottes, Vasudeva, erfahren wer-
den kann. In der Bhagavad-gita (4.7) sagt Sri Krsna Selbst:

yada yada hi dharmasya
glanir bhavati bharata

abhyutthanam adharmasya
tadatmanam srjamy aham

,,Wann immer und wo immer das religiose Leben verfallt und Irreligiositat tiber-
handnimmt, o Nachkomme Bharatas, zu der Zeit erscheine Ich.*

Der Hochste Herr wird nicht wie gewohnliche Lebewesen von den Erschei-
nungsweisen der materiellen Natur gezwungen zu erscheinen. Er erscheint, um zu
zeigen, wie man seine Aufgabe als Mensch erfiillt: dharman darsayitukama. Das
Wort dharma bezieht sich auf Menschen und wird niemals in Verbindung mit
niedrigeren Lebewesen wie den Tieren benutzt. Ungliicklicherweise erfinden die
Menschen manchmal einen Vorgang von dharma, ohne vom Hochsten Herrn gelei-
tet zu werden. Dharma kann in Wirklichkeit nicht von Menschen gemacht werden.
Dharmam tu saksad bhagavat-pranitam (SB. 6.3.19). Dharma wird von der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes gegeben, genau wie das Gesetz von der Regierung gege-
ben wird. Ein von Menschen gemachter dharma hat keinen Wert. Das Srimad-
Bhagavatam bezeichnet den von Menschen gemachten dharma als kaitava-dharma,
als Betrugsreligion. Der Hochste Herr schickt einen avatdra (eine Inkarnation), um
die menschliche Gesellschaft zu lehren, wie man religiose Prinzipien auf richtige
Weise befolgt. Solche religiosen Prinzipien sind bhakti-mdrga. Der Hochste Herr
Selbst sagt in der Bhagavad-gita: sarva-dharman parityajya mam ekam saranam
vraja. Der Sohn Maharaja Nabhis, Rsabhadeva, erschien auf dieser Erde, um die
Prinzipien der Religion zu predigen. Dies wird im Fiinften Kapitel dieses Cantos er-
klart werden.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 3. Kapitel im Fiinften Canto
des Srimad-Bhégavatam mit dem Titel: ,,Rsabhadevas Erscheinen im SchofSe Meru-
devis, der Frau Konig Nabhis"'.



4. Kapitel

Die Eigenschaften Rsabhadevas,
der Hochsten Personlichkeit Gottes

In diesem Kapitel wird beschrieben, wie Rsabhadeva, der Sohn Maharaja Na-
bhis, einhundert Sohne zeugte. Wahrend der Regierungszeit dieser Sohne war die
Welt in jeder Hinsicht sehr gliicklich. Als Rsabhadeva als Sohn Maharaja Nabhis
erschien, wurde Er von den Menschen als die erhabenste und schonste Personlich-
keit Seiner Zeit angesehen. Sein Gleichmut, Seine Macht, Seine Stiarke, Sein Enthu-
siasmus, Seine korperliche Ausstrahlung und Seine anderen transzendentalen Eigen-
schaften entzogen sich jedem Vergleich. Das Wort rsabha bezieht sich auf den Be-
sten oder den Hochsten. Aufgrund der auBergewohnlichen Eigenschaften seines
Sohnes nannte Maharaja Nabhi Ihn Rsabha oder ,,der Beste. Seine Macht war un-
vergleichlich. Obwohl es einen Regenmangel gab, kiimmerte Sich Rsabhadeva nicht
um Indra, den Konig des Himmels, der fiir den Regen verantwortlich ist. Durch
Seine eigene Kraft lieB Rsabhadeva iiber A janabha reichlich Regen fallen. Als Konig
Nabhi die Hochste Personlichkeit Gottes, Rsabhadeva, als Sohn erhielt, begann er
Ihn sehr sorgsam groBzuziehen. Danach tibergab er Ihm die Regierungsgewalt, zog
sich aus dem Familienleben zuriick und lebte in Badarikasrama, um sich dort voll-
stindig mit der Verehrung Vasudevas, des Hochsten Herrn, zu beschiftigen. Um
dem gesellschaftlichen Brauch zu folgen, wurde Rsabhadeva fiir eine Zeitlang ein
Schiiler der gurukula, und nachdem Er zuriickgekehrt war, befolgte Er die Anwei-
sung Seines guru und nahm Sich eine Frau namens Jayanti, die lThm vom Himmels-
konig Indra gegeben wurde. Mit Jayanti zeugte Er einhundert Sohne. Von diesen
hundert Sohnen war der alteste als Bharata bekannt. Seit der Regierungszeit Maha-
raja Bharatas wird dieser Planet Bharata-varsa genannt. Rsabhadevas andere Sohne
wurden von Kusdvarta, Ilavarta, Brahmavarta, Malaya, Ketu, Bhadrasena, In-
drasprk, Vidarbha und Kikata angefiihrt. Einige andere S6hne, namlich Kavi, Havi,
Antariksa, Prabuddha, Pippalayana, Avirhotra, Drumila, Camasa und Karabha-
jana, wurden, anstatt das Konigreich zu regieren, Bettelmonche und Prediger des
Krsna-BewuBtseins, indem sie den religiosen Vorschriften des Bhdgavatam folgten.
Ihre Eigenschaften und Taten werden im Elften Canto des Srimad-Bhagavatam,
wahrend der Gesprache zwischen Vasudeva und Narada in Kuruksetra, beschrie-
ben. Um die allgemeine Bevolkerung zu lehren, fiihrte Konig Rsabhadeva viele Op-
fer aus und unterrichtete Seine Sohne darin, wie sie die Biirger zu regieren hatten.
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sri-suka uvdca
atha ha tam utpattyaivabhivyajyamana-bhagaval-laksanam
samyopasama-vairagyaisvarya-maha-vibhutibhir anudinam
edhamananubhavam prakrtayah praja brahmana devatds cavani-tala-
samavandyatitaram jagrdhuh.

sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; atha ha—so (nachdem die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes erschienen war); tam—Ihm; utpattyd—von Anbeginn Sei-
nes Erscheinens; eva—sogar; abhivyajyamana—deutlich offenbart; bhagavat-laksa-
nam—die Merkmale der Hochsten Personlichkeit Gottes besitzend; samya—jedem
gleichgesinnt; upasama—vollstandig friedvoll, Herrschaft liber die Sinne und den
Geist besitzend; vairdagya—Entsagung; aisvarya—Fillen, maha-vibhiitibhih—mit
groBen Eigenschaften; anudinam—Tag fir Tag; edhamana—zunehmend; anubha-
vam—Seine Macht; prakrtayah—die Minister; prajah—die Biirger; brahmanah—die
Gelehrten, die vollstandiges Wissen iiber das Brahman besitzen; devarah—die Halb-
gotter; ca—und; avani-tala—die Oberflache der Erde; samavanaya—regieren; atita-
ram—groB; jagrdhuh—gewiinscht.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami sagte: Als der Herr als Sohn Maharija Nabhis gebo-
ren wurde, offenbarte Er Merkmale des Hochsten Herrn, wie die Zeichen auf
Seinen FuBsohlen [Flagge, Blitz usw.]. Er war jedem gleichgesinnt und sehr
friedvoll. Er war in der Lage, Seine Sinne und Seinen Geist zu beherrschen,
und da Er alle Reichtiimer besaR, trachtete Er nicht nach materiellem
GenuR. Mit all diesen Eigenschaften ausgestattet, wurde der Sohn Maharaja
Nabhis von Tag zu Tag michtiger. Als Folge davon wollten die Biirger, die
gelehrten brahmanas, die Halbgotter und die Minister, daB Rsabhadeva als
Herrscher iiber die Erde eingesetzt wiirde.

ERLAUTERUNG

Heutzutage, in einer Zeit billiger Inkarnationen, ist es sehr interessant, die kor-
perlichen Merkmale, die an einer Inkarnation festgestellt werden konnen, zu beach-
ten. Schon von Seiner Geburt an konnte man an Rsabhadevas Fiilen die transzen-
dentalen Zeichen bemerken (eine Flagge, einen Blitz, eine Lotosblume usw.). Au-
Berdem wurde der Herr, als Er heranwuchs, in zunehmendem MaBe eine hervorste-
chende Personlichkeit. Er war jedem gleichgesinnt, und Er zog keine Person vor,
um eine andere zu vernachlassigen. Eine Inkarnation Gottes muB} die sechs Fiillen
besitzen: Reichtum, Starke, Wissen, Schonheit, Ruhm und Entsagung. Es wird ge-
sagt, daB Rsabhadeva, obwohl Er alle Fiillen besaB, nicht im geringsten an materiel-
lem GenuB hing. Er war selbstkontrolliert und wurde daher von jedermann geliebt.
Aufgrund Seiner auBerordentlichen Fahigkeiten wollte jeder, daB Er die Erde be-
herrsche. Eine Inkarnation Gottes muB3 von erfahrenen Menschen und anhand der
Merkmale, die in den sdastras beschrieben sind, anerkannt werden. Eine Inkarnation
wird nicht einfach durch das Zujubeln dummer Leute geschaffen.
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tasya ha va ittham varsmana variyvasa brhac-chlokena caujasa balena
Sriya yasasa virya-sauryabhyam ca pita rsabha itidam nama cakdra.

tasya—von Ihm; ha va—sicherlich; ittham—so; varsmand—durch das korperliche
Aussehen; variyasi—am erhabensten; brhat-slokena—geschmiickt mit all den guten
Eigenschaften, die von Dichtern beschrieben werden; ca—auch; ojasa—durch Uber-
legenheit; balena—durch Stirke; srivi—durch Schonheit; yasasi—durch Ruhm;
virya-sauryabhyam—durch Macht und Heldentum; ca—und; pita—der Vater (Ma-
haraja Nabhi); rsabhah—der Beste; iti—so; idam—dies; nama—Name; cakdra—gab.

UBERSETZUNG

Als der Sohn Maharaja Nabhis erschien, zeigte Er alle guten Eigenschaf-
ten, die von den groRen Dichtern beschrieben werden, nimlich einen
wohlgeformten Korper mit allen Merkmalen Gottes, Uberlegenheit, Stirke,
Schonheit, Anerkennung, Ruhm, Macht und Enthusiasmus. Als der Vater,
Maharaja Nabhi, all diese Eigenschaften sah, dachte er, sein Sohn sei der be-
ste unter den Menschen oder sogar das hichste Lebewesen. Er gab 1hm da-
her den Namen Rsabha.

ERLAUTERUNG

Um jemanden als Gott oder Inkarnation Gottes anzuerkennen, muBl man die
Zeichen Gottes an Seinem Korper feststellen konnen. All diese Zeichen waren am
Korper von Maharaja Nabhis auBBergewohnlich méachtigem Sohn sichtbar. Sein Kor-
per war wohlgeformt, und Er zeigte alle transzendentalen Eigenschaften. Er offen-
barte groBe Macht und konnte Seinen Geist und Seine Sinne beherrschen. Daher
wurde Er Rsabha genannt, was darauf hinweist, daB Er das hochste Lebewesen
war.

VERS 3
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yasya hindrah spardhamano bhagavan varse na vavarsa tad
avadharya bhagavan rsabhadevo yogesvarah prahasyatma-
yogamdyaya sva-varsam ajanabham namabhyavarsat.

yasya—von dem; hi—in der Tat; indrah—Indra, der Konig des Himmels; spar-
dhamanah—neidisch sein; bhagavan—sehr reich; varse—auf Bharata-varsa; na va-
varsa—lie kein Wasser niederregnen; tar—daB; avadharya—wissend; bhagavan
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—die Hochste Personlichkeit Gottes; rsabhadevah—Rsabhadeva; yoga-isvarah—der
Meister aller mystischen Krafte; prahasya—lachelnd; datma-yoga-mayaya—durch
Seine eigene spirituelle Kraft; sva-varsam—an Seinem Ort; ajandbham— A janabha;
nama—namens; abhyavarsat—Er lieB Wasser niederregnen.

UBERSETZUNG

Indra, der Konig des Himmels, der materiell sehr reich ist, wurde auf Ko-
nig Rsabhadeva neidisch. Deshalb lieR er keinen Regen mehr auf den Plane-
ten Bharata-varsa fallen. Der Hochste Herr, Rsabhadeva, der Meister aller
mystischen Kraft, durchschaute die Absicht Konig Indras und lichelte ein
wenig. Daraufhin lieR Er durch Sein eigenes Koénnen, durch yogamaya
[Seine innere Kraft], ausgiebigen Regen auf Sein Land, das als Ajanabha be-
kannt war, fallen.

ERLAUTERUNG

Das Wort bhagavan wird in diesem Vers zweimal benutzt. Sowohl Konig Indra
als auch Rsabhadeva, die Inkarnation des Hochsten Herrn, werden als bhagavdn an-
gesprochen. Manchmal bezieht sich bhagavdn auch auf Narada oder Brahma. Das
Wort bhagavan bedeutet, daB man eine sehr reiche und machtige Personlichkeit ist,
wie Brahma, Siva, Narada oder Indra. Sie werden alle aufgrund ihrer auBerordent-
lichen Fahigkeiten als bhagavdn angeredet. Konig Rsabhadeva ist eine Inkarnation
des Hochsten Herrn, und Er ist daher der urspriingliche Bhagavan. Aus diesem
Grunde wird Er hier als yogesvara bezeichnet, was darauf hinweist, daB Er die
groBte spirituelle Kraft besitzt. Er ist nicht von Konig Indra abhingig, wenn Er
Wasser mochte. Er kann Sich Selbst mit Wasser versorgen, was Er in diesem Falle
auch getan hat. In der Bhagavad-gita wird gesagt: yajiiad bhavati parjanyah. Infolge
der Ausfiihrung von yajria entstehen Regenwolken am Himmel. Wolken und Regen
unterstehen der Aufsicht Indras, des Konigs des Himmels, doch wenn Indra
nachlassig ist, ibernimmt der Hochste Herr Selbst, der als yajria oder yajria-pati be-
kannt ist, diese Aufgabe. Daher gab es in Ajanabha geniigend Regen. Wenn es der
yajAa-pati mochte, kann Er alles tun, ohne dafiir die Hilfe eines Untergebenen zu be-
nétigen. Der Hochste Herr wird deshalb als allméchtig bezeichnet. Im gegenwirti-
gen Zeitalter des Kali wird es letzten Endes eine Wasserknappheit (andvrsti) geben,
da es die allgemeine Bevolkerung aufgrund von Unwissenheit und einem Mangel an
geeigneten Dingen zum Opfern versaumen wird, yajias durchzufiihren. Das
Srimad-Bhdgavatam empfiehlt daher: yajiiaih sarkirtana-prayaih yajanti hi sume-
dhasah. Yajna ist dazu bestimmt, die Hochste Personlichkeit Gottes zufriedenzustel-
len. Im Zeitalter des Kali herrscht groBer Mangel und groBe Unwissenheit, und
trotzdem ist es fiir jeden moglich, den sarkirtana-yajiia auszufiihren. Jede Familie
in jeder Gesellschaft kann zumindest jeden Abend den sarkirtana-yajria durchfih-
ren. So wird es keine Storung und keinen Mangel an Regen geben. Fiir die Men-
schen dieses Zeitalters ist es sehr wichtig, den sarkirtana-yajiia auszufiihren, um
materiell gliicklich zu sein und um spirituell fortzuschreiten.
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nabhis tu yathabhilasitam suprajastvam avarudhyati-pramoda-bhara-
vihvalo gadgadaksaraya gira svairam grhita-naraloka-sadharmam
bhagavantam purana-purusam mayad-vilasita-matir vatsa tateti
sanuragam upaldlayan param nirvrtim upagatah.

nabhih—Konig Nabhi; tu—sicherlich; yathd-abhilasitam—entsprechend seinem
Wunsch; su-prajastvam—der schonste S_phn; avarudhya—bekommen; ati-pramoda
—von groBem Jubel; bhara—durch ein UbermaB; vihvalah—iiberwaltigt sein; gad-
gada-aksaraya—in Ekstase stottern; gird—mit einer Stimme; svairam—durch Sei-
nen unabhangigen Willen; grhita—angenommen; nara-loka-sadharmam—wie ein
Mensch handeln; bhagavantam—die Hochste Personlichkeit Gottes; purana-puru-
sam—der Alteste unter den Lebewesen; mdyd—durch yogamdyad; vilasita—verwirrt;
matih—seine Mentalitat; varsa—mein lieber Sohn; tdra—mein Liebling; iti—so; sa-
anurdgam—mit groBer Zuneigung; upalalayan—aufziehend; param—transzenden-
tal; nirvrtim—Glickseligkeit; upagatah—erlangte.

UBERSETZUNG

Da Konig Nabhi gemiR seinem Wunsch einen vollkommenen Sohn be-
kommen hatte, war er stindig von transzendentaler Gliickseligkeit iiberwil-
tigt und seinem Sohn sehr zugeneigt. Mit stockender Stimme und in Ekstase
versunken, redete er lhn an: ,,Mein lieber Sohn, mein Liebling.”” Diese gei-
stige Verfassung wurde durch yogamaya hervorgerufen. Auf diese Weise
hielt er den Hochsten Herrn, den hochsten Vater, fiir seinen eigenen Sohn.
Aus Seinem hochsten Wohlwollen heraus wurde der Herr sein Sohn und
verhielt Sich jedem gegeniiber, als ob Er ein gewohnlicher Mensch sei. So
zog Konig Nabhi seinen transzendentalen Sohn mit tiefer Zuneigung grof
und war von transzendentaler Gliickseligkeit, Freude und Hingabe iiberwil-
tigt.

ERLAUTERUNG

Das Wort mdya wird im Sinne von Illusion gebraucht. Da Maharaja Nabhi die
Hochste Personlichkeit Gottes als seinen Sohn betrachtete, war er sicherlich in Illu-
sion, doch dies war transzendentale Illusion. Diese Illusion ist notwendig; wie
konnte man sonst den hochsten Vater als eigenen Sohn betrachten? Der Hochste
Herr erscheint als der Sohn eines Seiner Geweihten, genau wie Krsna als der Sohn
Yasodas und Nanda Maharajas erschienen ist. Diese Gottgeweihten dachten niemals
daran, daB ihr Sohn die Hochste Personlichkeit Gottes sei, denn dies hitte ihre Be-
ziehung der elterlichen Liebe gestort.
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viditanuragam apaura-prakrti jana-pado rdja nabhir atmajam
samaya-setu-raksayam abhisicya brahmanesipanidhaya saha
merudevya visalayam prasanna-nipunena tapasa samadhi-yogena
nara-ndardayanakhyam bhagavantam vasudevam updsinah kalena tan-
mahimdnam avapa.

vidita—sehr bekannt; anuragam—Beliebtheit; apaura-prakrti—unter allen Biir-
gern und Regierungsbeamten; jana-padah—wiinschte den Menschen im allgemei-
nen zu dienen; raja—der Konig; nabhih—Nabhi; atmajam—sein Sohn; samaya-setu-
raksdayam—um die Menschen streng nach den vedischen Prinzipien religiosen Le-
bens zu beschiitzen; abhisicyva—auf den Thron setzen; brahmanesu—den gelehrten
brahmanas; upanidhdya—anvertrauen; saha—mit; merudevya—seine Frau Meru-
devi; visaldayam—in Badarikasrama; prasanna-nipunena—mit groBer Zufriedenheit
und mit groBem Geschick ausgefiihrt; tapasi—durch Entsagung und BuBen;
samadhi-yogena—durch vollstandigen samddhi; nara-ndrdyana-akhyam—namens
Nara-Narayana; bhagavantam—die Hochste Personlichkeit Gottes; vasudevam—
Krsna; updasinah—verehrend; kalena—im Laufe der Zeit; tat-mahimanam—Sein
herrliches Reich, die spirituelle Welt, Vaikuntha; avapa—erhalten.

UBERSETZUNG

Konig Nabhi bemerkte, daB sein Sohn Rsabhadeva sowohl bei den Biir-
gern als auch bei den Regierungsbeamten und Ministern sehr beliebt war.
Da Maharaja Nabhi die Beliebtheit seines Sohnes sehen konnte, kronte er
lhn zum Kaiser iiber die Welt, um der aligemeinen Bevolkerung gemiR den
vedischen Prinzipien Schutz zu gewihren. Um dies zu erreichen, vertraute
er lhn gelehrten brahmanas an, die lhn bei der Fithrung der Regierung
leiten sollten. Daraufhin gingen Maharaja Nabhi und seine Frau Merudevi
nach Badarikaérama im Himalaya, wo sich der Kénig voller Freude und in
fachkundiger Weise Entsagungen und Bufen auferlegte. Vollstindig in sa-
madhi versunken, verehrte er die Hochste Personlichkeit Gottes, Nara-Na-
rayana, eine vollstindige Erweiterung Krsnas. Indem Maharaja Nabhi dies
tat, wurde er nach einiger Zeit in die spirituelle Welt, die Vaikuntha ge-
nannt wird, erhoben.

ERLAUTERUNG

Als Maharaja Nabhi bemerkte, daB sein Sohn Rsabhadeva bei der aligemeinen
Bevolkerung und bei den Regierungsangestellten beliebt war, entschloB3 er sich, Ihn
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auf den kaiserlichen Thron zu setzen. AuBerdem wollte er seinen Sohn gelehrten
brahmanas anvertrauen. Das bedeutet, daB ein Monarch strikt nach vedischen Prin-
zipien regieren muB, und zwar unter der Fiihrung von gelehrten brahmanas, die ihn
gemaB den vedischen Schriften, wie der Manu-smrti und ahnlichen sastras, unter-
weisen konnen. Es ist die Pflicht des Konigs, die Biirger nach vedischen Prinzipien
zu regieren. Den vedischen Prinzipien entsprechend wird die Gesellschaft in vier
Klassen unterteilt: brahmanas, ksatriyas, vaisyas und sudras. Catur-varnyam maya
srstam guna-karma-vibhagasah. Nachdem die Gesellschaft auf diese Weise unter-
teilt wurde, ist es die Pflicht des Konigs, darauf zu achten, da jeder entsprechend
seiner Kaste den vedischen Prinzipien folgt. Ein brdhmana muB3 die Pflichten eines
brahmana erfiillen, ohne die Offentlichkeit zu tauschen. Es ist nicht so, daB man den
Namen eines brahmana erhilt, ohne dementsprechende Eigenschaften zu besitzen.
Es ist die Pflicht des Konigs, dafiir zu sorgen, daB jeder seinen stellungsgemalBen
Pflichten, den vedischen Prinzipien entsprechend, nachkommt. Es ist ebenso seine
Pflicht, sich am Ende des Lebens zuriickzuziehen. Maharaja Nabhi zog sich, obwohl
er noch Konig war, vom Familienleben zuriick und ging mit seiner Frau an einen
Ort namens Badarikasrama im Himalaya, wo die Nara-Narayana-Bildgestalten ver-
ehrt werden. Die Worte prasanna-nipunena tapasa weisen darauf hin, daB} der Ko-
nig alle Arten von Entsagungen mit Freude und sehr fachkundig auf sich nahm. Es
machte ihm ganz und gar nichts aus, sein komfortables Leben zu Hause aufzugeben,
obwohl er Kaiser war. Obwohl er sich schwere Entsagungen und BuBlen auferlegte,
fiihlte er sich in Badarikasrama sehr zufrieden, und er verrichtete dort alles mit
groBem Geschick. Da Maharaja Nabhi stindig an Krsna, Vasudeva, dachte und so
vollig im Krsna-BewuBtsein (samddhi-yoga) vertieft war, wurde sein Leben am
Ende von Erfolg gekront, und er gelangte in die spirituelle Welt, Vaikunthaloka.

Das ist die vedische Lebensweise. Man mul3 den Vorgang wiederholter Geburten
und Tode beenden und nach Hause, zu Gott, zuriickkehren. Die Worte tan-mahi-
mdnam avdpa sind in diesem Zusammenhang von Bedeutung. Srila Sridhara Svami
sagt, daB mahima Befreiung in diesem Leben bedeutet. Wir sollten in diesem Leben
auf eine solche Weise handeln, da8 wir, nachdem wir den jetzigen Korper aufgege-
ben haben, von der Bindung an sich wiederholende Geburten und Tode befreit wer-
den. Das wird jivan-mukti genannt. Srila Viraraghava Acarya erwihnt, daB in der
Chandogya Upanisad acht Eigenschaften eines jivan-mukta, einer Person, die bereits
im gegenwartigen Korper befreit ist, aufgezahlt werden. Die erste Eigenschaft eines
Menschen, der befreit ist, besteht darin, daB er frei von allen siindvollen Handlungen
(apahata-papa) ist. Solange man sich noch im Griff mdyas in der materiellen Ener-
gie befindet, ist man gezwungen, siindvolle Handlungen zu begehen. Die Bhagavad-
gita beschreibt solche Menschen als duskrtinah, was darauf hinweist, daB sie immer
mit siindvollen Tatigkeiten beschéftigt sind. Jemand, der bereits in diesem Leben be-
freit ist, begeht keine siindvollen Tatigkeiten mehr. Diese bestehen in unerlaubter
Sexualitat, Fleischessen, Berauschung und Gliicksspiel. Ein anderes Zeichen einer
befreiten Person ist vijara, was besagt, daB sie den Leiden des Alters nicht ausgesetzt
ist. Ein weiteres Merkmal ist vimrtyu. Eine befreite Person bereitet sich darauf vor,
keine weiteren materiellen Korper mehr anzunehmen, deren Bestimmung der Tod
ist. Mit anderen Worten, er fallt nicht wieder herunter, um Geburt und Tod zu wie-
derholen. Eine andere Eigenschaft ist visoka, was darauf hinweist, daB solch ein
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Mensch materiellem Leid und Gliick gegeniiber gleichgiiltig ist. Ein weiteres Merk-
mal ist vijighatsa, das heilt, er strebt nicht mehr nach materiellem GenuB. Apipata
ist ebenfalls ein Symptom, was bedeutet, daB er keinen anderen Wunsch hat, als sich
im hingebungsvollen Dienst zu Krsna, seinem liebsten Herrn, zu betitigen. Satya-
kama bedeutet, daB sich alle seine Verlangen auf die Hochste Wahrheit, Krsna, rich-
ten. Er mochte nichts anderes. Er ist satya-sarikalpa. Alles, was er wiinscht, wird
durch die Barmherzigkeit Krsnas erfiillt. Erstens wiinscht er nichts zu seinem mate-
riellen Nutzen, und zweitens, wenn er etwas wiinscht, dann nur den Dienst zum
Hochsten Herrn. Dieser Wunsch wird durch die Gnade des Herrn erfiillt. Das wird
satya-sarkalpa genannt. Srila Visvanatha Cakravarti erklirt, daB das Wort mahima
die Riickkehr in die spirituelle Welt, zuriick nach Hause, nach Vaikuntha, bezeich-
net. Sri Sukadeva sagt, das Wort mahima bedeute, daB der Gottgeweihte die Eigen-
schaften der Hochsten Personlichkeit Gottes erhalt. Dies wird sadharma oder ,,die
gleichen Eigenschaften genannt. Genau wie Krsna niemals geboren wird und nie-
mals stirbt, so sterben auch Seine Geweihten, die zu Gott zuriickgehen, niemals und
werden auch nie mehr in der materiellen Welt geboren.

VERS 6
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yasya ha pandaveya slokav udaharanti—
ko nu tat karma rajarser
nabher anv dcaret puman
apatyatam agad yasya
harih suddhena karmana

yasya—von dem; ha—in der Tat; pandaveya—o Maharaja Pariksit; slokau—zwei
Verse; udaharanti—rezitieren, kah—wer; nu—dann; tar—diese; karma—Arbeit;
rdja-rseh—des frommen Konigs; nabheh—Nabhi; anu—folgend; dcaret—konnte
ausfiihren; pumdan—ein Mensch; apatyatam—als Sohn; agdt—angenommen; yasya
—dessen; harih—die Hochste Personlichkeit Gottes; suddhena—rein, ausgefiihrt im
hingebungsvollen Dienst; karmana—durch Tatigkeiten.

UBERSETZUNG

O Maharaja Pariksit, um Maharaja Nabhi zu ruhmpreisen, verfaten die
alten Weisen zwei Verse. Einer von ihnen lautet wie folgt: ,,Wer ist in der
Lage, die Vollkommenheit Maharaja Nabhis zu erlangen? Wer kann seine
Taten ausfiihren? Aufgrund seines hingebungsvollen Dienstes war die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes damit einverstanden, sein Sohn zu werden.”
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ERLAUTERUNG

In diesem Vers sind die Worte suddhena karmana sehr wichtig. Wenn Arbeit
nicht im hingebungsvollen Dienst verrichtet wird, ist sie durch die Erscheinungs-
weisen der materiellen Natur verunreinigt. Das wird in der Bhagavad-gita erklart:
yajiarthat karmano 'nyatra loko 'vam karma-bandhanah. Tatigkeiten, die nur aus-
gefiihrt werden, um den Hochsten Herrn zu erfreuen, sind nicht von den Erschei-
nungsweisen der materiellen Natur verunreinigt. Alle anderen Handlungen sind
durch die Erscheinungsweisen der Unwissenheit, Leidenschaft und auch der Tugend
verunreinigt. Alle materiellen Handlungen, die dazu bestimmt sind, die Sinne zu be-
friedigen, sind verunreinigt, doch Maharaja Nabhi fiihrte nichts aus, was verunrei-
nigt war. Er ging, selbst wenn er yajrias verrichtete, einfach nur seinen transzenden-
talen Tatigkeiten nach. Deshalb erhielt er den Hochsten Herrn als Sohn.

VERS 7
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brahmanyo 'nyah kuto nabher
vipra mangala-pijitah

yasya barhisi yajriesam
darsayam asur ojasa

brahmanyah—ein Geweihter der brahmanas; anyah—irgendein anderer; ku-
tah—wo ist; nabheh—neben Maharaja Nabhi; viprah—die brahmanas, margala-pii-
Jitah—auf die richtige Weise verehrt und zufriedengestellt; yasya—von dem; barhisi
—auf dem Opferplatz; yajra-isam—die Hochste Personlichkeit Gottes, der GenieBer
aller Opferzeremonien; darsayam asuh—zeigten; ojasa—durch ihre brahmanischen
Fahigkeiten.

UBERSETZUNG

Das zweite Gebet lautet wie folgt: ,Wer ist ein besserer Verehrer der
brahmanas als Maharaja Nabhi? Weil er die qualifizierten brahmanas zu ih-
rer volisten Zufriedenstellung verehrte, zeigten sie ihm mittels ihrer
brahmanischen Fihigkeiten die Hochste Personlichkeit Gottes, Narayana, in
Person.’’

ERLAUTERUNG

Die brahmanas, die als Priester bei der Opferzeremonie zugegen waren, waren
keine gewohnlichen brahmanas. Sie waren so machtig, daB sie durch ihre Gebete die
Hochste Personlichkeit Gottes erscheinen lassen konnten. So war Maharaja Nabhi
imstande, den Herrn von Angesicht zu Angesicht zu sehen. Ohne da3 man ein Vais-
nava ist, kann man die Hochste Personlichkeit Gottes nicht herbeirufen. Der Herr
nimmt keine Einladung an, solange man kein Vaisnava ist. Daher wird im Padma
Purana gesagt:
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sat-karma-nipuno vipro
mantra-tantra-visaradah

avaignavo gurur na syad
vaisnavah sva-paco guruh

,,Ein gelehrter brahmana, der sich in allen Bereichen des vedischen Wissens aus-
kennt, ist nicht geeignet, ein spiritueller Meister zu werden, wenn er kein Vaisnava
ist. Doch jemand, der in einer niedrigen Kaste geboren wurde, kann ein spiritueller
Meister werden, wenn er ein Vaispava ist.”

Diese brahmanas waren im Chanten der vedischen mantras sehr erfahren. Sie
waren in der Ausfiihrung vedischer Rituale sehr sachkundig, und auBerdem waren
sie noch Vaisnavas. Daher konnten sie aufgrund ihrer spirituellen Kraft die Hochste
Personlichkeit Gottes herbeirufen und ihrem Schiiler, Maharaja Nabhi, so die
Moglichkeit geben, den Herrn von Angesicht zu Angesicht zu sehen. Srila Visvana-
tha Cakravarti Thakura bemerkt hierzu, daB das Wort ojasa ,,aufgrund hingebungs-
vollen Dienstes* bedeutet.

VERS 8
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atha ha bhagavan rsabhadevah sva-varsam karma-ksetram
anumanyamdnah pradarsita-gurukula-vaso labdha-varair gurubhir
anujAadto grhamedhinam dharman anusiksamano jayantyam indra-dat-
tayam ubhaya-laksanam karma samamndyamndtam abhiyufjann at-
majandm atma-samananam satam janayam asa.

atha—darauf (nach dem Aufbruch Seines Vaters);, ha—in der Tat; bhagavan—die
Hochste Personlichkeit Gottes; rsabha-devah—Rsabhadeva; sva—Sein eigenes; var-
sam—Konigreich; karma-ksetram—das Feld der Tatigkeiten; anumanyamanah—
annehmend als; pradarsita—als ein Beispiel gezeigt; guru-kula-vasah—lebte in der
gurukula; labdha—erreicht haben; varaih—Geschenke; gurubhih—durch die spiri-
tuellen Meister; anujidtah—angewiesen sein; grha-medhinam—der Haushalter;
dharman—Pflichten; anusiksamanah—durch Beispiel lehrend; jayantyam—in Seiner
Frau Jayanti; indra-dattdyam—von Indra angeboten; ubhaya-laksanam—von beiden
Arten; karma—Tatigkeiten; samamndyamndatam—in den Schriften erwahnt; abhi-
yunjan—ausiibend; dtma-janam—Sohne; dtma-samanandm—genau wie Er Selbst;
sSatam—einhundert; janayam asa—zeugte.

OUBERSETZUNG

Nachdem Maharaja Nabhi nach Badarikaérama aufgebrochen war, wurde
dem Hochsten Herrn, Rsabhadeva, klar, daR das Konigreich Sein Tatigkeits-
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bereich war. Er gab deshalb ein Beispiel und lehrte die Pflichten eines Haus-
hilters, indem Er zuerst unter der Fiihrung eines spirituellen Meisters brah-
macarya annahm und in der gurukula, dem Ort, wo der spirituelle Meister
wohnt, lebte. Nachdem Er Seine Ausbildung abgeschlossen hatte, iiber-
reichte Er Seinen spirituellen Meistern Geschenke [guru-daksina] und nahm
das Leben eines Haushilters an. Er nahm Sich eine Frau namens Jayanti und
zeugte einhundert Sohne, die ebenso michtig und qualifiziert wie Er Selbst
waren. Seine Frau, Jayanti, wurde Ihm von Indra, dem Konig des Himmels,
gegeben. Rsabhadeva und Jayanti lebten auf beispielhafte Weise im Haus-
hilterleben und fiihrten Rituale aus, die von der §ruti- und smrti-§astra an-
geordnet werden.

ERLAUTERUNG

Da Rsabhadeva eine Inkarnation der Hochsten Personlichkeit Gottes war, hatte
Er mit materiellen Angelegenheiten nichts zu tun. Wie in der Bhagavad-gita erklart
wird, ist es die Aufgabe einer Inkarnation, die Gottgeweihten zu befreien und die da-
monischen Titigkeiten der Nichtgottgeweihten zu beenden (paritrandya sadhiinam
vindsdya ca duskrtam). Dies sind die beiden Wirkungsweisen des Hochsten Herrn,
wenn Er Sich inkarniert. Sri Caitanya Mahaprabhu sagte, da man, um zu predigen,
ein praktisches Leben fiihren und den Menschen zeigen muf3, wie sie handeln soll-
ten. Apani dcari’ bhakti sikhdaimu sabdre. Niemand kann andere lehren, wenn er sich
nicht auch dementsprechend verhalt. Rsabhadeva war ein idealer Konig. Er unter-
zog Sich einer Ausbildung in der gurukula, obwohl Er bereits gebildet war, da der
Hochste Herr allwissend ist. Obgleich Rsabhadeva in der gurukula nichts zu lernen
hatte, ging Er dorthin, um den gewohnlichen Menschen zu zeigen, wie man von der
richtigen Quelle, das heiBt von vedischen Lehrern, eine Ausbildung erhalten kann.
Danach wurde Er ein Haushalter und lebte nach den Prinzipien vedischen Wissens
— nach sruti und smrti. In seinem Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.10) schreibt Srila
Ripa Gosvami, indem er das Skanda Puradna zitiert:

Sruti-smrti-puranadi-
pancaratra-vidhim vind

aikantiki harer bhaktir
utpatayaiva kalpate

Die menschliche Gesellschaft muB3 den Unterweisungen von sruti und smrti, der
vedischen Literatur, folgen. Wenn dies im Leben praktisch angewandt wird, ist es
Verehrung der Hochsten Personlichkeit Gottes gemaB3 dem paricaratrika-vidhi. Je-
der Mensch muB sein spirituelles Leben vorantreiben und am Ende nach Hause, zu
Gott, zuriickkehren. Maharaja Rsabhadeva befolgte all diese Prinzipien sehr strikt.
Er wurde ein idealer grhastha und lehrte Seine Sohne, im spirituellen Leben voll-
kommen zu werden. Dies sind einige Beispiele, wie Er die Erde regierte und Seine
Mission als Inkarnation erfiillte.
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VERS 9
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yesam khalu maha-yogi bharato jyesthah srestha-guna asid yenedam
varsam bhdratam iti vyapadisanti.

yesam—von denen; khalu—in der Tat; maha-yogi—ein sehr fortgeschrittener Ge-
weihter des Herrn; bharatah—Bharata; jyesthah—der Alteste; srestha-gunah—mit
den besten Eigenschaften ausgeriistet; dsit—war; yena—durch den; idam—dies; var-
sam—Planet; bhdratam—Bharata, iti—so; vyapadi-santi—die Menschen nennen.

UBERSETZUNG

Von den einhundert Sohnen Rsabhadevas war der ilteste, Bharata, ein
grofer, fortgeschrittener Gottgeweihter mit den besten Eigenschaften. Ihm
zu Ehren wurde dieser Planet Bharata-varsa genannt.

ERLAUTERUNG

Dieser Planet Bharata-varsa wird auch punya-bhiimi, das fromme Land, ge-
nannt. Gegenwartig ist Bharata-bhimi oder Bharata-varsa ein kleines Stiick Land,
das sich vom Himalaya bis zum Kap Comorin erstreckt. Bisweilen wird diese Halb-
insel punya-bhimi genannt. Sri Caitanya Mahaprabhu hat den Bewohnern dieses
Landes besondere Bedeutung beigemessen.

bharata-bhumite haila manusya-janma ydra
Jjanma sarthaka kari’ kara para-upakara
(Cc. A. 9.41)

,,JJemand, der als Mensch in Indien (Bharata-varsa) geboren wurde, sollte sein
Leben zum Erfolg filhren und zum Nutzen aller anderen Menschen tatig sein.*

Die Einwohner dieses Landes sind sehr vom Gliick begiinstigt. Sie haben die
Moglichkeit, ihre Existenz zu lautern, indem sie die Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein annehmen und auBerhalb Bharata-bhiimis, Indiens, diese Philosophie
zum Nutzen der ganzen Welt predigen.

VERS 10
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tam anu kusavarta ilavarto brahmavarto malayah ketur bhadrasena
indrasprg vidarbhah kikata iti nava navati pradhanah.



Vers 12] Die Eigenschaften Rsabhadevas 121

tam—ihm; anu—folgend; kusavarta—Kusavarta; ilavartah—Ilavarta, brahma-
vartah—Brahmavarta; malayah—Malaya; ketuh—Ketu; bhadra-senah—Bhadrase-
na; indra-sprk—Indrasprk; vidarbhah—Vidarbha; kikatah—Kikata; iti—so; nava—
neun; navati—neunzig; pradhanah—alter als.

UBERSETZUNG

AuBer Bharata gab es noch neunundneunzig andere S6hne. Unter ihnen
befanden sich neun iltere Sohne mit Namen Ku$avarta, llavarta, Brahma-
varta, Malaya, Ketu, Bhadrasena, Indrasprk, Vidarbha und Kikata.

VERS 11-12
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kavir havir antariksah
prabuddhah pippalayanah

avirhotro 'tha drumilas
camasah karabhdjanah

iti bhagavata-dharma-darsana nava maha-bhagavatds tesam
sucaritam bhagavan-mahimopabrmhitam vasudeva-narada-samvadam
upasamayanam uparistad varnayisyamah.

kavih—Kavi; havih—Havi; antariksah—Antariksa; prabuddhah—Prabuddha;
pippaldyanah—Pippalayana; avirhotrah—Avirhotra; atha—auch; drumilah—Dru-
mila; camasah—Camasa; karabhdjanqh—Karabhéjana; iti— so; bhagavata-dharma-
darsanah—autorisierte Prediger des Srimad-Bhagavatam; nava—neun; maha-bha-
gavatah—sehr fortgeschrittene Gottgeweihte; tesdm—von ihnen; sucaritam—gute
Eigenschaften; bhagavat-mahima-upabrmhitam—von der Herrlichkeit des Hoch-
sten Herrn begleitet; vasudeva-ndrada-samvadam—im Gesprach zwischen Vasu-
deva und Narada; upasamdyanam—das den Geist vollig zufriedenstellt; uparistat
—nachher (im Elften Canto); varnayisydmah—ich werde ausfiihrlich erkliren.

UBERSETZUNG

Zu diesen Sohnen kamen noch Kavi, Havi, Antariksa, Prabuddha, Pippa-
layana, Avirhotra, Drumila, Camasa und Karabhijana hinzu. Sie waren alle
sehr fortgeschrittene Gottgeweihte und autorisierte Prediger des $rimad-
Bhagavatam. Diese Gottgeweihten wurden wegen ihrer groRen Hingabe zu
Vasudeva, der Hochsten Personlichkeit Gottes, gepriesen. Sie waren daher
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sehr erhaben. Um den Verstand vollkommen zufriedenzustellen, werde ich
[Sukadeva Gosvami] die Eigenschaften dieser neun Gottgeweihten spiter
beschreiben, wenn ich das Gesprich zwischen Narada und Vasudeva erwih-
nen werde.

VERS 13
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yaviyamsa ekasitir jayanteyah pitur adesakara mahd-salina maha-
srotriya yajia-silah karma-visuddha brahmana babhiivuh.

yaviyamsah—jiinger; ekdsitih—einundachtzig zahlend; jdyanteyah—die Sohne
Jayantis, der Frau Rsabhadevas; pituh—ihres Vaters; ddesakarah—der Anweisung
folgend; maha-salinah—gut erzogen, kultiviert; mahd-srotriyah—in vedischem Wis-
sen sehr gelehrt; yajia-sildh—erfahren in der Ausfiihrung ritueller Zeremonien;
karma-visuddhah—sehr rein in ihren Handlungen; brahmanah—qualifizierte brah-
manas; babhivuh—wurden.

UBERSETZUNG

AuRer den oben erwihnten neunzehn S6hnen gab es noch einundachtzig
jiingere, die alle von Rsabhadeva und Jayanti gezeugt wurden. GemiR der
Anweisung ihres Vaters wurden sie alle sehr gebildet, zeigten ein gutes Ver-
halten, waren in ihren Handlungen sehr rein sowie erfahren im vedischen
Wissen und in der Ausfiihrung vedischer Rituale. So wurden sie alle zu sehr
qualifizierten brahmanas.

ERLAUTERUNG

Aus diesem Vers kann man ersehen, wie die Kastenzugehorigkeit aufgrund von
Eigenschaften und Handlungsweise bestimmt wird. Rsabhadeva war Konig und so-
mit ksatriya. Er besaB hundert S6hne, von denen zehn als ksatriyas titig waren und
iber den Planeten herrschten. Neun wurden vorziigliche Prediger des Srimad-
Bhagavatam (mahd-bhdgavatas), das heiBt, sie standen noch hoher als brahmanas.
Die anderen einundachtzig Sohne wurden hochqualifizierte brahmanas. Dies sind
Beispiele, wie jemand durch Qualifikation und nicht durch Geburt fiir eine be-
stimmte Tatigkeit geeignet wird. Alle Sohne Maharaja Rsabhadevas waren von Ge-
burt aus ksatriyas, doch einige von ihnen wurden aufgrund ihrer Qualifikation zu
brahmanas. Neun wurden zu Predigern des Srimad-Bhdgavatam (bhagavata-
dharma-darsandh), was bedeutet, daB sie noch iber der Stufe von ksatrivas und
brahmanas standen.

. \:ERS 14@ m.
ORI W @ ﬁﬁw*ﬁwm TSI



Vers 14] Die Eigenschaften Rsabhadevas 123
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bhagavan rsabha-samjia atma-tantrah svayam nitya-nivrttanartha-
paramparah kevalanandanubhava isvara eva viparitavat karmany
arabhamanah kalenanugatam dharmam acaranenopasiksayann atad-
vidam sama upasanto maitrah karuniko dharmartha-yasah-prajanan-
damrtavarodhena grhesu lokam niyamayat.

bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; rsabha—Rsabha; samjriah—na-
mens; dtma-tantrah—vollig unabhangig; svayam—personlich; nitya—ewig; nivrtta
—frei von; anartha—von unerwiinschten Dingen (Geburt, Alter, Krankheit und
Tod); paramparah—die stindige Aufeinanderfolge, eine nach der anderen; kevala
—nur; dnanda-anubhavah—voll von transzendentaler Gliickseligkeit; isvarah—der
Hochste Herr, der Kontrollierende; eva—in der Tat; viparita-vat—genau das Entge-
gengesetzte; karmani—materielle Tatigkeiten; darabhamanah—ausfihrend; kale-
na—im Laufe der Zeit; anugatam—vernachlassigt; dharmam—der varndsrama-
dharma; acaranena—durch die Ausibung; upasiksayan—lehrend; a-tat-vidam—
Personen, die sich in Unwissenheit befinden; samah—ausgeglichen; upasantah—von
den materiellen Sinnen nicht gestort; maitrah—sehr freundlich zu jedem; kdarunikah
—sehr barmherzig 'zu allen; dharma—religiose Prinzipien; artha—wirtschaftliche
Entwicklung; yasah—Ansehen; praja—Sohne und Tochter; ananda—materielle
Freude; amrta—ewiges Leben; avarodhena—erhaltend; grhesu—im Haushilterleben;
lokam—die Menschen im allgemeinen; nivamayat—Er regulierte.

UBERSETZUNG

Rsabhadeva war als Inkarnation der Hochsten Personlichkeit Gottes voll-
stindig unabhingig, da Seine Gestalt spirituell, ewig und voller transzen-
dentaler Gliickseligkeit war. Er hat ewiglich nichts mit den vier Prinzipien
materiellen Leides [Geburt, Tod, Alter und Krankheit] zu tun; auch war Er
nicht materiell angehaftet. Er war immer ausgeglichen und sah jeden mit
gleichen Augen. Er war ungliicklich, andere ungliicklich zu sehen, und Er
war der wohlmeinende Freund aller Lebewesen. Obwohl Er eine vollkom-
mene Personlichkeit war, der Hochste Herr und Kontrollierende von allem,
handelte Er dennoch, als sei Er eine gewohnliche bedingte Seele. Daher be-
folgte Er strikt die Prinzipien des varpasrama-dharma und handelte dement-
sprechend. Im Laufe der Zeit wurden die Prinzipien des varnasrama-dharma
vernachlissigt, und deshalb lehrte Er die unwissende Offentlichkeit durch
Seine personlichen Eigenschaften und Sein Verhalten, wie man Pflichten in-
nerhalb des varnasrama-dharma ausfiihrt. Auf diese Weise ordnete Er das
Haushilterleben der allgemeinen Bevolkerung und befihigte sie, Religiosi-
tit, wirtschaftlichen Wohlstand, Ansehen, S6hne, Tochter, materielle Freu-
den und letztlich ewiges Leben zu erlangen. Durch Seine Unterweisungen
zeigte Er, wie die Menschen Haushilter bleiben und gleichzeitig vollkom-
men werden konnten, indem sie den Prinzipien des varpasrama-dharma
folgten.
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ERLAUTERUNG

Der varnasrama-dharma ist fir unvollkommene, bedingte Seelen gedacht. Er
unterstiitzt den spirituellen Fortschritt, um die Riickkehr nach Hause, zu Gott, zu
ermoglichen. Eine Zivilisation, die das hochste Ziel des Lebens nicht kennt, ist nicht
besser als eine tierische Gesellschaft. Im Srimad-Bhdagavatam wird gesagt: na te vi-
duh svartha-gatim hi visnum. Eine menschliche Gesellschaft ist zur Erhebung auf
die Ebene spirituellen Wissens bestimmt, so daBl alle Menschen aus der Gefangen-
schaft von Geburt, Alter, Krankheit und Tod befreit werden konnen. Der varnas-
rama-dharma befahigt die menschliche Gesellschaft, vollkommen zu werden, damit
sie sich aus dem Griff mayas befreien kann. Durch das Befolgen der regulierenden
Prinzipien des varndasrama-dharma kann man erfolgreich werden. Man beachte in
diesem Zusammenhang die Bhagavad-gita (3.21-24).

VERS 15
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yad yac chirsanydcaritam tat tad anuvartate lokah.

yat yat—was immer; sirsanya—von den fiihrenden Personlichkeiten; dcaritam
—durchgefihrt; rat tat—das; anuvartate—folgen; lokah—die gewohnlichen Men-
schen.

UBERSETZUNG

Was immer von einem grofen Menschen getan wird — die gewdhnlichen
Menschen folgen ihm nach.

ERLAUTERUNG

Einen dhnlichen Vers kann man auch in der Bhagavad-gita (3.21) finden. Es ist
fiir die menschliche Gesellschaft sehr wichtig, eine Gruppe von Menschen zu besit-
zen, die gemaB den Unterweisungen vedischen Wissens vollkommen zu qualifizier-
ten brahmanas ausgebildet wurden. Diejenigen, die sich nicht auf der Stufe
brahmanischer Eigenschaften befinden — die Verwalter, Handler und Arbeiter —,
sollten von diesen idealen Menschen, die als Intellektuelle betrachtet werden, Unter-
weisungen annehmen. Auf diese Weise kann jeder auf die hochste transzendentale
Stufe erhoben und von materieller Anhaftung befreit werden. Die materielle Welt
wird von Krsna Selbst als duhkhalayam asdasvatam beschrieben, als ein zeitweiliger
Ort des Leids. Niemand kann hier bleiben, selbst wenn er mit dem Leid einen Kom-
promiB eingeht. Man wird gezwungen, seinen Korper aufzugeben und einen ande-
ren anzunehmen, und es muB} nicht unbedingt ein menschlicher Korper sein. Sobald
man einen materiellen Korper bekommt, wird man deha-bhrt oder dehi. Mit ande-
ren Worten, man wird materiellen Bedingungen unterworfen. Die Fiihrer einer Ge-
sellschaft miissen so vorbildlich sein, daB man dadurch, daB man ihnen folgt, aus
dem Griff des materiellen Daseins befreit werden kann.
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VERS 16
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yadyapi sva-viditam sakala-dharmam brahmam guhyam brahmanair
darsita-margena samadibhir updyair janatam anusasasa.

yadyapi—obwohl; sva-viditam—von IThm gekannt; sakala-dharmam—was alle
verschiedenen Arten von stellungsgemaBen Pflichten einschlieBt; brahmam—ve-
dische Unterweisung; guhyam—sehr vertraulich; brahmanaih—durch die brahma-
nas; darsita-margena—durch den gezeigten Pfad; sama-adibhih—sama, dama, ti-
tiksa (den Verstand Kkontrollierend, die Sinne beherrschend, Duldsamkeit iibend)
usw.; updyaih—durch die Mittel; janatam—die Menschen im allgemeinen; anusasa-
sa—Er herrschte tiber.

UBERSETZUNG

Obwohl Rsabhadeva das gesamte vertrauliche vedische Wissen, das iiber
alle Arten von stellungsgemifen Pflichten informiert, kannte, blieb Er ein
ksatriya und folgte den Unterweisungen der brahmanas, die sich auf Duld-
samkeit, die Beherrschung des Geistes und der Sinne und so fort beziehen.
So regierte Er die Menschen gemiR dem varpasrama-dharma-System, wel-
ches vorschreibt, daR die brahmanas die ksatriyas unterweisen und die ksa-
triyas den Staat durch die vaiS§yas und §udras verwalten.

ERLAUTERUNG

Obwohl Rsabhadeva alle vedischen Unterweisungen kannte, folgte Er den An-
ordnungen der brahmanas, um die soziale Ordnung zu erhalten. Die brahmanas ga-
ben gemaB den sastras Ratschlage, und alle anderen Kasten folgten ihnen. Das Wort
brahma bedeutet ,,vollkommenes Wissen liber alle Tatigkeiten“. Dieses Wissen
wird in den vedischen Schriften sehr vertraulich beschrieben. Menschen, die als
brahmanas ausgebildet wurden, sollten alle vedischen Schriften kennen und den
Nutzen, der aus diesen Schriften gezogen werden kann, der allgemeinen Bevolke-
rung zugute kommen lassen. Die Bevolkerung sollte dem vollkommenen brahmana
folgen. Auf diese Weise kann man lernen, den Geist und die Sinne zu beherrschen,
um so allmahlich zur spirituellen Vollkommenheit fortzuschreiten.

VERS 17
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dravya-desa-kala-vayah-sraddhartvig-vividhoddesopacitaih sarvair api
kratubhir yathopadesam sata-krtva iyaja.
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dravya—die Bestandteile, um yajia auszufiihren; desa—der bestimmte Ort, ein
heiliger Ort oder ein Tempel; kala—die geeignete Zeit, wie zum Beispiel der Friih-
ling; vayah—das Lebensalter, besonders die Jugend; sraddha—Glaube in Tugend,
nicht in Leidenschaft und Unwissenheit; rtvik—die Priester; vividha-uddesa—
verschiedene Halbgotter fiir verschiedene Zwecke verehren; upacitaih—bereichert
durch; sarvaih—alle Arten von; api—sicherlich; kratubhih—durch Opferzeremo-
nien; yathd-upadesam—entsprechend der Anweisung; sata-krtvah—hundertmal;
iyaja—Er verehrte.

UBERSETZUNG

Rsabhadeva fiithrte hundertmal alle Arten von Opfern entsprechend den
Unterweisungen der vedischen Schriften aus. So stellte Er Visnu in jeder
Hinsicht zufrieden. Alle Rituale wurden mit erstklassigen Bestandteilen aus-
gefiihrt. Sie wurden von Priestern, die alle jung und gliubig waren, zur
rechten Zeit an heiligen Orten durchgefiihrt. Auf diese Weise wurde Visnu
verehrt, und das prasada wurde den Halbgottern dargebracht. Daher waren
die Zeremonien und Feste alle erfolgreich.

ERLAUTERUNG

Im Srimad-Bhagavatam (7.6.1) heiBt es: kaumdra dcaret prajiio dharman
bhdgavatan iha. Ein Ritual sollte von jungen Mannern oder sogar von Knaben
durchgefiihrt werden, um erfolgreich zu sein. Schon von Kindheit an sollten die
Menschen in der vedischen Kultur, vor allem im hingebungsvollen Dienst, ausgebil-
det werden. Auf diese Weise kann man sein Leben zur Vollkommenbheit fiihren. Ein
Vaisnava miBachtet die Halbgotter nicht, doch er ist auch nicht so dumm, jeden
Halbgott als Hochsten Herrn zu betrachten. Der Hochste Herr ist der Meister aller
Halbgotter, die deshalb Seine Diener sind. Der Vaisnava sieht sie als Diener des
Hochsten Herrn, und er verehrt sie direkt. In der Brahma-samhita wird erklart, daB
die wichtigen Halbgotter, wie Siva und Brahma, und selbst die Inkarnationen und
Erweiterungen Krsnas, wie Maha-Visnu, Garbhodakasayi Visnu und alle anderen
visnu-tattvas, ebenso wie die sakti-tattvas, wie Durgadevi, durch die Verehrung Go-
vindas mit den Worten govindam dadi-purusam tam aham bhajami ebenfalls verehrt
werden. Ein Vaisnava verehrt die Halbgotter in Verbindung mit Govinda, und nicht
unabhingig. Vaisnavas sind nicht so toricht, daB sie denken, die Halbgotter seien
von der Hochsten Personlichkeit Gottes unabhingig. Dies wird im Caitanya-cari-
tamrta bestatigt: ekale isvara krsna, ara saba bhrtya. Krsna ist der Hochste Herr,
und alle anderen sind Seine Diener.

VERS 18
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bhagavatarsabhena pariraksyamana etasmin varse na kascana puruso
vanchaty avidyamanam ivatmano 'nyasmat katharicana kimapi
karhicid aveksate bhartary anusavanam vijrmbhita-snehatisayam an-
tarena.

bhagavata—durch die Hochste Personlichkeit Gottes; rsabhena—Konig Rsabha;
pariraksyamane—beschiitzt sein; etasmin—auf diesem; varse—Planet; na—nicht; ka-
scana—irgend jemand; purusah—selbst ein gewohnlicher Mensch; vdrichati—Ver-
langen; avidyamanam—in Wirklichkeit nicht existierend; iva—als ob; dtmanah—fiir
sich selbst; anyasmat—von irgend jemand anderem; katharicana—mit allen Mitteln;
kimapi—irgend etwas; karhicit—zu irgendeiner Zeit; aveksate—bemiiht sich zu se-
hen; bhartari—dem Meister; anusavanam—immer; vijrmbhita—ausdehnend; sneha-
atisayam—sehr groBe Zuneigung; antarena—in einem selbst.

UBERSETZUNG

Niemand méchte etwas besitzen, das wie ein Irrlicht oder ein LuftschloR
ist, denn jeder weiB, daR es solche Dinge nicht gibt. Als Rsabhadeva den
Planeten Bharata-varsa regierte, wollten selbst gewohnliche Menschen zu
keinem Zeitpunkt oder unter irgendwelchen Umstinden um etwas bitten.
Niemand bittet um ein LuftschloB. Mit anderen Worten, jeder war véllig zu-
friedengestellt, und daher kam es nicht vor, daB irgend jemand um etwas
hitte bitten miissen. Die Menschen fiihlten groBe Zuneigung zum Konig.
Da sich diese Zuneigung stindig vergroRerte, waren sie nicht geneigt, ir-
gend etwas zu verlangen.

ERLAUTERUNG

In Bengalen wird die Wendung ghoda-dimba gebraucht, was ,,das Ei eines Pfer-
des* bedeutet. Da ein Pferd niemals ein Ei legt, hat das Wort ghodad-dimba im
Grunde keine Bedeutung. Im Sanskrit gibt es das Wort kha-puspa, was ,die Blume
am Himmel" bedeutet. Am Himmel wachst keine Blume, und daher ist niemand
daran interessiert, um ein kha-puspa oder ein ghoda-dimba zu bitten. Wihrend der
Regierungszeit Maharaja Rsabhadevas waren die Menschen so gut versorgt, daB sie
um nichts zu bitten brauchten. Sie wurden dank Konig Rsabhadevas guter Regie-
rung iberreichlich mit allen lebensnotwendigen Dingen beliefert. Daher fiihlte sich
jeder zufrieden und hatte keine Verlangen. Dies ist die vollkommene Regierung.
Wenn die Biirger aufgrund einer schlechten Regierung ungliicklich sind, sind die
Regierungsoberhdupter dem: Untergang geweiht. In der heutigen demokratischen
Zeit mogen die Menschen die Monarchie nicht, doch hier findet sich ein Beispiel, wie
der Kaiser der ganzen Welt alle Biirger zufriedenstellte, indem er sie mit allem Le-
bensnotwendigen versorgte und den vedischen Prinzipien folgte. So war wahrend
der Regierungszeit Maharaja Rsabhadevas, der Hochsten Personlichkeit Gottes, je-
der gliicklich.
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VERS 19
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sa kadacid atamano bhagavan rsabho brahmavarta-gato brahmarsi-
pravara-sabhayam prajanam nisamayantinam datmajan avahitatmanah
prasraya-pranaya-bhara-suyantritan apy upasiksayann iti hovdca.

sah—Er; kaddacit—einmal; atamdnah—auf einer Reise; bhagavan—die Hochste
Personlichkeit Gottes; rsabhah—Rsabha; brahmavarta-gatah—als Er den Ort, der
als Brahmavarta bekannt ist, erreichte (von einigen als Burma und von anderen als
ein Ort in der Nahe von Kanpura, Uttar Pradesh, identifiziert); brahma-rsi-pravara-
sabhdayam—in einer Versammlung erstklassiger brahmanas; prajanam—wihrend
die Biirger; nisamayantinam—horten; atma-jan—Seine Sohne; avahita-atmanah—
aufmerksam; prasraya—gutes Verhalten; pranaya—Hingabe; bhara—UberfluB;
suyantritan—sehr beherrscht; api—obwohl; upasiksayan—lehrend; iti—so; ha—si-
cherlich; uvdaca—sagte.

UBERSETZUNG

Einmal, als Rsabhadeva, der Hochste Herr, durch die Welt reiste, kam Er
an einen Ort, der Brahmavarta hieB. Dort fand eine groBe Versammlung
von gelehrten brahmanas statt, und alle S6hne des Konigs horten aufmerk-
sam den Unterweisungen der brahmanas zu. Wihrend dieser Zusammen-
kunft, bei der auch die Biirger zuhérten, unterwies Rsabhadeva Seine
Sohne, obwohl sie bereits wohlerzogen, hingegeben und qualifiziert waren.
Er unterwies sie, damit sie in der Zukunft imstande sein wiirden, die Welt
vollkommen zu regieren. Daher sprach Er wie folgt.

ERLAUTERUNG

Die Unterweisungen, die Rsabhadeva Seinen Sohnen gibt, sind sehr wertvoll,
wenn man den Wunsch hat, in dieser Welt, die voll von Leid ist, friedlich zu leben.
Das nichste Kapitel handelt von diesen wertvollen Unterweisungen Rsabhadevas.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 4. Kapitel im Fiinften Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,Die Eigenschaften Rsabhadevas, der Hich-
sten Personlichkeit Gottes"'.



5. Kapitel

Rsabhadeva unterweist Seine S6hne

In diesem Kapitel findet man eine Beschreibung des bhagavata-dharma, der reli-
giosen Prinzipien im hingebungsvollen Dienst, die zu den religiosen Prinzipien fiir
Befreiung und fiir Minderung materiellen Leids transzendental sind. In diesem Kapi-
tel wird erklart, daB sich ein Mensch nicht wie ein Hund oder ein Schwein fiir Sin-
nenbefriedigung abmiihen sollte. Das menschliche Leben ist besonders dafiir be-
stimmt, unsere Beziehung zum Hochsten Herrn wiederzuerwecken, und um dieses
Ziel zu erreichen, sollten alle Arten von Entsagung und BuBen hingenommen wer-
den. Durch entsagungsvolle Tatigkeiten kann das Herz von materieller Verschmut-
zung gereinigt werden, und als Ergebnis davon kann man auf die spirituelle Ebene
gelangen. Um diese Vollkommenheit zu erlangen, muB man bei einem Gottgeweih-
ten Zuflucht suchen und ihm dienen. Dann werden sich die Tore zur Befreiung off-
nen. Diejenigen, die materielle Anhaftung an Frauen und Sinnenbefriedigung besit-
zen, werden allmahlich in materielles BewuBtsein verwickelt und erleiden Geburt,
Alter, Krankheit und Tod. Wer zum Wohl aller beschaftigt ist und nicht an Familie
und Kinder angehaftet ist, wird mahatma genannt. Diejenigen, die der SinnenbefTie-
digung nachgehen, die fromm oder siindhaft handeln, konnen die Aufgabe der Seele
nicht verstehen. Sie sollten daher einen sehr fortgeschrittenen Gottgeweihten aufsu-
chen und ihn als spirituellen Meister annehmen. Durch seine Gemeinschaft wird
man fahig, das Ziel des Lebens zu verstehen. Durch die Unterweisungen eines sol-
chen spirituellen Meisters kann man hingebungsvollen Dienst zum Herrn, Loslo-
sung von materiellen Dingen und Duldsamkeit gegeniiber materiellem Leid und Un-
gliick erlangen. Als Folge davon ist man in der Lage, alle Lebewesen als gleich zu be-
trachten, und man wird sehr begierig, iiber transzendentale Dinge Bescheid zu wis-
sen. Indem man sich mit Ausdauer bemiiht, Krsna zu erfreuen, wird man unange-
haftet an Frau, Kinder und Heim und vermeidet es, Zeit zu verlieren. Auf diese
Weise wird man selbstverwirklicht. Eine Person, die in spirituellem Wissen fortge-
schritten ist, beschaftigt niemanden in materiellen Tatigkeiten. Jemand, der einen
anderen Menschen nicht befreien kann, indem er ihn im hingebungsvollen Dienst
unterrichtet, sollte weder spiritueller Meister noch Vater, Mutter, Halbgott oder
Ehemann werden. Indem Rsabhadeva Seine hundert Sohne unterwies, riet Er ihnen,
ihren altesten Bruder, Bharata, als Fiihrer und Herrn anzunehmen und ihm auf
diese Weise zu dienen. Das beste Lebewesen von allen ist der brahmana, und iiber
den brahmanas stehen die Vaisnavas. Einem Vaisnava zu dienen heiBt, der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes zu dienen. In der Folge beschreibt Sukadeva Gosvami die
Eigenschaften Maharaja Bharatas und das Opfer, das von Rsabhadeva zur Unter-
weisung der Offentlichkeit durchgefiihrt wurde.

129



130 Srimad-Bhagavatam [Canto 5, Kap. 5

VERS 1
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rsabha uvaca
nayam deho deha-bhdjam nrloke
kastan kaman arhate vid-bhujam ye
tapo divyam putraka yena sattvam
suddhyed yasmad brahma-saukhyam tv anantam

rsabhah uvaca—Rsabhadeva, der Herr, sagte; na—nicht; ayam—dieser; dehah
—Korper; deha-bhajam—von allen Lebewesen, die materielle Korper angenommen
haben; nr-loke—in dieser Welt; kastan—beschwerlich; kaman—Sinnenbefriedigung;
arhate—verdient; vit-bhujam—Kotesser; ye—die; tapah—Entsagungen und BuBen;
divyam—gottlich; putrakah—Meine lieben Sohne; yena—durch die; sattvam—das
Herz; suddhyet—wird gereinigt; yasmdat—von dem; brahma-saukhyam—spirituelles
Gliick; ru—sicherlich; anantam—unendlich.

UBERSETZUNG

Rsabhadeva, der Herr, sagte zu Seinen Sohnen: Meine lieben S6hne, von
den Lebewesen, die in dieser Welt einen materiellen Kérper angenommen
haben, sollten diejenigen, denen die menschliche Form verliehen wurde,
nicht Tag und Nacht hart arbeiten, nur um Sinnenbefriedigung zu erhalten,
die selbst fiir Hunde und Schweine, die Kot essen, erhiltlich ist. Man sollte
sich BuBen und Entsagung auferlegen, um die gottliche Ebene hingebungs-
vollen Dienstes zu erreichen. Durch solche Titigkeiten wird das Herz gerei-
nigt, und wenn man auf diese Ebene gelangt, erfihrt man ewiges, gliickseli-
ges Leben, das zu materiellem Gliick transzendental ist und das fiir immer
bestindig ist.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers unterrichtet Rsabhadeva Seine Sohne tiber die Wichtigkeit des
menschlichen Lebens. Das Wort deha-bhak bezieht sich auf jeden, der einen mate-
riellen Korper annimmt. Das Lebewesen jedoch, dem die menschliche Form verlie-
hen wurde, sollte sich anders als die Tiere verhalten. Tiere wie Hunde und Schweine
genieBen Sinnenbefriedigung, indem sie Kot fressen. Nachdem die Menschen tags-
iber alle Arten von Schwierigkeiten erduldet haben, versuchen sie nachts zu ge-
nieBen, indem sie essen, trinken, Sexualitit haben und schlafen. Gleichzeitig sind sie
gezwungen, sich zu verteidigen. Dies entspricht jedoch nicht der menschlichen Zivi-
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lisation. Menschliches Leben bedeutet, freiwillig Leiden auf sich zu nehmen, um im
spirituellen Leben fortzuschreiten. Natiirlich gibt es auch Leid im Leben der Tiere
und Pflanzen, die aufgrund ihrer vergangenen Missetaten leiden. Die Menschen soll-
ten jedoch freiwillig Leiden in Form von Entsagung und BuBlen auf sich nehmen,
um das gottliche Leben zu erlangen. Nachdem man das gottliche Leben erlangt hat,
kann man ewiges Gliick genieBen. Im Grunde versucht jedes Lebewesen, Gliick zu
genieBen, aber solange man im materiellen Korper gefangen ist, ist man gezwungen,
verschiedene Arten des Leids zu ertragen. Die menschliche Lebensform hat jedoch
einen hoheren Sinn. Als Mensch sollte man handeln, indem man den hoheren Rat
befolgt, um so ewiges Gliick zu erlangen und zuriick zu Gott gehen zu konnen.
Es ist in diesem Vers von Bedeutung, daBB die Regierung und der natiirliche Be-
schiitzer, der Vater, die ihnen anvertrauten Personen ausbilden und sie im Krsna-
BewuBtsein erziehen sollten. Aufgrund fehlenden Krsna-BewuBtseins leidet jedes
Lebewesen ewig im Kreislauf von Geburt und Tod. Um sie aus dieser Gefa gen-
schaft zu befreien und sie zu befahigen, gliicklich zu werden, sollte bhakti-yoga ge-
lehrt werden. Eine torichte Zivilisation versaumt es, den Menschen zu zeigen, wie
sie zur Ebene von bhakti-yoga gela gen konnen. Ohne Krsna-BewuBtsei ist ein
Mensch nicht besser als ein Hund oder ein Schwein. Die Unterweisungen Rsabhade-
vas sind heutzutage besonders wertvoll. Die Menschen werden heute dazu erzogen
und ausgebildet, hart zu arbeiten, um Sinnenbefriedigung zu erhalten, ohne ei ho-
heres Ziel im Leben zu erkennen. Ein Ma  ist stindig unterwegs, um seinen Le-
bensunterhalt zu verdienen. Er verlaBt sein Zuhause frilhmorge s, um einen Zug zu
erwischen und in ein Abteil gepfercht zusei . Da  mul er eine oder zwei Stunden
lang stehen, bis er an seinen Arbeitsplatz gela gt. Im Biiro angelangt, arbeitet er hart
von neun Uhr bis fiinf Uhr. Danach braucht er wieder zwei oder drei Stunden, um
nach Hause zuriickzukehren. Nachdem er gegessen hat, hat er Geschlechtsverkehr
und legt sich schlafen. Neben all diesen Schwierigkeiten, die er erdulden muB, ist ein
wenig Sexualitit sein einziges Gliick. Yan maithunadi-grhamedhi-sukham hi tuc-
cham. Rsabhadeva erklart sehr deutlich, daB3 das menschliche Leben nicht fiir diese
Art von Dasein bestimmt ist, das auch von Hunden und Schweinen genossen wird.
Tatsachlich sind Hunde und Schwei e nicht gezwungen, so hart zu arbeiten, um Se-
xualitdt zu erhalten. Ein Mensch sollte versuchen, auf eine andere Weise zu leben
und nicht Hunde und Schweine zu imitieren. Die Alternative wird hier erwahnt.
Das menschliche Leben ist fiir tapasya, Entsagung und BuBen, bestimmt. Durch ta-
pasya kan man sich aus dem Zugriff der materiellen Natur befreien. Wenn sich je-
mand im Krsna-BewuBtsein, im hingebungsvollen Dienst, betitigt, ist ihm ewiges
Gliick sicher. Durch das Annehmen von bhakti-yoga, von hi gebungsvollem
Dienst, wird die eigene Existenz ge?einigt‘ Das Lebewesen sucht Leben fiir Leben
nach Gliick. Es kann jedoch fiir all seine Probleme, einfach nur indem es bhakti-
yoga durchfiihrt, eine Losung finden. Dann wird es sofort befahigt, nach Hause, zu
Gott, zuriickzukehren. In der Bhagavad-gita (4.9) wird dies wie folgt bestatigt:

janma karma ca me divyam
evam yo vetti tattvatah

tyaktva deham punar janma
naiti mam eti so 'riuna
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,, Wer die transzendentale Natur Meines Erscheinens und Meiner Taten kennt,
wird nach Verlassen des Korpers nicht wieder in der materiellen Welt geboren, son-
dern gelangt in Mein ewiges Reich, o Arjuna.”

VERS 2
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mahat-sevam dvaram ahur vimuktes
tamo-dvdaram yositam sangi-sarigam

mahantas te sama-cittah prasanta
vimanyavah suhrdah sadhavo ye

mahat-sevam—Dienst zu den spirituell fortgeschrittenen Menschen, die ma-
hatmas genannt werden; dvaram—der Weg; ahuh—sie sagen; vimukteh—der Befrei-
ung; tamah-dvaram—der Weg zum Kerker einer dunklen, hollischen Lebensbedin-
gung; yositam—der Frauen; sargi—Umgang; sarigam—Gemeinschaft; mahan-
tah—im spirituellen Verstandnis sehr fortgeschritten; te—sie; sama-cittah—Men-
schen, die die spirituelle Identitit eines jeden sehen; prasantah—sehr friedvoll, im
Brahman oder in Bhagavan verankert; vimanyavah—ohne Arger (man sollte fihig
sein, Krsna-BewuBtsein Menschen zu geben, die feindlich gesinnt sind, ohne arger-
lich zu werden); suhrdah—wohlmeinende Freunde eines jeden; sddhavah—quali-
fizierte Gottgeweihte ohne abscheuliches Verhalten; ye—diejenigen, die.

UBERSETZUNG

Man kann den Pfad der Befreiung aus der materiellen Fessel nur beschrei-
ten, wenn man spirituell sehr fortgeschrittenen Personlichkeiten Dienst
darbringt. Diese Personlichkeiten sind die Unpersonlichkeitsanhinger und
die Gottgeweihten. Ob man nun in die Existenz des Herrn eingehen oder
mit der Hochsten Personlichkeit Gottes Gemeinschaft haben mochte — man
sollte unter allen Umstinden den mahatmas dienen. Fiir diejenigen, die an
solchen Titigkeiten nicht interessiert sind und die mit Menschen, die zu
sehr an Frauen und Sexualitit hingen, Umgang haben, ist der Weg zur Holle
weit offen. Die mahatmas sind ausgeglichen. Sie sehen keinen Unterschied
zwischen einem Lebewesen und einem anderen. Sie sind sehr friedvoll und
sind vollstindig im hingebungsvollen Dienst beschiftigt. Sie sind frei von
Zorn, arbeiten zum Nutzen aller und benehmen sich nicht auf abscheuliche
Weise. Solche Menschen werden mahatmas genannt.
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ERLAUTERUNG

Der menschliche Korper 1aBt sich mit einem Scheideweg vergleichen. Man hat
die Moglichkeit, den Weg der Befreiung oder den Weg zu einer hollischen Bedin-
gung einzuschlagen. Wie man zwischen diesen Wegen wahlen kann, wird hier be-
schrieben. Auf dem Weg der Befreiung hat man mit mahdtmas Gemeinschaft, und
auf dem Weg in die Bindung hat man mit denjenigen Umgang, die an Sinnenbefrie-
digung und an Frauen hingen. Es gibt zwei Arten von mahatmas — Unpersonlich-
keitsanhdnger und Gottgeweihte. Obwohl ihr letztliches Ziel verschieden ist, ist der
Vorgang der Befreiung nahezu der gleiche. Beide wollen ewiges Gliick. Der eine
sucht Gliick im unpersonlichen Brahman, und der andere sucht Gliick in Gemein-
schaft mit der Hochsten Personlichkeit Gottes. Wie im ersten Vers beschrieben wird
(brahma-saukhyam), bedeutet Brahman ,,spirituell und ewig*. Beide, sowohl der
Unpersonlichkeitsanhanger als auch der Gottgeweihte, suchen ein ewiges, gliickseli-
ges Leben. Auf jeden Fall wird einem geraten, nach Vollkommenheit zu streben.
Mit den Worten des Caitanya-caritamrta (Madhya 22.87) heiBt dies:

asat-sanga-tyaga,— ei vaisnava-dacara
‘stri-sangi'— eka asadhu, ‘krsnabhakta’ ara

Um von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur unberiihrt zu bleiben,
sollte man die Gemeinschaft mit denjenigen, die asat oder materialistisch sind, ver-
meiden. Es gibt zwei Arten von Materialisten. Der eine hiangt an Frauen und Sin-
nenbefriedigung, und der andere ist einfach nur ein Nichtgottgeweihter. In positiver
Hinsicht sollte man die Gemeinschaft mit mahdtmads suchen, und in negativer Hin-
sicht sollte man die Gemeinschaft mit Nichtgottgeweihten und Schiirzenjigern ver-

meiden.
o

VERS 3
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ye va mayise krta-sauhrdartha
janesu dehambhara-vartikesu
grhesu jayatmaja-ratimatsu
na priti-yukta yavad-arthas ca loke

ye—diejenigen, die; vd—oder; mayi—Mir; ise—die Hochste Personlichkeit Gottes;
krta-sauhrda-arthah—sehr begierig, Liebe zu entwickeln (in den Beziehungen da-
sya, sakhya, vatsalya oder madhurya); janesu—zu Menschen; dehambhara-vartikesu
—die nur daran interessiert sind, den Korper zu erhalten, und nicht an spiritueller
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Befreiung; grhesu—an Heim; jaya—Frau; atma-ja—Kinder; rati—Reichtum oder
Freunde; matsu—bestehend aus; na—nicht; priti-yuktah—sehr angehaftet; yavat-ar-
thah—die davon leben, nur so viel wie nétig anzusammeln; ca—und; loke—in der
materiellen Welt.

UBERSETZUNG

Diejenigen, die den Wunsch haben, Krsna-Bewuftsein wiederzuerwek-
ken und ihre Liebe zu Gott zu vergrofRern, m6chten nichts tun, was nicht in
Beziehung zu Krsna steht. Sie sind nicht daran interessiert, mit Menschen zu
verkehren, deren einzige Beschiftigung darin besteht, ihren Kérper zu er-
halten, zu essen, zu schlafen, sich fortzupflanzen und sich zu verteidigen.
Sie hingen weder an ihrem Zuhause, obwohl sie Haushilter sein mogen,
noch an Frau, Kindern, Freunden oder Reichtum. Zur selben Zeit sind sie je-
doch der Ausiibung ihrer Pflichten gegeniiber nicht gleichgiiltig. Solche
Menschen sammeln nur so viel Geld, wie sie benétigen, um Koérper und
Seele zusammenzuhalten.

ERLAUTERUNG

Jemand, der wirklich daran interessiert ist, spirituellen Fortschritt zu machen —
sei er nun ein Unpersonlichkeitsanhdnger oder ein Gottgeweihter —, sollte nicht mit
Menschen zusammensein, die durch sogenannten Fortschritt der Zivilisation einfach
nur den Korper erhalten wollen. Wer ein spirituelles Leben will, sollte nicht an
hauslichem Komfort im Zusammensein mit Frau, Kindern, Freunden und so fort
hangen. Selbst wenn man ein Haushilter ist und seinen Lebensunterhalt verdienen
muB, sollte man damit zufrieden sein, so viel Geld zu erwerben, wie noétig ist, um
Korper und Seele zusammenzuhalten. Man solite nicht mehr und auch nicht weni-
ger besitzen. Wie hier angedeutet wird, sollte sich ein Haushélter bemiihen, fiir die
Ausfiihrung von bhakti-yoga Geld zu verdienen (fiir sravanam kirtanam visnoh
smaranam pada-sevanam |/ arcanam vandanam dasyam sakhyam dtma-niveda-
nam). Ein Haushilter sollte sein Leben so gestalten, daB er die Moglichkeit hat, zu
horen und zu chanten. Er sollte zu Hause die Bildgestalt verehren, Festtage einhal-
ten, Freunde einladen und ihnen prasdda geben. Zu diesem Zweck sollte er Geld
verdienen, und nicht fiir Sinnenbefriedigung.

VERS 4
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niinam pramattah kurute vikarma
yad indriya-pritaya dprnoti
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na sadhu manye yata atmano 'vam
asann api klesada asa dehah

niinam—in der Tat; pramattah—verrickt; kurute—fiihrt aus; vikarma—siind-
volle Handlungen, die in den Schriften verboten werden; yar—wenn; indriya-
pritaye—fir Sinnenbefriedigung; dprnoti—beschiftigt; na—nicht; sddhu—ange-
messen; manye—ich denke; yatah—durch welche; dtmanah—der Seele; ayam—
dies; asan—zeitweilig sein; api—obwohl; klesa-dah—Leid verursachen; dsa—wurde
moglich; dehah—der Korper.

UBERSETZUNG

Wenn ein Mensch die Sinnenbefriedigung als Lebensziel betrachtet, wird
er verriickt nach materialistischem Leben und betitigt sich in allen Arten
von siindvollen Handlungen. Er versteht nicht, daB er aufgrund seiner ver-
gangenen Untaten bereits einen zeitweiligen Kérper bekommen hat, der
die Ursache seines Leides ist. Eigentlich miifte das Lebewesen gar keinen
materiellen Korper annehmen; es wurde ihm jedoch ein materieller Kérper
verliehen, damit es durch ihn Sinnenbefriedigung erhalten kann. Deshalb
denke Ich, daB es fiir einen intelligenten Menschen nicht angemessen ist,
sich wieder mit Tatigkeiten zur Sinnenbefriedigung zu befassen, die die Ur-
sache dafiir sind, daB er stindig neue materielle Kérper annehmen muR.

RLAUTERUNG

Um der Sinnenbefriedigung willen zu betteln, zu leihen und zu stehlen wird in
diesem Vers verurteilt; da solch ein BewuBtsein zu dunklen, hollischen Lebensbe-
dingungen fiihrt. Die vier siindvollen Tatigkeiten sind unerlaubte Sexualitit,
Fleischessen, Berauschung und Gliicksspiel. Durch diese Handlungen erhdlt man
einen weiteren materiellen Korper voller Leid. In den Veden heiBt es: asarigo hy
ayam purusah. Das Lebewesen ist nicht wirklich mit dieser materiellen Welt ver-
bunden, doch aufgrund seiner Neigung, die materiellen Sinne zu genieBen, wird es
in materielle Umstande versetzt. Man sollte sein Leben daher zur Vollkommenbheit
fiilhren, indem man mit Gottgeweihten Gemeinschaft hat und es vermeidet, weiter
mit materiellen Korpern verbunden zu sein.

VERS 5
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parabhavas tavad abodha-jato
yavan na jijiasata atma-tattvam
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yavat kriyds tavad idam mano vai
karmatmakam yena sarira-bandhah

parabhavah—Niederlage, Leid; ravat—solange; abodha-jatah—durch Unwissen-
heit erzeugt; yavat—so lange wie; na—nicht; jijiasate—fragt nach; arma-tattvam
—die Wahrheit des Selbst; yavat—so lange wie; krivah—fruchtbringende Tatigkei-
ten; tavat—so lange; idam—dies; manah— Verstand; vai—tatsichlich; karma-atma-
kam—in materielle Tatigkeiten vertieft; yena—durch welche; sarira-bandhah—
Bindung an diesen materiellen Korper.

UBERSETZUNG

Solange man iiber die spirituellen Werte des Lebens keine Fragen stellt,
bedeutet dies eine Niederlage, und man ist den Leiden, die aus Unwissen-
heit entstehen, ausgesetzt. Ob siindvoll oder fromm, karma erzeugt Reak-
tionen. Wenn ein Mensch in karma verwickelt ist, wird sein Geist karmat-
maka genannt oder durch fruchtbringende Titigkeiten getriibt. Solange der
Geist unrein ist, ist das BewulRtsein unklar, und solange man sich in frucht-
bringende Titigkeiten vertieft, ist man gezwungen, einen materiellen Kor-
per anzunehmen.

ERLAUTERUNG

Im allgemeinen denken die Menschen, daB man sehr fromm handeln muf3, um
von Leiden frei zu werden, aber dies ist nicht der Fall. Obwohl man sich mit from-
men Handlungen und Spekulation beschéaftigen mag, erleidet man Fehlschldge. Das
einzige Ziel sollte es sein, sich aus den Klauen madyds und von allen materiellen Ta-
tigkeiten zu befreien. Spekulatives Wissen und fromme Handlungen konnen die
Probleme des materiellen Lebens nicht beseitigen. Man sollte begierig sein, seine spi-
rituelle Position zu verstehen. In der Bhagavad-gita (4.37) wird gesagt:

yathaidhamsi samiddho 'gnir
bhasmasat kurute 'rjiuna

JAdanagnih sarva-karmani
bhasmasat kurute tatha

,»30, wie ein loderndes Feuer Brennholz in Asche verwandelt, o Arjuna, so ver-
brennt das Feuer des Wissens alle Reaktionen auf materielle Tatigkeiten.*

Ohne daB3 man das Selbst und seine Handlungsweise versteht, mu3 man als ma-
teriell gebunden betrachtet werden. Im Srimad-Bhagavatam (10.2.32) wird eben-
falls gesagt: ye ‘nye 'ravindaksa vimukta-mdninas tvayy asta-bhdavad avisuddha-
buddhayah. Ein Mensch, der kein Wissen vom hingebungsvollen Dienst besitzt,
mag sich vielleicht fiir befreit halten, aber in Wirklichkeit ist er es nicht. Aruhya
krcchrena param padam tatah patanty adho ’'nadrta-yusmad-arghrayah: Solche
Menschen gehen vielleicht in die unpersonliche Brahman-Ausstrahlung ein, doch sie
fallen wieder auf die Stufe materiellen Sinnengenusses herunter, weil sie kein Wis-
sen iber hingebungsvollen Dienst besitzen. Solange man an karma und jiidna inter-
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essiert ist, muB man die Leiden des materiellen Lebens — Geburt, Alter, Krankheit
und Tod — auf sich nehmen. Ein karmi nimmt mit Sicherheit einen Koérper nach
dem anderen an. Was die jiignis anbelangt, so miissen auch sie, wenn sie nicht das
hochste Verstandnis besitzen, wieder zur materiellen Welt zuriickkehren. Die
Bhagavad-gita (7.19) erklart hierzu: bahiindm janmandam ante jianavan mam prapa-
dyate. Das wichtigste ist es, zu wissen, daB Krsna, Vasudeva, alles ist, und sich Ihm
zu ergeben. Karmis besitzen dariiber kein Wissen, doch ein Gottgeweihter, der hun-
dertprozentig im Dienst zum Herrn beschaftigt ist, weil, was karma und jAdna ist.
Dabher ist ein reiner Gottgeweihter nicht mehr an karma oder jiiana interessiert. An-
chem karma und jiana unberiihrt. Sein einziges Ziel im Leben ist es, dem Herrn zu
dienen.

AL
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evam manah karma-vasam prayunkte
avidyayatmany upadhiyamane
pritir na yavan mayi vasudeve
na mucyate deha-yogena tdvat

evam—so; manah—der Geist; karma-vasam—von fruchtbringenden Tatigkeiten
unterjocht; prayunkte—handelt; avidyvayd—durch Unwissenheit; armani—wenn das
Lebewesen; upadhiyamane—ist bedeckt; pritih—Liebe; na—nicht; ydvat—solange
wie; mayi—zu Mir; vasudeve—Vasudeva, Krsna; na—nicht; mucyate—wird befreit;
deha-yogena—aus der Berihrung mit dem materiellen Korper; tavat—solange.

UBERSETZUNG

Wenn das Lebewesen von der Erscheinungsweise der Unwissenheit be-
deckt wird, kann es das individuelle Lebewesen und das hochste Lebewesen
nicht verstehen, und sein Geist wird von fruchtbringenden Titigkeiten un-
terjocht. Daher kann man, ohne Liebe fiir Vasudeva, den Herrn, zu besitzen,
der niemand anders ist als Ich Selbst, nicht davor bewahrt werden, immer
wieder einen materiellen Korper annehmen zu miissen.

ERLAUTERUNG

Wenn der Geist durch fruchtbringende Handlungen verunreinigt ist, mochte das
Lebewesen von einer materiellen Stufe zur anderen erhoben werden. Im allgemeinen
ist jeder damit beschéftigt, Tag und Nacht hart zu arbeiten, um seine wirtschaftliche
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Lage zu verbessern. Selbst wenn jemand die vedischen Rituale versteht, ist er daran
interessiert, auf die himmlischen Planeten erhoben zu werden, denn er weiB nicht,
daB sein wirkliches Selbstinteresse darin besteht, nach Hause, zu Gott, zuriickzu-
kehren. Indem man auf der Ebene fruchtbringender Tatigkeiten handelt, wandert
man in den verschiedenen Lebensformen durch das Universum. Ohne mit einem
Geweihten des Herrn, mit einem guru, in Beriihrung zu kommen, kann man keine
Anhaftung an den Dienst zu Sri Vasudeva entwickeln. Wissen iiber Vasudeva zu
verstehen erfordert viele Geburten. In der Bhagavad-gita (7.19) wird dies bestatigt:
vasudevah sarvam iti sa mahatma sudurlabhah. Nachdem man fiir viele Leben ums
Dasein gekampft hat, sucht man vielleicht bei den LotosfiiBen Vasudevas, Krsnas,
Zuflucht. Wenn dies geschieht, wird man wirklich weise und ergibt sich Ihm. Dies
ist der einzige Weg, die Wiederholung von Geburt und Tod zu beenden. Im
Caitanya-caritamrta (Madhya 19.151) wird dies in den Unterweisungen, die Sri
Caitanya Mahaprabhu Srila Riipa Gosvami am Dasasvamedha-ghata gab, bestitigt:

brahmanda bhramite kona bhagyavan jiva
guru-krsna-prasade paya bhakti-lata-bija

Das Lebewesen wandert in verschiedenen Formen und Korpern tiber die ver-
schiedenen Planeten, doch wenn es durch Zufall mit einem echten spirituellen Mei-
ster in Berithrung kommt, erhalt es durch die Gnade dieses spirituellen Meisters den
Schutz Krsnas, und sein hingebungsvolles Leben beginnt.

VERS 7
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yada na pasyaty ayathd guneham
svarthe pramattah sahasa vipascit

gata-smrtir vindati tatra tapan
asadya maithunyam agaram ajriah

yada—wann; na—nicht; pasyati—sieht; ayatha—unnotig; guna-iham—Bemii-
hen, die Sinne zufriedenzustellen; sva-arthe—im Selbstinteresse; pramattah—ver-
riickt; sahasa—sehr bald; vipascit—selbst jemand, der im Wissen fortgeschritten ist;
gata-smrtih—vergeBlich sein; vindati—bekommt; tatra—dort;, tdpan—materiel-
les Leiden; dsddya—bekommen; maithunyam—auf Geschlechtsverkehr gegriindet;
agaram—ein Heim; ajiah—toricht sein.



Vers 8] Rsabhadeva unterweist Seine S6hne 139

UBERSETZUNG

Selbst wenn jemand sehr gelehrt und weise ist, so ist er dennoch ver-
riickt, wenn er nicht versteht, daR die Bemiihung um Sinnenbefriedigung
bloR eine Zeitverschwendung ist. Da er sein Selbstinteresse vergessen hat,
versucht er, in der materiellen Welt gliicklich zu werden, indem er seine
gesamte Aufmerksamkeit dem eigenen Heim zuwendet. Dies griindet je-
doch letztlich bloR auf Geschlechtsverkehr und bringt ihm alle Arten von
materiellem Leid. So ist er im Grunde nicht besser als ein stumpfsinniges
Tier.

ERLAUTERUNG

Auf der niedrigsten Stufe des hingebungsvollen Lebens ist man noch kein reiner
Gottgeweihter zu sein, mu3 man von allen materiellen Verlangen frei sein und darf
sich nicht in fruchtbringende Tatigkeiten und spekulatives Wissen verwickeln las-
sen. Auf einer niedrigeren Stufe ist man vielleicht manchmal an philosophischer
Spekulation mit einer Spur von Hingabe interessiert. Auf dieser Stufe fiihlt man sich
jedoch noch zur Sinnenbefriedigung hingezogen und wird von den Erscheinungs-
weisen der materiellen Natur verunreinigt. Der EinfluB mdyds ist so stark, dal
selbst ein Mensch, der im Wissen fortgeschritten ist, seine Stellung als ein ewiger
Diener Krsnas vergessen kann. Er gibt sich daher mit seinem Haushalterleben, wel-
ches den Geschlechtsverkehr zum Mittelpunkt hat, zufrieden. Um ein Leben der Se-
xualitdt zu fiihren, erklart er sich bereit, alle Arten von materiellem Leid zu ertra-
gen. Unwissenheit ist der Grund, warum man durch die Ketten der materiellen Ge-
setze gebunden wird.

VERS 8
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pumsah striya mithuni-bhavam etam
tayor mitho hrdaya-granthim ahuh

ato grha-ksetra-sutapta-vittair
Jjanasya moho 'vam aham mameti

pumsah—eines Mannes; striyah—einer Frau; mithuni-bhavam— Anziehung zum
Geschlechtsleben; etam—dies; tayoh—von beiden; mithah—zwischen den beiden;
hrdaya-granthim—der Knoten der Herzen; ahuh—sie rufen; atah—danach; grha—zu
Haus; ksetra—Feld; suta—Kinder; dpta—Verwandte; vittaih—und durch Reichtum;
Jjanasya—des Lebewesens; mohah—Illusion; ayam—dies; aham—ich; mama—mein;
iti—so.
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UBERSETZUNG

Die Anziehung zwischen Mann und Frau ist das grundlegende Prinzip des
materiellen Daseins. Auf der Grundlage dieser Fehlvorstellung, die die Her-
zen von Mann und Frau aneinanderbindet, fithit man sich zu seinem Korper,
zu Heim, Besitz, Kindern, Verwandten und Reichtum hingezogen. So ver-
groRert man die lllusion des Lebens, und das gesamte Denken dreht sich
nur noch um ,,ich und mein’.

ERLAUTERUNG

Die Sexualitat dient als natiirliches Mittel der Anziehung zwischen Mann und
Frau. Wenn Mann und Frau verheiratet sind, wird ihre Beziehung noch verwickel-
ter. Aufgrund dieser verstrickenden Beziehung zwischen Mann und Frau besteht die
Illusion zu denken: ,,Dieser Mann ist mein Ehemann* oder ,,Diese Frau ist meine
Ehefrau*. Dies wird hrdaya-granthi, ,,der feste Knoten im Herzen*, genannt. Es ist
sehr schwierig, diesen Knoten zu 6ffnen, selbst wenn sich Mann und Frau trennen,
sei es nun, um die varnasrama-Prinzipien zu beachten oder einfach um sich scheiden
zu lassen. In jedem Fall jedoch denkt der Mann stets an die Frau und die Frau stets
an den Mann. So entwickelt ein Mensch Anhaftung an Familie, Besitz und Kinder,
obwohl diese Dinge materiell und zeitweilig sind. Der Besitzer identifiziert sich un-
gliicklicherweise mit seinem Besitz und seinem Reichtum. Bisweilen wird sogar je-
mand, der die Stufe der Entsagung angenommen hat, an einen Tempel oder die we-
nigen Dinge, die den Besitz eines sannydsi ausmachen, angehaftet. Diese Art von
Anhaftung ist jedoch nicht so stark wie die Anhaftung an die Familie. Die Anhaf-
tung an die Familie ist die starkste Illusion. In der Satya-samhita heiBt es:

brahmadya yajiavalkadya
mucyante stri-sahayinah

bodhyante kecanaitesam
visesam ca vido viduh

Manchmal sind bei groBen Personlichkeiten wie Brahma die Frau und die Kinder
nicht Ursache von Bindung. Im Gegenteil, die Frau hilft im spirituellen Leben und
auf dem Weg zur Befreiung. Doch die meisten Menschen werden durch den Knoten
materieller Beziehungen gebunden und vergessen daher ihre Beziehung zu Krsna.
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yada mano-hrdaya-granthir asya
karmanubaddho drdha aslatheta

tada janah samparivartate 'smad
muktah param yaty atihdya hetum

yada—wenn; manah—der Verstandz,/h,rdaya-granthih—der Knoten im Herzen;
asya—von dieser Person; karma-anubaddhah—durch die Ergebnisse seiner vergan-
genen Taten gebunden; drdhah—sehr stark; dslatheta—1aBt nach; tadd—zu diesem
Zeitpunkt; janah—die bedingte Seele; samparivartate—wendet sich ab; asmdt—von
diesem Hang zur Sexualitat; muktah—befreit; param—zur transzendentalen Welt;
yati—geht; atihaya—gibt auf; hetum—die urspriingliche Ursache.

UBERSETZUNG

Wenn der feste Knoten im Herzen eines Menschen, der aufgrund vergan-
gener Handlungen in materielles Leben verwickelt ist, sich langsam |6st,
wendet man sich von seiner Anhaftung an Heim, Frau und Kinder ab. Auf
diese Weise gibt man das grundlegende Prinzip der lllusion [ich und mein]
auf und wird befreit. So gelangt man in die transzendentale Welt.

ERLAUTERUNG

Wenn man aufgrund der Gemeinschaft mit sddhus und aufgrund der Beschifti-
gung im hingebungsvollen Dienst durch Wissen, Ubung und Loslésung allméhlich
von der materiellen Vorstellung befreit wird, 16st sich der Knoten im Herzen. So
kann man vom bedingten Leben frei werden, und man wird geeignet, nach Hause,
zu Gott, zuriickzukehren.

VERS 10-13
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hamse gurau mayi bhaktyanuvrtya
vitrsnaya dvandva-titiksaya ca

sarvatra jantor vyasanavagatya
JjijAdasaya tapaseha-nivrttya

mat-karmabhir mat-kathaya ca nityam
mad-deva-sarigad guna-kirtanan me

nirvaira-samyopasamena putra
Jihdsaya deha-gehatma-buddheh

adhyatma-yogena vivikta-sevaya
pranendriyatmabhijayena sadhryak

sac-chraddhaya brahmacaryena sasvad
asampramadena yamena vacam

sarvatra mad-bhava-vicaksanena
jrAanena vijnana-virdjitena

yogena dhrty-udyama-sattva-yukto
lingam vyapohet kusalo "ham-akhyam

hamse—der ein paramahamsa oder die erhabenste, spirituell fortgeschrittenste
Person ist; gurau—dem spirituellen Meister; mayi—Mir, der Hochsten Personlich-
keit Gottes; bhaktya—durch hingebungsvollen Dienst; anuvrtya—durch Befolgen;
vitrsnaya—durch Loslosung von Sinnenbefriedigung; dvandva—von der Dualitit
der materiellen Welt; titiksayd—durch Duldsamkeit; ca—auch; sarvatra—iiberall;
jantoh—des Lebewesens; vyasana—die leidvolle Bedingung des Lebens; avagatyd
—durch Verwirklichen; jijidsayd—indem man iiber die Wahrheit Fragen stellt; ta-
pasa—durch die Ausiibung von BuBen und Entsagungen; iha-nivrttya—indem man
die Bemiihung fiir Sinnenbefriedigung aufgibt; mat-karmabhih—indem man fiir
Mich arbeitet; mat-kathaya—indem man iiber Mich hort; ca—auch; nityam—im-
mer; mat-deva-sangat—durch Gemeinschaft mit Meinen Geweihten; guna-kirta-
nat me—indem man iiber Meine transzendentalen Eigenschaften chantet und sie lob-
preist; nirvaira—ohne Feindseligkeit; samya—aufgrund spirituellen Verstandnisses
jeden als gleich ansehend; upasamena—indem man Arger, Klagen usw. iiberwindet;
putrah—o Sohne; jihdsayd—indem man aufzugeben wiinscht; deha—mit dem Kor-
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per; geha—mit dem Heim; atma-buddheh—ldentifikation des Selbst; adhy-atma-yo-
gena—durch das Studium der offenbarten Schriften; vivikta-sevayd—indem man an
einem einsamen Ort lebt; prana—die Lebensluft; indriva—die Sinne; dtma—der
Geist; abhijayena—durch Kontrolle; sadhryak—vollstindig; sat-sraddhayd—indem
man Glauben in die Schriften entwickelt; brahmacaryena—indem man das Zolibat
einhalt; sasvar—immer; asampramddenaxindem man nicht verwirrt ist; yamena
—durch Enthaltung; vacam—von Worten; 3arvatra—iberall; mat-bhava—an Mich
denkend; vicaksanena—durch Beachtung; jAignena—durch Entwicklung von Wis-
sen; vijidna—durch die praktische Anwendung von Wissen; virdjitena—erleuchtet;
yogena—durch die Ausiibung von bhakti-yoga, dhrti—Geduld; udyama—Begeiste-
rung; sattva— Verschwiegenheit; yuktah—ausgeristet mit; /lingam—die Ursache ma-
terieller Bindung; vyapohet—man ist in der Lage, aufzugeben; kusalah—gliick-
verheiBend; aham-akhyam—{falsches Ego, falsche Identifizierung mit der materiel-
len Welt.

UBERSETZUNG

O Meine Sohne, ihr solltet einen erhabenen paramahamsa, einen spiri-
tuell fortgeschrittenen spirituellen Meister, annehmen. Auf diese Weise
solitet ihr euer Vertrauen und eure Liebe in Mich, die Hochste Personlich-
keit Gottes, setzen. Ihr solltet Sinnenbefriedigung verabscheuen und die
Dualitit von Freude und Leid, die genau wie der jahreszeitliche Wechsel
von Sommer und Winter ist, erdulden. Versucht die leidvolle Lage der Le-
bewesen zu verstehen, die selbst auf den hoheren Planetensystemen bekla-
genswert sind. Stellt philosophische Fragen iiber die Wahrheit. Nehmt um
des hingebungsvollen Dienstes willen alle Arten von Entsagungen und
BuBen auf euch. Gebt die Bemiihung um Sinnenbefriedigung auf, und beti-
tigt euch im Dienste zum Herrn. Hort den Diskussionen iiber die Hochste
Personlichkeit Gottes zu, und habt immer Umgang mit Gottgeweihten.
Chantet iiber den Hochsten Herrn und verherrlicht lhn. Betrachtet jeden auf
der spirituellen Ebene als gleich. Gebt Feindseligkeit auf, und bezwingt
Zorn und Klagen. Hort auf, das Selbst mit dem Korper und dem Zuhause zu
identifizieren. Ubt euch darin, die offenbarten Schriften zu lesen. Lebt an
einem abgeschiedenen Ort und folgt dem Vorgang, durch den ihr eure Le-
bensluft, euren Geist und eure Sinne villig beherrschen kéonnt. Habt volles
Vertrauen in die offenbarten Schriften, die Veden, und befolgt immer das
Zolibat. Verrichtet eure vorgeschriebenen Pflichten, und vermeidet unnéti-
ges Reden. Indem ihr stindig an die Hochste Personlichkeit Gottes denkt,
sollt ihr euch von der richtigen Quelle Wissen aneignen. Wenn ihr so
bhakti-yoga ausfiihrt, geduldig und enthusiastisch, werdet ihr im Wissen er-
hoben werden und fihig sein, das falsche Ego aufzugeben.

ERLAUTERUNG

In diesen vier Versen erklart Rsabhadeva Seinen SOohnen, wie sie von der
falschen Identifizierung, die aus dem falschen Ego und aus dem bedingten materiel-
len Leben entsteht, frei werden konnen. Man wird allmahlich befreit, indem man
den oben erwahnten Vorgang praktiziert. All diese vorgeschriebenen Methoden be-
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fahigen einen, den materiellen Korper aufzugeben (lirigam vyapoher) und den ur-
spriinglichen, spirituellen Korper wiederzuerlangen. Zuerst mu3 man einen echten
spirituellen Meister annehmen. Dies wird von Srila Ripa Gosvami in seinem
Bhakti-rasamrta-sindhu beschrieben: sri-guru-padasrayah. Um aus der Verstrik-
kung in der materiellen Welt frei zu werden, muB3 man sich an einen spirituellen
Meister wenden. Tad-vijidnartham sa gurum evabhigacchet. Indem man dem spiri-
tuellen Meister Fragen stellt und ihm dient, kann man im spirituellen Leben voran-
schreiten. Wenn sich jemand im hingebungsvollen Dienen beschaftigt, wird die An-
ziehung zu personlichem Komfort — Essen, Schlafen und Sichkleiden — auf natiirli-
che Weise vermindert. Indem man mit Gottgeweihten Gemeinschaft hat, wird der
spirituelle Standard aufrechterhalten. Das Wort mad-deva-sargat ist sehr wichtig.
Es gibt so viele sogenannte Religionen, die sich der Verehrung verschiedener Halb-
gotter widmen, doch gute Gemeinschaft bedeutet hier, Umgang mit jemandem zu
haben, der nur Krsna als verehrungswiirdig betrachtet.

Ein anderer wichtiger Punkt ist dvandva-titiksa. Solange man sich in der mate-
riellen Welt befindet, erfahrt man Freude und Leid, die dem materiellen Korper ent-
springen. Krsna sagt in der Bhagavad-gita: tams titiksasva bharata. Man muB ler-
nen, die zeitweiligen Leiden und Freuden dieser materiellen Welt zu erdulden. Auch
sollte man nicht an seiner Familie hangen, und daher wird das Leben im Zolibat
empfohlen. Sexualitit mit der eigenen Frau, die gemaB den Unterweisungen der
Schriften ausgefiihrt wird, wird ebenfalls als brahmacarya (Z6libat) angesehen, aber
unerlaubte Sexualitdt verstoBt gegen die religiosen Prinzipien und behindert den
Fortschritt im spirituellen BewuBtsein. Ein weiteres wichtiges Wort ist vijidna-vi-
rajita. Alles sollte sehr wissenschaftlich und bewuBt getan werden. Man sollte eine
verwirklichte Seele sein. Auf diese Weise kann man sich aus der Verstrickung der
materiellen Bindung befreien.

Wie Sri Madhvaciarya aufzeigt, ist die Essenz dieser vier slokas, da man es ver-
meiden sollte, aufgrund eines Wunsches nach Sinnenbefriedigung Handlungen aus-
zufiihren; statt dessen sollte man sich standig im liebevollen Dienst zum Herrn be-
schiftigen. Mit anderen Worten, bhakti-yoga ist der anerkannte Weg zur Befreiung.
Srila Madhvacarya zitiert aus dem Adhyatma:

atmano 'vihitam karma
varjayitvanya-karmanah

kamasya ca parityago
nirihety ahur uttamah

Man sollte Handlungen nur zum Nutzen der Seele ausfiihren; jegliche andere Art
von Tatigkeit sollte vermieden werden. Wenn sich ein Mensch so verhilt, wird er
als wunschlos angesehen. Eigentlich kann ein Lebewesen nicht vollig wunschlos
sein, doch wenn es sich nur das Wohlergehen der Seele und nichts anderes wiinscht,
wird es als wunschlos bezeichnet.

Spirituelles Wissen ist jidna-vijiana-samanvitam. Wenn jemand vollstindig mit
JAdna und vijAidana ausgestattet ist, hat er die Vollkommenheit erreicht. Jiidna bedeu-
tet zu verstehen, da3 die Hochste Personlichkeit Gottes, Visnu, das Hochste Wesen
ist. VijAana bezieht sich auf die Tatigkeiten, die einen aus der Unwissenheit des ma-
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teriellen Daseins befreien. Im Srimad-Bhdgavatam (2.9.31) wird gesagt: jAdnam pa-
rama-guhyam me yad vijidna-samanvitam. Wissen iber den Hochsten Herrn ist
sehr vertraulich, und dieses hochste Wissen, durch das man Ihn verstehen kann,
fordert die Befreiung aller Lebewesen. Dieses Wissen ist vijidna. In der Bhagavad-
gita (4.9) wird dies bestatigt: =g

Jjanma karma ca me divyam
evam yo vetti tattvatah
tyaktva deham punar janma
naiti mam eti so 'rjiuna

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

VERS 14
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karmasayam hrdaya-granthi-bandham
avidyayasaditam apramattah

anena yogena yathopadesam
samyag vyapohyoparameta yogat

karma-asayam—der Wunsch nach fruchtbringenden Tatigkeiten; hrdaya-gran-
thi—der Knoten im Herzen; bandham—Bindung; avidyayd—aufgrund von Unwis-
senheit; asaditam—hervorgebracht; apramattah—nicht von Unwissenheit oder Illu-
sion bedeckt sein, sehr sorgfiltig; anena—durch dies; yogena— A usiibung von yoga,
yathda-upadesam—wie angewiesen; samyak—vollstindig; vyapohya—frei werden
von; uparameta—man sollte ablassen; yogar—von der Ausiibung des yoga, dem
Weg zur Befreiung.

UBERSETZUNG

So, wie Ich es euch empfohlen habe, Meine lieben Sohne, solltet ihr han-
deln. Seid sehr achtsam. Durch diese Mittel werdet ihr von der Unwissen-
heit, nach fruchtbringenden Titigkeiten zu verlangen, befreit, und der Kno-
ten der Bindung im Herzen wird vollstindig gelost werden. Um weiter fort-
zuschreiten, solltet ihr auch die Mittel aufgeben. Das heift, ihr solltet nicht
am Vorgang der Befreiung an sich haften.
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ERLAUTERUNG

Der Vorgang der Befreiung heilt brahma-jijidsa, die Suche nach der Absoluten
Wahrheit. Im allgemeinen nennt man brahma-jijidsa auch neti neti (der Vorgang,
bei dem man das Dasein analysiert, um die Absolute Wahrheit zu finden). Diese
Methode dauert so lange, wie man sich nicht im spirituellen Leben befindet. Spiri-
tuelles Leben bedeutet brahma-bhiita, die Stufe der Selbstverwirklichung. Mit den
Worten der Bhagavad-gita (18.54) heiBt dies:

brahma-bhiatah prasannatma
na socati na kanksati

samah sarvesu bhiitesu
mad-bhaktim labhate param

,,Wer so in der Transzendenz verankert ist, erkennt sogleich das Hochste Brah-
man und wird von hochster Freude erfiillt. Er klagt niemals und begehrt auch nie ir-
gend etwas. Er ist jedem Lebewesen gleichgesinnt. In diesem Zustand erreicht er rei-
nen hingebungsvollen Dienst fiir Mich.*

Es ist das Ziel, zur pard bhakti, dem transzendentalen liebevollen Dienst des
Hochsten Herrn, Zugang zu finden. Um dies zu erreichen, muBl man sein Dasein
analysieren, doch wenn man tatsichlich im hingebungsvollen Dienst beschiftigt ist,
sollte man sich nicht mehr damit belasten, nach Wissen zu suchen. Einfach nur
durch die Ausiibung von ununterbrochenem hingebungsvollem Dienst wird man
immer befreit sein.

mam ca yo 'vyabhicarena
bhakti-yogena sevate
sa gunan samatityaitan
brahma-bhiyaya kalpate
(Bg. 14.26)

Die unerschiitterliche Ausilibung von hingebungsvollem Dienst ist in sich selbst
brahma-bhita. Ein anderer wichtiger Gesichtspunkt in diesem Zusammenhang ist
anena yogena yathopadesam. Die Unterweisungen, die man vom spirituellen Meister
erhalt, missen unverziiglich befolgt werden. Man darf von den Anweisungen des
spirituellen Meisters nicht abweichen oder sie libertreten. Man sollte nicht nur eif-
rig damit beschaftigt sein, Biicher zu Rate zu ziehen, sondern auch gleichzeitig der
Anordnung des spirituellen Meisters folgen (yathopadesam). Mystische Kraft sollte
erlangt werden, um die materielle Lebensvorstellung aufzugeben. Wenn man sich
jedoch im hingebungsvollen Dienst beschiftigt, besteht keine Notwendigkeit, das
mystische yoga-System auszuiiben. Man kann den Vorgang des yoga aufgeben, doch
hingebungsvollen Dienst kann man nicht aufgeben. Das Srimad-Bhdagavatam
(1.7.10) sagt hierzu:

atmaramas ca munayo
nirgrantha apy urukrame
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kurvanty ahaitukim bhaktim
ittham-bhuta-guno harih

Selbst diejenigen, die befreit sind (dtmdrdama), miissen sich im hingebungsvollen
Dienst beschiftigen. Man-tmag die Ausiibung von yoga, wenn man selbstverwirk-
licht ist, aufgeben, doch hingebungsvoller Dienst kann auf keiner Stufe aufgegeben
werden. Alle anderen Beschiftigungen, die der Selbstverwirklichung dienen, ein-
schlieBlich yoga und philosophischer Spekulation, konnen eingestellt werden, doch
hingebungsvoller Dienst mul} zu allen Zeiten weitergefiihrt werden.

VERS 15
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putrams ca Sisyams ca nrpo guru va
mal-loka-kamo mad-anugraharthah

ittham vimanyur anusisyad ataj-jAadan
na yojayet karmasu karma-midhan

kam yojayan manujo 'rtham labheta
nipdtayan nasta-drsam hi garte

putran—die Sohne; ca—und; sisyan—die Schiiler; ca—und; nrpah—der Konig;
guruh—der spirituelle Meister; va—oder; mat-loka-kamah—in Mein Reich zu gehen
wiinschend; mat-anugraha-arthah—zu denken, daB die Erlangung Meiner Barm-
herzigkeit das Ziel des Lebens ist; ittham—auf diese Weise; vimanyuh—frei von Ar-
ger; anusisyat—sollte unterrichten; a-tat-jiian—des spirituellen Wissens beraubt;
na—nicht; yojayet—sollte beschaftigen; karmasu—in fruchtbringenden Tatigkeiten;
karma-midhan—einfach mit frommen oder siindvollen Handlungen beschiftigt;
kam—was; yojayan—beschiftigen; manu-jah—ein Mensch; artham—Nutzen; labhe-
ta—kann erlangen; nipdtayan—zu fallen verursachen; nasta-drsam—jemand, der be-
reits seiner transzendentalen Sicht beraubt ist; 4i—in der Tat; garte—im Loch.

UBERSETZUNG

Wenn man ernsthaft nach Hause, zu Gott, zuriickkehren méchte, sollte
man die Barmherzigkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes als das ein und
alles im Leben betrachten. Wenn ein Vater seine Sohne, ein spiritueller
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Meister seine Schiiler oder ein Konig seine Biirger unterweist, so muf er sie
so unterweisen, wie Ich es empfohlen habe. Ohne irgerlich zu werden,
sollte er fortfahren, Unterweisungen zu geben, selbst wenn sein Schiiler,
sein Sohn bzw. ein Biirger manchmal unfihig ist, seinen Anordnungen zu
folgen. Unwissende Menschen, die frommen und siindvollen Titigkeiten
nachgehen, sollten mit allen Mitteln im hingebungsvollen Dienst beschif-
tigt werden. Sie sollten fruchtbringende Titigkeiten stets vermeiden. Wenn
jemand seinen Schiiler, seinen Sohn bzw. einen Biirger, der keine transzen-
dentale Sicht besitzt, in die Gefangenschaft von Handlungen mit karma
fithrt, wie kann dieser daraus einen Nutzen ziehen? Es ist, als ob man einen
Blinden zu einem dunklen Loch fiihrt und ihn hineinstoft.

ERLAUTERUNG
In der Bhagavad-gita (3.26) wird erklart:

na buddhi-bhedam janayed
ajiianam karma-sanginam

Jjosayet sarva-karmani
vidvan yuktah samdcaran

,,Der Weise sollte den Geist der Unwissenden, die an fruchtbringender Arbeit
haften, nicht verwirren. Sie sollten nicht dazu ermutigt werden, sich von ihrer Ar-
beit zuriickzuziehen, sondern Arbeit im Geist der Hingabe zu verrichten.*

VERS 16
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lokah svayam Sreyasi nasta-drstir
Yo 'rthan samiheta nikama-kamah
anyonya-vairah sukha-lesa-hetor
ananta-duhkham ca na veda miidhah

lokah—Menschen; svayam—personlich; sreyasi—des Pfades des Gliicks; nasta-
drstih—die die Sicht verloren haben; yah—die; arthan—Dinge, die zur Sinnenbefrie-
digung bestimmt sind; samiheta— Verlangen; nikama-kamah—zu viele lustvolle
Verlangen; anyonya-vairah—aufeinander neidisch sein; sukha-lesa-hetoh—einfach
um des zeitweiligen materiellen Gliickes willen; ananta-duhkham—unbegrenzte Lei-
den; ca—auch; na—tue nicht; veda—wissen; miidhah—toricht.
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UBERSETZUNG

Aufgrund von Unwissenheit weiB ein materialistischer Mensch nichts
iiber sein wirkliches Selbstinteresse, iiber den gliickverheiRenden Pfad im
Leben. Er wird von liisternen Verlangen an materiellen GenuR gebunden,
und all seine Pline richten sich nur auf dieses Ziel. Der zeitweiligen Sinnen-
befriedigung zuliebe erschafft ein solcher Mensch eine Gesellschaft des Nei-
des, und als Folge dieser Geisteshaltung fillt er in einen Ozean von Leiden.
Solch ein torichter Mensch ist sich dessen nicht einmal bewuRBt.

ERLAUTERUNG

Der Ausdruck nasta-drstih (jemand, der keine Augen hat, die Zukunft zu sehen)
ist in diesem Vers von grofler Bedeutung. Das Leben geht weiter, von einem Korper
zum anderen, und die Tatigkeiten, die man in diesem Leben verrichtet, werden,
wenn nicht schon spiter in diesem Leben, im nachsten Leben genossen oder erlitten.
Jemand, der unintelligent ist und der keine Augen besitzt, die Zukunft zu sehen, er-
zeugt nur Feindseligkeit und kimpft gegen andere um Sinnenbefriedigung. Als Er-
gebnis leidet man im nachsten Leben, doch weil man sich wie ein Blinder verhalt,
handelt man weiterhin so, da man unbegrenzt leiden muB3. Wer so handelt, ist ein
miudha, jemand, der einfach nur seine Zeit verschwendet und den hingebungsvollen
Dienst zum Herrn nicht versteht. In der Bhagavad-gita (7.25) wird gesagt:

naham prakasah sarvasya
yogamaya-samavrtah

mudho 'yam nabhijanati
loko mam ajam avyayam

,,Den Toren und Dummkopfen bin Ich niemals sichtbar. Fiir sie bin Ich von
Meiner ewigen schopferischen Energie [yogamdyad) verhiillt, und daher kennt die
verblendete Welt Mich nicht, der Ich ungeboren und unfehlbar bin.*

Auch in der Katha Upanisad wird gesagt: avidyayam antare vartamanah svayam
dhirah panditam manyamanah. Obwohl die Menschen unwissend sind, gehen sie
dennoch zu anderen Blinden, um von diesen gefiihrt zu werden. Als Ergebnis miis-
sen beide leiden. Der Blinde fiihrt den Blinden in den Graben.

VERS 17
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kas tam svayam tad-abhijio vipascid
avidydyam antare vartamanam
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drstva punas tam saghrnah kubuddhim
prayojayed utpathagam yathandham

kah—wer ist diese Person; tam—ihm; svayam—personlich; rat-abhijiah—spiri-
tuelles Wissen kennend; vipascit—ein Gelehrter; avidyayam antare—in Unwissen-
heit; vartamanam—bestehend; drstva—sehend; punah—wieder; tam—ihm; sa-
ghrnah—sehr barmherzig;, ku-buddhim—der dem Pfad des samsdra ergeben ist;
prayojayet—wiirde beschiftigen; utpatha-gam—der auf dem falschen Weg voran-
schreitet; yathd—wie; andham—ein Blinder.

UBERSETZUNG

Wie konnte jemand, der wirklich gelehrt, barmherzig und im spirituel-
len Leben fortgeschritten ist, einen Menschen, der unwissend ist und am
Pfad des samsara festhdlt, mit fruchtbringenden Titigkeiten beschiftigen
und ihn dadurch noch tiefer in die materielle Existenz verstricken? Wie
konnte es ein normaler Mensch zulassen, daR ein Blinder, der einen
falschen Weg geht, diesem Weg der Gefahr weiter folgt? Wie konnte er dies
gutheifen? Kein weiser oder giitiger Mensch wiirde dies befiirworten.

VERS 18
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gurur na sa syat sva-jano na sa syat
pita na sa sydj janani na sa syat

daivam na tat syan na patis ca sa syan
na mocayed yah samupeta-mrtyum

guruh—ein spiritueller Meister; na—nicht; sah—er; syat—sollte werden; sva-ja-
nah—ein Verwandter; na—nicht; sah—solch eine Person; sydr—solite werden; pita
—ein Vater; na—nicht; sah—er; sydat—sollte werden; janani—eine Mutter; na—nicht;
sa—sie; syat—sollte werden; daivam—die verehrungswiirdige Gottheit; na—nicht;
tat—das; sydt—sollte werden; na—nicht; patih—Ehemann; ca—auch; sah—er; syat
—sollte werden; na—nicht; mocayet—kann befreien; yah—wer; samupeta-mrtyum
—jemand, der auf dem Weg zu wiederholten Geburten und Toden ist.

UBERSETZUNG

Wer seine Untergebenen nicht vom Weg der wiederholten Geburten
und Tode wegfithren kann, sollte weder spiritueller Meister noch Vater,
Ehemann, Mutter oder verehrungswiirdiger Halbgott werden.
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ERLAUTERUNG

Es gibt viele spirituelle Meister, doch Rsabhadeva rat, daB man kein spiritueller
Meister werden sollte, wenn man unfahig ist, seine Schiiler von Geburt und Tod zu
befreien. Ohne daB man ein reiner Geweihter Krsnas ist, kann man sich nicht vor
wiederholten Geburten und Toden bewahren. Tyaktva deham punar janma naiti
mam eti so 'rjuna. Man kann den Kreislauf von Geburten und Toden nur beenden,
wenn man nach Hause, zu Gott, zuriickgeht. Wer kann jedoch zu Gott zuriickkeh-
ren, ohne den Hochsten Herrn wahrhaft zu verstehen? Janma karma ca me divyam
evam yo vetti tattvatah.

Es gibt viele Vorfille in der Geschichte, die ein Beispiel fiir Rsabhadevas Unter-
weisungen sind. Sukracirya wurde von Bali Maharaja aufgrund seiner Unfahigkeit,
ihn vor den sich wiederholenden Geburten und Toden zu retten, abgelehnt. Sukra-
carya war kein reiner Gottgeweihter; er war mehr oder weniger fruchtbringenden
Tatigkeiten zugeneigt, und er erhob Einspruch, als Bali Maharaja versprach, alles
Sri Visnu zu geben. Im Grunde sollte man alles dem Herrn geben, da alles dem
Herrn gehért. Der Hochste Herr empfiehlt daher in der Bhagavad-gita (9.27):

yat karosi yad asndsi
yaj juhosi dadasi yat
yat tapasyasi kaunteya
tat kurusva mad-arpanam

,,O Sohn Kuntis, alles, was du tust, alles, was du iBt, alles, was du opferst und
fortgibst, sowie alle Entsagungen, die du auf dich nimmst, sollten Mir als Opfer dar-
gebracht werden.*

Das ist bhakti. Ohne hingegeben zu sein, kann man nicht alles dem Hochsten
Herrn geben, und ohne das tun zu konnen, kann man nicht spiritueller Meister,
Ehemann, Vater oder Mutter werden. So gaben die Frauen der brahmanas, die Op-
ferungen durchfiihrten, ihre Verwandten auf, nur um Krsna zu erfreuen. Dies ist
ein Beispiel fiir eine Frau, die ihren Ehemann, der sie nicht vor Geburt und Tod ret-
ten kann, ablehnt. In dhnlicher Weise lehnte Prahlada Maharaja seinen Vater ab und
Bharata Maharaja seine Mutter (janani na sa syat). Das Wort daivam bezieht sich
auf einen Halbgott oder auf jemanden, der von einem Untergebenen Verehrung ent-
gegennimmt. Gewohnlich werden der spirituelle Meister, der Ehemann, der Vater,
die Mutter oder hoherstehende Verwandte von tieferstehenden Verwandten verehrt,
doch dies wird hier von Rsabhadeva verboten. Zuerst mul} der Vater, der spirituelle
Meister oder der Ehemann in der Lage sein, die von ihm Abhéangigen vor den sich
wiederholenden Geburten und Toden zu bewahren. Wenn ein Mensch dies nicht tun
kann, stiirzt er sich durch seine ungesetzlichen Handlungen in ein Meer der Bestra-
fung. Jeder sollte sich sehr verantwortlich fiihlen und sich um seine Untergebenen
kiimmern, genau wie sich ein spiritueller Meister um seine Schiiler und ein Vater
um seinen Sohn kiimmert. All diese Verantwortungen konnen nicht ehrlich tber-
nommen werden, ohne daB man die Untergebenen von den sich wiederholenden Ge-
burten und Toden befreien kann.
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VERS 19
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idam sariram mama durvibhavyam
sattvam hi me hrdayam yatra dharmah
prsthe krto me yad adharma arad
ato hi mam rsabham prahur arydh

idam—dieser; sariram—transzendentale Korper, sac-cid-ananda-vigraha; mama
—Meine; durvibhavyam—unvorstellbare; sattvam—ohne eine Spur der Erschei-
nungsweisen der materiellen Natur; hi—in der Tat; me—Mein; hrdayam—Herz; ya-
tra—worin; dharmah—die wirkliche Ebene von Religion, bhakti-yoga; prsthe—auf
dem Riicken; krtah—gemacht; me—durch Mich; yar—weil; adharmah—1Irreligion;
arar—weit weg; atah—deshalb; hi—in der Tat; mam—Mir; rsabham—das beste aller
Lebewesen; prahuh—rufen; dryah—diejenigen, die im spirituellen Leben fortge-
schritten sind, oder die ehrbaren Vorgesetzten.

UBERSETZUNG

Mein transzendentaler Korper [sac-cid-ananda-vigraha] sieht genau wie
eine menschliche Gestalt aus, doch er ist kein materieller menschlicher Kor-
per. Er ist unfaBbar. Ich werde von der Natur nicht gezwungen, eine be-
stimmte Art von Kérper anzunehmen. Ich kann jeden Korper aufgrund Mei-
nes eigenen Willens annehmen. Mein Herz ist ebenfalls spirituell, und Ich
denke immer an das Wohlergehen Meiner Geweihten. Deshalb kann man in
Meinem Herzen den Vorgang des hingebungsvollen Dienstes finden, der fiir
die Gottgeweihten bestimmt ist. Irreligion [adharmal und Titigkeiten, die
ohne Hingabe verrichtet werden, habe Ich aus Meinem Herzen verbannt.
Sie ziehen Mich nicht an. Aufgrund all dieser transzendentalen Eigenschaf-
ten beten die Menschen zu Mir als Rsabhadeva, der Hochsten Personlichkeit
Gottes, dem besten aller Lebewesen.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers sind die Worte idam sariram mama durvibhavyam sehr wichtig.
Im allgemeinen haben wir die Erfahrung von zwei Energien — von der materiellen
und von der spirituellen Energie. Von der materiellen Energie — Erde, Wasser,
Luft, Feuer, Ather, Geist, Intelligenz und falsches Ego — besitzen wir eine gewisse
Erfahrung, da in der materiellen Welt der Korper eines jeden aus diesen Elementen
aufgebaut ist. Innerhalb des materiellen Korpers befindet sich die spirituelle Seele,
die wir jedoch mit unseren materiellen Augen nicht sehen konnen. Wenn wir einen
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Korper voller spiritueller Energie sehen, ist es sehr schwierig fiir uns, zu verstehen,
wie die spirituelle Energie einen Korper besitzen kann. Hier wird gesagt, da3 der
Korper Rsabhadevas vollstindig spirituell ist. Dies ist fiir eine materialistische Per-
son sehr schwer zu verstehen. Der spirituelle Korper ist fiir einen materialistischen
Menschen unbegreiflich. Wenn wir durch unsere experimentelle Wahrnehmung
eine Sache nicht verstehen konnen, miissen wir die Sicht der Veden annehmen. In
der Brahma-samhita wird gesagt: isvarah paramah krsnah sac-cid-ananda-vigra-
hah. Der Hochste Herr besitzt einen Korper mit einer Form, doch dieser Korper
setzt sich nicht aus materiellen Elementen zusammen. Er besteht aus spiritueller
Glickseligkeit, Ewigkeit und Lebenskraft. Durch die unbegreifliche Energie der
Hochsten Personlichkeit Gottes kann der Herr vor uns in Seinem urspriinglichen
spirituellen Korper erscheinen, doch weil wir vom spirituellen Korper keine Erfah-
rung besitzen, sind wir manchmal verwirrt und betrachten die Gestalt des Herrn als
materiell Die Mayavadi-Philosophen sind vollstindig unfahig, sich einen spirituel-
len Korper vorzustellen. Sie behaupten, spirituelle Natur sei immer unpersonlich,
und immer wenn sie etwas sehen, halten sie es fiir materiell. In der Bhagavad-gita
(9.11) wird gesagt:

avajananti mam midha
manusim tanum asritam

parant bhavam ajananto
mama bhiita-mahesvaram

,»Toren verspotten Mich, wenn Ich in Meiner menschlichen Gestalt erscheine.
Sie kennen Mein transzendentales Wesen und Meine hochste Herrschaft iiber alles
Existierende nicht.*

Unintelligente Menschen glauben, der Hochste Herr nehme einen Korper aus
materieller Energie an. Wir konnen den materiellen Korper sehr leicht verstehen,
doch der spirituelle Korper entzieht sich unserem Verstiandnis. Rsabhadeva sagt da-
her: idam sariram mama durvibhavyam. In der spirituellen Welt besitzt jeder einen
spirituellen Korper. Es gibt dort keine Vorstellung von materiellem Dasein. In der
spirituellen Welt gibt es nur Dienst und das Empfangen von Dienst, nur sevya, seva
und sevaka — die Person, der gedient wird, den Vorgang des Dienstes und den Die-
nenden. Diese drei Aspekte sind vollstandig spirituell. Daher wird die spirituelle
Welt absolut genannt. Es findet sich dort nicht die geringste Spur materieller Verun-
reinigung. Da Rsabhadeva zur materiellen Vorstellung vollig transzendental ist, er-
klart Er hier, daB Sein Herz sich aus dharma zusammensetzt. Dharma wird in der
Bhagavad-gita (18.66) erklart: sarva-dharman parityajya mam ekam saranam
vraja. In der spirituellen Welt ist jedes Lebewesen dem Hochsten Herrn ergeben und
befindet sich vollstandig auf der spirituellen Ebene. Die Dienenden, der Bediente und
der Dienst — sie alle sind spirituell und vielgestaltig. Gegenwartig ist aufgrund unse-
rer materiellen Auffassung alles durvibhdvya, unvorstellbar. Da der Herr der Hoch-
ste ist, wird Er Rsabha, der Beste, genannt. Mit der vedischen Sprache ausgedriickt,
heiBt das nityo nityanam. Wir sind ebenfalls spirituell, doch wir sind untergeordnet.
Krsna, der Hochste Herr, ist das hochste Lebewesen. Das Wort rsabha bedeutet
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,,das Oberhaupt* oder ,,der Hochste* und weist auf das Hochste Wesen, auf Gott
Selbst, hin.

VERS 20
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tasmad bhavanto hrdayena jatah
sarve mahiyamsam amum sanabham
aklista-buddhya bharatam bhajadhvam
susrasanam tad bharanam prajanam

tasmdt—deshalb (da Ich der Hochste Herr bin); bhavantah—ihr; hrdayena—aus
Meinem Herzen; jatah—geboren; sarve—alle; mahiyamsam—der beste; amum—
dieser; sa-nabham—Bruder; aklista-buddhya—mit eurer Intelligenz, ohne materielle
Verunreinigung; bharatam—Bharata; bhajadhvam—versucht nur zu dienen; susri-
sanam—Dienst; tat—dalB; bharanam prajanam—iber die Biirger herrschen.

UBERSETZUNG

Meine lieben Sohne, ihr seid alle aus Meinem Herzen, das der Sitz aller
spirituellen Eigenschaften ist, geboren worden. Deshalb solltet ihr nicht wie
materialistische, neidische Menschen sein. lhr solltet euch eurem iltesten
Bruder Bharata, der im hingebungsvollen Dienst sehr fortgeschritten ist, an-
vertrauen. Wenn ihr euch im Dienste Bharatas betitigt, dann wird euer
Dienst zu ihm auch Dienst zu Mir einschlieBen, und so werdet ihr die Biir-
ger ganz von selbst regieren.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers weist das Wort hrdaya auf das Herz hin, das auch urah, die
Brust, genannt wird. Das Herz liegt in der Brust, und obwohl ein Sohn duBerlich
mit Hilfe des Genitals gezeugt wird, wird er in Wirklichkeit aus dem Herzen gebo-
ren. GemafB der Verfassung des Herzens nimmt der Samen die Gestalt eines Korpers
an. Wenn man ein Kind zeugt, sollte daher, entsprechend dem vedischen System,
das Herz durch die Ritualzeremonie, die als garbhadhana bekannt ist, gereinigt wer-
den. Rsabhadevas Herz war immer rein und spirituell. Daher waren alle Sohne, die
aus dem Herzen Rsabhadevas gezeugt wurden, dem spirituellen Leben zugeneigt.
Trotzdem erklarte Rsabhadeva, daB Sein dltester Sohn hohergestellt sei, und Er riet
den anderen, ihm zu dienen. Allen Briidern Maharaja Bharatas wurde von Rsabha-
deva nahegelegt, dem Dienste zu Bharata treu zu bleiben. Es mag sich die Frage stel-
len, warum jemand an Familienmitgliedern hiangen sollte, wenn doch am Anfang
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geraten wurde, nicht an Heim und Familie zu haften. Es wird jedoch auch empfoh-
len, einem mahiyan, jemandem, der spirituell sehr fortgeschritten ist, zu dienen
(mahiyasam pada-rajo-'bhiseka). Mahat-sevam dvaram ahur vimukteh: Indem man
dem mahat, dem erhabenen Gottgeweihten, dient, 6ffnet sich einem der Weg zur Be-
freiung. Die Familie Rsabhadevas sollte nicht mit einer gewohnlichen, materialisti-
schen Familie verglichen werden. Maharaja Bharata, der alteste Sohn Rsabhadevas,
war besonders erhaben. Aus diesem Grunde wurde den anderen S6hnen empfohlen,
ihm zu seiner Freude zu dienen. Dies solite ihre Pflicht sein.

Der Hochste Herr unterwies Bharata Maharaja, das Oberhaupt des Planeten zu
werden. Dies ist der wirkliche Plan des Hochsten Herrn. In der Schlacht von Kuru-
ksetra konnen wir sehen, dal Krsna Maharaja Yudhisthira zum hochsten Kaiser
iber diesen Planeten machen wollte. Es war niemals Sein Wunsch, da Duryo-
dhana diese Stellung eingenommen hitte. Wie im vorherigen Vers erwahnt wurde,
ist Rsabhadevas Herz hrdayam yatra dharmah. Was dharma ist, wird auch in der
Bhagavad-gita erklart, namlich sich der Hochsten Personlichkeit Gottes zu ergeben.
Um dharma (paritrandya sadhinam) zu bewahren, mochte der Herr immer einen
Gottgeweihten als Herrscher iiber die Erde sehen. Auf diese Weise funktioniert alles
zum Nutzen eines jeden. Sobald ein Damon tiber die Erde herrscht, wird alles in ein
Chaos verwandelt. Gegenwirtig ist die Welt dem demokratischen Vorgang zuge-
neigt, doch die Menschen sind von den Erscheinungsweisen der Unwissenheit und
Leidenschaft verunreinigt. Deshalb.konnen sie auch nicht die richtige Person wah-
len, um die Regierung zu fiihren. Der Prasident wird durch die Stimmen unwissen-
der sudras gewahlt, und als Folge davon wird ein anderer sidra zum Prasidenten er-
nannt, wodurch sogleich die ganze Regierung verunreinigt wird. Wenn die Men-
schen die Prinzipien der Bhagavad-gita strikt befolgten, wiirden sie einen Menschen
wahlen, der ein Geweihter des Herrn ist. Es gidbe dann ganz automatisch eine gute
Regierung. Rsabhadeva empfahl daher Maharaja Bharata als Kaiser dieses Planeten.
Einem Gottgeweihten zu dienen bedeutet, dem Hochsten Herrn zu dienen, denn der
Gottgeweihte ist der Vertreter des Herrn. Wenn ein Gottgeweihter die Verantwor-
tung besitzt, ist die Regierung fiir jeden angenehm und niitzlich.

VERS 21-22
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bhiitesu virudbhya uduttama ye
sarisrpds tesu sabodha-nisthah

tato manusyah pramathds tato 'pi
gandharva-siddha vibudhanuga ye

devasurebhyo maghavat-pradhana
daksadayo brahma-sutds tu tesam

bhavah parah so 'tha virifica-viryah
sa mat-paro 'ham dvija-deva-devah

bhiitesu—unter den erschaffenen Dingen (mit und ohne Lebenszeichen); virud-
bhyah—als die Pflanzen; uduttamah—weit hoher; ye—diejenigen, die; sarisrpah—
sich bewegende Lebewesen, wie Wiirmer und Schlangen; tesu—von ihnen; sa-
bodha-nisthah—diejenigen, die entwickelte Intelligenz besitzen; tarah—als sie; manu-
syah—die Menschen; pramathah—die Geister; tatah api—besser als sie; gandharva
—die Bewohner Gandharvalokas (auserwahlte Sianger auf den Planeten der Halbgot-
ter); siddhah—die Bewohner Siddhalokas, die alle mystischen Krifte besitzen; vibu-
dha-anugah—die Kinnaras; ye—diejenigen, die; deva—die Halbgotter; asurebhyah
—als die asuras; maghavat-pradhanah—angefihrt von Indra; daksa-adayah—ange-
fangen mit Daksa; brahma-sutah—die unmittelbaren Sohne Brahmas; tu—dann; te-
sam—von ihnen; bhavah—Siva; parah—der Beste;, sah—er (Siva); atha—ferner; vi-
rifica-viryah—von Brahma gezeugt; sah—er (Brahma); mat-parah—Mein Geweih-
ter; aham—Ich; dvija-deva-devah—ein Verehrer der brahmanas oder des Herrn der
brahmanas.

UBERSETZUNG

Unter den beiden manifestierten Energien [spirituelle Natur und tote
Materie] stehen Wesen, die Lebenskraft besitzen [Gemiise, Gras, Biume und
Pflanzen] hoher als tote Materie [Steine, Erde usw]. Hoher als sich nicht be-
wegende Pflanzen sind Wiirmer und Schlangen, die sich bewegen kdnnen.
Uber den Wiirmern und Schlangen stehen Tiere, die Intelligenz entwickelt
haben. Den Tieren iiberlegen sind die Menschen, und hoherstehend als die
Menschen sind Geister, da sie keinen materiellen Kérper besitzen. Uber den
Geistern stehen die Gandharvas, und ihnen iiberlegen sind die Siddhas. H6-
herstehend als die Siddhas sind die Kinnaras, und hoher als die Kinnaras sind
die asuras. Hoher als die asuras sind die Halbgétter, und unter ihnen ist In-
dra, der K6nig des Himmels, der hochste. Uber Indra befinden sich die un-
mittelbaren Sohne Brahmas wie Konig Daksa, und unter den S6hnen Brah-
mas ist Siva der hochste. Da Siva der Sohn Brahmas ist, gilt Brahma als ho-
herstehend, doch Brahma ist Mir, der Hochsten Personlichkeit Gottes, un-
tergeordnet. Da Ich den brahmanas zugeneigt bin, sind die brahmanas die
besten von allen.
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ERLAUTERUNG

In diesem Vers wird den brahmanas eine Stellung gegeben, die der des Hochsten
Herrn iiberlegen ist. Die Idee dahinter ist, daB eine Regierung unter der Fiihrung
von brahmanas arbeiten sollte. Obwohl Rsabhadeva Seinen altesten Sohn, Bharata,
als Kaiser der Erde ausersehen hatte, muBte dieser den Anweisungen der brahmanas
folgen, um die Welt vollkommen zu regieren. Der Herr wird als brahmanya-deva
verehrt. Er ist den Gottgeweihten und brahmanas sehr zugeneigt. Dies bezieht sich
jedoch nicht auf sogenannte Kasten-brahmanas, sondern auf qualifizierte
brahmanas. Ein brahmana sollte mit den acht Eigenschaften, die in Vers 24 erwahnt
werden, wie zum Beispiel sama, dama, satya und titiksa, ausgeriistet sein. Die
brahmanas sollten immer verehrt werden, und der Herrscher sollte unter ihrer Fiih-
rung seine Pflicht ausiiben und die Biirger regieren. Ungliicklicherweise wird das
Oberhaupt im Zeitalter des Kali nicht von intelligenten Menschen gewahlt, und es
steht auch nicht unter der Fithrung qualifizierter brahmanas. Die Folge davon ist ein
Chaos. Die allgemeine Masse der Menschen solite im Krsna-BewuBtsein ausgebildet
werden, so da} sie dem demokratischen Vorgang entsprechend einen erstklassigen
Gottgeweihten wie Maharaja Bharata wahlen kann, der die Regierung leiten soll.
Wenn der Kopf des Staates von qualifizierten brahmanas gefiihrt wird, dann ist alles
vollkommen.

In diesem Vers wird der Evolutionsvorgang indirekt erwahnt. Die moderne
Theorie, daB sich Leben aus Materie entwickle, wird in diesem Vers bis zu einem ge-
wissen AusmalB unterstiitzt. Es wird namlich gesagt: bhiitesu virudbhyah. Das
heiBt, die Lebewesen entwickeln sich aus Gemiise, Gras, Pflanzen und Baumen, die
toter Materie liberlegen sind. Mit anderen Worten, auch Materie besitzt die Kraft,
Lebewesen — in der Form von Pflanzen — zu manifestieren. In dieser Hinsicht ent-
steht Leben aus Materie, obwohl Materie auch von Leben kommt. Krsna sagt in der
Bhagavad-gita (10.8): aham sarvasya prabhavo mattah sarvam pravartate. ,,Ich bin
der Ursprung der gesamten spirituellen und materiellen Welt. Alles geht von Mir
aus.*

Es gibt zwei Energien — die materielle und spirituelle Energie —, und beide kom-
men urspriinglich von Krsna. Krsna ist das hochste Lebewesen. Obwohl vielleicht
gesagt werden kann, daB die Lebenskraft in der materiellen Welt von Materie er-
zeugt wird, muBB man doch zugestehen, daB Materie urspriinglich vom Hochsten
Wesen erschaffen wurde. Nityo nityanam cetanas cetananam. Die SchluBfolgerung
ist, daB} alles, sowohl das Spirituelle als auch das Materielle, vom Hochsten Wesen
erschaffen wurde. Vom Standpunkt der Evolution her gesehen, wird die Vollkom-
menheit erreicht, wenn das Lebewesen die Ebene eines brahmana erreicht. Ein
brahmana ist ein Verehrer des Hochsten Brahmans, und das Hochste Brahman ver-
ehrt den brahmana. Mit anderen Worten ist der Gottgeweihte dem Hochsten Herrn
untergeordnet, und der Herr ist bestrebt, darauf zu achten, daBB Sein Geweihter zu-
frieden ist. Ein brahmana wird dvija-deva genannt, und der Herr dvija-deva-deva.
Er ist der Herr der brahmanas.

Der Evolutionsvorgang wird im Caitanya-caritamrta (Madhya, Kapitel Neun-
zehn) ebenfalls erklart. Dort wird gesagt, daBB es zwei Arten von Lebewesen gibt —
sich bewegende und sich nicht bewegende. Unter den sich bewegenden Lebewesen
befinden sich die Vogel, Tiere, Wassertiere, Menschen usw. Von diesen sind die
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Menschen die besten, aber es gibt sie nur in geringer Anzahl. Unter dieser kleinen
Anzahl Menschen befinden sich viele niedrige Menschenklassen, wie die mlecchas,
Pulindas, bauddhas und sabaras. Der Mensch, der fortgeschritten genug ist, um die
vedischen Prinzipien anzunehmen, ist hoherstehend. Unter denjenigen, die die vedi-
schen Prinzipien, die als varndsrama bekannt sind (gegenwirtig als das Hindu-
system bekannt), anerkennen, gibt es nur wenige, die diesen Prinzipien wirklich fol-
gen. Die meisten, die diese Prinzipien befolgen, fiihren fruchtbringende oder
fromme Tatigkeiten aus, um zu einer hoheren Stellung erhoben zu werden. Manus-
yanam sahasresu kascid yatati siddhaye: Unter den vielen, die an fruchtbringenden
Tatigkeiten hdngen, mag es vielleicht einen jidni geben, das hei3t jemanden, der
philosophische Neigungen hat und der hoher steht als ein karmi. Yatatam api sid-
dhandam kascin mam vetti tattvatah. Von vielen jianis ist vielleicht einer von der ma-
teriellen Bindung befreit, und von vielen Millionen befreiter jAdnis wird vielleicht
einer ein Geweihter Krsnas.

VERS 23
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na brahmanais tulaye bhiitam anyat
pasyami viprah kim atah param tu

yasmin nrbhih prahutam sraddhayaham
asnami kamam na tathdgni-hotre

na—nicht; brahmanaih—mit den brahmanas; tulaye—Ich sehe als gleich an; bhi-
tam—Lebewesen; anyat—anderes, pasyami—Ich sehe; viprdh—o versammelte
brahmanas; kim—irgend etwas; atah—den brahmanas; param—iiberlegen; tu—
sicherlich; yasmin—durch den; nrbhih—von Menschen; prahutam—Nahrung, die ge-
opfert wurde, nachdem die Ritualzeremonien ordnungsgemaf} ausgefiihrt wurden;
sraddhaya—mit Glaube und Liebe; aham—Ich; asnami—esse; kamam—zur vollen
Zufriedenheit; na—nicht; tartha—auf diese Weise; agni-hotre—im Feueropfer.

UBERSETZUNG

O ehrenwerte brahmanas, was Mich betrifft, so denke Ich, daR in dieser
Welt niemand den brahmanas gleichkommt oder iiber ihnen steht. Mit ih-
nen kann niemand verglichen werden, und deshalb bringen Mir Menschen,
die Mein Urteil kennen, mit Liebe und Hingabe durch den Mund eines
brahmana Speisen dar, nachdem sie Rituale gemiR den vedischen Prinzi-
pien durchgefiihrt haben. Wenn Mir auf diese Weise Speisen geopfert wer-
den, esse Ich sie zu Meiner vollen Zufriedenheit. Tatsichlich erfahre Ich
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durch Speisen, die mir so geopfert werden, groRere Freude, als wenn sie
Mir im Opferfeuer dargebracht werden.

ERLAUTERUNG

GemiB dem vedischen System werden die brahmanas nach einer Opferzeremo-
nie eingeladen, die Uberreste der dargebrachten Speisen zu essen. Wenn die
brahmanas die Nahrung essen, ist dies so gut, als wenn der Hochste Herr sie Selbst
iBt. Daher kann niemand mit qualifizierten brahmanas verglichen werden. Es ist die
Vollkommenheit der Evolution, sich auf der brahmanischen Ebene zu befinden.
Jede Zivilisation, die nicht auf der brahmanischen Kultur griindet oder von
brahmanas gefiihrt wird, ist eine verwerfliche Zivilisation. Gegenwirtig hat die
menschliche Zivilisation Sinnenbefriedigung zur Grundlage, und daher werden im-
mer mehr Menschen von verschiedenen Dingen abhidngig. Niemand achtet die
brahmanische Kultur. Die dimonische Zivilisation ist unheilvollen Tatigkeiten
(ugra-karma) verfallen, und es werden groBe Industrien aufgebaut, um unendliche
lustvolle Verlangen zu erfiillen. Als Folge davon werden die Menschen sehr von
Steuern geplagt. Die Menschen sind irreligios und fithren die Opferungen, die in der
Bhagavad-gita empfohlen werden, nicht aus. Yajiad bhavati parjanyah: Durch die
Ausiibung von Opfern bilden sich Wolken, und Regen fillt. Wenn geniigend Regen
fallt, gibt es geniigend Nahrungsmittel. Die Gesellschaft sollte unter Anleitung der
brahmanas den Prinzipien der Bhagavad-gita folgen. So werden die Menschen sehr
glicklich werden. Anndad bhavanti bhiutani: Wenn Mensch und Tier geniigend Ge-
treide zum Essen haben, werden sie stark, ihr Herz wird ruhig und ihr Geist fried-
voll. So kdnnen sie im spirituellen Leben voranschreiten, was die endgiiltige Bestim-
mung des Lebens ist.

\ VERS 24
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dhrta tanur usati me purani
yeneha sattvam paramam pavitram
samo damah satyam anugrahas ca
tapas titiksanubhavas ca yatra

dhrta—durch transzendentale Bildung erhalten; tanith—Korper; usati—frei von
materieller Verunreinigung; me—Meine; purdani—ewige; yena—durch die; iha—in
dieser materiellen Welt; sattvam—die Erscheinungsweise der Tugend; paramam
—hochste; pavitram—gereinigt; samah—Beherrschung des Geistes; damah—Be-
herrschung der Sinne; satyam—Wahrhaftigkeit; anugrahah—Barmherzigkeit; ca—
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und; tapah—Entsagung; titiksa—Duldsamkeit; anubhavah—Verwirklichung Got-
tes und des Lebewesens; ca—und; yatra—worin.

UBERSETZUNG

Die Veden sind Meine ewige transzendentale Klanginkarnation. Deshalb
sind die Veden §abda-brahma. In dieser Welt studieren die brahmanas die
Veden sehr sorgfiltig, und weil sie die vedischen SchluBfolgerungen anneh-
men, werden sie auch als die personifizierten Veden angesehen. Die
brahmanas befinden sich in der hiochsten transzendentalen Erscheinungs-
weise der Natur, in sattva-guna. Als Folge davon sind sie in der Lage, den
Geist zu beherrschen [éama], die Sinne zu beherrschen [dama] und Wahrhaf-
tigkeit zu iiben [satya). Sie beschreiben die Veden in ihrer urspriinglichen
Bedeutung, und aus ihrer Barmherzigkeit heraus [anugraha] predigen sie zu
allen bedingten Seelen iiber das Ziel der Veden. Sie nehmen BuRen [tapasya]
auf sich und iiben sich in Duldsamkeit [titiksa]. Sie verwirklichen die Stel-
lung des Lebewesens und des Hochsten Herrn [anubhaval. Dies sind die acht
Qualifikationen der brahmanas. Niemand von allen Lebewesen kommt da-
her den brahmanas gleich.

ERLAUTERUNG

Dies ist die Beschreibung eines echten brahmana. Ein brahmana ist jemand, der
die SchluBfolgerungen der Veden durch Beherrschung des Verstandes und der Sinne
in sich aufgenommen hat. Er gibt die Darstellung der Veden wahrheitsgetreu wie-
der. In der Bhagavad-gita (15.15) heiBt es: vedais ca sarvair aham eva vedyah.
Durch das Studium aller Veden solite man zu einem Verstindnis der transzenden-
talen Stellung Sri Krsnas, des Herrn, gelangen. Jemand, der wirklich die Essenz der
Veden verstanden hat, kann die Wahrheit predigen. Er empfindet Mitleid mit den
bedingten Seelen, die aufgrund dessen, daB sie nicht Krsna-bewuBt sind, die dreifa-
chen Leiden der materiellen Welt erleiden. Ein brahmana sollte sich der Menschen
erbarmen und Krsna-BewuBtsein predigen, um sie zu erheben. Sri Krsna, die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes, kommt personlich aus dem spirituellen Konigreich in die-
ses Universum herab, um die bedingten Seelen iiber die Werte des spirituellen Le-
bens zu unterrichten. Er versucht sie dazu zu bewegen, sich Ihm zu ergeben. Auch
die brahmanas tun dies. Nachdem sie die vedischen Unterweisungen in sich aufge-
nommen haben, helfen sie dem Hochsten Herrn bei Seinen Bemiihungen, die be-
dingten Seelen zu befreien. Die brahmanas sind dem Hochsten Herrn aufgrund ihrer
sattva-guna-Eigenschaften sehr lieb. Sie beschiftigen sich mit Tatigkeiten zum
Wohle aller bedingten Seelen in der materiellen Welt.

VERS 25
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matto 'py anantdt paratah parasmat
svargdpavargadhipater na kifcit

yesam kim u syad itarena tesam
akificananam mayi bhakti-bhdajam

mattah—von Mir; api—sogar; anantdt—unbegrenzt in Starke und Reichtum; pa-
ratah parasmat—hoher als der Hochste; svarga-apavarga-adhipateh—fahig, Gliick
zu gewahren, das dadurch erlangt wird, da man im himmlischen Konigreich lebt,
Befreiung erreicht oder indem man materiellen Komfort genie8t und dann befreit
wird; na—nicht; kiricit—irgend etwas; yesam—von dem; kim—welchen Grund;
u—oh; sydt—kann es geben; itarena—mit irgendeinem anderen; tesdm—von ihnen;
akificananam—ohne Bediirfnisse und ohne Besitz; mayi—Mir; bhakti-bhdajam—
hingebungsvollen Dienst ausfiihrend.

UBERSETZUNG

Ich besitze allen Reichtum, alle Macht und stehe héher als Brahma und
Indra, der Konig der himmlischen Planeten. Ich bin auch derjenige, der
alles Gliick gewihrt, das man im himmlischen Kénigreich und durch Befrei-
ung erhalten kann. Trotzdem verlangen die brahmanas keinen materiellen
Komfort von Mir. Sie sind sehr rein und trachten nicht danach, irgend etwas
zu besitzen. Sie beschiftigen sich einfach in Meinem hingebungsvollen
Dienst. Welchen Grund sollten sie haben, irgend jemanden um materiellen
Nutzen zu bitten?

ERLAUTERUNG

Hier wird die vollkommenste brahmanische Eigenschaft aufgefiihrt: akiricana-
ndam mayi bhakti-bhdjam. Die brahmanas sind immer im hingebungsvollen Dienst
zum Herrn beschaftigt; daher haben sie weder materielle Wiinsche, noch besitzen sie
materielle Dinge. Im Caitanya-caritamrta (Madhya 11.8) erklart Caitanya Maha-
prabhu die Stellung der reinen Vaisnavas, die nach Hause, zu Gott, zuriickgehen
mochten. Niskificanasya bhagavad-bhajanonmukhasya. Diejenigen, die wirklich zu-
rick zu Gott gehen mochten, sind niskiricana, das heiBt, sie haben kein Verlangen
nach materiellem Komfort. Sri Caitanya Mahaprabhu gibt folgenden Ratschlag:
sandarsanam visayinam atha yositam ca hd hanta hanta visa-bhaksanato 'py
asadhu. Materieller Reichtum und Sinnenbefriedigung durch Gemeinschaft mit
Frauen sind gefahrlicher als Gift. Brahmanas, die reine Vaisnavas sind, beschiftigen
sich stindig im Dienst zum Herrn und sind frei von Verlangen nach materiellem
Gewinn. Brdhmanas verehren Halbgotter wie Brahma, Indra oder Siva nicht, um
materiellen Komfort zu bekommen. Sie bitten nicht einmal den Hochsten Herrn um
materiellen Nutzen. Daher lautet die SchluBfolgerung, daB3 die brahmanas die Lebe-
wesen sind, die sich in dieser Welt auf der héchsten Stufe befinden. Sri Kapiladeva
bestitigt dies ebenfalls im Srimad-Bhdagavatam (3.29.33):
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tasman mayy arpitasesa-
kriyarthatma nirantarah

mayy arpitatmanah pumso
mayi sannyasta-karmanah

na pasyami param bhiuatam
akartuh sama-darsanat

Die brahmanas widmen sich mit ihrem Korper, ihren Worten und ihrem Geist
stindig dem Dienst zum Herrn. Es gibt niemanden, der besser als ein brdhmana ist,
da er sich in dieser Weise beschaftigt und sich dem Hochsten Herrn ergeben hat.

VERS 26
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sarvani mad-dhisnyataya bhavadbhis
carani bhitani suta dhruvani

sambhavitavyani pade pade vo
vivikta-drgbhis tad u harhanam me

sarvani—alle; mat-dhisnyataya—da (sie) Meine Wohnstitte sind; bhavadbhih
—von euch; carani—die sich bewegen; bhitani—Lebewesen; sutah—Meine lieben
Sohne; dhruvani—die sich nicht bewegen; sambhavitavyani—geachtet werden; pade
pade—in jedem Augenblick; vah—von euch; vivikta-drgbhih—XKlare Sicht und klares
Verstindnis besitzend (daB die Hochste Personlichkeit Gottes in [hrem Paramatma-
Aspekt tiberall gegenwirtig ist); tat u—das indirekt; ha—sicherlich; arhanam—
Achtung erweisen; me—Mir.

UBERSETZUNG

Meine lieben S6hne, ihr solltet kein Lebewesen, weder ein sich bewe-
gendes noch ein sich nicht bewegendes, beneiden. Da ihr wilt, daR Ich in
ihnen weile, solltet ihr allen zu jeder Zeit Achtung entgegenbringen. Auf
diese Weise bringt ihr Mir Achtung entgegen.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers wird das Wort vivikta-drgbhih, was ,,ohne Neid" bedeutet, be-
nutzt. Alle Lebewesen sind die Wohnstitte des Hochsten Herrn in Seinem Aspekt
als Paramatma. In der Brahma-samhita wird dies bestatigt: andantara-stham para-
manu-cayantara-stham. Der Herr weilt als Garbhodakasayi Visnu und
Ksirodakasayi Visnu in diesem Universum. Er befindet Sich auch in jedem Atom.
Die Aussage der Veden lautet: isavasyam idam sarvam. Der Hochste Herr ist iiberall



Vers 27] Rsabhadeva unterweist Seine S6hne 163

gegenwartig, und wo immer Er anwesend ist, befindet sich Sein Tempel. Selbst von
einem entfernten Ort bringen wir einem Tempel unsere Ehrerbietungen dar. Den
Lebewesen sollte man auf ahnliche Weise Ehrerbietungen darbringen. Dies unter-
scheidet sich von der Theorie des Pantheismus, die behauptet, alles sei Gott. Alles
hat eine Beziehung zu Gott, da Gott Sich tiberall befindet. Wir sollten keine besonde-
ren Unterschiede zwischen Arm und Reich machen, wie es die torichten Verehrer
von daridra-ndrdyana tun. Narayana ist sowohl in den Reichen als auch in den Ar-
men gegenwartig. Man sollte nicht denken, Narayana hielte Sich nur unter den Ar-
men auf; Er ist tberall. Ein fortgeschrittener Gottgeweihter wird jedem seine
Achtung erweisen, selbst Katzen und Hunden.

vidya-vinaya-sampanne
brahmane gavi hastini

suni caiva sva-pake ca
panditah sama-darsinah

,,Der demiitige Weise sieht kraft wahren Wissens einen gelehrten und zuvor-
kommenden brahmana, eine Kuh, einen Elefanten, einen Hund und einen Hundees-
ser [Unberiihrbarer] mit gleicher Sicht.” (Bg. 5.18)

Diese sama-darsinah oder gleiche Sicht sollte nicht falschlicherweise so gedeutet
werden, als sei das Individuum der Hochste Herr. Sie sind immer verschieden von-
einander. Jede individuelle Person ist vom Hochsten Herrn verschieden. Es ist ein
Fehler, das individuelle Lebewesen mit dem Hochsten Herrn unter dem Vorwand
von vivikta-drk, sama-drk, gleichzusetzen. Der Herr befindet Sich immer in einer
erhabenen Stellung, obwohl Er Sich bereit erklart, iiberall zu leben. Srila Madhva-
carya erklirt, indem er das Padma Purdna zitiert: vivikta-drsti-jivandm dhisnyataya
paramesvarasya bheda-drstih. ,,Jemand, der eine klare Sicht besitzt und frei von
Neid ist, kann sehen, daBB der Hochste Herr von allen Lebewesen verschieden ist, ob-
wohl Er in jedem Lebewesen weilt. Madhvacarya zitiert weiter aus dem Padma Pu-
rana:

upapadayet pardatmanam
Jjivebhyo yah pade pade

bhedenaiva na caitasmat
priyo visnos tu kascana

,,Jemand, der immer den Unterschied zwischen den Lebewesen und dem Hoch-
sten Herrn sieht, ist dem Herrn sehr lieb.*

Im Padma Purana wird ebenfalls gesagt: yo hares caiva jivanam bheda-vakta ha-
reh priyah. ,,Jemand, der predigt, daB} die Lebewesen vom Hochsten Herrn verschie-
den sind, ist Sri Visnu sehr lieb.“

VERS 27
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mano-vaco-drk-karanehitasya
saksat-krtam me paribarhanam hi

vind pumadn yena maha-vimohat
krtanta-pasan na vimoktum iset

manah—Verstand; vacah—Worte; drk—Sicht; karana—der Sinne; ihitasya—von
allen Tatigkeiten (zur Erhaltung des Korpers, der Gesellschaft, von Freundschaft
usw.); saksdt-krtam—unmittelbar angeboten; me—von Mir; paribarhanam—Ver-
ehrung; hi—weil; ving—ohne; puman—irgendeine Person; yena—die; maha-vimo-
hat—aus der groBen Illusion; krtanta-pdsat—genau wie die starken Stricke Yamara-
jas; na—nicht; vimoktum—frei zu werden; isetr—wird fahig.

UBERSETZUNG

Die wahre Titigkeit der Sinnesorgane — des Verstandes, der Fihigkeit zu
sehen, der Worte und aller wissenserwerbenden und arbeitenden Sinne —
ist es, sich in Meinem Dienst zu beschiftigen. Ohne daR die Sinne so einge-
setzt werden, kann ein Lebewesen nicht erwarten, der grofRen Verstrickung
des materiellen Daseins, die genau wie das starke Seil Yamarajas ist, zu ent-
rinnen.

ERLAUTERUNG
Im Narada-paricaratra wird erklart:

sarvopadhi-vinirmuktam
tat-paratvena nirmalam

hrsikena hrsikesa-
sevanam bhaktir ucyate

Dies ist die SchluBfolgerung von bhakti. Rsabhadeva hat wahrend der ganzen
Zeit die Wichtigkeit des hingebungsvollen Dienstes betont, und nun schlie8t Er mit
der Aussage, daB alle Sinne im Dienst des Herrn beschiftigt werden sollten. Es gibt
fiinf Sinne, mit denen wir uns Wissen aneignen, und fiinf Sinne, mit denen wir ar-
beiten. Diese zehn Sinne und der Verstand sollten vollstandig im Dienst des Herrn
beschiftigt werden. Ohne dies zu tun, kann man den Klauen mdyds nicht entkom-
men.

VERS 28
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sri-suka uvdca
evam anusasyatmajan svayam anusistan api lokanusasanartham

mahdanubhavah parama-suhrd bhagavan rsabhapadesa upasama-
silanam uparata-karmanam maha-muninam bhakti-jriana-vairagya-
laksanam paramahamsya-dharmam upasiksamanah sva-tanaya-sata-
Jyestham parama-bhagavatam bhagavaj-jana-parayanam bharatam
dharani-palanayabhisicya svayam bhavana evorvarita-sarira-matra-
parigraha unmatta iva gagana-paridhanah prakirna-kesa atmany
dropitahavaniyo brahmavartat pravavrdja.

sri-sukah uvdaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; evam—auf diese Weise; anusd-
sya—nach dem Unterweisen; dtma-jan—Seine Sohne; svayam—personlich; anusis-
tan—sehr kultiviert; api—obwohl; loka-anusasana-artham—nur um die Menschen
Zu unterweisen; mahd-anubhavah—die groBe Personlichkeit; parama-suhrt—der
hochste wohlwollende Freund eines jeden; bhagavan—die Hochste Personlichkeit
Gottes; rsabha-apadesah—der als Rsabhadeva beriihmt ist; upasama-silanam—von
Menschen, die keinen Wunsch nach materiellem GenuB besitzen; uparata-karma-
nam—die nicht mehr an fruchtbringenden Tatigkeiten interessiert sind; maha-
muninam—die “sannydsis sind; bhakti—hingebungsvoller Dienst; jAigna—vollkom-
menes Wissen; vairagya—Loslosung; laksanam—charakterisiert durch; pdrama-
hamsya—der beste der Menschen; dharmam—die Pflichten; upasiksamanah—unter-
richten; sva-tanaya—von Seinen Sohnen; sata—hundert; jyestham—der Alteste;
parama-bhagavatam—ein groBer Geweihter des Herrn; bhagavat-jana-pardayanam
—ein Anhidnger der Geweihten des Herrn, der brdhmanas und Vaisnavas; bhara-
tam—Bharata Maharaja; dharani-palanaya—mit der Absicht, die Welt zu regieren;
abhisicya—auf den Thron setzen; svayam—personlich; bhavane—zu Hause; eva—
obwohl; urvarita—bleiben; sarira-matra—nur der Korper; parigrahah—annehmen;
unmattah—ein Verriickter; iva—genau wie; gagana-paridhanah—den Himmel als
Gewand benutzend; prakirna-kesah—wirres Haar habend; armani—in Sich Selbst;
aropita—haltend; dhavaniyah—das vedische Feuer; brahmavartat—von dem Ort, der
als Brahmavarta bekannt ist; pravavraja—begann durch die ganze Welt zu reisen.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sagte: So unterwies der wohimeinende Freund eines
jeden, Rsabhadeva, der Hochste Herr, Seine eigenen Sohne. Obwohl sie
vollkommen erzogen und gebildet waren, unterrichtete Er sie, um ein Bei-
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spiel zu geben, wie ein Vater seine Sohne unterweisen sollte, bevor er sich
aus dem Familienleben zuriickzieht. Auch sannyasis, die nicht mehr durch
fruchtbringende Titigkeiten gebunden sind und die sich, nachdem alle ihre
materiellen Wiinsche vergangen sind, dem hingebungsvollen Dienst zuge-
wandt haben, konnen durch diese Unterweisungen lernen. Rsabhadeva, der
Herr, unterwies Seine hundert Sohne, von denen der dlteste, Bharata, ein
sehr fortgeschrittener Gottgeweihter und Anhinger der Vaisnavas war. Da-
mit er ilber die Welt regiere, setzte der Herr Seinen iltesten Sohn auf den
koniglichen Thron. Danach fiihrte $ri Rsabhadeva, obwohl Er noch zu Hause
war, ein Leben wie ein Verriickter. Er war nackt, und Sein Haar war unge-
pflegt. Spiter nahm Er das Opferfeuer in Sich auf und verlie® Brahmavarta,
um durch die ganze Welt zu ziehen.

ERLAUTERUNG

Im Grunde waren die Unterweisungen, die Rsabhadeva Seinen S6hnen gab, nicht
fiir diese bestimmt, da sie bereits gebildet und im Wissen sehr fortgeschritten waren.
Diese Unterweisungen waren vielmehr fiir sannydsis gedacht, die die Absicht hegen,
fortgeschrittene Gottgeweihte zu werden. Sannydsis miissen die Anweisungen
Rsabhadevas befolgen, wihrend sie sich auf dem Pfad des hingebungsvollen Dien-
stes befinden. Rsabhadeva zog Sich vom Familienleben zuriick und lebte wie ein
nackter Verriickter, selbst als Er Sich noch bei Seiner Familie aufhielt.

VERS 29
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Jjadandha-muka-badhira-pisaconmadakavad-avadhiita-veso
‘bhibhasyamadno 'pi jananam grhita-mauna-vratas tasnim babhiiva.

jada—miiBig; andha—blind; mika—stumm; badhira—taub; pisaca—Gespenst;
unmddaka—ein Verriickter; vat—wie; avadhiita-vesah—wie ein avadhiita aussehen
(nicht auf die materielle Welt achten); abhibhasyamdnah—daher angesprochen wer-
den (als taub, stumm und blind); api—obwohl; jandnam—durch die Menschen;
grhita—nahm; mauna—des Schweigens; vratah—das Geliibde; tisnim babhiiva—Er
blieb schweigsam.

UBERSETZUNG

Nachdem Rsabhadeva das Verhalten eines avadhita, einer grofRen heili-
gen Personlichkeit ohne materielle Pflichten, angenommen hatte, zog Er
wie ein Blinder, Tauber und Stummer, wie ein toter Stein, wie ein Geist und
wie ein Verriickter durch die menschliche Gesellschaft. Obwohl die Men-
schen lhn beschimpften, blieb Er schweigsam und sprach mit niemandem.
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ERLAUTERUNG

Das Wort avadhiita bezieht sich auf jemanden, der sich nicht um gesellschaft-
liche Konventionen wie den varnasrama-dharma kiimmert. Solch ein Mensch kann
jedoch vollig in sich selbst verankert sein und mit seiner Beziehung zum Hochsten
Herrn, liber den er meditiert, zufrieden sein. Mit anderen Worten, jemand, der die
Regeln und Regulierungen des varndsrama-dharma iiberwunden hat, wird ava-
dhiita genannt. Ein solcher Mensch ist den Klauen mdyds bereits entronnen und lebt
vollig allein und unabhingig.

VERS 30
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tatra tatra pura-gramakara-kheta-vata-kharvata-sibira-vraja-ghosa-
sartha-giri-vandasramadisv anupatham avanicardapasadaih
paribhiiyamano maksikabhir iva vana-gajas tarjana-tadanavamehana-
sthivana-grava-sakrd-rajah-praksepa-piiti-vata-duruktais tad
aviganayann evdsat-samsthana etasmin dehopalaksane sad-apadesa
ubhaydnubhava-svariipena sva-mahimavasthanenasamdropitaham-
mamabhimanatvad avikhandita-manah prthivim eka-carah
paribabhrama.

tatra tatra—hier und dort; pura—Stadte; grama—Dorfer; akara—Minen; kheta
—landwirtschaftliche Orte; vata—Garten; kharvata—Dorfer in Télern; sibira—Mi-
litarlager; vraja—Kuhweiden; ghosa—Wohnquartiere von Kuhbhirten; sartha—
Ruheorte fiir Pilger; giri—Hiigel; vana—Walder; asrama—in den Wohnstitten von
Einsiedlern; dadisu—und so weiter; anupatham—als Er vorbeiging; avanicara-apasa-
daih—von unerwiinschten Elementen, gottlosen Menschen; pari-bhiyamanah
—umgeben sein; maksikabhih—von Fliegen; iva—wie; vana-gajah—ein Elefant, der
aus dem Wald kommt; tarjana—durch Drohungen; tddana—schlagen; avamehana
—auf den Korper urinieren; sthivana—auf den Korper spucken; grdva-sakrt
—Steine und Kot; rajah—Dreck; praksepa—werfen; piiti-vata—vor dem Korper
Luft lassen; duruktaih—und durch bose Worte; tat—das; aviganayan—ohne sich
darum zu kiimmern; eva—so; asat-samsthane—Gewohnbheit, die nicht zu einem fei-
nen Menschen paBt; etasmin—in diesem; deha-upalaksane—in der Form des mate-
riellen Korpers; sat-apadese—wirklich genannt; wubhaya-anubhava-svaripena—
durch das Verstehen der wirklichen Situation von Korper und Seele; sva-mahi-
ma—in Seiner personlichen Herrlichkeit; avasthanena—Sich befinden; asamaropita-
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aham-mama-abhimanatvat—die Fehlvorstellung von ,,ich und mein“ nicht anneh-
mend; avikhandita-manah—ungestort im Geist; prthivim—iber die ganze Welt;
eka-carah—alleine; paribabhrama—Er wanderte.

UBERSETZUNG

Rsabhadeva zog durch Stidte, Dorfer, Landstriche, Tiler, Girten und
Wailder, und Er kam an Minen, Militirlagern, Kuhweiden, Hiusern von Hir-
ten, Herbergen, Hiigeln und Einsiedeleien vorbei. Wo immer Er auch hin-
ging, umgaben lhn bosartige Personen, genau wie Fliegen, die den Korper
eines Elefanten umfliegen, der gerade aus dem Wald kommt. Er wurde stian-
dig bedroht, geschlagen, bespuckt, und manchmal wurde auf lhn uriniert.
Gelegentlich warfen die Leute auch mit Steinen, Kot und Schmutz nach Ihm
oder lieRen iibelriechende Luft vor lhm. So beschimpften lhn die Menschen
und bereiteten Ihm groRe Schwierigkeiten, doch Er beachtete das nicht,
denn Er wullte, daB dem Korper ein solches Ende bestimmt ist. Er befand
Sich auf der spirituellen Ebene, und da Er in Seiner spirituellen Herrlichkeit
verankert war, kiimmerte Er Sich nicht um diese materiellen Beleidigungen.
Mit anderen Worten, Er hatte vollig begriffen, daR Materie und spirituelle
Natur voneinander getrennt sind, und Er besaR keine korperliche Auffas-
sung. So wanderte Er, ohne auf jemanden irgerlich zu sein, alleine durch
die ganze Welt.

ERLAUTERUNG

Narottama dasa Thakura sagt: deha-smrti nahi yara, samsdara bandhana kahan
tara. Wenn ein Mensch vollkommen verwirklicht hat, da der materielle Korper
und die materielle Welt zeitweilig sind, ist er dem materiellen Leid und der materiel-
len Freude des Korpers gegeniiber gleichgiiltig. Sri Krsna sagt in der Bhagavad-gitd
(2.14):

matrda-sparsds tu kaunteya
sitosna-sukha-duhkha-dah
dagamapayino 'nityds
tams titiksasva bharata

,»O Sohn Kuntis, das unbestiandige Erscheinen von Gliick und Leid und ihr Ver-
schwinden im Laufe der Zeit gleichen dem Kommen und Gehen von Sommer und
Winter. Sie entstehen durch Sinneswahrnehmung, o Nachkomme Bharatas, und
man muB lernen, sie zu dulden, ohne gestort zu sein.*

W as Rsabhadeva betrifft, so wurde bereits erklart: idam sariram mama durvi-
bhavyam. Er besaBl keinen materiellen Korper und duldete daher alle Schwierigkei-
ten, die Thm von den schlechten Elementen der Gesellschaft bereitet wurden. So
konnte Er es hinnehmen, daB die Menschen Kot und Dreck auf Ihn warfen und Ihn
schlugen. Sein Korper war transzendental und erlitt keine Schmerzen. Er war stin-
dig in spiritueller Gliickseligkeit verankert. In der Bhagavad-gita (18.61) wird ge-
sagt:
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isvarah sarva-bhiutanam
hrd-dese ’'rjuna tisthati

bhramayan sarva-bhiitani
yantrarudhani mayaya

,,Der Hochste Herr weilt im Herzen eines jeden, o Arjuna, und lenkt die Wege
aller Lebewesen, die im Korper wie auf einer Maschine aus materieller Energie
sitzen."

Da Sich der Herr im Herzen eines jeden befindet, weilt Er auch im Herzen von
Hunden und Schweinen. Wenn Hunde und Schweine mit ihrem materiellen Korper
an schmutzigen Orten leben, sollte man nicht denken, daB die Hochste Personlich-
keit Gottes in Ihrem Aspekt als Paramatma ebenfalls an einem schmutzigen Ort
lebt. Obwohl Rsabhadeva von den schlechten Menschen dieser Welt mihandelt
wurde, beriihrte Ihn das nicht. Deshalb wird hier gesagt: sva-mahima-avasthanena.
,,Er war in Seiner eigenen Herrlichkeit verankert. Er war niemals traurig dariiber,
daB Er auf so mannigfache Weise beleidigt wurde.

VERS 31
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ati-sukumara-kara-caranorah-sthala-vipula-bahv-amsa-gala-
vadanddy-avayava-vinyasah prakrti-sundara-svabhava-hdsa-sumukho
nava-nalina-daldyamana-sisira-tararunayata-nayana-rucirah sadrsa-
subhaga-kapola-karna-kantha-naso vigidha-smita-vadana-
mahotsavena pura-vanitanam manasi kusuma-sarasanam
upadadhanah pardg-avalambamana-kutila-jatila-kapisa-kesa-bhiiri-
bharo 'vadhita-malina-nija-sarirena graha-grhita ivadrsyata.

ati-su-kumara—sehr fein; kara—Hande; carana—FiBe; urah-sthala—Brust; vi-
pula—lang; bahu—Arme; amsa—Schultern; gala—Hals; vadana—Gesicht; ddi—
usw.; avayava—GliedmaBen; vinydsah—richtig gelegen; prakrti—von Natur aus;
sundara—lieblich; sva-bhava—natiirlich; hdsa—lachelnd; su-mukhah—Sein schoner
Mund; nava-nalina-dalayamana—wie die Blatter einer jungen Lotosblume ausse-
hend; sisira—alles Leid fortnehmend; rara—die Iris; aruna—rotlich; dyata—gewei-
tet; nayana—mit Augen; rucirah—lieblich; sadrsa—solche; subhaga—Schonheit;
kapola—Stirn; karna—Ohren; kantha—Hals; nasah—Seine Nase; vigiudha-smita—
durch Licheln; vadana—durch Sein Gesicht; mahd-utsavena—wie ein Fest ausse-
hend; pura-vanitanam—von Frauen im Haushélterleben; manasi—im Herzen; ku-
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suma-sardsanam—Liebesgott; upadadhanah—erwachen; parak—rundherum; ava-
lambamana—ausgebreitet; kutila—lockig; jatila—verfilzt; kapisa—braun; kesa—
Haare; bhiribharah—einen groBen UberfluB besitzend; avadhiita—vernachlassigt;
malina—schmutzig; nija-sarirena—durch Seinen Korper; graha-grhitah—von einem
Geist verfolgt; iva—als ob; adrsyata—Er erschien.

UBERSETZUNG

Die Hinde, die FiiRe und die Brust Rsabhadevas waren sehr lang. Seine
Schultern, Sein Gesicht und Seine GliedmaRen waren sehr fein und
gleichmiRig proportioniert. Seinen Mund zierte ein natiirliches Licheln.
Seine rotlichen Augen, die so groR wie die Blitter einer frischgewachsenen
und mit Morgentau bedeckten Lotosblume waren, lieRen lhn noch schéner
erscheinen. Die Iris Seiner Augen war so angenehm zu sehen, daB jeder, der
lhn ansah, von allen Schwierigkeiten befreit wurde. Seine Stirn, Seine
Ohren, Sein Hals, Seine Nase und alle anderen Kérpermerkmale waren sehr
schon. Sein sanftes Licheln lieB Sein Gesicht so bezaubernd erscheinen, daR
es selbst die Herzen von verheirateten Frauen anzog, und es war, als ob sie
von den Pfeilen des Liebesgottes getroffen worden wiren. Auf Seinem Kopf
wuchs eine Uberfiille von lockigem, verfilztem braunem Haar. Sein Haar
war in Unordnung, weil Sein Korper schmutzig war und Er ihn nicht pflegte.
Er sah aus, als ob Ihn ein Geist verfolgte.

ERLAUTERUNG

Obwohl Rsabhadeva Seinen Korper sehr vernachlassigte, war Sein transzenden-
tales Aussehen so anziehend, daB sich selbst verheiratete Frauen zu Ihm hingezogen
fiihlten. Seine Schonheit und Unsauberkeit zusammen lieBen Seinen Korper erschei-
nen, als ob Er von einem Geist verfolgt wiirde.

VERS 32
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yarhi vava sa bhagavan lokam imam yogasyaddha pratipam
ivacaksanas tat-pratikriya-karma bibhatsitam iti vratam djagaram
asthitah sayana evasnati pibati khadaty avamehati hadati sma
cestamdna uccarita ddigdhoddesah.

yarhi vava—als; sah—Er; bhagavan—die Personlichkeit Gottes; lokam—die Men-
schen im allgemeinen; imam—dieses; yogasya—zur Ausiibung von yoga;, addhda—
unmittelbar; pratipam—feindlich; iva—wie; dcaksanah—beobachtet; tar—davon;
pratikriydi—um entgegenzuwirken; karma— Tétigkeit; bibhatsitam—verabscheuens-
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wert; iti—so; vratam—das Verhalten; djagaram—eine Python (an einem Ort zu ver-
weilen); dsthitah—annehmen; sayanah—niederlegen; eva—in der Tat; asnati—iBt;
pibati—trinkt; khadati—kaut; avamehati—uriniert; hadati—1aBt Kot; sma—so; ce-
stamanah—rollen; uccarite—im Kot und Urin; ddigdha-uddesah—Sein Korper auf
diese Weise beschmiert.

UBERSETZUNG

Als Rsabhadeva bemerkte, daB die allgemeine Bevolkerung gegeniiber
Seinem Ausiiben von mystischem yoga feindlich gesinnt war, nahm Er, um
ihrem Widerstand entgegenzuwirken, das Verhalten einer Python an. So
blieb Er an einem Ort und legte Sich dort nieder. Wihrend Er so dalag, aR
und trank Er, lieR Kot und Urin und wilzte Sich darin. Ja, Er beschmierte
Seinen ganzen Kdrper mit Seinem eigenen Kot und Urin, damit niemand,
der Ihm feindlich gesinnt war, zu Ihm kam und lhn storte.

ERLAUTERUNG

Entsprechend dem eigenen Schicksal erfahrt man das einem zugeteilte Gliick und
Leid, auch wenn man sich immer am gleichen Ort aufhilt. Dies ist die Lehre der
sastras. Wenn man sich auf einer spirituellen Ebene befindet, kann man an einem
Ort verweilen, und alle lebensnotwendigen Dinge werden durch die Vorkehrungen
des hochsten Kontrollierenden bereitgestellt. Wenn man kein Prediger ist, besteht
keine Notwendigkeit, durch die ganze Welt zu reisen. Ein Mensch kann an einem
Ort verweilen und entsprechend der Zeit und den Umstédnden den geeigneten hinge-
bungsvollen Dienst ausiiben. Als Rsabhadeva sah, da3 Er durch das Herumreisen in
der Welt nur gestort wurde, beschloB Er, Sich an einem Ort wie eine Python nieder-
zulegen. So aB Er, trank, lieB Kot und Urin und beschmierte Seinen Korper damit,
um von den Menschen nicht gestort zu werden.

VERS 33
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tasya ha yah purisa-surabhi-saugandhya-vayus tam desam dasa-
yojanam samantdt surabhim cakara.

tasya—Seines; ha—in der Tat; yah—welche; purisa—des Kotes; surabhi—durch
den Geruch; saugandhya—einen schonen Geruch besitzen; vdyuh—die Luft;
tam—daB; desam—Land; dasa—bis zu zehn; yojanam—yojanas (ein yojana betrigt
12,8 Kilometer); samantat—im UmKreis; surabhim—duftend; cakdra—gemacht.

UBERSETZUNG

Da Sich Rsabhadeva in einem solchen Zustand befand, wurde Er von der
Offentlichkeit nicht gestort. Von Seinem Kot und Urin ging jedoch kein
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schlechter Geruch aus. Sein Kot und Urin waren im Gegenteil so wohlrie-
chend, daR sie die Luft hundertdreiRig Kilometer im Umkreis mit einem an-
genehmen Duft erfiillten.

ERLAUTERUNG

Hieraus kann man schlieBen, daB Rsabhadeva transzendentale Gliickseligkeit
empfand. Sein Kot und Urin waren vollig verschieden von materiellem Kot und
Urin, so daB sie wohlriechend waren. Selbst in der materiellen Welt wird Kuhdung
als rein und antiseptisch angesehen. Man kann haufenweise Kuhdung an einem Ort
aufbewahren, und er wird keinen schlechten Geruch erzeugen oder irgend jemanden
storen. In der spirituellen Welt besitzen Kot und Urin einen angenehmen Geruch. In
der Tat wurde die ganze Umgebung aufgrund des Kots und des Urins von Rsabha-
deva mit einem angenehmen Duft erfiilit.

VERS 34
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evam go-mrga-kaka-caryaya vrajams tisthann dasinah sayanah kaka-
mrga-go-caritah pibati khadaty avamehati sma.

evam—so; go—von Kiihen; mrga—Reh; kaka—Krihen; caryaya—durch Titig-
keiten; vrajan—bewegend; tisthan—stehend; dsinah—sitzend; sayanah—Sich nieder-
legend; kaka-mrga-go-caritah—Sich genau wie Krahen, Rehe und Kiihe verhaltend;
pibati—trinkt; khadati—iBt; avamehati—uriniert; sma—Er tat dies.

UBERSETZUNG

So ahmte Rsabhadeva das Verhalten von Kiihen, Rehen und Krihen nach.
Bisweilen bewegte Er Sich und ging umher, und bisweilen saB Er an einem
Ort. Gelegentlich legte Er Sich auch nieder und verhielt Sich genau wie eine
Kuh, ein Reh oder eine Krihe. Indem Er auf diese Art und Weise al8, trank,
Kot lieR und urinierte, tiuschte Er alle Menschen.

ERLAUTERUNG
Da Rsabhadeva die Hochste Personlichkeit Gottes ist, besitzt Er einen transzen-
dentalen, spirituellen Korper. Die Leute konnten Sein Verhalten und die Ausiibung

Seines mystischen yoga nicht schatzen, und deshalb fingen sie an, Ihn zu stéren. Um
sie irrezufiihren, verhielt Er Sich wie eine Kuh, ein Reh oder eine Krihe.

VERS 35
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iti nana-yoga-carydacarano bhagavan kaivalya-patir rsabho 'virata-
parama-mahdnandanubhava atmani sarvesam bhiutanam datma-bhiite
bhagavati vasudeva datmano 'vyavadhandnanta-rodara-bhavena siddha-
samastdrtha-pariptirno yogaisvaryani vaihayasa-mano-javantardhana-
parakaya-pravesa-dura-grahanadini yadrcchayopagatani nanjasa nrpa
hrdayenabhyanandat.

iti—so; nana—verschiedene; yoga—des mystischen yoga; carya—Ausilibung; dca-
ranah—ausiiben; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; kaivalya-patih—der
Meister von kaivalya, Einheit, oder der Gewahrer von sdayujya-mukti; rsabhah—
Rsabha, der Herr; avirata—unaufhorlich; parama—hochste; maha—groB3; ananda-
anubhavah—transzendentale Gliickseligkeit empfinden; grmani—in der Hochsten
Seele; sarvesam—von allen; bhiitanam—Lebewesen; datma-bhiite—im Herzen befin-
den; bhagavati—der Hochsten Personlichkeit Gottes; vdsudeve—Krsna, der Sohn
Vasudevas; datrmanah—von Ihm Selbst; avyavadhana—Gleichheit dem Wesen nach;
ananta—unbegrenzt; rodara—wie Weinen, Lachen und Zittern; bhdvena—durch die
Anzeichen der Liebe; siddha—ginzlich vollkommen; samasta—alle; artha—mit
wiinschenswerten Fiillen; paripirnah—vollig; yoga-aisvaryani—die mystischen
Krafte; vaihdyasa—am Himmel fliegen; manah-java—mit der Geschwindigkeit des
Geistes reisen; antardhana—die Fahigkeit zu verschwinden; parakdya-pravesa—die
Fahigkeit, in den Korper eines anderen einzugehen; dira-grahana—die Fihigkeit,
sehr weit entfernte Dinge wahrzunehmen; ddini—und andere; yadrcchayad—ohne
Schwierigkeiten, automatisch; upagatdni—erlangte; na—nicht; afijasi—unmittelbar;
nrpa—o Konig Pariksit; hrdayena—im Herzen; abhyanandat—angenommen.

UBERSETZUNG

O Konig Pariksit, nur um allen yogis den mystischen yoga-Vorgang zu
zeigen, fiihrte Rsabhadeva, die Teilerweiterung Krsnas, wundervolle Titig-
keiten aus. Er war in Wirklichkeit der Meister der Befreiung, und Er war
stindig in sich tausendfach vergroBernde Gliickseligkeit vertieft. Sri Krsna,
Vasudeva, der Sohn Vasudevas, ist der Ursprung Rsabhadevas. Es besteht
kein Unterschied in lhrem Wesen, und in Sri Rsabhadeva zeigten sich die
Symptome der Liebe, nimlich Weinen, Lachen und Zittern. Er war stindig in
transzendentale Liebe versunken. Als Folge davon erhielt Er ganz von selbst
alle mystischen Krifte, wie die Fihigkeit, im Weltraum mit der Geschwin-
digkeit des Geistes umherzureisen, zu erscheinen und zu verschwinden, in
den Korper anderer einzugehen und weit entfernte Dinge wahrzunehmen.
Obwohl Er all dies zu tun vermochte, wandte Er diese Krifte nicht an.

ERLAUTERUNG
Im Caitanya-caritamrta (Madhya 19.149) wird gesagt:
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krsna-bhakta—niskama, ataeva ‘santa’
bhukti-mukti-siddhi-kami—sakali ‘asanta’

Das Wort sdnta bedeutet vollig friedvoll. Ohne daB alle Wiinsche erfiillt worden
sind, kann man nicht friedvoll werden. Jeder versucht seinen Ehrgeiz und seine Ver-
langen zufriedenzustellen, seien sie nun materiell oder spirituell. Diejenigen, die sich
in der materiellen Welt befinden, sind asdnta (ohne Frieden), da sie so viele Wiin-
sche zu erfiillen haben. Der reine Gottgeweihte besitzt jedoch keine Verlangen. An-
yabhilasita-siunya. Ein reiner Gottgeweihter ist vollstandig frei von allen materiellen
Verlangen. Karmis hingegen sind voller Verlangen, da sie versuchen, die Sinne zu
genieBen. Sie sind weder in diesem noch im nichsten Leben f rie_,_dvoll, weder in der
Vergangenheit noch in der Gegenwart, noch in der Zukunft. Ahnlich streben die
JAanis immer nach Befreiung und versuchen, mit dem Hochsten eins zu werden.
Yogis trachten nach vielen siddhis (Kraften) — animd, laghimd, prapti usw. Ein
Gottgeweihter ist jedoch an diesen Dingen nicht interessiert, da er vollig von der
Barmherzigkeit Krsnas abhangig ist. Krsna ist Yogesvara, der Besitzer aller mysti-
schen Krifte (siddhis). Er ist auch drmdrama, vollig in Sich Selbst zufrieden. Die
yoga-siddhis werden in diesem Vers beschrieben. Man ist in der Lage, ohne die Hilfe
einer Maschine im Weltraum zu fliegen, und man kann mit der Geschwindigkeit
des Geistes reisen. Das heiB3t, da} ein yogi, sobald er wiinscht, irgendwo innerhalb
oder auBerhalb des Universums hinzugehen, dies sofort tun kann. Man kann die Ge-
schwindigkeit des Geistes nicht abschitzen, denn innerhalb einer Sekunde kann sich
der Geist Millionen von Kilometern fortbewegen. Manchmal gehen yogis, wenn ihr
Korper nicht mehr richtig funktioniert, in Korper von anderen Menschen ein und
handeln nach ihren eigenen Wiinschen. Wenn der Korper alt wird, kann ein voll-
kommener yogi einen jungen, funktionstiichtigen Korper finden, und indem er sei-
nen alten Korper aufgibt, hat er die Moglichkeit, in den jungen Korper einzugehen
und so zu handeln, wie es ihm gefallt. Weil Rsabhadeva eine vollstindige Erweite-
rung von Vasudeva war, besaBl Er all diese mystischen yoga-Krifte, doch Er war
mit Seiner Liebe zu Krsna zufrieden, was durch die ekstatischen Symptome, wie
Weinen, Lachen und Zittern, bewiesen wurde.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 5. Kapitel im Fiinften Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: , Rsabhadeva unterweist Seine Sihne".



6. Kapitel ’

$ri Rsabhadevas Taten

Dieses Kapitel berichtet, wie Rsabhadeva Seinen Korper verlieB. Er besaB keine
Anhaftung an Seinen Korper, selbst dann nicht, als dieser durch einen Waldbrand
zerstort wurde. Wenn der Same fruchtbringender Handlungen durch das Feuer des
Wissens verbrannt worden ist, manifestieren sich spirituelle Fahigkeiten und Kréfte
von selbst, doch bhakti-yoga wird von diesen mystischen Kréften nicht beeinfluf3t.
Ein gewohnlicher yogi wird von mystischen Kriften bezaubert, was seinen Fort-
schritt aufhilt. Deshalb sieht ein vollkommener yogi diese Kréfte nicht gerne. Da der
Geist ruhelos und unzuverléssig ist, muB er immer unter Kontrolle bleiben. Selbst
der Verstand des fortgeschrittenen yogi Saubhari verursachte solch eine Storung,
daB er seine mystischen Krifte verlor. Aufgrund eines ruhelosen Verstandes kann
selbst ein sehr fortgeschrittener yogi herunterfallen. Der Verstand ist so ruhelos, da3
er sogar einen vollkommenen yogi dazu verfiihren kann, von den Sinnen beherrscht
zu werden. Um alle yogis zu unterweisen, zeigte Rsabhadeva den Vorgang, wie man
den Korper verlaBt. Wahrend Er durch Siidindien zog, durch die Provinzen Kar-
nita, Konka, Venka und Kutaka, kam Er in die Ndhe Kutakacalas. Plotzlich ent-
stand ein Waldbrand, der den Wald und auch den Korper Rsabhadevas zu Asche
verbrannte. Rsabhadevas Spiele als eine befreite Seele waren dem Konig von Konka,
Venka und Kutaka bekannt. Der Name dieses Konigs war Arhat. Er wurde spater
von der illusionierenden Energie beeinfluBt und fiihrte in diesem Zustand die grund-
legenden Prinzipien dés Jainismus ein. Rsabhadeva verbreitete die Prinzipien der Re-
ligion, die einen aus der materiellen Bindung befreien konnen, und Er beendete alle
Arten von atheistischen Tétigkeiten. Der Ort auf dieser Erde, der als Bharata-varsa
bekannt ist, war ein sehr frommes Land, weil der Herr, als Er Sich inkarnieren
wollte, dort erschien.

Rsabhadeva schenkte den mystischen Kriften, die von den sogenannten yogis so
sehr begehrt werden, keine Beachtung. Wegen der Schonheit des hingebungsvollen
Dienstes sind die Gottgeweihten an mystischen Kriften nicht interessiert. Der Mei-
ster aller mystischen Krifte, Krsna, kann Seinem Geweihten zuliebe alle Krifte ent-
falten. Hingebungsvoller Dienst ist wertvoller als die mystischen Krifte des yoga.
Manchmal streben fehlgeleitete Gottgeweihte nach Befreiung und mystischen Kraf-
ten. Der Hochste Herr gibt diesen Geweihten, was immer sie wiinschen, doch sie er-
langen nicht die wichtigste Funktion des hingebungsvollen Dienstes. Hingebungs-
voller Dienst ist denjenigen sicher, die sich nicht Befreiung und mystische Krafte
winschen.
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rdjovaca
na ninam bhagava atmdaramanam yoga-samirita-jiandavabharyjita-
karma-bijanam aisvarydani punah klesadani bhavitum arhanti yadrc-
chayopagatani.

raja uvaca—Konig Pariksit fragte; na—nicht; niunam—in der Tat; bhagavah—o
michtiger Sukadeva Gosvami; dtmdrdmandm—von reinen Gottgeweihten, die ein-
fach nur im hingebungsvollen Dienst beschiftigt sind; yoga-samirita—durch die
Ausiibung von yoga erlangt; jaiagna—durch Wissen; avabharjita—verbrannt; karma-
bijanam—von denjenigen, deren Samen fruchtbringender Tatigkeiten; aisvaryani
—die mystischen Krafte; punah—wieder; klesadani—Quellen des Leides; bhavitum
—werden; arhanti—sind in der Lage; yadrcchaya—automatisch; upagatani—erlangt.

UBERSETZUNG

Konig Pariksit fragte Sukadeva Gosvami: Mein lieber Herr, diejenigen,
die vollig rein im Herzen sind, erlangen durch die Ausiibung von bhakti-
yoga Wissen, und die Anhaftung an fruchtbringende Titigkeiten wird voll-
stindig zu Asche verbrannt. Solche Menschen erhalten automatisch die
Krifte des mystischen yoga. Sie verursachen kein Leid. Warum schenkte ih-
nen Rsabhadeva dann keine Beachtung?

ERLAUTERUNG

Ein reiner Gottgeweihter ist stindig im Dienst der Hochsten Personlichkeit Got-
tes beschaftigt. Was immer auch notwendig ist, um hingebungsvollen Dienst auszu-
fiihren, erhalt er automatisch, obwohl es so aussehen mag, als sei dies das Ergebnis
von mystischen yoga-Kraften. Bisweilen stellt ein yogi einige yoga-Krifte zur Schau,
indem er Gold erzeugt. Eine kleine Menge Gold bezaubert torichte Menschen, und
auf diese Weise erhilt der yogi viele Anhanger, die bereit sind, solch eine unbedeu-
tende Person als die Hochste Personlichkeit Gottes anzusehen. Ein solcher yogi be-
zeichnet sich vielleicht auch als Bhagavan. Ein Gottgeweihter hat es jedoch nicht no-
tig, solche magischen ,,Wunder* zur Schau zu stellen. Ohne mystischen yoga zu
praktizieren, erlangt er sogar noch groBeren Reichtum auf der ganzen Welt. Rsa-
bhadeva lehnte es ab, die Vollkommenheiten des mystischen yoga nach au3en hin zu
zeigen. Maharaja Pariksit fragte, warum Er dies tat, da diese Vollkommenbheiten fiir
einen Gottgeweihten nicht storend sind. Ein Gottgeweihter ist iiber materiellen
Wohlstand weder erfreut, noch leidet er darunter. Seine Sorge gilt der Freude der
Hochsten Personlichkeit Gottes. Wenn ein Gottgeweihter durch die Gnade des
Hochsten Herrn auBerordentlichen Reichtum erhalt, dann benutzt er diesen im
Dienst zum Herrn. Er fiihlt sich durch den Reichtum nicht gestort.

VERS 2
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rsir uvaca
satyam uktam kintv iha va eke na manaso 'ddha visrambham
anavasthdnasya satha-kirdta iva sangacchante.

rsih uvdca—Sukadeva Gosvami sagte; satyam—die richtigen Dinge; uktam—hast
gesagt; kintu—aber; iha—in dieser materiellen Welt; vd—irgendein; eke—einige; na
—nicht; manasah—des Geistes; addhd—unmittelbar; visrambham—vertrauensvoll;
anavasthanasya—unstet sein; satha—sehr schlau; kiratah—ein Jager; iva—wie; san-
gacchante—werden.

UBERSETZUNG

$rila Sukadeva Gosvami antwortete: Mein lieber Konig, du hast richtig
gesprochen. Ein schlauer Jiger vertraut jedoch den Tieren nicht, nachdem
er sie gefangen hat, denn sie konnten wegrennen. Ahnlich haben diejeni-
gen, die im spirituellen Leben fortgeschritten sind, kein Vertrauen in den
Geist; vielmehr sind sie immer wachsam und beobachten die Handlungs-
weise des Geistes.

ERLAUTERUNG
Krsna sagt in der Bhagavad-gita (18.5):

yajia-dana-tapah-karma
na tyajyam kdaryam eva tat
yajio danam tapas caiva
pavanani manisinam

,;Opferhandlungen, Wohltitigkeit und BuBe sollten nicht aufgegeben, sondern
ausgefiihrt werden. Selbst die groBen Seelen werden durch Opfer, Wohltatigkeit und
BuBle gereinigt.*

Selbst jemand, der der Welt entsagt und sannydsa angenommen hat, sollte das
Chanten des Hare-Krsna-maha-mantra nicht aufgeben. Entsagung bedeutet nicht,
daB man den sarkirtana-yajia auf geben sollte. Ebenso sollte man nicht auf Wohita-
tigkeit oder tapasya verzichten. Das yoga-System zur Beherrschung des Verstandes
und der Sinne muB strikt befolgt werden. Rsabhadeva zeigte, welch schwere Arten
von tapasya ausgefiihrt werden konnen, und Er gab Selbst ein Beispiel fiir alle ande-
ren.

VERS 3
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tatha coktam—
na kuryat karhicit sakhyam
manasi hy anavasthite
yad-visrambhdc cirac cirnam
caskanda tapa aisvaram

tatha—so; ca—und; uktam—es wird gesagt; na—niemals; kuryat—soll tun; kar-
hicit—zu irgendeinem Zeitpunkt oder mit irgend jemandem; sakhyam—Freund-
schaft; manasi—im Verstand; hi—sicherlich; anavasthite—der sehr ruhelos ist; yat
—in dem; visrambhdt—durch zu groBen Glauben; cirat—fiir lange Zeit; cir-
nam—praktiziert; caskanda—wurde gestort; tapah—die Entsagung; aisvaram—
von groBen Personlichkeiten wie Siva und dem groBen Weisen Saubhari.

UBERSETZUNG

Alle groBen Gelehrten haben die Ansicht vertreten, daR der Verstand
von Natur aus sehr ruhelos ist und daR man sich nicht mit ihm anfreunden
sollte. Wenn wir dem Verstand voéllig vertrauen, kann er uns in jedem Au-
genblick betriigen. Sogar Siva wurde erregt, als er Krsna in der Gestalt Mo-
hinis sah, und auch Saubhari Muni fiel von der reifen Stufe der Vollkom-
menheit im yoga herunter.

ERLAUTERUNG

Die erste Aufgabe von jemandem, der versucht, im spirituellen Leben fortzu-
schreiten, ist es, die Sinne und den Verstand zu beherrschen. Krsna sagt in der
Bhagavad-gita (15.7):

mamaivamso jiva-loke
Jjiva-bhutah sanatanah

manah sasthanindriyani
prakrti-sthani karsati

Obwohl die Lebewesen Teile des Hochsten Herrn sind und sich deshalb in einer
transzendentalen Stellung befinden, leiden sie in dieser materiellen Welt und kamp-
fen aufgrund des Verstandes und der Sinne ums Dasein. Um diesem falschen Kampf
ums Dasein zu entkommen und in der materiellen Welt gliicklich zu werden, muf3
man den Verstand und die Sinne kontrollieren und sich von materiellen Bedingun-
gen l6sen. Man sollte Entsagungen und BuBen niemals vernachlissigen, sondern sie
immer ausfiihren. Rsabhadeva personlich zeigte uns, wie man dies tut. Im Srimad-
Bhdgavatam (9.19.17) heiBt es im besonderen:

matra svasra duhitra va
naviviktasano bhavet

balavan indriya-gramo
vidvamsam api karsati
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Sowohl grhasthas als auch vanaprasthas, sannyasis und brahmacaris sollten im
Umgang mit Frauen sehr vorsichtig sein. Es ist verboten, sich selbst mit der eigenen
Mutter, Schwester oder Tochter an einem einsamen Ort niederzusetzen. In unserer
Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein ist es, besonders in den westlichen Léandern,
schwierig fiir uns, den Umgang mit Frauen zu vermeiden, und wir werden deshalb
manchmal kritisiert. Aber dennoch versuchen wir jedem die Gelegenheit zu geben,
den Hare-Krsna-maha-mantra zu chanten und so spirituellen Fortschritt zu machen.
Wenn wir an dem Prinzip festhalten, den Hare-Krsna-maha-mantra ohne Vergehen
zu chanten, dann werden wir vielleicht durch die Gnade Srila Haridasa Thakuras
vor der Verlockung durch die Frauen beschiitzt. Wenn wir jedoch im Chanten des
Hare-Krsna-mahd-mantra nicht strikt sind, besteht jederzeit die Moglichkeit, den
Frauen zum Opfer zu fallen.

VERS 4
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nityam dadati kamasya
cchidram tam anu ye 'rayah

yoginah krta-maitrasya
patyur jayeva pumscali

nityam—immer; dadati—gibt; kamasya—der Lust; chidram—Gelegenheit; tam
—diese (Lust); anu—folgend; ye—diejenigen; arayah—Feinde; yoginah—der yogis
oder der Personen, die versuchen, im spirituellen Leben voranzukommen; krta-mai-
trasya—auf den Verstand vertrauen; patyuh—des Ehemannes; jayd iva—wie die

Frau; pumscali—die unkeusch ist oder sich von anderen Mannern sehr leicht verfiih-
ren laft.

UBERSETZUNG

Eine unkeusche Frau wird sehr leicht von ihren Liebhabern verfiihrt, und
manchmal ereignet es sich, daB ihr Ehemann von diesen gewaltsam getotet
wird. Wenn ein yogi seinem Verstand Freiheit gewihrt und ihn nicht im
Zaume hilt, wird sein Verstand Feinden wie Lust, Zorn und Gier den Eintritt
erlauben, und sie werden den yogi ohne Zweifel umbringen.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers bezieht sich das Wort pumscali auf eine Frau, die sich leicht von
Mannern verfiihren 1aBt. Solch einer Frau kann man niemals vertrauen. Ungliickli-
cherweise werden die Frauen im gegenwartigen Zeitalter nicht kontrolliert. Gemas
den Anordnungen der sdstras sollte die Frau niemals Freiheit bekommen. Wenn sie
noch ein Kind ist, muB die Frau von ihrem Vater behiitet werden. Wenn sie jung ist,
muB sie von ihrem Ehemann beaufsichtigt werden, und wenn sie alt ist, von ihren
alteren Sohnen. Wenn ihr Unabhéangigkeit gegeben wird und ihr erlaubt wird, unge-
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hindert mit Mannern zu verkehren, wird sie verdorben. Ein verdorbene Frau kann,
wenn sie von ihren Liebhabern manipuliert wird, ihren Ehemann sogar umbringen.
Dieses Beispiel wird hier gegeben, um zu zeigen, daB3 ein yogi, der von der materiel-
len Bedingtheit frei werden mochte, seinen Verstand immer unter Kontrolle halten
muB. Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura pflegte zu sagen, daB man den Ver-
stand am Morgen hundertmal mit den Schuhen treten sollte und da man ihn, bevor
man zu Bett geht, hundertmal mit einem Besenstiel schlagen sollte. So 1aBt sich der
Verstand unter Kontrolle halten. Ein unkontrollierter Verstand und eine unkeusche
Frau sind das gleiche. Eine unkeusche Frau ist imstande, ihren Ehemann jederzeit
umzubringen, und ein unkontrollierter Verstand, in den Lust, Zorn, Gier, Ver-
riicktheit, Neid und Illusion Eingang gefunden haben, kann einen yogi umbringen.
Wenn der yogi von seinem Verstand beherrscht wird, fallt er in die materielle Be-
dingtheit zuriick. Man sollte sich vor dem Verstand in acht nehmen, genau wie sich
ein Ehemann vor einer unkeuschen Frau hiiten muf3.

VERS 5
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kamo manyur mado lobhah
soka-moha-bhayadayah

karma-bandhas ca yan-miulah
svikuryat ko nu tad budhah

kamah—Lust; manyuh—Zorn; madah—Stolz; lobhah—Gier; soka—Klagen; mo-
ha—Illusion; bhaya—Furcht, ddayah—all diese zusammen; karma-bandhah—Ge-
bundenheit an fruchtbringende Tatigkeiten; ca—und; yat-milah—der Ursprung
von; svikuryat—wiirde annehmen; kah—wer; nu—in der Tat; rar—dieser Verstand;
budhah—wenn man erfahren ist.

UBERSETZUNG

Der Verstand ist die Wurzel von Lust, Zorn, Stolz, Gier, Klage, lllusion
und Furcht. Gemeinsam sind diese die Ursache der Bindung an fruchtbrin-
gende Handlungen. Welcher Weise wiirde also sein Vertrauen in den Ver-
stand setzen?

ERLAUTERUNG

Der Verstand ist die urspriingliche Ursache der materiellen Bindung. Es
schlieBen sich ihm viele Feinde an, wie Zorn, Stolz, Gier, Klage, Illusion und
Furcht. Der beste Weg, den Verstand zu beherrschen, besteht darin, ihn immer im
Krsna-BewuBtsein zu beschiftigen (sa vai manah krsna-paddravindayoh). Da die Be-
gleiter des Verstandes materielle Gebundenheit verursachen, sollte man sich sehr
hiiten, dem Verstand zu vertrauen.
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VERS 6
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athaivam akhila-loka-pala-lalamo 'pi vilaksanair jadavad avadhiita-
vesa-bhdasa-caritair avilaksita-bhagavat-prabhavo yoginam sampardya-
vidhim anusiksayan sva-kalevaram jihasur atmany atmanam
asamvyavahitam anarthantara-bhdavenanviksamana uparatanuvrttir
upararama.

atha—danach; evam—auf diese Weise; akhila-loka-pala-lalamah—das Ober-
haupt aller Konige und Monarchen des Universums; api—obwohl; vilaksanaih—
verschiedene; jada-vat—dumm erscheinend; avadhita-vesa-bhasa-caritaih—durch
das Aussehen, die Sprache und die Merkmale eines avadhita; avilaksita-bhagavat-
prabhavah—die Fiillen der Hochsten Personlichkeit Gottes versteckend (Sich wie ein
gewohnlicher Mensch verhaltend); yoginam—der yogis; sampardya-vidhim—die Me-
thode, diesen materiellen Korper aufzugeben; anusiksayan—lehrend; sva-kaleva-
ram—Seinen eigenen Korper, der nicht materiell ist; jihdsuh—Sich wiinschen, (ihn)
wie ein gewohnlicher Mensch aufzugeben; armani—zu Vasudeva, der urspriingli-
chen Person; datrmanam—Er Selbst, Rsabhadeva, ein dvesa-avatdra von Visnu;
asamvyavahitam—ohne Einmischung der illusionierenden Energie; anartha-antara-
bhavena—Er Selbst, auf der Stufe von Visnu; anviksamanah—stéandig sehend; upa-
rata-anuvrittih—der handelte, als gibe Er Seinen materiellen Korper auf; upararama
—beendete Seine Spiele als Konig dieses Planeten.

UBERSETZUNG

Rsabhadeva war das Oberhaupt aller Konige und Kaiser dieses Univer-
sums, doch indem Er Sich wie ein avadhuta verhielt, wirkte Er, als ob Er
dumm und materiell gebunden sei. Daher bemerkte niemand Seine gottli-
che Fiille. Nur um die yogis zu lehren, wie man den Kérper aufgibt, hatte Er
dieses Verhalten angenommen. Trotzdem behielt Er Seine urspriingliche
Stellung als vollstindige Erweiterung Vasudevas, Krsnas, bei. Wihrend Er
immer auf dieser Ebene blieb, beendete Er Seine Spiele als Sri Rsabhadeva in
der materiellen Welt. Wenn jemand seinen feinstofflichen Korper aufgeben
kann, indem er den FuBstapfen Konig Rsabhadevas folgt, besteht fiir ihn
keine Moglichkeit mehr, daR er wieder einen materiellen Kérper annehmen
wird.

ERLAUTERUNG
Sri Krsna sagt in der Bhagavad-gita (4.9):
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Jjanma karma ca me divyam
evam yo vetti tattvatah
tyaktva deham punar janma
naiti mam eti so 'rjuna

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

Dies ist moglich, indem man einfach ein ewiger Diener des Hochsten Herrn
bleibt. Man muB sowohl die eigene wesensgemaBe Stellung als auch die des Hoch-
sten Herrn verstehen. Beide besitzen die gleiche spirituelle Identitdt. Man sollte eine
weitere Geburt in der materiellen Welt vermeiden, indem man ein Diener des Hoch-
sten Herrn bleibt. Wenn man seine spirituelle Tauglichkeit aufrechterhélt und sich
als ewiger Diener des Hochsten Herrn betrachtet, wird man, wenn man den mate-
riellen Korper aufgeben muB, erfolgreich sein.

VERS 7
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tasya ha va evam mukta-lingasya bhagavata rsabhasya yogamaya-
vasanaya deha imam jagatim abhimanabhasena sankramamanah
konka-venka-kutakan daksina-karnatakan desan yadrcchayopagatah
kutakacalopavana dasya krtasma-kavala unmada iva mukta-mirdhajo
'samvita eva vicacadra.

tasya—von Thm (Rsabhadeva); ha vd—wie es war; evam—so; mukta-lingasya
—der sich weder mit dem grob- noch mit dem feinstofflichen Korper identifiziert;
bhagavatah—der Hochsten Personlichkeit Gottes; rsabhasya—Rsabhadevas; yoga-
maya-vasanaya—durch die Wirkung von yogamaya, der Spiele des Herrn zuliebe;
dehah—Korper; imam—diese; jagatim—Erde; abhimana-abhasena—mit der schein-
baren Vorstellung, einen Korper aus materiellen Elementen zu besitzen; sarkrama-
manah—reisen; konka-venka-kutakan—Konka, Venka und Kutaka; daksina—in
Siidindien; karnatakan—in der Provinz Karnata; desan—alle Lander; yadrcchaya
—aus Seinem eigenen Antrieb; upagatah—erreichte; kutakdcala-upavane—einen
Wald in der Nahe von Kutakacala; dsya—im Mund; krta-asma-kavalah—den Mund
voller Steine habend; unmadah iva—genau wie ein Verriickter; mukta-mirdhajah
—zerzaustes Haar habend; asarmvitah—nackt; eva—genau; vicacara—reiste.
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UBERSETZUNG

$ri Rsabhadeva besaB eigentlich keinen materiellen Kérper, doch auf-
grund von yogamaya dachte Er, Sein Korper sei materiell, und daher gab Er
— weil Er Sich wie ein gewohnlicher Mensch verhielt — die Geisteshaltung
auf, Sich mit dem Korper zu identifizieren. Indem Er diesem Prinzip folgte,
zog Er durch die ganze Welt. Wihrend Er so umherzog, kam Er in die Pro-
vinz Karnata in Siidindien und wanderte durch Konka, Venka und Kutaka.
Obwohl Er keine bestimmte Absicht hatte, diesen Weg zu gehen, gelangte
Er in die Nihe von Kutakacala, und dort betrat Er einen Wald. Er nahm
Steine in den Mund und streifte wie ein Verriickter nackt und mit zerzau-
stem Haar durch den Wald.

VERS 8
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atha samira-vega-vidhita-venu-vikarsana-jatogra-davanalas tad
vanam adlelihanah saha tena dadaha.

atha—danach; samira-vega—durch die Kraft des Windes; vidhiita—hin- und her-
geschiittelt; venu—von Bambus; vikarsana—durch Reibung; jdta—erzeugt; ugra
—wild; dava-analah—ein Waldbrand; rat—dieses; vanam—Wald in der Nihe von
Kutakacala; alelihdnah—verschlang alles um sich herum; saha—mit; tena—dieser
Korper; daddha—zu Asche verbrannt.

UBERSETZUNG

Wihrend Er umherzog, brach ein fiirchterlicher Waldbrand aus. Dieses
Feuer entstand durch das Aneinanderreiben von Bambus, der sich im Wind
hin- und herbewegt hatte. Durch dieses Feuer wurde der gesamte Wald in
der Umgebung von Kutakacala — und mit ihm der Korper Rsabhadevas —
eingedschert.

ERLAUTERUNG

Ein solcher Waldbrand kann den Korper von Tieren verbrennen, doch Rsabha-
deva, der Herr, wurde nicht verbrannt, obwohl es so aussah. Sri Rsabhadeva ist die
Uberseele aller Lebewesen im Walde, und Seine Seele wird niemals von Feuer ver-
brannt. In der Bhagavad-gita heiBt es: addhyo 'yam — die Seele kann niemals von
Feuer verbrannt werden. Aufgrund der Gegenwart Rsabhadevas wurden alle Tiere
im Wald ebenfalls aus der materiellen Gefangenschaft befreit.
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VERS 9
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yasya kilanucaritam upakarnya konka-venka-kutakanam rajarhan-
namopasiksya kalav adharma utkrsyamane bhavitavyena vimohitah
sva-dharma-patham akuto-bhayam apahdya kupatha-pakhandam
asamanjasam nija-manisaya mandah sampravartayisyate.

yasya—von dem (Rsabhadeva); kila anucaritam—Spiele als ein paramahamsa,
uber allen regulierenden varndsrama-Prinzipien stehend; upakarnya—horen; korika-
verka-kutakanam—von Konka, Venka und Kutaka; rdja—der Konig; arhat-nama
—dessen Name Arhat war (gegenwirtig als Jaina bekannt); upasiksya—die Hand-
lungsweise Rsabhadevas auf der paramahamsa-Stufe nachahmend; kalau—in die-
sem Zeitalter des Kali; adharme utkrsyamane—aufgrund des wachsenden irreligio-
sen Lebens; bhavitavyena—durch das, was sich ereignete; vimohitah—verwirrt; sva-
dharma-patham—der Pfad der Religion; akutah-bhayam—der von allen Gefahren
frei ist; apahdya—aufgeben (Gebrauche wie Sauberkeit, Wahrhaftigkeit, Sinneskon-
trolle und Verstandeskontrolle, Einfachheit, die Prinzipien der Religion und prakti-
sche Anwendung von Wissen); ku-patha-pakhandam—der falsche Pfad des Atheis-
mus; asamanjasam—nicht richtig oder gegen die vedischen Schriften; nija-
manisaya—durch sein eigenes schopferisches Gehirn; mandah—sehr toricht; sam-
pravartayisyate—wird einfiihren.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach des weiteren zu Maharaja Pariksit: Mein lieber
Konig, der Konig von Konka, Venka und Kutaka, dessen Name Arhat war,
horte von den Taten Rsabhadevas und fiihrte, indem er die Prinzipien Rsa-
bhadevas nachahmte, ein neues Religionssystem ein. Verwirrt gab Konig
Arhat, indem er die Situation des Kali-yuga, des Zeitalters der siindvollen
Handlungen, fiir seine Zwecke ausnutzte, die vedischen Prinzipien auf, die
ohne Risiko sind, und erfand ein neues System der Religion, das im Gegen-
satz zu den Veden steht. Dies war der Anfang des Jaina-dharma. Viele
andere sogenannte Religionen folgten diesem atheistischen System.

ERLAUTERUNG

Als Sri Krsna auf der Erde gegenwirtig war, imitierte eine Person namens
Paundraka den vierhdndigen Narayana und erklarte sich selbst zur Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes. Er wollte sich mit Krsna messen. In dhnlicher Weise gab sich
der Konig von Konka und Venka wihrend der Zeit Rsabhadevas als paramahamsa
aus und imitierte Rsabhadeva. Er nutzte den gefallenen Zustand der Menschen in
diesem Zeitalter des Kali aus und fiihrte ein neues Religionssystem ein. In den vedi-
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schen Schriften wird erklart, daB die Menschen in diesem Zeitalter die Neigung ha-
ben werden, irgend jemanden als den Hochsten Herrn anzusehen und jedes religiose
System, das gegen die vedischen Prinzipien ist, anzunehmen. Die Menschen dieses
Zeitalters werden als mandah sumanda-matayah beschrieben. Im allgemeinen besit-
zen sie keine spirituelle Kultur und sind daher sehr gefallen. Aufgrund dessen wer-
den sie jedes beliebige religiose System annehmen. Infolge ihrer ungliicklichen Lage
vergessen sie die vedischen Prinzipien. Indem sie in diesem Zeitalter nicht-vedischen
Prinzipien folgen, halten sie sich fiir den Hochsten Herrn und verbreiten so den Kult
des Atheismus tiber die ganze Welt.

VERS 10
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yena ha vava kalau manujapasadad deva-mdyd-mohitah sva-vidhi-
niyoga-sauca-cdritra-vihind deva-helanany apavratani nija-nijecchaya
grhnana asnandnacamanasauca-kesolluricanadini kalinadharma-
bahulenopahata-dhiyo brahma-brahmana-yajia-purusa-loka-
vidusakah prayena bhavisyanti.

yena—durch welches pseudoreligiose System; ha vava—sicherlich; kalau—in die-
sem Zeitalter des Kali; manuja-apasadah—die abscheulichsten Menschen; deva-
maya-mohitah—von der auBeren Energie oder illusionierenden Energie der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes verwirrt; sva-vidhi-niyoga-sauca-caritra-vihinah—ohne
Charakter, Sauberkeit und Regeln, die entsprechend der eigenen Pflicht im Leben
gegeben werden; deva-helanani—der Hochsten Personlichkeit Gottes gegeniiber
gleichgiiltig; apavratani—sindvolle Gelibde; nija-nija-icchayd—durch ihre eigenen
Verlangen; grhnanah—annehmend; asndna-andcamana-asauca-kesa-ulluicana-
adini—erfundene religiose Prinzipien wie kein Bad zu nehmen, sich den Mund nicht
Zu reinigen, unsauber zu sein und sich die Haare auszuziehen; kalina—durch das
Zeitalter des Kali; adharma-bahulena—mit einem UberfluB an Irreligion; upahata-
dhiyah—deren reines BewuBtsein zerstort ist; brahma-brahmana-yajia-purusa-
loka-vidiisakah—die Veden, die strikten brahmanas, die rituellen Opferzeremonien,
die Hochste Personlichkeit Gottes und die Gottgeweihten ldsternd; prdyena—fast
ganzlich; bhavisyanti—wird werden.

UBERSETZUNG

Die niedrigsten unter den Menschen, die von der illusionierenden Ener-
gie des Hochsten Herrn verwirrt sind, werden den urspriinglichen varpas-
rama-dharma sowie seine Regeln und Vorschriften aufgeben. Sie werden
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darauf verzichten, dreimal tiglich zu baden und den Herrn zu verehren.
Weil sie das Prinzip der Sauberkeit aufgeben und den Hochsten Herrn ver-
nachlissigen, werden sie unsinnige Prinzipien annehmen. Sie werden im-
mer unsauber sein, dasie nicht regelmiRig baden und ihren Mund nicht re-
gelmiRig reinigen, und sie werden sich die Haare auszupfen. Sie werden er-
folgreich sein, indem sie einer erfundenen Religion folgen. Wihrend des
Zeitalters des Kali sind die Menschen irreligiosen Systemen sehr zugeneigt.
Daher werden diese Menschen die Autoritit der Veden, die Befolger der ve-
dischen Autoritit, die brahmanas, die Hochste Personlichkeit Gottes und
die Gottgeweihten verspotten.

ERLAUTERUNG

Gegenwartig trifft diese Beschreibung auf die Hippies der westlichen Lander zu.
Sie sind unverantwortlich und unreguliert. Sie baden nicht, und sie verspotten das
maBgebende vedische Wissen. Sie erfinden neue Lebensstile und Religionen. Es gibt
zur Zeit viele Hippies, doch sie alle haben ihren Ursprung in Konig Arhat, der die
Tatigkeiten Rsabhadevas imitierte. Rsabhadeva befand Sich auf der paramahamsa-
Stufe, aber Konig Arhat kiimmerte sich nicht um die Tatsache, daB der Kot und der
Urin von Rsabhadeva, obwohl Er Sich wie ein Verriickter verhielt, so duftete, daB
der Umgebung in einem Umkreis von vielen Kilometern ein Wohlgeruch verliechen
wurde. Die Nachfolger von Konig Arhat wurden unter dem Namen Jainas bekannt,
und ihnen folgten spater viele andere nach, insbesondere die Hippies, die mehr oder
weniger Abkommlinge der Mayavadi-Philosophie sind, da sie sich selbst fiir die
Hochste Personlichkeit Gottes halten. Solche Menschen haben keinen Respekt vor
den wirklichen Anhédngern vedischer Prinzipien, den vollkommenen brahmanas. Sie
haben auch keine Achtung gegeniiber der Hochsten Personlichkeit Gottes, dem
Hochsten Brahman. Aufgrund des Einflusses des Kali-Zeitalters sind sie geneigt,
falsche Religionssysteme zu erfinden.

VERS 11
9 G AT RAISSAE A ST
qutasaf 11221

te ca hy arvaktanaya nija-loka-yatrayandha-paramparayasvastas
tamasy andhe svayam eva prapatisyanti.

te—die Menschen, die den vedischen Prinzipien nicht folgen; ca—und; hi—si-
cherlich; arvaktanaya—von den ewigen Prinzipien der vedischen Religion abwei-
chend; nija-loka-yatraya—durch eine Handlungsweise, die auf ihren eigenen Erfin-
dungen beruht; andha-paramaparaya—durch eine Schiilernachfolge von blinden,
unwissenden Menschen; asvastah—ermutigt werden; tamasi—in die Dunkelheit der
Unwissenheit; andhe—Blindheit; svayam eva—sie selbst; prapatisyanti—werden her-
unterfallen.
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UBERSETZUNG

Niedrige Menschen fithren aufgrund ihrer groben Unwissenheit ein Reli-
gionssystem ein, das von den vedischen Prinzipien abweicht. Indem sie ih-
ren eigenen Erfindungen folgen, fallen sie automatisch in die dunkelsten
Bereiche des Daseins.

ERLAUTERUNG

In diesem Zusammenhang sollte man das Sechzehnte Kapitel der Bhagavad-gita
beachten, in dem beschrieben wird, wie die asuras zu Fall kommen (Bg. 16.16 und
16.23).

VERS 12

AT ARSI T 4R

ayam avatdro rajasopapluta-kaivalyopasiksandrthah.

ayam avatdrah—diese Inkarnation (Rsabhadeva); rajasi—durch die Erschei-
nungsweise der Leidenschaft; upapluta—iberwailtigt; kaivalya-upasiksana-arthah
—um den Menschen den Pfad der Befreiung zu zeigen.

UBERSETZUNG

In diesem Zeitalter des Kali sind die Menschen von den Erscheinungs-
weisen der Leidenschaft und Unwissenheit iiberwiltigt. Rsabhadeva, der
Herr, inkarnierte Sich, um sie aus dem Griff mayas zu befreien.

ERLAUTERUNG

_ Die Symptome des Kali-yuga werden im 3. Kapitel des Zwolften Cantos des
Srimad-Bhagavatam vorhergesagt. Lavanyam kesa-dhdranam. Es wird vorausge-
sagt, wie sich die gefallenen Seelen verhalten werden. Sie werden ihre Haare lang
wachsen lassen und sich fir sehr schon halten, oder sie werden sich die Haare aus-
zupfen, wie das die Jainas tun. Sie werden unsauber sein und sich ihren Mund nicht
waschen. Die Jainas berufen sich auf Rsabhadeva als ihren urspriinglichen Vorgan-
ger. Wenn diese Menschen ernsthafte Nachfolger von Rsabhadeva sein mochten, so
miissen sie auch Seine Unterweisungen beachten. Im 5. Kapitel dieses Cantos gab
Rsabhadeva Seinen hundert Sohnen Unterweisungen, durch die sie sich aus den
Klauen mdyas befreien konnten. Wenn jemand Rsabhadeva in Wahrheit nachfolgt,
wird er sicherlich aus dem Griff mayds befreit werden und nach Hause, zu Gott, zu-
riickkehren. Wenn man den Anweisungen, die Rsabhadeva im 5. Kapitel gegeben
hat, streng folgt, wird man mit Sicherheit befreit werden. Rsabhadeva inkarnierte
Sich, um ganz besonders diese gefallenen Seelen zu befreien.
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VERS 13
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tasyanugunan slokan gayanti—

aho bhuvah sapta-samudravatya
dvipesu varsesv adhipunyam etat

gdyanti yatratya-jand murareh
karmani bhadrany avatdravanti

tasya—von Ihm (Rsabhadeva), anugunan—sich nach den Unterweisungen fir
Befreiung richten; slokdn—Verse;, gayanti—chanten; aho—oh; bhuvah—von die-
sem irdischen Planeten; sapta-samudra-vatyah—sieben Ozeane besitzend; dvipesu
—unter den Inseln; varsesu—unter den Landern; adhi punyam—frommer als irgend-
ein anderes Land; etar—dieses (Bharata-varsa); gdyanti—singen dariiber; yatratya-
Jjanah—die Menschen dieses Landes; murareh—von Murari, der Hochsten Person-
lichkeit Gottes; karmani—die Tatigkeiten; bhadrani—allgliickverheiBend; avatdra-
vanti—in vielen Inkarnationen wie Rsabhadeva.

UBERSETZUNG

GroRe Gelehrte besingen die transzendentalen Eigenschaften von Rsa-
bhadeva auf folgende Weise: ,,Oh, die Erde besteht aus sieben Ozeanen und
vielen Inseln und Kontinenten, unter denen Bharata-varsa als der frommste
gilt. Die Menschen von Bharata-varsa sind es gewohnt, die Taten des
Hochsten Herrn in Seinen Inkarnationen, wie Rsabhadeva und andere, zu
preisen. All diese Titigkeiten sind sehr gliickverheifend fiir das Wohl der
Menschheit."

ERLAUTERUNG
Sri Caitanya Mahaprabhu sagte:

bhdrata-bhiumite haila manusya-janma ydra
janma sarthaka kari’ kara para-upakara

Wie in diesem Vers erklart wird, ist Bharata-varsa ein auBerst frommes Land.
Die Nachfolger der vedischen Schriften verstehen die Hochste Personlichkeit Gottes
in Thren verschiedenen Inkarnationen, und sie haben das Vorrecht, den Herrn zu
verherrlichen, indem sie den Anweisungen der vedischen Schriften folgen. Nachdem
diese Menschen die Herrlichkeit des menschlichen Lebens verwirklicht haben, soll-
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ten sie auf der ganzen Welt iiber die Wichtigkeit des menschlichen Lebens predigen.
Dies ist die Mission Sri Caitanya Mahaprabhus. Das Wort adhi punyam weist darauf
hin, daB es sicherlich noch viele andere fromme Menschen auf der Welt gibt, doch
die Einwohner Bharata-varsas sind noch frommer. Deshalb sind sie dazu geeignet,
das Krsna-BewuBtsein zum Nutzen der gesamten Menschheit tiber die ganze Welt
zu verbreiten. Srila Madhvacarya hebt das Land Bharata-varsa ebenfalls hervor: vi-
sesad bharate punyam. Nirgends auf der Welt gibt es auch nur die geringste Spur
von bhagavad-bhakti, hingebungsvollem Dienst, doch die Menschen von Bharata-
varsa sind fahig, hingebungsvollen Dienst zum Herrn leicht zu verstehen. So kann
jeder Einwohner von Bharata-varsa sein Leben vervollkommnen, indem er
bhagavad-bhakti ausfiihrt und diesen Vorgang zum Nutzen eines jeden auf der gan-
zen Welt predigt.

VERS 14
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aho nu vamso yasasavadadtah
praiyavrato yatra puman puranah
krtavatarah purusah sa ddyas
cacara dharmam yad akarma-hetum

aho—oh; nu—in der Tat; vamsah—die Dynastie; yasasi—mit weitverbreitetem
Ruhm; avadatah—géanzlich rein; praiyavratah—mit Konig Priyavrata; yatra—wor-
in; puman—die Hochste Person; puranah—die urspriingliche; krta-avatarah—stieg
als eine Inkarnation herab; purusah—die Hochste Personlichkeit Gottes; sah—Er;
adyah—die urspriingliche Person; cacara—ausgefiihrt; dharmam—religiose Prinzi-
pien; yat—von welchen; akarma-hetum—die Ursache fiir die Beendigung frucht-
bringender Tétigkeiten.

UBERSETZUNG

,»Oh, was soll ich iiber die Dynastie Priyavratas, die sehr beriihmt und
rein ist, sagen? In dieser Dynastie erschien die Hochste Person, die ur-
spriingliche Personlichkeit Gottes, als eine Inkarnation und fiihrte religiose
Prinzipien ein, die einen von den Auswirkungen fruchtbringender Handlun-
gen befreien konnen.”’

ERLAUTERUNG

Es gibt viele Dynastien in der menschlichen Gesellschaft, in denen der Hochste
Herr-als Inkarnation erscheint. Sri Krsna erschien in der Yadu-Dynastie, und Sri
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Ramacandra erschien in der Iksvaku- oder Raghu-Dynastie. In dhnlicher Weise er-
schien Sri Rsabhadeva in der Dynastie Konig Priyavratas. Alle diese Dynastien sind
sehr beriihmt, und unter ihnen ist die Dynastie Priyavratas die beriihmteste.

VERS 15
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ko nv asya kdstham aparo 'nugacchen
mano-rathendpy abhavasya yogi

Yo yoga-mayadh sprhayaty udasta
hy asattaya yena krta-prayatnah

kah—wer; nu—in der Tat; asya—Rsabhadevas; kdstham—das Beispiel; apa-
rah—auBerdem; anugacchet—kann folgen; manah-rathena—durch den Verstand;
api—sogar; abhavasya—des Ungeborenen; yogi—der Mystiker; yah—wer; yoga-
mdyah—die mystischen Vollkommenheiten des yoga; sprhayati— Verlangen; uda-
stah—von Rsabhadeva abgelehnt; hi—sicherlich; asartayd—durch die Eigenschaft,
unwirklich zu sein; yena—durch den (Rsabhadeva); krta-prayatnah—obwohl begie-
rig zu dienen.

UBERSETZUNG

»Wo ist der mystische yogi, der dem Beispiel Rsabhadevas auch nur in
seinem Geiste folgen konnte? Rsabhadeva lehnte alle Arten von Vollkom-
menheiten im yoga ab, die von anderen yogis so sehr begehrt werden. Wo
ist der yogi, der sich mit Rsabhadeva vergleichen kdnnte?’

ERLAUTERUNG

Im allgemeinen begehren yogis die Vollkommenheiten im yoga wie anima, la-
ghimd, mahimd, prakamya, prdpti, isitva, vasitva und kdmdvasdyitd. Sri Rsabha-
deva bemiihte Sich jedoch niemals um alle diese materiellen Dinge, denn solche
siddhis (Vollkommenheiten) werden von der illusionierenden Energie des Herrn an-
geboten. Das wirkliche Ziel des yoga-Systems besteht darin, die Gunst und den
Schutz der LotosfiiBe der Hochsten Personlichkeit Gottes zu erlangen, doch dieses
Ziel wird durch die illusionierende Energie, yogamdyd, verschleiert. Sogenannte
yogis werden deshalb von animad, laghimd, prapti usw. betort. Daher konnen sich ge-
wohnliche yogis nicht mit Rsabhadeva, der Hochsten Personlichkeit Gottes, verglei-
chen.
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VERS 16
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iti ha sma sakala-veda-loka-deva-brahmana-gavam parama-guror
bhagavata rsabhdakhyasya visuddhacaritam iritam pumsam samasta-
duscaritabhiharanam parama-mahd-mangalayanam idam
anusraddhayopacitaydnusrnoty dasrdavayati vavahito bhagavati tasmin
vasudeva ekantato bhaktir anayor api samanuvartate.

iti—somit; ha sma—in der Tat; sakala—alle; veda—des Wissens; loka—der Leute
im allgemeinen; deva—der Halbgotter; brahmana—der brdahmanas; gavam—der
Kihe; parama—der hochste; guroh—Meister; bhagavatah—der Hochsten Person-
lichkeit Gottes; rsabha-akhyasya—dessen Name Rsabhadeva war; visuddha—rein,
dcaritam—Tatigkeiten; iritam—nun erklart, pumsam—von jedem Lebewesen; sa-
masta—alle; duscarita—siindvolle Handlungen; abhiharanam—zerstérend; para-
ma—erste; mahd—groB; margala—glickverheiBend; ayanam—der Schutz; idam
—dies; anusraddhaya—mit Glauben; upacitayd—zunehmend; anusrnoti—hort von
der Autoritat; dsravayati—spricht zu anderen; vd—oder; avahitah—aufmerksam
sein; bhagavati—die Hochste Personlichkeit Gottes; tasmin—Ihm; vasudeve—zu Sri
Vasudeva, Sri Krsna; eka-antatah—unerschiitterlich; bhaktih—Hingabe; anayoh
—von beiden Gruppen, den Zuhdrern und den Sprechern; api—sicherlich; samanu-
vartate—beginnt wirklich.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: $ri Rsabhadeva ist der Meister allen vedi-
schen Wissens, aller Menschen, aller Halbgotter, aller Kiihe und aller
brahmanas. Ich habe von Seinen reinen transzendentalen Taten, die die
siindvollen Handlungen aller Lebewesen ausloschen, bereits berichtet.
Diese Erzihlung von den Spielen Rsabhadevas ist das Behiltnis aller gliick-
verheiRenden Dinge. Wer auch immer, den FuBstapfen der acaryas folgend,
ihr aufmerksam zuhort oder iiber sie spricht, wird mit Sicherheit reinen hin-
gebungsvollen Dienst zu den LotosfiiBen Vasudevas, der Hochsten Person-
lichkeit Gottes, erlangen.

ERLAUTERUNG

Die Lehren Rsabhadevas gelten fiir die Menschen aller yugas — Satya-yuga,
Treta-yuga, Dvapara-yuga und besonders Kali-yuga. Diese Unterweisungen sind so
machtig, daB man selbst im Zeitalter des Kali die Vollkommenheit erreichen kann,
indem man einfach diese Unterweisungen erklart, den FuBstapfen der dacaryas folgt
oder diesen Lehren mit groBer Aufmerksamkeit zuhort. Wenn man dies tut, kann
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man die Ebene reinen hingebungsvollen Dienstes zu Vasudeva, dem Herrn, erlan-
gen. Die Spiele der Hochsten Personlichkeit Gottes und der Gottgeweihten sind im
Srimad-Bhagavatam festgehalten, damit diejenigen, die diese Spiele vortragen, und
diejenigen, die zuhoren, gereinigt werden. Nityam bhdgavata-sevayad. Gottgeweihte
sollten aus Prinzip stindig, wenn moéglich vierundzwanzig Stunden am Tag, aus
dem Srimad-Bhdagavatam lesen, aus ihm horen und dariiber sprechen. Dies wird
von Sri Caitanya Mahaprabhu empfohlen. Kirtaniyah sadd harih. Man sollte entwe-
der den Hare-Krsna-mahd-mantra chanten oder aus dem Srimad-Bhdgavatam lesen
und dabei versuchen, das Wesen und die Unterweisungen des Hochsten Herrn, der
als Sri Rsabhadeva, Sri Kapila und Sri Krsna erschien, zu verstehen. Auf diese
Weise kann man sich tliber das transzendentale Wesen der Hochsten Personlichkeit
Gottes vollig bewuBt werden. In der Bhagavad-gita wird erklart, daB derjenige, der
das transzendentale Wesen des Erscheinens des Herrn und Seiner Tétigkeiten kennt,
Befreiung aus der materiellen Bindung erlangt und zu Gott zuriickkehrt.

VERS 17
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yasydm eva kavaya dgtmanam aviratam vividha-vrjina-samsdra-
paritapopatapyamanam anusavanam sndpayantas tayaiva paraya
nirvrtyd hy apavargam atyantikam parama-purusartham api svayam
asaditam no evadriyante bhagavadiyatvenaiva parisamapta-sarvarthah.

yasyam eva—in dem (Krsna-BewuBtsein oder der Nektar des hingebungsvollen
Dienstes); kavayah—der Fortschritt groBer Gelehrter oder Philosophen im spirituel-
len Leben; atrmanam—das Selbst; aviratam—standig; vividha—verschiedene; vrjina
—voll von Siinden; samsdra—im materiellen Dasein; paritapa—von leidvollen Be-
dingungen; upatapyamanam—Leiden; anusavanam—ohne UnterlaB; snapayantah
—baden; tayd—durch das; eva—sicherlich; paraya—groB3; nirvrtya—mit Glick; hi
—sicherlich; apavargam—Befreiung; dtyantikam—ununterbrochen; parama-puru-
sa-artham—die hochste aller menschlichen Errungenschaften; api—obwohl; svayam
—es selbst; dsdditam—erhalten; no—nicht; eva—sicherlich; adriyante—Bemiihung
zu erlangen; bhagavadiyatvena eva—aufgrund der Beziehung mit der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes; parisamapta-sarva-arthah—diejenigen, die alle Arten von mate-
riellen Verlangen aufgegeben haben.

UBERSETZUNG

Gottgeweihte baden stindig im hingebungsvollen Dienst, um von den
vielfachen Schwierigkeiten des materiellen Daseins befreit zu werden.
Wenn die Gottgeweihten dies tun, genieRen sie hochste Gliickseligkeit,
und die Befreiung in Person kommt zu ihnen, um ihnen zu dienen. Trotz-
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dem nehmen sie diesen Dienst nicht an, selbst wenn er von der Hochsten
Personlichkeit Gottes Selbst angeboten wird. Fiir die Gottgeweihten ist Be-
freiung [mukti]l sehr unbedeutend; da sie den transzendentalen, liebevollen
Dienst des Herrn erhalten haben, haben sie alles Wiinschenswerte erreicht
und dadurch alle materiellen Verlangen iiberwunden.

ERLAUTERUNG

Hingebungsvoller Dienst zum Herrn ist das Hochste, was jeder, der sich Befrei-
ung von den Schwierigkeiten des materiellen Daseins wiinscht, erreichen kann. In
der Bhagavad-gita (6.22) heiBt es: yam labdhva cdaparam labham manyate nadhikam
tatah. ,,Wenn man dies erreicht hat, denkt man, daB es keinen groBeren Gewinn
gibt.“ Wenn man den Dienst zum Herrn erlangt, der vom Herrn nicht verschieden
ist, dann wiinscht man sich nichts Materielles mehr. Mukti bedeutet Befreiung aus
dem materiellen Dasein. Bilvamangala Thakura sagt: muktih mukulitaijalih sevate
'sman. Fir einen Gottgeweihten ist mukti keine groBe Errungenschaft. Mukti be-
deutet, sich in der veranlagungsgemafen Stellung zu befinden. Die veranlagungs-
gemaBe Stellung eines jeden Lebewesens ist es, Diener des Herrn zu sein. Wenn ein
Lebewesen im liebevollen Dienst des Herrn beschiftigt ist, hat es bereits mukii er-
reicht. Daher streben die Gottgeweihten nicht nach mukti, auch wenn sie vom
Hochsten Herrn Selbst angeboten: wird.

VERS 18
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rajan patir gurur alam bhavatam yadinam
daivam priyah kula-patih kva ca kinkaro vah

astv evam anga bhagavan bhajatam mukundo
muktim dadati karhicit sma na bhakti-yogam

rdjan—o mein lieber Konig; patih—Erhalter; guruh—spiritueller Meister; alam
—sicherlich; bhavatam—von dir; yadiinam—die Yadu-Dynastie; daivam—die vereh-
rungswiirdige Gottheit; privah—sehr lieber Freund; kula-patih—der Meister der Dy-
nastie; kva ca—manchmal sogar; kirikarah—Diener; vah—von euch (den Pandavas);
astu—sicher sein; evam—so; arnga—o Konig; bhagavan—die Hochste Personlichkeit
Gottes; bhajatam—von den Gottgeweihten, die im Dienste beschaftigt sind; mukun-
dah—der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes; muktim—Befreiung; dadati—
befreit; karhicit—zu jeder Zeit; sma—in der Tat; na—nicht; bhakti-yogam—Ilieben-
der hingebungsvoller Dienst.
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UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Mein lieber Konig, die Hochste Person, Mu-
kunda, ist der Erhalter aller Mitglieder der Pandava- und Yadu-Dynastie. Er
ist euer spiritueller Meister, euer verehrungswiirdiger Gott, euer Freund
und der Lenker all eurer Handlungen. Dariiber hinaus dient Er eurer Familie
gelegentlich als Bote und Diener. Das heiflt, daR Er arbeitete, wie es ge-
wohnliche Diener tun. Diejenigen, die damit beschiftigt sind, die Gunst des
Herrn zu erlangen, erhalten von Ihm sehr leicht Befreiung; die Gelegenheit
jedoch, Ihm unmittelbaren Dienst darbringen zu kdnnen, vergibt Er nicht so
schnell.

ERLAUTERUNG

Wihrend Sukadeva Gosvami Mahé.rija Pariksit unterwies, hielt er es fiir klug,
den Konig aufzumuntern, denn dieser dachte wahrscheinlich gerade an die glorrei-
che Stellung verschiedener koniglicher Dynastien. Besonders glorreich ist die Dyna-
stie Priyavratas, in der Sich der Herr als Sri Rsabhadeva inkarnierte. Die Familie
Uttanapada Maharajas, des Vaters Maharaja Dhruvas, ist ebenfalls glorreich, da Ko-
nig Prthu in ihr erschienen ist. Die Dynastie Maharaja Raghus wird gepriesen, weil
Sri Ramacandra in ihr erschienen ist. Was die Yadu- und die Kuru-Dynastie betrifft,
so bestanden sie gleichzeitig, doch von den beiden ist die Yadu-Dynastie die ruhmrei-
chere, weil Sri Krsna in ihr erschienen ist. Maharaja Pariksit dachte vielleicht, daB
die Kuru-Dynastie nicht so vom Gliick begiinstigt sei wie die anderen, da der Hoch-
ste Herr in dieser Familie nicht erschienen war, weder als Sri Krsna noch als Sri Ra-
macandra, Sri Rsabhadeva oder als Maharaja Prthu. Deshalb wurde Maharaja
Pariksit von Sukadeva Gosvami in diesem Vers ermutigt.

Die Kuru-Dynastie kann vielleicht aufgrund der Gegenwart von Gottgeweihten
wie der fiinf Pandavas, die reinen hingebungsvollen Dienst leisteten, als ruhmreicher
bezeichnet werden. Obwohl Sri Krsna nicht in der Kuru-Dynastie erschienen war,
fiihite Er Sich aufgrund des hingebungsvollen Dienstes der Pandavas so verpflichtet,
daB Er als der Erhalter ihrer Familie und als ihr spiritueller Meister handelte. Ob-
wohl Sri Krsna in der Yadu-Dynastie erschienen war, besaB Er mehr Zuneigung fiir
die Pandavas. Durch Seine Taten bewies Sri Krsna, daB Er mehr der Kuru-Dynastie
als der Yadu-Dynastie zugeneigt war. Ja, Sri Krsna handelte manchmal, da Er Sich
den Pandavas aufgrund ihres hingebungsvollen Dienstes verpflichtet fiihlte, als ihr
Bote und fiihrte sie durch viele gefahrliche Situationen hindurch. Deshalb bestand
fiir Maharaja Pariksit kein Grund, betriibt zu sein, daB Sri Krsna nicht in seiner Fa-
milie erschienen war. Der Hochste Herr ist Seinen reinen Geweihten immer zuge-
neigt. Durch Seine Handlungsweise wird deutlich, daB Befreiung fiir die Gottge-
weihten nicht sehr wichtig ist. Krsna gewahrt sehr leicht Befreiung, doch die Mog-
lichkeit, ein Gottgeweihter zu werden, vergibt Er nicht so schnell. Muktim dadati
karhicit sma na bhakti-yogam. Direkt und indirekt wird bewiesen, daBl bhakti-yoga
die Grundlage fiir die hochste Beziehung zum Hochsten Herrn ist. Diese Beziehung
ist der Befreiung weitaus liberlegen. Fiir einen reinen Geweihten des Herrn ist mukti
automatisch erhaltlich.
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VERS 19
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nityanubhuta-nija-labha-nivrtta-trsnah
Sreyasy atad-racanayad cira-supta-buddheh

lokasya yah karunayabhayam atma-lokam
akhyan namo bhagavate rsabhaya tasmai

nitya-anubhiita—da Er Sich immer tber Seine wirkliche Identitat bewuBt war;
nija-labha-nivrtta-trsnah—der in Sich Selbst vollkommen war und keinen anderen
Wunsch hatte; sreyasi—im Wohlergehen des Lebens; a-tat-racanaya—durch Aus-
weitung der Tétigkeit im materiellen Feld, indem der Korper falschlicherweise fiir
das Selbst gehalten wird; cira—fiir lange Zeit; supta—schlafend; buddheh—dessen
Intelligenz; lokasya—der Menschen; yah—der (Rsabhadeva); karunaya—durch Seine
grundlose Barmherzigkeit; abhayam—Furchtlosigkeit; armalokam—die wirkliche
Identitdt des Selbst; dkhyat—unterwiesen; namah—achtungsvolle Ehrerbietungen;
bhagavate—der Hochsten Personlichkeit Gottes; rsabhdya—zu Sri Rsabhadeva; tas-
mai—zu Thm.

UBERSETZUNG

$ri Rsabhadeva, die Hochste Personlichkeit Gottes, war Sich iiber Seine
wirkliche Identitit vollkommen bewuft. Er war deshalb selbstgeniigsam
und wiinschte Sich keine duferliche Befriedigung. Es bestand fiir Ihn keine
Notwendigkeit, nach Erfolg zu streben, da Er in Sich Selbst vollkommen
war. Diejenigen, die sich unnotigerweise mit korperlichen Auffassungen
abgeben und eine materialistische Atmosphire schaffen, sind iiber ihr wirk-
liches Selbstinteresse immer in Unwissenheit. Aus Seiner grundlosen Barm-
herzigkeit heraus lehrte $ri Rsabhadeva iiber die wirkliche Identitit des
Selbst und iiber das Ziel des Lebens. Wir bringen daher dem Herrn, der als
$ri Rsabhadeva erschien, unsere achtungsvollen Ehrerbietungen dar.

ERLAUTERUNG

Dies ist eine Zusammenfassung des 6. Kapitels, das Sri Rsabhadevas Taten be-
schreibt. Da Sri Rsabhadeva die Hochste Personlichkeit Gottes Selbst ist, ist Er in
Sich Selbst vollkommen. Wir Lebewesen, die wir Teile des Hochsten Herrn sind,
sollten den Unterweisungen Sri Rsabhadevas folgen und selbstgeniigsam werden.
Wir sollten nicht aufgrund korperlicher Vorstellungen unnotige Forderungen stel-
len. Wenn jemand selbstverwirklicht ist, erfiillt ihn Zufriedenheit, da er sich in sei-
ner urspriinglichen Position befindet. In der Bhagavad-gita (18.54) wird dies besta-
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tigt: brahma-bhiitah prasannatma na socati na kanksati. Dies ist das Ziel aller Lebe-
wesen. Obwohl man sich in der materiellen Welt befindet, kann man vollige Zufrie-
denheit erlangen und von Verlangen und Klagen frei sein. Einfach nur dadurch, daB3
man den Unterweisungen des Herrn, wie sie in der Bhagavad-gita und dem Srimad-
Bhagavatam gegeben sind, folgt, kann man dies erreichen. Zufriedenheit durch
Selbstverwirklichung wird svaripdnanda genannt. Die bedingte Seele, die ewiglich
in der Dunkelheit schléft, versteht ihr Selbstinteresse nicht. Sie versucht einfach nur
gliicklich zu werden, indem sie sich materiell anpaf3t, was jedoch nicht mdglich ist.
Im Srimad-Bhdagavatam wird daher gesagt: na te viduh svartha-gatim hi vispum.
Aufgrund ihrer groben Unwissenheit weil3 die bedingte Seele nicht, daB ihr wahres
Selbstinteresse darin besteht, bei den LotosfiiBen Sri Visnus Schutz zu suchen. Zu
versuchen, gliicklich zu werden, indem man sich der materiellen Umgebung anpalt,
ist eine nutzlose Bemiihung, denn dies ist nicht méglich. Durch Sein personliches
Verhalten und durch Seine Unterweisungen erleuchtete Sri Rsabhadeva die bedingte
Seele und zeigte ihr, wie sie in ihrer spirituellen Identitidt selbstgenligsam werden
kann.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 6. Kapitel im Fiinften Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Sri Rsabhadevas Taten".



7. Kapitel

Die Taten Konig Bharatas

In diesem Kapitel werden die Taten Bharata Maharajas, des Kaisers der ganzen
Welt, beschrieben. Maharaja Bharata fiihrte verschiedene Ritualzeremonien (vedi-
sche yajnias) aus und erfreute den Hochsten Herrn durch seine verschiedenen Arten
der Verehrung. Nach einiger Zeit verlieB er sein Zuhause und lieB sich in Hardwar
nieder, wo er seine Tage damit verbrachte, hingebungsvollen Dienst auszufiihren.
Auf die Anordnung seines Vaters, Sri Rsabhadeva, hin heiratete Maharaja Bharata
Paricajani, die Tochter Visvariipas. Danach regierte er in einer friedlichen Weise
iiber die Welt, die friiher Ajanabha geheiBen hatte, nach der Herrschaftszeit von
Bharata Maharaja aber als Bharata-varsa bekannt wurde. Maharaja Bharata zeugte
im SchoBe Paricajanis fiinf Sohne mit Namen Sumati, Rastrabhrta, Sudarsana, Ava-
rana und Dhimraketu. Maharaja Bharata war im Befolgen der religiosen Prinzipien
sehr strikt. Er folgte, ohne abzuweichen, den FuBstapfen seines Vaters. Er regierte
daher sehr erfolgreich iiber die Biirger. Weil er viele yajrias ausfiilhrte, um den
Hochsten Herrn zu erfreuen, war er personlich sehr zufrieden. Da er einen ungestor-
ten Geist besaB, vergroBerte er seinen hingebungsvollen Dienst zu Vasudeva. Maha-
raja Bharata war.fahig, die Prinzipien heiliger Personen wie Narada zu verstehen. Er
folgte in den FuBstapfen der Weisen und behielt Vasudeva, den Herrn, fortwahrend
in seinem Herzen. Nachdem er seine koniglichen Pflichten beendet hatte, teilte er
sein Konigreich unter seinen fiinf Sohnen auf. Daraufhin verlieB er sein Zuhause
und begab sich an den Ort Pulaha, der als Pulahasrama bekannt ist. Dort lebte er
von Waldfriichten und Gemiise und verehrte Vasudeva mit allem, was fir ihn er-
hiltlich war. So vergroBerte er seine Hingabe zu Vasudeva und verwirklichte auto-
matisch mehr und mehr sein transzendentales, gliickseliges Leben. Aufgrund seiner
auferst fortgeschrittenen spirituellen Stellung waren manchmal die asta-sattvika-
Veranderungen an seinem Korper sichtbar, das heifit Symptome der Liebe zu Gott
wie Zittern am ganzen Korper und ekstatisches Weinen. Maharaja Bharata verehrte
den Hochsten Herrn mit den mantras, die im Rg Veda erwahnt und gewohnlich als
Gayatri-mantra bezeichnet werden. Diese mantras wenden sich an den Hochsten
Narayana, der Sich auf der Sonne befindet.

VERS 1
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sri-Suka uvaca
bharatas tu maha-bhdagavato yada bhagavatavani-tala-paripalanaya
saricintitas tad-anusdsana-parah paricajanim visvaripa-duhitaram
upayeme.
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$ri Sukah uvdca—Sukadeva Gosvami sagte; bharatah—Maharaja Bharata; ru—
aber; maha-bhagavatah—ein maha-bhagavata, ein hochst erhabener Geweihter des
Herrn; yada—wenn; bhagavata—auf die Anordnung seines Vaters, Rsabhadevas;
avani-tala—die Oberflache der Erde; pari-pdlandya—um zu beherrschen; sarcinti-
tah—den EntschluB gefaBt; tat-anusdsana-parah—mit der Regierung der Erde be-
schiftigt; padcajanim—Paficajani;, visvaripa-duhitaram—die Tochter Visvaripas;
upayeme—heiratete.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach weiter zu Maharaja Pariksit: Mein lieber Konig,
Bharata Maharaja war ein erhabener Gottgeweihter. Er trat die Herrschaft
iiber die Erde an, wie es die Anweisung seines Vaters war, der sich bereits
entschieden hatte, ihn auf den Thron zu setzen. Wihrend Bharata Maharaja
die ganze Welt regierte, heiratete er auf Anordnung seines Vaters Paiicajani,
die Tochter Vi§varapas.

VERS 2
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tasyam u ha va atmajan kartsnyenanuripan atmanah parica janayam
asa bhatadir iva bhiuta-suksmani. sumatim rastrabhrtam sudarsanam
avaranam dhumraketum iti.

tasyam—in ihrem SchoB; u ha vda—tatsichlich; datma-jan—Sohne; kartsnyena
—vollig; anuripin—genau wie; dtmanah—er selbst; parica—funf; janayam asa
—zeugte; bhita-adih iva—wie das falsche Ego; bhiita-siiksmani—die finf feinstoff-
lichen Objekte der Sinneswahrnehmung; su-matim—Sumatim; rdstra-bhrtam
—Rastrabhrta; su-darsanam—Sudarsana; dvaranam—Avarana; dhiumra-ketum—
Dhiumraketu; iti—so.

UBERSETZUNG

Genau wie das falsche Ego die feinstofflichen Sinnesobjekte schafft, so
zeugte Maharaja Bharata mit seiner Frau Paficajani fiinf Sohne. Diese Sohne
hieRen Sumati, Ragtrabhrta, Sudaréana, Avarana und Dhamraketu.

VERS 3

AFARE AHGEY ARAMIT 99 AR sqargmi=a (1 3 1l

ajanabham ndamaitad varsam bhdratam iti yata darabhya vyapadisanti.
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ajandbham—Ajanabha; ndma—unter dem Namen; etat—diese; varsam—Insel;
bharatam—Bharata; iti—so; yatah—von welchem; drabhya—beginnend; vyapadi-
santi—sie feiern.

UBERSETZUNG

Friiher wurde dieser Planet Ajanabha-varsa genannt, aber seit der Herr-
schaft Maharaja Bharatas ist er unter dem Namen Bharata-varsa bekannt ge-
worden.

ERLAUTERUNG

Dieser Planet war friiher, aufgrund der Regierung Konig Nabhis, als Ajanabha
bezeichnet worden. Nachdem Maharaja Bharata liber den Planeten regiert hatte,
wurde dieser jedoch als Bharata-varsa berihmt.

VERS 4
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sa-bahuvin mahi-patih pitr-pitamahavad uru-vatsalataya sve sve
karmani vartamanah prajah sva-dharman anuvartamanah
paryapalayat.

sah—dieser Konig(Maharaja Bharata); bahu-vit—im Wissen sehr fortgeschritten
sein; mahi-patih—der Herrscher der Erde; pitr— Vater; pitamaha—GroBvater; vat
—genau wie; uru-vatsalataya—mit der Eigenschaft, den Biirgern sehr zugetan zu
sein; sve sve—in ihren eigenen jeweiligen; karmani—Verpflichtungen; vartamanah
—bleibend; prajah—die Biirger; sva-dharmam anuvartamdanah—sich vollkommen in
seinen stellungsgemaBen Pflichten befinden; paryapalayat—regierte.

UBERSETZUNG

Maharaja Bharata war als Konig dieser Erde duBerst gelehrt und erfahren.
Weil er selbst seinen eigenen jeweiligen Pflichten nachging, regierte er die
Biirger vollkommen. Wie sein Vater und sein GroBvater, so war auch Maha-
raja Bharata den Biirgern sehr zugetan. Indem er sie in ihren stellungs-
gemiBen Pflichten beschiftigte, regierte er die Welt.

ERLAUTERUNG

Es ist duBerst wichtig, da} das Staatsoberhaupt tiber die Biirger regiert, indem er
sie in ihren jeweiligen stellungsgemaBen Pflichten beschaiftigt. Einige der Biirger
waren brahmanas, einige ksatriyas, und einige waren vaisyas und sudras. Es ist die
Aufgabe der Regierung, darauf zu achten, da3 die Biirger ihrem eigenen spirituellen
Fortschritt zuliebe entsprechend dieser materiellen Einteilung handeln. Niemand
sollte unbeschaftigt oder untitig sein. Auf der materiellen Ebene muBl man als
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brahmana, ksatriya, vaisya oder sudra titig sein, und auf der spirituellen Ebene
sollte jeder als brahmacari, grhastha, vanaprastha oder sannyasi leben. Obwohl die
Regierungen frither Monarchien waren, empfanden alle Konige ihren Biirgern ge-
geniiber grofe Zuneigung und beschiftigten sie in ihren jeweiligen Pflichten. Da-
durch wurde ein reibungsloses Funktionieren der Gesellschaft gewahrleistet.

VERS 5
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ije ca bhagavantam yajia-kratu-ripam kratubhir uccavacaih
sraddhayahrtagnihotra-darsa-pirnamasa-caturmasya-pasu-somanam
prakrti-vikrtibhir anusavanam caturhotra-vidhina.

ije—verehrte; ca—auch; bhagavantam—die Hochste Personlichkeit Gottes;
yajia-kratu-ripam—mit der Form von Opfern ohne Tiere und von Opfern mit Tie-
ren; kratubhih—durch solche Opfer; uccdvacaih—sehr gro3 und sehr Kklein; srad-
dhaya—mit Glauben; ghrta—dargebracht werden; agni-hotra—des agnihotra-yajnia,
darsa—des darsa-yajia; purnamdsa—des purnamdsa-yajia; caturmdsya—des cd-
turmdsya-yajia; pasu-somanam—des yajia mit Tieren und des yajia mit soma-
rasa;, prakrti—durch vollstindige Durchfilhrungen; vikrtibhih—und durch Teil-
durchfiihrungen; anusavanam—fast immer; catuh-hotra-vidhina—durch die regulie-
renden Prinzipien des Opfers, das von vier Arten von Priestern geleitet wird.

UBERSETZUNG

Mit groBem Glauben fiihrte K6nig Bharata verschiedene Arten von Op-
fern durch, die als agni-hotra, daréa, pirnamasa, caiturmasya, pasu-yajna [in
dem ein Pferd geopfert wird] und soma-yajiia [in dem ein bestimmtes Ge-
trink dargebracht wird] bekannt sind. Manchmal wurden diese Opfer voll-
stindig und manchmal teilweise durchgefiihrt. Auf jeden Fall wurden bei al-
len Opfern die Regulierungen des caturhotra genau befolgt. Auf diese Art
und Weise verehrte Bharata Maharaja die Hochste Personlichkeit Gottes.

ERLAUTERUNG

Tiere wie Schweine und Kiihe wurden wahrend Opferungen dargebracht, um die
richtige Ausfiihrung des Opfers zu iliberpriifen. Ansonsten gab es keinen Grund,
Tiere zu toten. In Wirklichkeit wurde das Tier im Feuer geopfert, damit es ein ver-
jiingtes Leben bekam. Fiir gewohnlich wurde ein altes Tier im Feuer dargebracht,
worauf es mit einem jungen Korper wieder herauskam. Einige der Rituale jedoch
benotigten kein Tieropfer. Im gegenwirtigen Zeitalter sind Tieropfer verboten. Sri
Caitanya Mahaprabhu erklart hierzu:

asvamedham gavalambham
sannyasam pala-paitrkam
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devarena sutot pattim
kalau panca vivarjayet

,,In diesem Zeitalter des Kali sind fiinf Handlungen verboten: das Opfern eines
Pferdes, das Opfern einer Kuh, die Annahme von sannydsa, das Opfern von Fleisch
zu den Vorvitern und das Zeugen eines Kindes mit der Frau des Bruders.* (Cc. 4.
17.164)

Solche Opferungen sind in diesem Zeitalter unmoglich, da es an erfahrenen
brahmanas (rtvijah), die die Verantwortung tibernehmen kénnen, mangelt. In der
Abwesenheit solcher brahmanas wird der sarkirtana-yajia empfohlen. Yajraih
sankirtana-prdyair yajanti hi sumedhasah (SB. 11.5.32). Opferungen werden vor al-
lem ausgefiihrt, um die Hochste Personlichkeit Gottes zu erfreuen. Yajiartha-
karma: Solche Tatigkeiten sollten zur Freude des Hochsten Herrn ausgefiihrt wer-
den. In diesem Zeitalter des Kali sollte der Hochste Herr in Seiner Inkarnation als
$ri Caitanya Mahaprabhu zusammen mit Seinen Beigesellten durch die Ausfiihrung
des sarikirtana-yajria, des gemeinsamen Chantens des Hare-Krsna-mantra, verehrt
werden. Dieser Vorgang wird von intelligenten Menschen angenommen. Yajiaih
sankirtana-prdyair yajanti hi sumedhasah. Das Wort sumedhasah bezieht sich auf
intelligente Menschen, die ein gutes Gehirn besitzen.

VERS 6
TACE  AFATNY ﬁtﬁwﬁr&wﬁ TaRFIES  ywied
R AR TN GERTEEAD AR
AR A AR TGRT @ THIAA ARHAY-
AT - FRIRIRREATY  § g qgaa
QIR gETIAISTIATI 11 & |

sampracaratsu nand-yagesu viracitanga-kriyesv apirvam yat tat kriya-
phalam dharmakhyam pare brahmani yajiia-puruse sarva-devata-
linganam mantranam artha-niyama-kataya saksat-kartari para-
devatayam bhagavati vasudeva eva bhavayamadna dtma-naipunya-
mrdita-kasayo havihsv adhvaryubhir grhyamanesu sa yajamano yajia-
bhdjo devams tan purusavayavesv abhyadhyayat.

sampracaratsu—wenn die Durchfiihrung beginnt; ndnd yagesu—verschiedene
Arten von Opfern; viracita-ariga-kriyesu—in denen die zusitzlichen Riten durchge-
fiilhrt werden; apiirvam—entfernt; yat—was auch immer; tat—dieses; kriya-phalam
—das Ergebnis eines solchen Opfers; dharma-akhyam—im Namen der Religion; pa-
re—zur Transzenden2; brahmani—der Hochste Herr; yajia-puruse—der GenieBer
aller Opferungen; sarva-devata-linganam—die alle Halbgotter manifestieren; man-
tranam—der vedischen Hymnen; artha-niyama-kataya—weil Er der Kontrollieren-
de der Objekte ist; saksat-kartari—der unmittelbar Ausfithrende; para-devatayam
—der Ursprung aller Halbgotter; bhagavati—die Hochste Personlichkeit Gottes; va-
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sudeve—zu Krsna; eva—gewilB; bhavayamanah—immer denkend; datma-naipunya-
mrdita kasdyah—durch solches ausgezeichnetes Denken von Lust und Zorn befreit;
havihsu—die Bestandteile, die im Opfer dargebracht werden sollen; adhvaryu-
bhih—wenn die Priester der Opfer, die im Atharva Veda erwahnt werden, kundig
sind; grhyamanesu—nehmend; sah—Maharaja Bharata; yajamanah—der Opfernde;
yajia-bhajah—diejenigen, die die Ergebnisse der Opfer empfangen; devan—alle
Halbgotter; tan—ihnen; purusa-avayavesu—als verschiedene Teile und GliedmaBen
des Korpers der Hochsten Personlichkeit Gottes, Govinda; abhyadhydyat—er
dachte.

UBERSETZUNG

Nachdem Maharaja Bharata die Vorbereitungen der verschiedenen Opfer
durchgefiihrt hatte, brachte er die Ergebnisse im Namen der Religion der
Hochsten Personlichkeit Gottes, Vasudeva, dar. Mit anderen Worten, er
filhrte alle yajias durch, um $riVasudeva, Krsna, zufriedenzustellen. Da die
Halbgotter verschiedene Teile von Vasudevas Korper sind, so dachte Maha-
raja Bharata, beherrsche Vasudeva diejenigen, die in den vedischen mantras
beschrieben werden. Durch solche Gedanken wurde Maharaja Bharata von
jeglicher materiellen Verschmutzung wie Anhaftung, Lust und Gier befreit.
Als die Priester die Opferbestandteile im Feuer darbrachten, wuBte Maha-
raja Bharata, daR die Opferungen zu den verschiedenen Halbgottern bloR
Opferungen zu den verschiedenen Teilen des Herrn sind. So ist Indra zum
Beispiel der Arm der Hochsten Personlichkeit Gottes, und Siirya [die Sonne]
ist Sein Auge. Auf diese Weise hatte Maharaja Bharata das BewuRBtsein, daf
die Opfergaben zu den verschiedenen Halbgottern eigentlich den verschie-
denen Teilen $ri Vasudevas dargebracht wurden.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes sagt, daB man so lange die eigenen vorge-
schriebenen Pflichten erfiillen muB3, wie man nicht den reinen hingebungsvollen
Dienst von sravanam kirtanam, Horen und Chanten, entwickelt hat. Da Bharata
Maharaja ein groBer Gottgeweihter war, mag man sich fragen, warum er so viele
Opferungen ausfiihrte, die im Grunde fiir karmis bestimmt sind. In Wirklichkeit
jedoch folgte er nur den Anweisungen Vasudevas. Krsna sagt in der Bhagavad-gita:
sarva dharman parityajya mam ekam saranam vraja. ,,Gib alle Arten von Religion
auf und ergib dich einfach Mir.” (Bg. 18.66) Was immer wir auch tun, wir sollten
uns standig an Vasudeva erinnern. Die Menschen mochten im allgemeinen verschie-
dene Halbgotter verehren, doch Maharaja Bharata wollte einfach nur Vasudeva, den
Herrn, erfreuen. In der Bhagavad-gita wird gesagt: bhoktaram yajia-tapasam
sarva-loka-mahesvaram (Bg. 5.29). Ein yajria mag ausgefiihrt werden, um einen be-
stimmten Halbgott zufriedenzustellen, doch wenn der yajria dem yajria-purusa, Na-
rayana, dargebracht wird, sind die Halbgotter ebenso zufrieden. Der Zweck der ver-
schiedenen yajrias besteht darin, den Hochsten Herrn zu erfreuen. Man mag sie di-
rekt oder im Namen verschiedener Halbgotter ausfiihren. Wenn wir unsere Opfer-
gaben unmittelbar der Hochsten Personlichkeit Gottes opfern, werden die Halbgot-
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ter automatisch zuf riedengestellt. Wenn man die Wurzel eines Baumes bewassert,
dann werden die Aste, Zweige, Friichte und Bliiten automatisch versorgt. Wenn
man den verschiedenen Halbgottern Opfer darbringt, sollte man sich daran erinnern,
daB die Halbgotter nur Teile des Korpers des Hochsten sind. Wenn wir die Hand
eines Menschen verehren, beabsichtigen wir, den Menschen selbst zu erfreuen.
Wenn man die Beine eines Menschen massiert, dient man eigentlich nicht den Bei-
nen, sondern der Person, der die Beine gehoren. Alle Halbgotter sind verschiedene
Teile des Herrn, und wenn wir ihnen dienen, dienen wir eigentlich dem Herrn
Selbst. Halbgottverehrung wird in der Brahma-samhita erwahnt, doch in Wirk-
lichkeit befiirworten die slokas die Verehrung der Hochsten Personlichkeit Gottes,
Govinda. Zum Beispiel wird die Verehrung der Gottin Durga wie folgt in der
Brahma-sambhita (5.44) erwahnt:

srsti-sthiti-pralaya-sadhana-saktir eka
chayeva yasya bhuvandni vibharti durga

icchanuripam api yasya ca cestate sa
govindam adi-purusam tam aham bhajami

Die Géttin Durga erschafft, erhilt und zerstort, indem sie den Anweisungen Sri
Krsnas folgt. Sri Krsna bestitigt diese Aussage in der Bhagavad-gitd: mayddhya-
ksena prakrtih -siyate sa-caracaram. ,Die materielle Natur arbeitet unter Meiner
Fiihrung, o Sohn Kuntis, und bringt alle sich bewegenden und sich nicht bewegen-
den Wesen hervor.* (Bg. 9.10)

In dieser Haltung sollten wir die Halbgotter verehren. Weil die Gottin Durga
Krsna zufriedenstellt, sollten wir ihr unsere Ehrerbietungen darbringen. Wir sollten
unsere Achtung auch Siva erweisen, da er nichts anderes ist als Krsnas Korper mit
einer ganz bestimmten Aufgabe. In gleicher Weise sollten wir Brahma, Agni und
Sirya achten. Es gibt viele Opferungen zu den verschiedenen Halbgottern, und man
sollte sich immer daran erinnern, daB diese Opfer fiir gewOhnlich dazu bestimmt
sind, die Hochste Personlichkeit Gottes zufriedenzustellen. Maharaja Bharata trach-
tete nicht danach, eine Segnung von den Halbgottern zu erhalten; seine Absicht war
es, den Hochsten Herrn zu erfreuen. Im Mahdbharata wird unter den tausend Na-
men Visnus folgendes gesagt: yajia-bhug yajia-krd yajiah. Der Hochste Herr ist
der GenieBer des yajra, der Ausfilhrende des yajia und auch der yajra selbst. Der
Hochste Herr ist bei allem der Ausfiihrende, doch aus Unwissenheit heraus denkt
das Lebewesen, es selbst sei der Handelnde. Solange wir uns fiir den Handelnden
halten, erzeugen wir karma-bandha, Bindung an Handlungen. Wenn wir fiir yajna,
Krsna, handeln, gibt es kein karma-bandha. Yajidarthat karmano 'nyatra loko 'vam
karma-bandhanah: ,,Man muB seine Arbeit Visnu als Opfer darbringen, denn sonst
wird man durch sie an die materielle Welt gebunden.*“ (Bg. 3.9)

Indem wir den Anweisungen Maharaja Bharatas folgen, sollten wir nicht zu un-
serer personlichen Zufriedenstellung handeln, sondern fiir die der Hochsten Person-
lichkeit Gottes. In der Bhagavad-gita (17.28) wird gesagt:

asraddhaya hutam dattam
tapas taptam krtam ca yat



204 $rimad-Bhagavatam [Canto 5, Kap. 7

asad ity ucyate pdartha
na ca tat pretya no iha

Opfer, Entsagungen und Wohltitigkeiten, die man ohne Vertrauen in die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes ausfiihrt, haben kein dauerndes Ergebnis. Ganz gleich, was
fiir Rituale ausgefiihrt werden, sie werden als asat, als nicht anhaltend, bezeichnet.
Sie sind daher sowohl fiir dieses als auch fiir das nachste Leben nutzlos.

KoOnige wie Maharaja Ambarisa und viele andere rdjarsis, die reine Geweihte des
Herrn waren, verbrachten ihre Zeit einfach nur mit dem Dienst zum Herrn. Wenn
ein reiner Gottgeweihter mit der Hilfe einer anderen Person Dienst ausfiihrt, sollte
er nicht kritisiert werden, denn seine Handlungen sind dazu bestimmt, den Hochsten
Herrn zu erfreuen. Ein Gottgeweihter veranlaBt vielleicht einen Priester, karma-
kanda auszufiihren, und der Priester ist moglicherweise auch kein reiner Vaisnava;
doch weil der Gottgeweihte den Hochsten Herrn erfreuen mochte, sollte er nicht kri-
tisiert werden. Das Wort apiirva ist sehr bedeutsam. Die Auswirkungen von karma
werden apiirva genannt. Wenn wir fromm oder siindhaft handeln, folgen darauf
nicht sofort Reaktionen. Wir miissen daher auf die Reaktionen, die apiirva genannt
werden, warten. Die Ergebnisse werden sich in der Zukunft zeigen. Selbst die smar-
tas sind solchem apirva unterworfen. Reine Gottgeweihte handeln einfach nur zur
Freude der Hochsten Personlichkeit Gottes; deshalb sind die Ergebnisse ihrer Hand-
lungen spirituell, das heiit von Dauer. Sie sind nicht wie jene der karmis, die ohne
Dauer sind. Dies wird in der Bhagavad-gita (4.23) bestitigt:

gata-sarigasya muktasya
JAanavasthita-cetasah

yajidydcaratah karma
samagram praviliyate

,,Die Handlungen eines Menschen, der den Erscheinungsweisen der materiellen
Natur gegeniiber unangehaftet ist und der vollig im transzendentalen Wissen veran-
kert ist, gehen vollstindig in die Transzendenz ein.*

Ein Gottgeweihter ist immer frei von materieller Verunreinigung. Er ist vollig
im Wissen gefestigt, und daher sind seine Opfer dazu bestimmt, die Hochste Person-
lichkeit Gottes zu erfreuen.

VERS 7
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evam karma-visuddhya visuddha-sattvasyantar-hrdayakasa-sarire
brahmani bhagavati vasudeve maha-purusa-ripopalaksane srivatsa-
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kaustubha-vana-malari-dara-gadadibhir upalaksite nija-purusa-hrl-
likhitenatmani purusa-ripena virocamana uccaistaram bhaktir
anudinam edhamana-raydjdyata.

evam—so; karma-visuddhyd—dadurch, daB man alles dem Dienst zur Hochsten
Personlichkeit Gottes opfert und sich kein Ergebnis fiir seine frommen Handlungen
wiinscht; visuddha-sattvasya—von Bharata Mah'érija, dessen Existenz vollkommen
gereinigt war; antah-hrdaya-akdasa-sarire—die Uberseele im Herzen, tber die die
yogis meditieren; brahmani—in das unpersonliche Brahman, das von den unperson-
lichen jAanis verehrt wird; bhagavati—der Hochsten Personlichkeit Gottes; vasude-
ve—der Sohn Vasudevas, Sri Krsna; mahd-purusa—der Hochsten Person; riipa—der
Form; upalaksane—hat die Kennzeichen; srivatsa—das Zeichen auf der Brust des
Herrn; kaustubha—das Kaustubha-Juwel, das der Herr verwendet; vana-mala—
Blumengirlande; ari-dara—durch das Feuerrad und das Muschelhorn; gadd-adi-
bhih—durch die Keule und andere Symbole; upaliksite—erkannt werden; nija-pu-
rusa-hrt-likhitena—die sich wie ein eingraviertes Bild im Herzen Seiner eigenen Ge-
weihten befinden; dtmani—in seinem eigenen Verstand; purusa-riipena—durch
Seine personliche Gestalt; virocamdane—scheinend; uccaistaram—auf einer sehr ho-
hen Ebene; bhaktih—hingebungsvoller Dienst; anudinam—Tag fiir Tag; edhamdna
—vergroBernd; raya—Kraft besitzend; ajayata—erschien.

UBERSETZUNG

Weil Maharaja Bharata auf diese Weise durch rituelle Opfer gereinigt
worden war, befand sich in seinem Herzen nicht mehr die geringste Verun-
reinigung. Sein hingebungsvoller Dienst zu Vasudeva, $ri Krsna, ver-
groBerte sich Tag fiir Tag. Sri Krsna, der Sohn Vasudevas, ist die urspriingli-
che Personlichkeit Gottes, die Sich als Uberseele [Paramatma] wie auch als
unpersonliches Brahman manifestiert. Yogis meditieren iiber den lokalisier-
ten Paramatma, der Sich im Herzen befindet, jiianis verehren das unperson-
liche Brahman als Hochste Absolute Wahrheit, und die Gottgeweihten ver-
ehren Vasudeva, die Hochste Personlichkeit Gottes, dessen transzenden-
taler Korper in den §astras beschrieben wird. Sein Korper ist mit dem
Srivatsa, mit dem Kaustubha‘Juwel und mit einer Blumengirlande ge-
schmiickt, und Seine Hinde halten ein Muschelhorn, ein Feuerrad, eine
Keule und eine Lotosblume. Gottgeweihte wie Narada denken in ihrem
Herzen immer an lhn.

ERLAUTERUNG

Vasudeva oder Sri Krsna, der Sohn Vasudevas, ist die Hochste Personlichkeit
Gottes. Er offenbart Sich im Herzen der yogis durch Seinen Aspekt als Paramatma,
und von den jrdnis wird Er als unpersonliches Brahman verehrt. In den sastras
wird beschrieben, da3 der Paramatma-Aspekt vier Hande hat, in denen Er ¢in Feu-
errad, ein Muschelhorn, eine Lotosblume und eine Keule hilt. Im Srimad-
Bhagavatam (2.2.28) wird dies bestitigt:
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kecit sva-dehantar-hrdaydvakase
pradesa-matram purusam vasantam

catur-bhujam kanja-rathanga-sankha-
gada-dharam dharanaya smaranti

Der Paramatma befindet Sich im Herzen aller Lebewesen. Er besitzt vier Hande,
die vier symbolische Waffen tragen. Alle Gottgeweihten, die an den Paramatma im
Herzen denken, verehren die Hochste Personlichkeit Gottes als Bildgestalt im Tem-
pel. Sie sind auch in der Lage, die unpersonlichen Aspekte des Herrn und Seine kor-
perliche Ausstrahlung, die Brahman-Ausstrahlung, zu verstehen.

VERS 8
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evam varsayuta-sahasra-paryantavasita-karma-nirvanavasaro
‘dhibujyamanam sva-tanayebhyo riktham pitr-paitamaham yatha-
ddyam vibhajya svayam sakala-sampan-niketat sva-niketat
pulahasramam pravavraja.

evam—immer so beschaftigt sein; varsa-ayuta-sahasra—tausend mal zehntau-
send Jahre; paryanta—bis dann; avasita-karma-nirvana-avasarah—Maharaja Bha-
rata, der den Zeitpunkt des Endes seiner koniglichen Reichtliimer feststellte; adhi-
bhujyamanam—wurde so wahrend dieser Zeitspanne genossen; sva-tanayebhyah—
zu seinen Sohnen; riktham—der Reichtum; pitr paitamahan—den er von seinem Va-
ter und seinen Vorvatern bekommen hatte; yathd-dayam—entsprechend den ddya-
bhak-Gesetzen von Manu; vibhajya—aufteilend; svayam—personlich; sakala-sam-
pat—von allen Arten des Reichtums; niketar—der Wohnsitz; sva-niketat—von sei-
nem viterlichen Haus; pulaha-asramam pravavrdja—er ging zum dsrama von
Pulaha in Hardwar (wo die salagrama-silds zu finden sind).

UBERSETZUNG

Das Schicksal legte die Zeit, in der Maharaja Bharata den materiellen
Reichtum genieRen durfte, auf tausend mal zehntausend Jahre fest. Als die-
ser Zeitraum voriiber war, zog er sich vom Familienleben zuriick und teilte
den Reichtum, den er von seinen Vorvitern bekommen hatte, unter seinen
Sohnen auf. Er verlieR das viterliche Heim, die Stitte allen Reichtums, und
brach nach Pulahasrama auf, das sich in Hardwar befindet. Dort sind die §a-
lagrama-§ilas zu finden.
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ERLAUTERUNG

GemalB dem ddya-bhak-Gesetz muB3 jemand, der ein Vermogen erbt, dieses an
die niachste Generation weitergeben. Maharaja Bharata verhielt sich dementspre-
chend. Zuerst genoB er den viterlichen Besitz fiir tausend mal zehntausend Jahre,
und zum Zeitpunkt seines Riickzuges aus dem Familienleben teilte er diesen Besitz
unter seinen Sohnen auf und ging nach Pulaha-asrama.

VERS 9
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yatra ha vava bhagavan harir adyapi tatratyanam nija-jananam
vdtsalyena sannidhapyata icchd-ripena.

yatra—wo; ha vava—gewiB; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; ha-
rih—der Herr; adya-api—sogar heute; tatratyanam—halt Sich an diesem Ort auf;
nija-jananam—fir Seine eigenen Geweihten; vdrsalyena—durch Seine transzenden-
tale Zuneigung; sannidhapyate—wird sichtbar; icchd-riipena—dem Wunsch des
Gottgeweihten entsprechend.

UBERSETZUNG

In Pulaha-aérama wird Hari, die Hochste Personlichkeit Gottes, Seinem
Geweihten aus transzendentaler Zuneigung sichtbar. Er erfiillt damit den
Waunsch Seines Geweihten.

ERLAUTERUNG

Der Herr besitzt verschiedene transzendentale Formen. Die Brahma-samhita
(5.39) erklirt hierzu:

ramadi-murtisu kald-niyamena tisthan
nandvataram akarod bhuvanesu kintu

krsnah svayam samabhavat paramah pumadn yo
govindam adi-purusam tam aham bhajami

Der Herr Selbst, Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, wird von Seinen Er-
weiterungen wie Rama, Baladeva, Sankarsana, Narayana, Maha-Visnu und so fort
begleitet. Die Gottgeweihten verehren alle diese Formen entsprechend ihrem
Wunsch, und der Herr zeigt Sich ihnen aus Seiner Barmherzigkeit heraus als arca-
vigraha. Aus Zuneigung und um einen Austausch herbeizufiihren, zeigt Er Sich
dem Gottgeweihten manchmal auch personlich. Ein Gottgeweihter widmet sich im-
mer vollig dem hingebungsvollen Dienst zum Herrn, und der Herr zeigt Sich dem
Geweihten entsprechend dessen Wiinschen. Er kann deshalb in der Gestalt von
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Rama, Krsna, Nrsimhadeva und so fort gegenwartig sein. Dies ist die Natur des lie-
bevollen Austausches zwischen dem Herrn und Seinen Geweihten.

VERS 10
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yatrasrama-paddany ubhayato nabhibhir drsac-cakrais cakra-nadi nama
sarit-pravarad sarvatah pavitri-karoti.

yatra—wo; dasrama-padani—alle Einsiedeleien; ubhayatah—sowohl oben als
auch unten; nabhibhih—wie das symbolische Zeichen eines Nabels; drsat—sichtbar;
cakraih—mit den Kreisen; cakra-nadi—der Cakra-nadi-FluB (allgemein bekannt als
Gandaki); nama—des Namens; sarit-pravardi—der wichtigste aller Flisse; sarva-
tah—uberall; pavitri-karoti—heiligt.

UBERSETZUNG

In Pulaha-a§rama befindet sich der Gandaki-FluB, der vorziiglichste aller
Fliisse. Die $alagrama-Silas, die Marmor-Kieselsteine, reinigen all diese
Orte. Auf jedem Marmor-Kieselstein ist oben und unten ein Kreis, der wie
ein Nabel aussieht, sichtbar.

ERLAUTERUNG

Salagrama-sila bezieht sich auf Kieselsteine, die oben und unten kreisformige
Eindriicke aufweisen und die im FluB Gandaki-nadi gefunden werden konnen. Wo
immer das Wasser dieses Flusses fliet, heiligt es diesen Ort sofort.

VERS 11
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tasmin vava kila sa ekalah pulahasramopavane vividha-kusuma-
kisalaya-tulasikambubhih kanda-mila-phalopahadrais ca samihamadno
bhagavata aradhanam vivikta uparata-visayabhilasa upabhrtopasamah
param nirvrtim avapa.

tasmin—in diesem dsrama; vava kila—in der Tat; sah—Maharaja Bharata; eka-
lah—allein, nur; pulaha-dasrama-upavane—in den Girten von Pulaha-asrama; vi-
vidha-kusuma-kisalaya-tulasika-ambubhih—mit verschiedensten Blumen, Zweigen
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und rulasi-Blattern wie auch mit Wasser; kanda-miila-phala-upaharaih—durch das
Darbringen von Wurzeln, Knospen und Friichten; ca—und; samihamanah—
durchfiihrend; bhagavatah—der Hochsten Personlichkeit Gottes; arddhanam—ver-
ehrend; viviktah—gereinigt; uparata—befreit sein von; visaya-abhilasah—Wunsch
nach materieller Sinnenbefriedigung; upabhrta—vergroBert; upasamah—Ruhe; pa-
ram—transzendental; nirvrtim—Befriedigung; avapa—er erlangte.

UBERSETZUNG

Maharaja Bharata lebte allein in den Girten von Pulaha-asrama und sam-
melte verschiedenste Blumen, Zweige und tulasi-Blitter. Auferdem holte
er Wasser der Gandaki wie auch verschiedene Wurzeln, Friichte und Kno-
spen. Damit opferte er Vasudeva, der Hochsten Personlichkeit Gottes, Spei-
sen, und indem er lhn verehrte, blieb er immer zufrieden. Somit war sein
Herz von jeder Verschmutzung frei, und er hatte nicht den kleinsten
Wunsch nach materiellem GenuB. Alle materiellen Wiinsche waren ver-
schwunden. In diesem stetigen Zustand verspiirte er vollkommene Befriedi-
gung, und so war er im hingebungsvollen Dienst verankert.

ERLAUTERUNG

Jeder sucht nach Frieden im Geiste. Dies ist jedoch nur zu erreichen, wenn man
von dem Verlangen nach materieller Sinnenbefriedigung vollstiandig frei ist und sich
im hingebungsvollen Dienst zum Herrn beschiftigt. In der Bhagavad-gita wird ge-
sagt: patram puspam phalam toyam yo me bhaktya prayacchati (9.26). Die Vereh-
rung des Herrn ist nicht teuer. Man kann dem Herrn ein Blatt, eine Blume, eine
kleine Frucht und etwas Wasser opfern. Der Hochste Herr nimmt diese Opfer an,
wenn sie mit Liebe und Hingabe dargebracht werden. Auf diese Weise kann man
von materiellen Verlangen frei werden. Solange man materielle Verlangen beibehalt,
kann man nicht glicklich werden. Sobald man sich im hingebungsvollen Dienst
zum Herrn beschiftigt, wird der Geist von allen materiellen Verlangen gereinigt,
und dadurch erlangt man vollkommene Zufriedenheit.

sa vai pumsam paro dharmo
yato bhaktir adhoksaje

ahaituky apratihata
yayatma suprasidati

vasudeve bhagavati
bhakti-yogah prayojitah

Jjanayaty asu vairagyam
JjAdnam ca yad ahaitukam

,.Die hochste Beschiftigung [dharmal fiir die gesamte Menschheit ist die, durch
die der Mensch liebenden hingebungsvollen Dienst zum transzendentalen Herrn er-
langen kann. Dieser hingebungsvolle Dienst muB3 unmotiviert und ununterbrochen
verrichtet werden, um das Selbst vollig zufriedenzustellen. Dadurch, da man der
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Hochsten Personlichkeit Gottes, Sri Krsna, hingebungsvollen Dienst darbringt, er-
langt man sogleich ursprungsloses Wissen und Loslosung von der Welt." (SB.
1.2.6-7)

Dies sind die Unterweisungen, die im Srimad-Bhagavatam, der erhabensten ve-
dischen Schrift, gegeben werden. Man kann vielleicht nicht nach Pulaha-asrama ge-
hen, doch tiberall, wo man sich aufhilt, hat man die Moglichkeit, dem Herrn zu die-
nen, indem man den oben erwahnten Vorgang befolgt.

VERS 12
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tayettham avirata-purusa-paricaryayd bhagavati pravardhamana-
nuraga-bhara-druta-hrdaya-saithilyah praharsa-vegenatmany
udbhidyamana-roma-pulaka-kulaka autkanthya-pravrtta-pranaya-
baspa-niruddhavaloka-nayana evam nija-ramandruna-
carandravinddanudhyana-paricita-bhakti-yogena paripluta-
paramahlada-gambhira-hrdaya-hradavagadha-dhisanas tam api
krivamanam bhagavat-saparyam na sasmadra.

taya—dadurch; ittham—auf diese Art und Weise; avirata—bestandig; purusa
—des Hochsten Herrn; paricaryaya—durch Dienst; bhagavati—zur Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes; pravardhamana—ununterbrochen vergroBernd; anurdga—der
Anhaftung; bhara—durch die Last; druta—geschmolzen; hrdaya—Herz; saithilyah
—Lockerheit; praharsa-vegena—durch die Kraft der transzendentalen Ekstase;
atmani—in seinem Korper; udbhidyamana-roma-pulaka-kulakah—das Strauben der
Haare; autkanthya—aufgrund heftigen Sehnens; pravrita—rief hervor; pranaya-ba-
spa-niruddha-avaloka-nayanah—Hervorbrechen von Tranen der Liebe, die das Se-
hen verunmoglichten; evam—in dieser Weise; nija-ramana-aruna-carana-aravinda
—iiber die rotlichen LotosfiiBe des Herrn; anudhyana—durch Meditation; paricita
—vergroBlerte; bhakti-yogena—Kkraft hingebungsvollen Dienstes; paripluta—
uberall verbreitend; parama—hochster; dhlada—von spiritueller Gliickseligkeit;
gambhira—sehr tief; hrdaya-hrada—im Herzen, das mit einem See verglichen wird;
avagdadha—eingetaucht; dhisanah—dessen Intelligenz; tam—diese; api—obwohl; kri-
yamanam—durchfiihrend; bhagavat—der Hochsten Personlichkeit Gottes; sapar-
yam—die Verehrung; na—nicht; sasmara—erinnerte sich.

UBERSETZUNG

So war dieser duferst erhabene Gottgeweihte, Maharaja Bharata, unun-
terbrochen im hingebungsvollen Dienst zum Herrn beschiftigt. Ganz natiir-
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lich vergroRerte sich seine Liebe zu Vasudeva, Krsna, mehr und mehr und
brachte sein Herz zum Schmelzen. Als Folge davon verlor er allmihlich je-
de Anhaftung an die regulierenden Verpflichtungen. Seine Koérperhaare
straubten sich, und alle kérperlichen Symptome der Ekstase traten auf. Tri-
nen flossen aus seinen Augen, so daB er nichts mehr sehen konnte. In dieser
Weise meditierte er ununterbrochen iiber die rotlichen LotosfiiBe des
Herrn. Zu diesem Zeitpunkt fiillte sich sein Herz, das wie ein See war, mit
dem Wasser der ekstatischen Liebe. Wenn sein Geist in diesen See einge-
taucht wurde, vergaR er sogar den regulierten Dienst zum Herrn.

ERLAUTERUNG

Wenn jemand in ekstatischer Liebe zu Krsna wirklich fortgeschritten ist, zeigen
sich am Korper acht transzendentale, gliickselige Symptome, das hei3t Symptome
der Vollkommenheit, die sich aus dem liebevollen Dienst zur Hochsten Personlich-
keit Gottes entwickeln. Da Maharaja Bharata stindig im hingebungsvollen Dienst
beschiftigt war, zeigte sein Korper alle Symptome ekstatischer Liebe.

VERS 13
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ittham dhrta-bhagavad-vrata aineyajina-vasasanusavandabhisekdrdra-
kapisa-kutila-jata-kalapena ca virocamdanah suryarca bhagavantam
hiranmayam purusam ujjihane siirya-mandale 'bhyupatisthann etad u
hovaca.

ittham—auf diese Art und Weise; dhrta-bhagavat-vratah—das Geliibde abgelegt
haben, der Hochsten Personlichkeit Gottes zu dienen; aineya-ajina-vasasa—mit
einem Kleid aus Rehhaut; anusavana—dreimal taglich; abhiseka—durch ein Bad;
ardra—naB; kapisa—lohfarben; kutila-jata—von gekraustem und verfilztem Haar;
kalapena—in Massen; ca—und; virocamanah—sehr schon geschmiickt seiend; siir-
yarca—die Erweiterung Narayanas, die sich auf der Sonne befindet, mit vedischen
Hymnen verehren; bhagavantam—zur Hochsten Personlichkeit Gottes; hiranma-
yam—der Hochste Herr, dessen Hautfarbe golden ist; purusam—die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes; ujjihane—wenn aufgeht; siurya-mandale—die Sonnenkugel;
abhyupatisthan—verehrend; etat—diese; u ha—gewi3; uvdca—er trug vor.

UBERSETZUNG

Maharaja Bharata sah sehr schon aus. Auf seinem Kopf befand sich eine
Fiille von gekraustem Haar, das wegen seiner tﬁglichen drei Bider naf war.
Er war mit einer Rehhaut bekleidet. Er verehrte Sri Narayana, dessen Korper
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sich aus einer goldenen Ausstrahlung zusammensetzt und der auf der Sonne
residiert. Maharaja Bharata verehrte $ri Narayana durch das Chanten von
Hymnen, die im Rg Veda zu finden sind, und wenn die Sonne aufging,
sprach er folgenden Vers:

ERLAUTERUNG

Die herrschende Gottheit der Sonne ist Hiranmaya, Sri Narayana. Er wird durch
den Gayatri-mantra verehrt: om bhiir bhuvah svah tat savitur varenyam bhargo de-
vasya dhimahi. Er wird auch mit anderen Hymnen, die im Rg Veda erwahnt wer-
den, verehrt, zum Beispiel: dhyeyah sada savitr-mandala-madhya-varti. Narayana
befindet Sich auf der Sonne, und Er besitzt eine goldene Ausstrahlung.

VERS 14
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paro-rajah savitur jata-vedo

devasya bhargo manasedam jajana
suretasadah punar avisya caste

hamsam grdhranam nrsad-ringiram imah

parah-rajah—jenseits der Erscheinungsweise der Leidenschaft (in der reinen Er-
scheinungsweise der Tugend);, savituh—desjenigen, der das ganze Universum er-
leuchtet; jara-vedah—von welchem die Wiinsche aller Gottgeweihten erfiillt wer-
den; devasya—des Herrn; bhargah—der von sich selbst ausgehende Glanz, manasa
—durch bloBe Betrachtung; idam—dieses Universum; jajana—erschaffen; su-retasa
—durch spirituelle Kraft; adah—die erschaffene Welt; punah—wieder; dvisya—ein-
gehend; castre—sieht oder erhilt; hamsam—das Lebewesen; grdhranam—sich mate-
riellen GenuB3 wiinschend; nrsat—der Intelligenz; ririgiram—demjenigen, der Bewe-
gung gibt; imah—laBt mich meine Ehrerbietungen darbringen.

UBERSETZUNG

,,Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, befindet Sich in unver-
mischter Tugend. Er erleuchtet das ganze Universum, und Er gewdhrt Sei-
nen Geweihten alle Segnungen. Der Herr hat dieses Universum aus Seiner
eigenen spirituellen Kraft erschaffen. Entsprechend Seinem Wunsch ist der
Herr als Uberseele in dieses Universum eingegangen, und durch Seine ver-
schiedenen Krifte erhilt Er alle Lebewesen, die sich materiellen Genuf®
wiinschen. Ich erweise dem Herrn, der uns alle Intelligenz gibt, meine ach-
tungsvollen Ehrerbietungen.”
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ERLAUTERUNG

Die herrschende Gottheit iiber die Sonne ist eine Erweiterung Narayanas, die das
gesamte Universum erleuchtet. Der Herr geht in das Herz aller Lebewesen als Uber-
seele ein, und Er gibt ihnen Intelligenz und erfiillt ihre materiellen Verlangen. Dies
wird in der Bhagavad-gitd (15.15) ebenfalls bestatigt: sarvasya caham hrdi sannivi-
stah. ,Ich weile im Herzen eines jeden.*

Als Uberseele geht der Herr in die Herzen aller Lebewesen ein. In der Brahma-
samhita (5.35) wird erklart: andantara-stha-paramanu-cayantara-stham. ,Er geht
sowohl in das Universum als auch in das Atom ein.” Im Rg Veda wird die Gottheit,
die iiber die Sonne herrscht, mit folgendem mantra verehrt: dhyeyah sada savitr-
mandala-madhya-varti ndardyanah sarasijasana-sannivistah. Narayana befindet
Sich auf der Sonne, wo Er auf Seiner Lotosblume sitzt. Wenn die Sonne aufgeht,
sollte jedes Lebewesen durch das Aussprechen dieses mantra bei Narayana Zuflucht
suchen. Nach den modernen Wissenschaftlern griindet die materielle Welt auf der
Ausstrahlung der Sonne. Aufgrund des Sonnenscheins bewegen sich alle Planeten in
einer Umlaufbahn. Aus diesem Grund wachst auch das Gemiise. Wir wissen aber
auch, daB der Mondschein das Wachstum des Gemises und der Krauter fordert.
Tatsachlich erhélt Narayana auf der Sonne das gesamte Universum. Deshalb sollte
Narayana durch den Gayatri-mantra oder durch den Rg-mantra verehrt werden.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 7. Kapitel im Fiinften Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Die Taten Kionig Bharatas*.






8. Kapitel

Beschreibung der Personlichkeit
von Maharaja Bharata

Obwohl Maharaja Bharata sehr fortgeschritten war, kam er aufgrund seiner An-
haftung an ein Reh zu Fall. Als Maharaja Bharata eines Tages seinen mantra chan-
tete, nachdem er wie gewohnlich in dem FluB Gandaki gebadet hatte, sah er ein
schwangeres Reh, das zum FluB kam, um zu trinken. Plétzlich horte man das don-
nernde Gebriill eines Lowen, und das Reh bekam einen solchen Schreck, daB es auf
der Stelle sein Kalb zur Welt brachte. Das Reh durchquerte den FluB und starb so-
fort danach. Maharaja Bharata empfand Mitleid mit dem mutterlosen Rehkitz. Er
rettete es vor dem Ertrinken und nahm es mit sich in seinen dsrama, um es liebevoll
zu umsorgen. Er entwickelte allmahlich Anhaftung an dieses junge Reh, und voller
Zuneigung weilten seine Gedanken immer bei ihm. Als es heranwuchs, wurde es
der standige Begleiter Maharaja Bharatas, und er sorgte immer fiir das Reh. All-
mabhlich vertiefte er sich so darin, an dieses Reh zu denken, daB3 sein Verstand erregt
wurde. Als er auf diese Weise mehr und mehr an dem Reh hing, lieB sein hinge-
bungsvoller Dienst nach. Obwohl er in der Lage gewesen war, sein prachtiges Ko-
nigreich aufzugeben, entwickelte er Anhaftung an das Reh. So kam er von der Aus-
ibung des mystischen yoga ab. Einmal, als das Reh verlorenging, war Maharaja
Bharata so gestort, daB er anfing, nach ihm zu suchen. Wahrend er suchte und die
Abwesenheit des Rehes beklagte, stiirzte Maharaja Bharata und starb. Da sein Geist
vollig in Gedanken an das Reh vertieft war, wurde er im nachsten Leben aus dem
Schofle eines Rehes geboren. Weil er jedoch spirituell betrachtlich fortgeschritten
war, vergal er seine vergangenen Handlungen nicht, obwohl er sich im Korper eines
Rehes befand. Er konnte verstehen, wie er von seiner erhabenen Stellung herunter-
gefallen war, und indem er sich daran erinnerte, verlieB er seine Rehmutter und be-
gab sich wieder nach Pulaha-asrama. In der Gestalt eines Rehes beendete er
schlieBlich seine fruchtbringenden Handlungen, und als er starb, wurde er aus dem
Rehkorper befreit.

VERS 1
MaF I
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sri-Suka uvdaca
ekada tu maha-nadyam krtabhiseka-naiyamikdavasyako
brahmaksaram abhigrnano muhirta-trayam udakanta upavivesa.

215
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sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; ekadd—es war einmal; tu—aber;
mahd-nadyam—im groBen FluB, der als Gandaki bekannt ist; krta-abhiseka-naiya-
mika-avasyakah—nach den téglichen duBerlichen Pflichten (wie Kot entleeren, uri-
nieren und Zihne putzen) hat er ein Bad genommen; brahma-aksaram—den pra-
nava-mantra (om); abhigrnanah—chantend; muhiirta-trayam—fiir drei Minuten;
udaka-ante—an dem FluBufer; upavivesa—er setzte sich nieder.

UBERSETZUNG

$riSukadeva Gosvami fuhr fort: Mein lieber Konig, eines Tages, nachdem
Maharaja Bharata seine morgendlichen Pflichten — Kot entleeren, urinieren
und baden — erledigt hatte, setzte er sich fiir ein paar Minuten an das Ufer
des Flusses Gandaki und chantete seinen mantra, der mit ornkara beginnt.

VERS 2
a7 a1 T RO fqmen ST RS am 101

tatra tada rajan harini pipasaya jalasayabhyasam ekaivopajagama.

tatra—am Ufer des Flusses; tadd—zu diesem Zeitpunkt; rgjan—o Konig; ha-
rini—eine RehgeiB; pipdsaya—wegen ihres Durstes; jaldsaya-abhyasam—in die
Nahe des Flusses; eka—eine; eva—gewi3; upajagama—kam.

UBERSETZUNG

O Konig, als Bharata Maharaja am Ufer dieses FluBes saB8, kam eine Reh-
geiB, die sehr durstig war, um dort zu trinken.

VERS 3
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taya pepiyamana udake tavad evavidiurena nadato mrga-pater
unnddo loka-bhayankara udapatat.

tayd—von der RehgeiB3; pepiyamane—wurde mit groBer Befriedigung getrunken;
udake—das Wasser; tdvat eva—genau zu diesem Zeitpunkt; avidirena—sehr nahe;
nadatah—das Briillen; mrga-pateh—eines Lowen; unnddah—das laute Gerausch;
loka-bhayam-kara—allen Lebewesen sehr angsteinfloBend; udapatat—erhob sich.

UBERSETZUNG

Wihrend die Rehgeif mit groRer Befriedigung trank, erschallte in der
Nihe das laute Briillen eines Lowen, das jedem Lebewesen Furcht einflofte,
und auch die Rehgeif horte es.
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VERS 4
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tam upasrutya sa mrga-vadhuh prakrti-viklava cakita-niriksana
sutaram api hari-bhayabhinivesa-vyagra-hrdaya pariplava-drstir
agata-trsa bhayat sahasaivoccakrama.

tam upasrutya—dieses laute Gerdausch horend; sd—jenes; mrga-vadhiih—
Weibchen eines Rehes; prakrti-viklava—fiirchtet sich von Natur aus immer, von
anderen getotet zu werden; cakita-niriksana—mit umherwandernden Augen; suta-
ram api—fast plotzlich; hari—vor dem Lowen; bhaya—aus Furcht; abhinivesa
—beim Eingang; vyagra-hrdaya—deren Geist erregt war; pariplava-drstih—deren
Augen hin und her wanderten; agata-trsa—ohne den Durst vollig zu 16schen; bha-
yar—aus Angst; sahasa—plotzlich; eva—gewiB; uccakrama—iiberquerte den FluB.

UBERSETZUNG

Das Reh befand sich stindig in Angst, von anderen getitet zu werden,
und es schaute immer miftrauisch um sich. Als es das laute Briillen des Lo-
wen vernahm, wurde es sehr. aufgeregt. Mit verstorten Augen schaute das
Reh umher, und plétzlich sprang es iiber den FluR, obwohl es seinen Durst
noch nicht véllig gestillt hatte.

VERS 5
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tasyd utpatantyd antarvatnyd uru-bhaydavagalito yoni-nirgato
garbhah srotasi nipapata.

tasyah—von ihr; utpatantyah—Kraftvoll aufspringend; antarvatnyah—war
schwanger; uru-bhaya—aufgrund groBer Angst; avagalitah—ausgeglitten sein;
yoni-nirgatah—kam aus dem Leib; garbhah—das Junge; srotasi—ins flieBende Was-
ser; nipapdata—fiel hinunter.

UBERSETZUNG
Die Rehgei war schwanger, und als sie aus Angst lossprang, fiel das
junge Reh aus ihrem Leib in die Wellen des Flusses.

ERLAUTERUNG

Wenn eine Frau tiberschwengliche Gefiihle erfahrt oder sehr erschrickt, besteht
die Gefahr einer Fehlgeburt. Schwangere Frauen sollten deshalb vor diesen duferen
Einfliissen bewahrt werden.



218 $rimad-Bhagavatam [Canto 5, Kap. 8

VERS 6

FHENENMIRLET @0 T FRnfareay Fsawadt
fqqE™ I AR &

tat-prasavotsarpana-bhaya-khedatura sva-ganena viyujyamana
kasyaricid daryam krsna-sdrasati nipapathdtha ca mamara.

tat-prasava—wegen des friithzeitigen Verlustes dieses (Rehjungen); utsarpana
—wegen des Sprunges liber den FluB3; bhaya—und wegen der Angst; kheda—vor Er-
schopfung; atura—leidend; sva-ganena—von dem Rehrudel; viyujyamana—getrennt
sein; kasyaricit—in eine; daryam—Hohle eines Berges; krsna-sdrasati—die schwarze
RehgeiB; nipapata—fiel nieder; atha—deshalb, ca—und; mamadra—starb.

UBERSETZUNG

Da die schwarze Rehgeif von ihrem Rudel getrennt war und wegen ihrer
Fehlgeburt Qualen litt, befand sie sich in groBer Not, nachdem sie den FluR
iibersprungen hatte. Sie brach in einer Hohle zusammen und starb sofort.

VERS 7
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tam tv ena-kunakam krpanam srotasanihyamdanam
abhiviksyapaviddham bandhur ivanukampaya rajarsir bharata adaya
mrta-mataram ity asrama-padam anayat.

tam—dieses; tu—aber; ena-kunakam—das Rehkitz; krpanam—hilflos; srota-
sd—in den Wellen; anihyamanam—treibend; abhiviksya—sehend; apaviddham
—von der eigenen Gattung entfernt; bandhuh iva—genau wie ein Freund; anukam-
paya—aus Mitleid; rdja-rsih bharatah—der groBe, heilige Konig Bharata; addya
—nehmend; mrta-mataram—das seine Mutter verloren hatte; iti—so denkend;
asrama-padam—zum dsrama, anayat—brachte.

UBERSETZUNG

Wihrend der grofRe Konig Bharata am FluBufer saB, sah er, wie das kleine
Reh, das seine Mutter verloren hatte, den FluB hinuntertrieb. Als er das sah,
verspiirte er groBes Mitleid. Wie ein wahrer Freund nahm er das Rehkitz aus
den Wellen und brachte es zu seinem asrama, da er wuBlte, daR® es mutterlos
war.

ERLAUTERUNG

Die Gesetze der Natur arbeiten auf fiir uns unbekannte subtile Weise. Maharaja
Bharata war als groBer Konig im hingebungsvollen Dienst sehr fortgeschritten. Er
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hatte die Stufe liebevollen Dienstes zum Hochsten Herrn beinahe erreicht, doch
selbst von dieser Ebene konnte er wieder auf die materielle Ebene herunterfallen.
Die Bhagavad-gita macht uns deshalb auf folgendes aufmerksam:

yam hi na vyathayanty ete
purusam purusarsabha

sama-duhkha-sukham dhiram
so 'mrtatvaya kalpate

,,O bester unter den Menschen [Arjuna), wer sich von Gliick und Leid nicht sto-
ren 1aBt, sondern immer ausgeglichen bleibt, eignet sich ohne Zweifel dazu, Befrei-
ung zu erlangen.” (Bg. 2.15)

Um die spirituelle Befreiung aus der materiellen Knechtschaft mu3 man sich mit
groBer Sorgfalt bemiihen, sonst wird schon eine geringe Abweichung der Grund da-
fiir sein, daB man wieder ins materielle Dasein zuriickfallt. Durch das Studium der
Handlungen Maharaja Bharatas kann man die Kunst erlernen, von aller materiellen
Anhaftung vollstandig frei zu werden. Wie in spateren Versen erklart werden wird,
multe Maharaja Bharata den Korper eines Rehes annehmen, da er zu mitleidig mit
diesem jungen Tier umgegangen war. Man sollte mitleidsvoll sein, indem man je-
manden von der materiellen Ebene auf die spirituelle Ebene erhebt, ansonsten kann
der spirituelle Fortschritt jeden Augenblick zunichte gemacht werden, und man fallt
auf die materielle Ebene herunter. Maharaja Bharatas Mitleid fiir das Reh war der
Anfang seines Falles in die materielle Welt.

VERS 8
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tasya ha va ena-kunaka uccair etasmin krta-nijabhimanasyahar-ahas
tat-posana-palana-lalana-prinananudhyanendatma-niyamah saha-
yamah purusa-paricaryadaya ekaikasah katipayenahar-ganena
viyujyamanah kila sarva evodavasan.

tasya—dieses Konigs; ha va—sogar; ena-kunake—zum Rehkitz; uccaih—sehr;
etasmin—in dieses; krta-nija-abhimanasya—der das Kitz wie seinen eigenen Sohn
annahm; ahah-ahah—jeden Tag; tat-posana—dieses Kitz pflegend; palana—vor Ge-
fahren schiitzend; /alana—es groBziehend oder ihm durch Kiisse Liebe zeigend usw.;
prinana—es in Liebe streichelnd; anudhyanena—durch solche Anhaftung; atma-ni-
yamah—seine personlichen Tatigkeiten, um fiir seinen Korper zu sorgen; saha-ya-
mah—mit seinen spirituellen Pflichten wie Gewaltlosigkeit, Duldsamkeit und Ein-
fachheit; purusa-paricarya-adayah—die Hochste Personlichkeit Gottes verehren
und andere Pflichten ausfiihren; eka-ekasah—jeden Tag; katipayena—in nur weni-
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gen; ahah-ganena—Tagen; viyujyamanah—aufgegeben werden; kila—in der Tat;
sarve—alle; eva—gewiB; udavasan—wurden zerstort.

UBERSETZUNG

Allmihlich fiihlte Maharaja Bharata eine groBe Zuneigung zum Reh. Er
gab ihm Gras, um es grofRzuziehen und zu pflegen, und er war immer be-
dacht, es vor den Angriffen der Tiger und anderer Tiere zu schiitzen. Wenn
es danach verlangte, streichelte er es, und auf diese Art und Weise ver-
suchte er immer, ihm Annehmlichkeiten zu bereiten. Manchmal kiifte er es
vor Liebe. Weil Maharaja Bharata daran angehaftet war, das Reh grof-
zuziehen, vergal er die Regeln und Vorschriften fiir den Fortschritt im spiri-
tuellen Leben, und allmihlich unterlieR er es, die Hochste Personlichkeit
Gottes zu verehren. Nach wenigen Tagen hatte er seinen ganzen spirituel-
len Fortschritt vergessen.

ERLAUTERUNG

Hieraus konnen wir ersehen, dalB wir bei der Ausiibung unserer spirituellen
Pflichten sehr achtsam sein miissen, indem wir die Regeln und Regulierungen befol-
gen und den Hare-Krsna-maha-mantra chanten. Wenn wir versaumen, dies zu tun,
werden wir letzten Endes herunterfallen. Wir miissen morgens friih aufstehen, ein
Bad nehmen, an der margala-arati teilnehmen, die Bildgestalt verehren, den Hare-
Krsna-mantra chanten, die vedischen Schriften studieren und allen Regeln, die von
den dcaryas und dem spirituellen Meister gegeben werden, folgen. Wenn wir von
diesem Vorgang abweichen, fallen wir herunter, obwohl wir sehr fortgeschritten
sein mogen. In der Bhagavad-gita wird gesagt (18.5):

yajra-dana-tapah-karma
na tyajyam kdaryam eva tat
yajiio danam tapas caiva
pavanani manisinam

,,Opferhandlungen, Wohltitigkeit und BuBe sollten nicht aufgegeben, sondern
ausgefiihrt werden. Selbst die groBen Seelen werden durch Opfer, Wohltatigkeit und
BuBe gereinigt."

Selbst wenn man sich im Lebensstand der Entsagung befindet, sollte man nie-
mals die regulierenden Prinzipien aufgeben. Man sollte die Bildgestalt verehren und
seine Zeit und sein Leben dem Dienst Krsnas widmen. Man sollte auch fortfahren,
die Regeln und Regulierungen der Enthaltsamkeit und der BuBe zu befolgen. Diese
Dinge sollten nicht aufgegeben werden. Man sollte sich nicht fiir sehr fortgeschritten
halten, nur weil man die Stufe des sannydsa angenommen hat. Die Handlungen
Maharaja Bharatas sollten dem eigenen spirituellen Fortschritt zuliebe sorgfaltig stu-
diert werden.
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VERS 9
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aho batayam harina-kunakah krpana isvara-ratha-carana-
paribhramana-rayena sva-gana-suhrd-bandhubhyah parivarjitah
Saranam ca mopasddito mam eva mata-pitarau bhratr-jAdtin
yauthikams caivopeyaya nanyam karicana veda mayy ati-visrabdhas
cdta eva maya mat-pardyanasya posana-pdlana-prinana-lalanam
anasuyunanustheyam saranyopeksa-dosa-vidusa.

aho bata—ach; ayam—dieses; harina-kunakah—das Rehkitz; krpanah—hilflos;
iSvara-ratha-carana-paribhramana rayena—durch die Kraft des Laufes der Zeit, die
eine Vertreterin der Hochsten Personlichkeit Gottes ist und mit dem Rad Seines
Wagens verglichen wird; sva-gana—eigenen Blutsverwandten; suhrt—und Freun-
den; bandhubhyah— Verwandten; parivarjitah—beraubt der; saranam—als Zuflucht;
ca—und; ma—mir; upasaditah—erreicht haben; mam—mich; eva—allein; mata-pita-
rau—Vater und Mutter; bhratr-jiiatin—Briider und Blutsverwandte; yauthikan—zur
Herde gehorend; ca—auch; eva—gewil3; upeyaya—bekommen haben; na—nicht; an-
yam—irgend jemand anders; karicana—eine Person; veda—es weill; mayi—in mich;
ati—sehr groBes; visrabdhah—hat Vertrauen; ca—und; atah eva—deshalb, mayad
—durch mich; mat-pardayanasya—von jemandem, der so von mir abhingig ist; po-
sana-palana-prinana-lalanam—groQBziehen, pflegen, streicheln und schiitzen; an-
asuyuna—der ich ohne MiBgunst bin; anustheyam—durchgefiihrt werden; saranya
—derjenige, der Schutz gesucht hat, upeksd—der Vernachldssigung; dosa-vidusa
—derjenige, der den Fehler kennt.

UBERSETZUNG

Der groRe Konig Maharaja Bharata dachte: Ach, dieses hilflose, junge Reh
hat nun durch die Gewalt der Zeit, einer Vertreterin der Héchsten Person-
lichkeit Gottes, seine Verwandten und seine Freunde verloren, und es hat
bei mir Zuflucht gesucht. Es kennt niemanden aufer mich, da ich in seinen
Augen Vater, Mutter, Bruder und die gesamte Verwandtschaft bin. Dieses
Reh denkt so, und es hat volliges Vertrauen in mich. Es kennt niemand
anderen als mich; ich sollte deshalb nicht migiinstig sein und denken, da
mein eigenes Wohlergehen wegen des Rehes zerstort werde. Ich muf es
zweifellos groBziehen, beschiitzen, erfreuen und liebkosen. Wie darf ich es
mifachten, da es bei mir Zuflucht gesucht hat? Auch wenn das Reh mein
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spirituelles Leben zerstort, bin ich der Auffassung, daB man ein hilfloses Ge-
schopf, das bei einem Zuflucht gesucht hat, nicht vernachlissigen darf. Das
wire ein grofRer Fehler.

ERLAUTERUNG

Wenn ein Mensch im spirituellen BewuBtsein, das heiflit im Krsna-BewuBtsein,
fortgeschritten ist, entwickelt er ganz natiirlich Mitgefiihl fiir alle Lebewesen, die in
der materiellen Welt leiden. Solch eine fortgeschrittene Person denkt natiirlicher-
weise an die Leiden der gewohnlichen Menschen. Wenn man jedoch die materiellen
Leiden der gefallenen Seelen nicht kennt und aufgrund von korperlichen Gesichts-
punkten mitfiihlend wird, wie das bei Bharata Maharaja der Fall war, dann ist diese
Art von Mitgefiihl die Ursache fiir den eigenen Fall. Wenn man jedoch wirkliches
Mitgefiihl fiir die gefallene, leidende Menschheit empfindet, sollte man versuchen,
die Menschen vom materiellen BewuBtsein auf die Ebene spirituellen BewuBtseins
zu erheben. Was das Reh anbelangte, so wurde Maharaja Bharata sehr mitfiihlend,
doch er vergaB, daB es unmoglich war, das Reh auf die Ebene spirituellen BewuBt-
seins zu bringen, denn ein Reh ist schlieBlich ein Tier. Es war sehr gefahrlich fiir
Maharaja Bharata, all seine regulierenden Prinzipien aufzugeben, nur um fiir das
Tier zu sorgen. Man sollte den Prinzipien, die in der Bhagavad-gita verkiindet wer-
den, folgen. Yam hi na vyathayanty ete purusam purusarsabha. Was den materiellen
Korper betrifft, so kann man fiir niemanden etwas tun. Doch durch die Gnade
Krsnas sind wir vielleicht in der Lage, wenn wir selbst die Regeln und Regulierun-
gen befolgen, einen Menschen auf die Ebene spirituellen BewuBtseins zu heben.
Wenn wir unsere spirituellen Tatigkeiten aufgeben und uns nur noch um das kor-
perliche Wohl von anderen sorgen, werden wir in eine gefahrliche Lage geraten.

VERS 10
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niinam hy aryah sadhava upasama-silah krpana-suhrda evam-
vidharthe svarthan api gurutaran upeksante.

ninam—sogar; hi—bestimmt; aryah—diejenigen, die eine fortgeschrittene Zivili-
sation besitzen; sdidhavah—heilige Menschen; upasama-silah—auch wenn vollstin-
dig im Lebensstand der Entsagung; krpana-suhrdah—die Freunde der Hilflosen;
evam-vidha-arthe—solche Prinzipien einhalten; sva-arthan api—sogar ihre eigenen
personlichen Interessen; guru-taran—sehr wichtige; upeksante—vernachlassigen.

UBERSETZUNG

Auch wenn sich jemand im Lebensstand der Entsagung befindet und sehr
fortgeschritten ist, verspiirt er Mitleid mit den leidenden Lebewesen. Man
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sollte seine personlichen Interessen, obwohl sie sehr wichtig sein mogen,
zweifellos zuriickstellen, um jemanden, der sich einem ergeben hat, zu be-
schiitzen.

ERLAUTERUNG

Maya ist sehr stark. Im Namen von Philanthropie, Altruismus und Kommunis-
mus empfinden die Menschen Mitleid fiir den leidenden Teil der Menschheit dieser
Welt. Philanthropen und Altruisten erkennen nicht, daB es unméglich ist, die mate-
rielle Lage der Menschen zu verbessern. Die materiellen Bedingungen sind durch
hohere Anordnung, gemall dem eigenen karma, bereits festgelegt. Sie konnen nicht
geandert werden. Der einzige Nutzen, den wir den leidenden Lebewesen zukommen
lassen konnen, besteht im Versuch, sie auf die Ebene spirituellen BewuBtseins zu er-
heben. Materieller Wohlstand kann weder vergroBert noch vermindert werden. Aus
diesem Grunde wird im Srimad-Bhdagavatam (1.5.18) gesagt: tal labhyate duhkha-
vad anyatah sukham. ,,Was materielles Gliick betrifft, so widerfdhrt es uns ohne
Anstrengung, genauso, wie Schwierigkeiten ohne unsere Anstrengung auftreten.*
Materielles Gliick und materielles Leid werden ohne unsere Bemiihung auf uns zu-
kommen. Man sollte sich daher nicht mit materiellen Tatigkeiten abgeben. Wenn
man Mitgefiihl besitzt oder in der Lage ist, anderen Gutes zu tun, sollte man sich
darum bemihen, die Menschen auf die Ebene des Krsna-BewuBtseins zu erheben.
So kann jeder durch die Gnade des Herrn spirituellen Fortschritt machen. Um uns
zu unterweisen, handelte Maharaja Bharata auf diese Weise. Wir sollten sehr auf
der Hut sein, damit wir nicht durch sogenannte Wohlfahrtsarbeiten, die sich auf den
Korper beziehen, in die Irre geleitet werden. Man sollte unter keinen Umsténden
sein Interesse verlierén, die Gunst Sri Visnus zu erhalten. Im allgemeinen wissen die
Menschen nichts davon, oder sie vergessen es. Infolgedessen verzichten sie auf ihr
urspriingliches Interesse, die Gunst Sri Visnus zu erlangen, und beschaftigen sich
mit philanthropischen Tétigkeiten, die dem korperlichen Wohlergehen gewidmet
sind.

VERS 11
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iti krtanusanga dsana-sayandtana-snanasanadisu saha mrga-jahund
snehanubaddha-hrdaya asit.

iti—auf diese Art und Weise; krta-anusarigah—Anhaftung entwickelt habend;
asana—sitzend; sayana—sich niederlegend; arana—spazierend; sndna—badend;
asana-adisu—wahrend des Essens usw.; saha mrga-jahund—mit dem Rehkitz;
sneha-anubaddha—durch Zuneigung gefangengenommen; hrdayah—sein Herz;
asit—wurde.
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UBERSETZUNG

Weil Maharaja Bharata an das Reh angehaftet war, legte er sich mit ihm
hin, ging mit ihm umher, badete mit ihm und aR sogar mit ihm. Auf diese
Weise wurde sein Herz in Zuneigung an das Reh gebunden.

VERS 12
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kusa-kusuma-samit-palasa-phala-miilodakany aharisyamano vrkasala-
vrkadibhyo bhayam asamsamano yada saha harina-kunakena vanam
samavisati.

kusa—eine Grasart, die fiir rituelle Zeremonien benotigt wird; kusuma—Blumen;
samit—Brennholz; palasa—Blatter; phala-mula—Frichte und Wurzeln; udakani
—und Wasser; dharisyamanah—wiinschte zu sammeln; vrkasald-vrka—von Wol-
fen und Hunden; ddibhyah—und anderen Tieren, wie zum Beispiel Tigern; bha-
yam—Angst, dsamsamanah—zweifelnd; yada—wenn; saha—mit; harina-kuna-
kena—das Rehkitz; vanam—der Wald; samavisati—geht hinein.

UBERSETZUNG

Immer wenn Maharaja Bharata in den Wald gehen wollte, um ku$a-Gras,
Blumen, Holz, Blitter, Friichte, Wurzeln und Wasser zu holen, befiirchtete
er, daR Hunde, Schakale, Tiger und andere wilde Tiere das Reh téten konn-
ten. Er nahm das Reh deshalb jedes Mal mit sich, wenn er in den Wald ging.

ERLAUTERUNG

Hier wird beschrieben, wie Maharaja Bharata seine Zuneigung zu dem Reh noch
vergroBerte. Selbst eine solch erhabene Personlichkeit wie Maharaja Bharata, der
liebende Zuneigung zur Hochsten Personlichkeit Gottes erlangt hatte, kam aufgrund
seiner Liebe fiir ein Tier zu Fall. Daher muBte er im nachsten Leben den Korper
eines Tieres annehmen. Da dies sogar Maharaja Bharata widerfuhr, was muf3 dann
die Bestimmung derjenigen sein, die im spirituellen Leben nicht fortgeschritten sind,
jedoch an Katzen und Hunden hangen? Aufgrund der Anhaftung an ihre Katzen und
Hunde miissen sie im nachsten Leben die gleichen Korperformen annehmen — es sei
denn, sie vergroBern ihre Liebe zur Hochsten Personlichkeit Gottes. Ohne unser
Vertrauen in den Hochsten Herrn zu vertiefen, werden wir von vielen anderen Din-
gen angezogen sein. Das ist die Ursache fiir unsere materielle Gefangenschaft.

VERS 13
oy TGN @@ a7 ArwafomwggE: st
TEFAIGEN CIGEF I TNNIOEAYE RAMAWIL 3|



Vers 14] Beschreibung der Personlichkeit von Maharaja Bharata 225

pathisu ca mugdha-bhdvena tatra tatra visakta-mati-pranaya-bhara-
hrdayah karpanyat skandhenodvahati evam utsariga urasi
cadhdyopalalayan mudam paramdam avdpa.

pathisu—auf den Waldwegen; ca—auch; mugdha-bhavena—durch das kindliche
Benehmen des Rehes; tatra tatra—hier und dort; visakta-mati—dessen Geist zu sehr
hingezogen war; pranaya—mit Liebe; bhara—beladen; hrdayah—dessen Herz; kar-
panydt—aufgrund von Zuneigung und Liebe; skandhena—auf der Schulter; udvaha-
ti—tragt; evam—in dieser Weise; utsarige—manchmal auf dem SchoB; wrasi—
wahrend des Schlafens auf der Brust; ca—auch; dadhdya—haltend; upalalayan—
streichelnd; mudam—Vergniigen; paramam—sehr groBes; avapa—verspiirte.

UBERSETZUNG

Wenn Maharaja Bharata den Wald betrat, erschien ihm das Tier wegen
seines kindlichen Benehmens sehr anziehend. Er nahm das Reh sogar auf
seine Schultern und trug es, weil er ihm so zugetan war. Sein Herz war
dermafBen mit Liebe zum Reh erfiillt, daR er es manchmal auf seinen Schof
nahm oder, wenn er schlief, auf seine Brust. Auf diese Weise fiihlte er groRe
Freude, das Tier zu liebkosen.

ERLAUTERUNG

Maharaja Bharata verlieB sein Zuhause, seine Frau, seine Kinder und alles
ibrige, um im Wald Fortschritte im spirituellen Leben zu machen, doch aufgrund
seiner Anhaftung an ein unbedeutendes Reh wurde er wieder ein Opfer der materiel-
len Zuneigung. Worin‘lag dann der Nutzen, daB er seine Familie aufgegeben hatte?
Jemand, dem es mit dem spirituellen Leben ernst ist, sollte sich davor hiiten, an
etwas anderes als an Krsna Anhaftung zu entwickeln. Manchmal sind wir gezwun-
gen, vielen materiellen Tatigkeiten nachzugehen, um predigen zu konnen, doch wir
sollten uns daran erinnern, daB alles fiir Krsna ist. Wenn wir uns dies vor Augen
halten, besteht keine Moglichkeit, daB wir materiellen Tatigkeiten zum Opfer fallen.

VERS 14
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kriyayam nirvartyamanayam antarale 'py utthayotthdya yadainam
abhicaksita tarhi vava sa varsa-patih prakrti-sthena manasa tasma asisa
asaste svasti stad vatsa te sarvata iti.

kriyayam—die Handlungen der Verehrung des Herrn oder der Durchfiihrung ri-
tueller Zeremonien; nirvartyamanayam—sogar ohne zu Ende zu kommen; antarale
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—zwischendurch; api—obwohl; wutthaya utthaya—wiederholt aufstehen; yada
—wenn; enam—das Rehkitz; abhicaksita—sah; tarhi vava—zu dieser Zeit; sah—er;
varsa-patih—Maharaja Bharata; prakrti-sthena—gliicklich; manasd—in seinem
Verstand; tasmai—ihm; dsisah dsdste—erteilte Segnungen; svasti—alles Gliick;
star—moge es geben; vatsa—o mein liebes Kitz; te—dir; sarvatah—in jeder Hinsicht;
iti—so.

UBERSETZUNG

Wihrend Maharaja Bharata den Herrn verehrte oder einer rituellen Ze-
remonie nachging, erhob er sich immer wieder und schaute nach dem Reh,
obwohl er seine Titigkeiten noch nicht zu Ende gefiihrt hatte. So sah er sich
nach dem Reh um, und wenn er sehen konnte, daB es sich in einer angeneh-
men Lage befand, waren sein Verstand und sein Herz duferst zufrieden.
Dann erteilte er dem Reh Segnungen und sagte: ,,Mein liebes Kitz, du sollst
in jeder Hinsicht gliicklich sein.”

ERLAUTERUNG

Weil seine Anziehung zu dem Reh so stark war, konnte sich Maharaja Bharata
nicht darauf konzentrieren, den Herrn zu verehren oder seine rituellen Zeremonien
auszufiihren. Obwohl er die Bildgestalt verehrte, war sein Geist aufgrund seiner
ibermaBigen Zuneigung ruhelos. Wahrend er versuchte zu meditieren, dachte er
nur an das Reh und fragte sich, wohin es gegangen war. Mit anderen Worten, eine
bloB zur Schau gestellte Verehrung, bei der der Geist nicht auf die Verehrung ge-
richtet ist, hat keinen Nutzen. Die Tatsache, daB Maharaja Bharata in gewissen
Zeitabstanden aufstehen muBte, um nach dem Reh zu schauen, war einfach nur ein
Zeichen dafiir, daB er von der spirituellen Ebene heruntergefallen war.

VERS 15
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anyada bhrsam udvigna-manad nasta-dravina iva krpanah
sakarunam ati-tarsena harina-kunaka-viraha-vihvala-hrdaya-santdpas
tam evanusocan kila kasmalam mahad abhirambhita iti hovaca.

anyadd—manchmal (wenn er das Rehkitz nicht sehen konnte); bhrsam—zutiefst;
udvigna-mandh—sein Verstand voller Angst; nasta-dravinah—der seine Reichtii-
mer verloren hat; iva—wie; krpanah—ein geiziger Mensch; sa-karunam—mitleid-
erregend; ati-tarsena—mit groBer Angst; harina-kunaka—vom RehKitz; viraha
—durch Trennung; vihvala—aufgeregt; hrdaya—im Verstand oder Herzen; santa-
pah—dessen Kummer; ram—dieses Kitz; eva—nur; anusocan—ununterbrochen den-
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ken an; kila—gewiB; kasmalam—Illusion; mahat—sehr groB; abhirambhitah—er-
langte; iti—so; ha—gewiB; uvaca—sagte.

UBERSETZUNG

Konnte Maharaja Bharata manchmal das Reh nicht sehen, war er im Gei-
ste sehr erregt. Dann wurde er zutiefst ungliicklich wie ein Geizhals, der zu
Reichtum gekommen ist, diesen aber wieder verloren hat. Wenn das Reh
verschwunden war, wurde er von Angst erfiillt und klagte aufgrund der
Trennung. Auf diese Art und Weise in lllusion versetzt, sprach er dann fol-
gendes.

ERLAUTERUNG

Wenn ein armer Mann etwas Geld oder Gold verliert, wird er sofort gestort. In
ahnlicher Weise wurde der Geist Maharaja Bharatas beunruhigt, wenn er das Reh
nicht sehen konnte. Dies ist ein Beispiel dafiir, wie unsere Anhaftung iibertragen
werden kann. Wenn unsere Anhaftung auf den Dienst des Herrn iibertragen wird,
machen wir Fortschritt. Srila Ripa Gosvami betete zum Herrn, er moge ebenso
spontan vom Dienst zum Herrn angezogen sein, wie junge Manner und junge
Frauen zueinander angezogen sind. Sri Caitanya Mahaprabhu zeigte eine derartige
Anhaftung an den Herrn, als Er ins Meer sprang oder des Nachts im Schmerz der
Trennung weinte. Wenn sich unsere Anhaftung jedoch auf materielle Dinge statt
auf den Herrn richtet, werden wir von der spirituellen Ebene herunterfallen.

VERS 16
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api bata sa vai krpana ena-balako mrta-harini-suto 'ho mamandryasya
satha-kirata-mater akrta-sukrtasya krta-visrambha atma-pratyayena
tad aviganayan sujana ivagamisyati.

api—in der Tat; bata—ach; sah—dieses Kitz; vai—zweifellos; kr panah—bedriickt;
ena-balakah—das Rehkind; mrta-harini-sutah—das Junge der toten Rehgeil3;
aho—ach; mama—von mir; andryasya—der mit dem schlechtesten Benehmen;
satha—eines Betriigers; kirata—oder eines unzivilisierten Eingeborenen; mateh—
dessen Geist dies ist; akrta-sukrtasya—der keine frommen Handlungen hat; krra-
visrambhah—alles Vertrauen setzend; dtma-pratyayena—angenommen, ich sei wie
es selbst; tat aviganayan—ohne an all diese Dinge zu denken; su-janah iva—wie ein
vollkommen liebenswiirdiger Mensch; agamisyati—wird es wieder zuriickkommen.
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UBERSETZUNG

Bharata Maharaja dachte: Ach, dasReh ist jetzt hilflos. Ich bin nun zutiefst
ungliicklich, und mein Geist ist wie ein listiger Jiger, denn er ist immer
voller betriigerischer Neigungen und Grausamkeiten. Das Reh hat sein Ver-
trauen in mich gesetzt, genau wie ein aufrichtiger Mensch, der ein natiirli-
ches Interesse an guten Beziehungen hat, das schlechte Betragen eines listi-
gen Feindes vergiBt und sein Vertrauen wieder in ihn setzt. Wird dieses Reh
zuriickkommen und mir sein Vertrauen erneut schenken, obwohl ich mich
als unzuverlissig erwiesen habe?

ERLAUTERUNG

Maharaja Bharata war sehr edel und erhaben, und deshalb dachte er, wenn das
Reh nicht bei ihm war, daB er nicht wert sei, dem Reh Schutz zu bieten. Aufgrund
seiner Anhaftung an das Tier glaubte er, daB es so edel und erhaben wie er selbst sei.
Gemal der Denkweise von dtmavan manyate jagat legt jeder auf andere die eigenen
MaBstdbe an. Deshalb dachte Maharaja Bharata, daB das Tier ihn wegen seiner
Nachlassigkeit verlassen habe, daB3 es jedoch aufgrund seines edlen Herzens wieder
zuriickkehren werde.

VERS 17
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api ksemendsminn dsramopavane saspani carantam deva-guptam draksyami.

api—es mag sein; ksemena—mit Furchtlosigkeit aufgrund der Abwesenheit von
Tigern und anderen Tieren; asmin—in diesem; asrama-upavane—Garten der Einsie-
delei; saspani carantam—umhergehend und das weiche Gras essend; deva guptam
—von den Halbgottern beschiitzt sein; draksyami—ich werde sehen.

UBERSETZUNG

Ach, ist es moglich, daR ich dieses Tier wieder sehen werde, wie es vom
Herrn beschiitzt wird und ohne Furcht vor Tigern und anderen Tieren lebt?
Werde ich noch einmal sehen, wie es im Garten umhergeht und weiches
Gras friRt?

ERLAUTERUNG

Maharaja Bharata nahm an, daB das Tier unter seinem Schutz enttauscht worden
sei und ihn verlassen habe, um bei einem Halbgott Zuflucht zu suchen. Trotzdem
wiinschte er sich inbriinstig, das Tier wieder in seinem dsrama zu sehen, wie es ohne
Angst vor Tigern und anderen Tieren weiches Gras fressen wiirde. Maharaja Bha-
rata war nur noch fahig, an das Tier zu denken und daran, wie es vor allen ungliick-
verheilenden Dingen beschiitzt werden konnte. Vom materialistischen Standpunkt
aus gesehen, mogen solche Gedanken sehr lobenswert sein, doch vom spirituellen
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Standpunkt aus betrachtet, fiel der Konig in Wirklichkeit von seiner erhabenen Stel-
lung herunter und entwickelte unnotigerweise Anhaftung an ein Tier. Da er sich so
erniedrigte, muBte er spater einen TierkOrper annehmen.

VERS 18
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api ca na vrkah sala-vrko ‘nyatamo va naika-cara eka-caro va bhak-
sayati.

api ca—oder; na—nicht; vrkah—ein Wolf; sdla-vrkah—ein Hund; anyatamah—
irgendeiner von vielen; va—oder; na-eka-carah—die Schweine, die sich zusammen-
scharen; eka-carah—der Tiger, der allein umherzieht; va—oder; bhaksayati—friBt
(das arme Geschopf).

UBERSETZUNG

Ich weiB es nicht, aber das Reh kénnte von einem Wolf, von einem Hund,
von Ebern, die sich zusammenscharen, oder von einem Tiger, der allein um-
herzieht, aufgefressen worden sein.

ERLAUTERUNG

Tiger streifen nie in Gruppen durch den Wald. Jeder Tiger zieht alleine umher,
doch Wildschweine bleiben zusammen. Ahnlich verhalten sich auch Wélfe und
Hunde. Daher dachte Maharaja Bharata, daB das Reh von einem der vielen wilden
Tiere im Wald getotet worden sei.

VERS 19
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nimlocati ha bhagavan sakala-jagat-ksemodayas trayy-atmadyapi
mama na mrga-vadhi-nydsa dgacchati.

nimlocati—geht unter; ha—ach; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes,
von der Sonne reprasentiert; sakala-jagat—des ganzen Universums; ksema-udayah
—der das Gliickverheiende vergroBert; trayi-atma—der aus den drei Veden besteht;
adya api—Dbis jetzt; mama—mein; na—nicht; mrga-vadhi-nyasah—dieses Rehkind,
das mir von seiner Mutter anvertraut worden ist; agacchati—ist zuriickgekommen.



230 $rimad-Bhagavatam [Canto 5, Kap. 8

UBERSETZUNG

Ach, wenn die Sonne aufgeht, beginnen alle gliickverheiRenden Dinge —
aber leider nicht fiir mich. Der Sonnengott personifiziert die Veden, aber
ich bin aller vedischen Prinzipien beraubt. Dieser Sonnengott geht nun wie-
der unter, doch das arme Tier, das mir seit dem Tod seiner Mutter Vertrauen
geschenkt hat, ist nicht zuriickgekehrt.

ERLAUTERUNG

In der Brahma-sanmhita (5.22) wird die Sonne als das Auge der Hochsten Person-
lichkeit Gottes beschrieben.

yac-caksur esa savita sakala-grahanam
rdja samasta-sura-murtir asesa-tejah
yasyajiaya bhramati sambhrta-kala-cakro
govindam adi-purusam tam aham bhajami

Wenn die Sonne aufgeht, sollte man den vedischen mantra chanten, der mit dem
Gayatri beginnt. Die Sonne ist die symbolische Reprasentation der Augen des Hoch-
sten Herrn. Maharaja Bharata klagte, daB, obwohl die Sonne unterging, wegen der
Abwesenheit des Tieres alles ungliickverheiBend sei. Maharaja Bharata betrachtete
sich selbst als sehr ungliicklich, denn infolge der Abwesenheit des Tieres sah er in
der Gegenwart der Sonne nichts, was ihm gliickverheiBend erschienen ware.

VERS 20
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api svid akrta-sukrtam agatya mam sukhayisyati harina-rdja-kumdro
vividha-rucira-darsaniya-nija-mrga-daraka-vinodair asantosam
svanam apanudan.

api svit—ob es wird; akrta-sukrtam—der nie fromme Handlungen ausgefiihrt
hat; agatya—zurickkommen; madm—zu mir; sukhayisyati—erfreuen; harina-rdja-
kumarah—das Reh, das wie ein Prinz war, weil ich genau wie auf einen Sohn darauf
aufgepal3t habe; vividha—verschiedene; rucira—sehr erfreuend; darsaniya—zu se-
hen; nija—eigene; mrga-daraka—zum Rehkitz passend; vinodaih—durch erfreuende
Tatigkeiten; asantosam—das Ungliick; svandm—seiner eigenen Gattung; apanudan
—vertreibend.

UBERSETZUNG

Dieses Reh ist genau wie ein Prinz. Wann wird es zuriickkommen? Wann
wird es seine Lebhaftigkeit, die so erfreuend ist, wieder vorfiihren? Wann
wird es einem wunden Herzen wie dem meinen wieder Freude bringen? Ich
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habe bestimmt keine lobenswerten Eigenschaften, sonst wire es mittler-
weile lingst zuriickgekehrt.

ERLAUTERUNG

Wegen seiner groBen Zuneigung behandelte der Konig das kleine Reh, als ob es
ein Prinz wire. Dies wird moha genannt. Aufgrund seiner Besorgnis iiber die Abwe-
senheit des Rehes redete der Konig iiber das Reh, wie wenn es sein eigener Sohn
gewesen wire. Es kommt vor, daB man einer Person aus Zuneigung heraus alle
moglichen Bezeichnungen gibt.

VERS 21
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ksvelikayam mam mrsa-samddhinamilita-drsam prema-samrambhena
cakita-cakita agatya prsad-aparusa-visandgrena luthati.

ksvelikayam—wéhrend es spielte; mam—zu mir; mrsa—vorgebend; samadhina
—mit einer Trance durch Meditation; amilita-drsam—mit geschlossenen Augen;
prema-samrambhena—wegen Zorn, der durch Liebe verursacht wird; cakita-caki-
tah—mit Angst; dgatya—kommend; prsar—wie Wassertropfen; aparusa—sehr
weich; visana—der Horner; agrena—mit der Spitze; luthati—beriihrt meinen Kor-
per.

UBERSETZUNG

Ach, wenn das kleine Reh mit mir spielte und mich sah, wie ich mit ge-
schlossenen Augen zu meditieren vorgab, ging es aus Zorn, der der Liebe
entspringt, um mich herum und beriihrte mich furchtsam mit den Spitzen
seiner weichen Horner, die sich wie Wassertropfen anfiihiten.

ERLAUTERUNG

Nun bezeichnet Maharaja Bharata seine Meditation als falsch. Wahrend er sich
in Meditation befand, dachte er in Wirklichkeit an sein Reh, und er empfand grof3e
Freude, wenn ihn das Tier mit den Spitzen seiner Horner stieB. Der Konig tauschte
seine Meditation bloB vor und dachte in Wirklichkeit an das Tier. Dies war ein Zei-
chen seines Falles.

VERS 22
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asadito-havisi barhisi dusite mayopalabdho bhita-bhitah sapady
uparata-rasa rsi-kumaravad avahita-karana-kaldapa dste.

asadita—stellte auf; havisi—alle Bestandteile, die im Opfer dargebracht werden
sollten; barhisi—auf das kusa-Gras; dusite—wenn verschmutzt; maya upalabdhah
—von mir gescholten werden; bhita-bhitah—in groBer Angst; sapadi—sofort; upa-
rata-rasah—horte mit seinen Spielen auf; rsi-kumaravat—genau wie der Sohn oder
der Schiiler eines heiligen Menschen; avahita—vollig gezahmt, karana-kalapah
—alle Sinne; dste—sitzt.

UBERSETZUNG

Wenn ich die Bestandteile des Opfers auf das ku$a-Gras gelegt hatte, be-
rilthrte dasReh im Spiel das Gras mit seinen Zdhnen und verschmutzte es da-
durch. Bestrafte ich das Reh, indem ich es wegstieB, wurde es sofort dngst-
lich und legte sich regungslos nieder, genau wie der Sohn eines heiligen
Menschen. So beendete es sein Spiel.

ERLAUTERUNG

Maharaja Bharata dachte stindig an das Reh und vergaB dariiber, daB3 diese Ab-
lenkung seiner Aufmerksamkeit seinen spirituellen Fortschritt zunichte machte.

VERS 23
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kim va are dcaritam tapas tapasvinydnaya yad iyam avanih
savinaya-krsna-sara-tanaya-tanutara-subhaga-sivatamakhara-khura-
pada-panktibhir dravina-vidhurdturasya krpanasya nama dravina-
padavim sicayanty atmdnam ca sarvatah krta-kautukam dvijanam
svargapavarga-kamanam deva-yajanam Kkaroti.

kim va—was; are— o; dcaritam—auferlegt; tapah—BuBe; tapasvinya—durch die
gliicklichste; anayd—diese Erde;, yar—seit; ivam—diese; avanih—Erde; sa-vinaya
—sehr sanft und von gutem Benehmen; krsna-sara-tanaya—des Jungen des schwar-
zen Rehes; tanutara—klein; subhaga—schon, siva-tama—auBerst gliickverheiflend;
akhara—weich; khura—der Hufe; pada-panktibhih—durch die Folge von Abdriik-
ken; dravina-vidhura-aturasya—der wegen des Verlustes von Reichtum zutiefst be-
kiimmert ist; krpanasya—ein auBerst ungliickliches Geschopf; mama—fiir mich;
dravina-padavim—der Weg, diesen Reichtum zu erlangen; sicayanti—hinweisend,;
atmanam—ihr eigener Korper; ca—und; sarvatah—auf allen Seiten; krta-kautukam
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—geschmiickt; dvijanam—der brahmanas; svarga-apavarga-kamanam—die sich
wiinschen, die himmlischen Planeten oder Befreiung zu erlangen; deva-yajanam
—ein Ort fiir Opfer zu den Halbgottern; karoti—es macht.

UBERSETZUNG

Nachdem Maharaja Bharata in dieser Weise wie ein Verriickter gespro-
chen hatte, erhob er sich und ging hinaus. Als er auf dem Boden die
FuBspuren des Rehes erblickte, lobpreiste er diese aus Liebe, indem er
sagte: O ungliickseliger Bharata, deine Enthaltungen und Bufen sind hochst
unbedeutend, verglichen mit der BuRe und Enthaltung, die die Erde auf sich
genommen hat. Weil sich die Erde so strenge BuRen auferlegt hat, sind die
kleinen, schonen, duferst gliickverheiRenden und weichen FuRspuren mei-
nes Rehes auf die Oberfliche dieses gliicklichen Planeten abgedriickt wor-
den. Diese Spur zeigt einem Menschen wie mir — der ich wegen des Verlu-
stes des Rehes hilflos zuriickgelassen bin —, wie das Tier durch den Wald
gegangen ist und wie ich meinen verlorenen Reichtum wiederfinden kann.
Durch diese FuBspuren ist dieses Land zu einem geeigneten Ort geworden,
wo brahmanas, die sich wiinschen, auf himmlische Planeten zu gehen oder
Befreiung zu erlangen, Opfer fiir die Halbgotter ausfiihren konnen.

ERLAUTERUNG

Es wird gesagt, daB3 ein Mensch, der zu sehr in Liebesangelegenheiten verwickelt
ist, sich selbst und andere vergi3t und daB er vergiBt, wie man handelt und wie man
redet. Es wird berichtet, daB einmal ein Mann seinen von Geburt an blinden Sohn
aus Zuneigung Padmalocana oder ,,der Lotosiugige* nannte. Dies ist die Situation,
die aus blinder Liebe entsteht. Maharaja Bharata kam aufgrund seiner materiellen
Liebe zu dem Reh allmidhlich in dieselbe Lage. In der smrti-sastra wird gesagt:

yasmin dese mrgah krsnas
tasmin dharmann ivodhata

,,Das Land, auf dem man die Hufabdriicke eines schwarzen Rehes sehen kann,
ist ein Ort, der geeignet ist, um religose Rituale auszufiihren.*

VERS 24
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api svid asau bhagavan udu-patir enam mrga-pati-bhayan mrta-
mataram mrga-balakam svasrama-paribhrastam anukampaya krpana-
Jana-vatsalah paripati.

api svit—kann es sein; asau—dieser; bhagavan—auBerst kraftvolle; udu-patih
—der Mond; enam—dieser; mrga-pati-bhayat—aus Angst vor einem Lowen; mrta-
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mataram—der seine Mutter verloren hat; mrga-balakam—der Sohn eines Rehes;
sva-asrama-paribhrastam—der von seinem dsrama weglief; anukampaya—aus Mit-
leid; krpana-jana-vatsalah—(der Mond) der zu ungliicklichen Menschen sehr giitig
ist; paripati—beschiitzt es nun.

UBERSETZUNG

Maharaja Bharata fuhr fort, wie ein Verriickter zu sprechen. Als er iiber
seinem Kopf die dunklen Flecken des aufgehenden Mondes, die einem Reh
glichen, erblickte, sagte er: Kann es sein, daB der Mond, der zu einem un-
gliicklichen Menschen so giitig ist, auch giitig zu meinem Reh ist, da er
weiB, daR es von Hause weggelaufen ist und seine Mutter verloren hat? Der
Mond hat dem Reh nahe bei sich Zuflucht gewihrt, nur um es vor den
schrecklichen Angriffen eines Lowen zu beschiitzen.

VERS 25

L JE | € 2RSSR A S (RSB IR GARL S LCR IS AR IR DIE
MYEIFN AT AIRREFT IRl AagAafoaRmiRan:
"Yadifa T LIl

kim vatmaja-vislesa-jvara-dava-dahana-sikhabhir upatapyamana-
hrdaya-sthala-nalinikam mam upasrta-mrgi-tanayam sisira-
santanurdga-gunita-nija-vadana-salilamrtamaya-gabhastibhih
svadhayatiti ca.

kim va—oder kann es sein; dtrma-ja—vom Sohn; vislesa—wegen der Trennung;
jvara—die Hitze; dva-dahana—des Waldbrandes; sikhabhih—durch die Flammen,;
upatapyamana—verbrannt werden; hrdaya—das Herz; sthala-nalinikam—mit einer
roten Lotosblume verglichen; mam—mir; upasrta-mrgi-tanayam—dem der Sohn
des Rehes so ergeben war; Sisira-santa—das so friedlich und gelassen ist; anura-
ga—aus Liebe; gunita—flieBend; nija-vadana-salila—das Wasser von seinem Mund,
amrta-maya—so gut wie Nektar; gabhastibhih—durch die Strahlen des Mondes;
svadhayati—erfreut mich; iti—so; ca—und.

UBERSETZUNG

Nachdem Maharaja Bharata den Mondschein wahrgenommen hatte,
setzte er seine verriickte Redeweise fort. Er sagte: Das Junge des Rehes war
mir so ergeben und mir so lieb, daB mir die Trennung von ihm wie die
Trennung vom eigenen Sohn vorkommt. Aufgrund des brennenden Fiebers
der Trennung leide ich, wie wenn ich von einem Waldbrand ergriffen wor-
den wire. Mein Herz, das wie eine rote Lotosblume ist, brennt nun. Der
Mond, der mich so bekiimmert sieht, gieRt bestimmt seinen schimmernden
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Nektar iiber mich, genau wie jemand auf einen Freund, der hohes Fieber
hat, Wasser sprenkelt. Auf diese Weise gewdhrt der Mond mir Gliick.

ERLAUTERUNG

Nach der ayurvedischen Behandlungsmethode sollte man jemanden, der hohes
Fieber hat, mit Wasser bespritzen, nachdem damit gegurgelt wurde. Auf diese
Weise a3t das Fieber nach. Obwohl Maharaja Bharata aufgrund der Trennung von
seinem sogenannten Sohn, dem Reh, sehr bedriickt war, glaubte er, daB der Mond
aus seinem Mund Wasser, mit dem gegurgelt wurde, auf ihn spritze und daB dieses
Wasser sein hohes Fieber, das er aufgrund der Trennung von dem Reh hatte, min-
dern wiirde.

VERS 26
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evam aghatamana-manorathakula-hrdayo mrga-darakabhasena
svdarabdha-karmand yogarambhanato vibhramsitah sa yoga-tdpaso
bhagavad-aradhana-laksandc ca katham itaratha jaty-antara ena-
kunaka dasangah saksdan nihsreyasa-pratipaksataya prak-parityakta-
dustyaja-hrdayabhijatasya tasyaivam antardya-vihata-
yogarambhanasya radjarser bharatasya tavan mrgdarbhaka-posana-
palana-prinana-lalananusangenaviganayata atmanam ahir ivakhu-
bilam duratikramah kalah karala-rabhasa apadyata.

evam—auf diese Weise; aghatamana—unmoglich, erlangt zu werden; manah-ra-
tha—durch Wiinsche, die wie mentale Wagen sind; dkula—bekimmert; hrdayah
—dessen Herz; mrga-daraka-abhasena—dem Reh ahnelnd; sva-drabdha-karmana
—durch die schlechten Resultate seiner ungesehenen fruchtbringenden Handlungen;
yoga-arambhanatah—von den Tatigkeiten der yoga-Durchfiihrungen; vibhramsitah
—heruntergefallen; sah—er (Maharaja Bharata); yoga-tdpasah—die Titigkeiten des
mystischen yoga und der Enthaltungen durchfiihrend; bhagavat-aradhana-laksanat
—von den Titigkeiten des hingebungsvollen Dienstes, die fiir die Hochste Person-
lichkeit Gottes geleistet werden; ca—und; katham—wie; itaratha—anders; jati-anta-
re—zu einer anderen Lebensform gehorend; ena-kunake—zum Korper eines Rehkit-
zes; asangah—so grofBe liebevolle Anhaftung; saksar—direkt; nihsreyasa—das hoch-
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ste Ziel des Lebens erlangen; prati paksataya—die Eigenschaft, ein Hindernis zu sein;
prak—der friiher; parityakta—aufgegeben; dustyaja—obwohl sehr schwierig aufzu-
geben; hrdaya-abhijatasya—seine Sohne, die aus seinem eigenen Herzen geboren
wurden; tasya—von ihm; evam—so; antaraya—durch dieses Hindernis; vihata—
gehemmt; yoga-arambhanasya—dessen Pfad der Ausfiihrung von mystischem yoga;
raja-rseh—des groBen heiligen Konigs; bharatasya—Maharaja Bharatas; tavat—auf
diese Weise; mrga-arbhaka—das Junge eines Rehes; posana—in das Pflegen; pala-
na—in das Beschiitzen; prinana—in das Gliicklichmachen; /alana—in das Liebkosen;
anusangena—durch ununterbrochene Vertiefung; aviganayatah—vernachlassigend;
atmanam—seine eigene Seele; ahih iva—wie eine Schlange; akhu-bilam—das Mause-
loch; duratikramah—uniibertrefflich; kalah—schlieBlich der Tod; karala—schreck-
lich; rabhasah—mit Geschwindigkeit; dpadyata—kam.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Mein lieber Konig, auf diese Weise wurde
Maharaja Bharata von einem unbezihmbaren Wunsch, der sich in der Ge-
stalt eines Rehes verkorperte, iiberwiltigt. Aufgrund der fruchttragenden
Ergebnisse seiner vergangenen Taten fiel er von der Ebene des mystischen
yoga, der Entsagung und der Verehrung der Hochsten Personlichkeit Gottes
herab. Wenn dies nicht auf seine vergangenen fruchtbringenden Titigkei-
ten zuriickzufithren war, wie hitte er dann zu einem Reh hingezogen sein
konnen, nachdem er die Gemeinschaft mit seinem eigenen Sohn und seiner
Familie, die er als Hindernisse auf dem Pfad des spirituellen Lebens betrach-
tete, aufgegeben hatte? Wie konnte er eine solche unbezihmbare Zunei-
gung zu einem Reh zeigen? Das ist eindeutig auf sein eigenes karma zuriick-
zufiihren. Der Konig war vom Liebkosen und Pflegen des Rehes so sehr in
Anspruch genommen, dal er von seinen spirituellen Handlungen herunter-
fiel. Nach einiger Zeit trat ihm der uniiberwindliche Tod entgegen, der mit
einer Giftschlange verglichen wird, die in ein Mauseloch eindringt.

ERLAUTERUNG

Wie spitere Verse zeigen, wird Maharaja Bharata zum Zeitpunkt des Todes ge-
zwungen werden, aufgrund seiner Zuneigung zu diesem Reh einen Rehkorper anzu-
nehmen. In diesem Zusammenhang taucht vielleicht eine Frage auf. Wie kann ein
Gottgeweihter durch seine vergangenen Missetaten und lasterhaften Handlungen be-
einfluBt werden? In der Brahma-samhita (5.54) wird gesagt: karmani nirdahati
kintu ca bhakti-bhajam. ,Fir diejenigen, die im hingebungsvollen Dienst, bhakti-
bhajana, beschiftigt sind, werden die Ergebnisse vergangener Taten aufgehoben.*
Dementsprechend konnte Maharaja Bharata fiir seine vergangenen Missetaten nicht
bestraft werden. Die SchluBfolgerung mufB3 daher lauten, daB Maharaja Bharata ab-
sichtlich seinen spirituellen Fortschritt vernachlassigte und iibermaBige Zuneigung
zu dem Reh entwickelte. Damit er seinen Fehler sofort wiedergutmachen konnte,
wurde ihm fiir kurze Zeit der Korper eines Rehes gegeben. Dies geschah nur, um
seinen Wunsch nach reifem hingebungsvollem Dienst zu vergroBern. Obwohl
Maharaja Bharata den Korper eines Tieres verliechen bekam, vergalB er nicht, was
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sich zuvor, aufgrund seines absichtlichen Fehlverhaltens, ereignet hatte. Er war sehr
begierig, aus seinem Rehkorper herauszukommen. Dies weist darauf hin, daB sich
seine Anziehung zum hingebungsvollen Dienst so sehr vergrofert hatte, daB er im
néchsten Leben in einem brahmana-Korper sehr schnell Vollkommenbheit erlangen
sollte. Aus dieser inneren Uberzeugung heraus erkliren wir in unserem Back to
Godhead-Magazin, dal Gottgeweihte, die wie die gosvamis in Vrndavana leben und
absichtlich siindvolle Handlungen begehen, in diesem heiligen Land im Korper von
Hunden, Affen und Schildkroten wiedergeboren werden. So verweilen sie fiir eine
kurze Zeit in diesen niederen Lebensformen, und wenn sie diese Tierkorper aufge-
ben, werden sie wieder in die spirituelle Welt erhoben. Eine solche Bestrafung findet
nur fiir kurze Zeit statt und ist kein Ergebnis von vergangenem karma. Es mag wie
das Ergebnis von vergangenem karma aussehen, doch es ist dazu da, den Gottge-
weihten zu berichtigen und ihn zum reinen hingebungsvollen Dienst hinzufiihren.

VERS 27
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tadanim api parsva-vartinam atmajam ivanusocantam abhiviksamano
mrga evabhinivesita-mand-visrjya lokam imam saha mrgena kalevaram
mrtam anu na mrta-janmanusmrtir itaravan mrga-sariram avapa.

tadanim—zu diesem Zeitpunkt; api—sogar; parsva-vartinam—an der Seite sei-
nes Totenbettes; arma-jam—sein eigener Sohn; iva—wie; anusocantam—Xklagend;
abhiviksamanah—sehend; mrge—in das Reh; eva—gewiB; abhinivesita-manah—sein
Geist war versunken; visrjya—aufgebend; lokam—Welt; imam—diese; saha—mit;
mrgena—das Reh; kalevaram—sein Korper; mrtam—starb; anu—danach; na—nicht;
mrta—zerstort, janma-anusmrtih—Erinnerung an den Vorfall vor seinem Tod;
itara-vat—wie andere; mrga-sariram—den Korper eines Rehes; avapa—bekam.

UBERSETZUNG

Im Augenblick des Todes sah der Konig, daR das Reh genau wie sein eige-
ner Sohn an seiner Seite saB und seinen Tod beklagte. Tatsichlich war der
Geist des Konigs vollig auf den Korper des Rehes gerichtet, und infolgedes-
sen verlie® er — wie diejenigen, die des Krsna-BewulRtseins beraubt sind —
die Welt, das Reh und seinen materiellen Korper und bekam den Korper
eines Rehes. Es gab jedoch einen Vorteil: Obwohl er seinen menschlichen
Korper verloren und einen Rehkérper bekommen hatte, vergaR er die Vor-
fille seines vergangenen Lebens nicht.
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ERLAUTERUNG

Es besteht ein Unterschied zwischen Maharaja Bharata, der einen Rehkorper an-
nahm, und anderen Menschen, die entsprechend dem Zustand ihres Geistes zum
Zeitpunkt des Todes verschiedene Korper annehmen. Nach dem Tode vergessen ge-
wohnliche Menschen alles, was sich in ihrem letzten Leben ereignet hat, doch Maha-
raja Bharata konnte sich daran erinnern. In der Bhagavad-gita wird erklart:

yam yam vapi smaran bhavam
tyajaty ante kalevaram

tam tam evaiti kaunteya
sada tad bhava-bhavitah

,,Den Seinszustand, an den man sich beim Verlassen des Korpers erinnert, wird
man ohne Zweifel erreichen.” (Bg 8.6)

Nachdem eine Person ihren Korper verlassen hat, bekommt sie entsprechend
dem Zustand ihres Geistes im Augenblick des Todes einen anderen Korper. Zum
Zeitpunkt des Todes denkt ein Mensch immer an das, was ihn in seinem Leben am
meisten in Anspruch genommen hat. Aufgrund dieses Gesetzes erhielt Maharaja
Bharata, der immer an das Reh gedacht und die Verehrung des Hochsten Herrn ver-
gessen hatte, den Korper eines Rehes. Da er sich jedoch schon auf der hochsten
Ebene des hingebungsvollen Dienstes befunden hatte, vergal3 er die Vorfalle seines
letzten Lebens nicht. Diese besondere Segnung rettete ihn vor einem weiteren Ab-
stieg. Aufgrund seiner vergangenen Tatigkeiten im hingebungsvollen Dienst wurde
er entschlossen, seinen hingebungsvollen Dienst selbst im Korper eines Rehes fort-
zusetzen. Deshalb wird in diesem Vers gesagt, daB er, obwohl er starb (mrtam),
nachher (anu) die Zwischenfille seines vergangenen Lebens nicht vergaB (na mrta-
janmanusmrtir itavarat), wie das bei anderen der Fall ist. In der Brahma-samhita
wird erklart: karmdni nirdahati kintu ca bhakti-bhdjam (Bs. 5.54). Hier wird besti-
tigt, daB ein Gottgeweihter aufgrund der Barmherzigkeit des Hochsten Herrn nie-
mals vergeht. Infolge seiner willentlichen Vernachldssigung des hingebungsvollen
Dienstes wird ein reiner Gottgeweihter vielleicht fiir kurze Zeit bestraft, doch er
wird seinen hingebungsvollen Dienst wieder erwecken und nach Hause, zu Gott, zu-
ruckgehen.

VERS 28
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tatrapi ha va atmano mrgatva-karanam bhagavad-aradhana-
samihanubhdvenanusmrtya bhrsam anutapyamana dha.

tatra api—in dieser Geburt; ha vd—tatsichlich; gtmanah—von ihm selbst;
mrgatva-karanam—der Grund, warum er einen Rehkorper annehmen muBte; bha-
gavat-aradhana-samiha—der vergangenen Tatigkeiten im hingebungsvollen Dienst;
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anubhdvena—als Folge davon; anusmrtya—sich erinnernd; bhrsam—immer; anu-
tapyamanah—bereuend; dha—sagte.

UBERSETZUNG

Obwohl sich Maharaja Bharata im Korper eines Rehes befand, war er
wegen seines strengen hingebungsvollen Dienstes wihrend des vergange-
nen Lebens fihig, den Grund seiner Geburt in diesem Korper zu verstehen.
Indem er sein vergangenes und sein gegenwirtiges Leben betrachtete, be-
reute er ununterbrochen seine Titigkeiten und sprach auf folgende Weise.

ERLAUTERUNG

Dies ist ein besonderes Zugestindnis an einen Gottgeweihten. Selbst wenn er
einen Korper erhilt, der nicht menschlich ist, vermag er dank der Barmherzigkeit
der Hochsten Personlichkeit Gottes im hingebungsvollen Dienst weitere Fortschritte
zu machen, entweder indem er sich an sein vergangenes Leben erinnern kann oder
durch natiirliche Ursachen. Fiir einen gewohnlichen Menschen ist es nicht leicht,
sich an die Handlungen seines letzten Lebens zu erinnern, doch Maharaja Bharata
konnte sich aufgrund seiner groBen Opfer und seiner Beschaftigung im hingebungs-
vollen Dienst an seine vergangenen Téatigkeiten erinnern.

VERS 29
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aho kastam bhrasto "ham atmavatam anupathad yad-vimukta-samasta-
sangasya vivikta-punydaranya-saranasydatmavata atmani sarvesam
atmanam bhagavati vasudeve tad-anusravana-manana-
sankirtandaradhandanusmaranabhiyogenasinya-sakala-yamena kdlena
samavesitam samahitam kartsnyena manas tat tu punar
mamabudhasydran mrga-sutam anu parisusrava.

aho kastam—ach, in was fiir eine elende Lebensbedingung; bhrastah—gefallen;
aham—ich (bin); dtma-vatam—der groBen Gottgeweihten, die Vollkommenheit er-
langt haben; anupathat—vom Lebensweg; yat—von dem; vimukta-samasta-sanga-
sya—obwohl die Gemeinschaft mit meinen wirklichen S6hnen und dem Heim auf-
gegeben habend; vivikta—einsam; punya-aranya—eines heiligen Waldes; saranasya
—der Zuflucht gesucht hatte; dtma-vatah—der vollkommen auf der transzenden-
talen Ebene verankert ist.; dtmani—in der Uberseele; sarvesam—aller; dtmanam—
Lebewesen; bhagavati—zur Hochsten Personlichkeit Gottes; vdsudeve—Sri Vasude-
va; tat—iber Ihn; anusravana—ununterbrochen horend; manana—denkend; sankir-
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tana—chantend; dradhana—verehrend; anusmarana—sich bestiandig erinnernd an;
abhiyogena—durch Versenkung in; dsunya—erfillt; sakala-yamena—worin alle
Stunden; kdlena—durch Zeit; samavesitam—vollig festgesetzt; samahitam—gerich-
tet; kartsnyena—ganzlich; manah—den Geist in einer solchen Lage; rat—dieser
Geist; tu—aber; punah—wieder; mama—von mir; abudhasya—ein groBer Narr;
arat—aus groBer Entfernung; mrga-sutam—das Junge eines Rehes; anu—geriihrt
sein; parisusrava—fiel herunter.

UBERSETZUNG

Im Korper eines Rehes begann Maharaja Bharata zu klagen: Welches Un-
gliick, ich bin vom Pfad der Selbstverwirklichten abgewichen; ich habe
meine wirklichen Sohne, meine Frau und mein Heim aufgegeben, um im
spirituellen Leben Fortschritte zu machen, und ich suchte an einem einsa-
men heiligen Ort im Wald Zuflucht. Ich erlangte Selbstbeherrschung und
Selbstverwirklichung, und ich war ununterbrochen im hingebungsvollen
Dienst beschiftigt, indem ich iiber Vasudeva, die Hochste Personlichkeit
Gottes, horte, meditierte und chantete, lhn verehrte und mich an lhn erin-
nerte. Meine Bemiihung war erfolgreich, so daR mein Geist immer in den
hingebungsvollen Dienst vertieft war. Aufgrund meiner personlichen Tor-
heit jedoch entwickelte mein Geist wieder Anhaftung — dieses Mal an ein
Reh. Nun habe ich den Korper eines Rehes erhalten, und ich bin von der
Ausiibung des hingebungsvollen Dienstes weit abgekommen.

ERLAUTERUNG

Aufgrund seiner strengen Ausiibung von hingebungsvollem Dienst konnte sich
Maharaja Bharata erinnern, welche Handlungen er in seinem letzten Leben ausge-
fiihrt hatte und wie er auf die spirituelle Ebene erhoben worden war. Aus Torheit
hatte er Anhaftung an ein unbedeutendes Reh entwickelt, war auf diese Weise her-
untergefallen und hatte den Korper eines Rehes annehmen miissen. Dies ist fiir je-
den Gottgeweihten von Bedeutung. Wenn wir unsere Position mibrauchen und
denken, wir seien vollstindig im hingebungsvollen Dienst beschaftigt und konnten
tun, was immer uns gefillt, dann werden wir gezwungen, wie Maharaja Bharata zu
leiden, und dazu verurteilt, eine Art von Korper anzunehmen, der unseren hinge-
bungsvollen Dienst beeintrachtigt. Nur in der menschlichen Form ist man in der
Lage, hingebungsvollen Dienst auszufiihren, doch wenn wir freiwillig um der Sin-
nenbefriedigung willen darauf verzichten, werden wir sicherlich bestraft werden.
Diese Bestrafung ist nicht genau die gleiche, wie sie von einem gewohnlichen mate-
rialistischen Menschen erduldet werden muB3. Durch die Barmherzigkeit des Hoch-
sten Herrn wird ein Gottgeweihter in einer solchen Weise bestraft, daB sich sein
Whunsch, die LotosfiiBe Vasudevas zu erreichen, vergroBert. Aufgrund seines star-
ken Wunsches kehrt er im nachsten Leben nach Hause zuriick. Hingebungsvolles
Dienen wird hier vollstandig beschrieben: tad-anusravana-manana-sankirtanara-
dhananusmaranabhiyogena. In der Bhagavad-gita wird das stindige Horen und
Chanten tiber die Herrlichkeiten des Herrn empfohlen: satatam kirtayanto mam ya-
tantas ca drdha-vratah. Diejenigen, die Krsna-BewuBtsein angenommen haben,
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sollten sehr darauf achten, daB kein einziger Augenblick verschwendet wird, indem
man nicht iiber den Hochsten Herrn und Seine Taten chantet oder sich an sie erin-
nert. Durch Seine eigenen Taten und durch die Taten Seiner Geweihten lehrt uns
Krsna, wie wir im hingebungsvollen Dienst achtsam werden konnen, und anhand
des Beispiels von Maharaja Bharata macht Er uns klar, wie sorgfaltig wir in der
Ausiibung des hingebungsvollen Dienstes vorgehen miissen. Wenn wir unseren
Geist nicht abweichen lassen wollen, miissen wir ihn ununterbrochen im hinge-
bungsvollen Dienst beschaftigen. Was die Mitglieder der Internationalen Gesell-
schaft fiir Krischna-BewuBtsein betrifft, so haben sie alles aufgegeben, um die Bewe-
gung fiir Krsna-BewuBtsein voranzutreiben. Dennoch sollten sie aus Maharaja Bha-
ratas Leben eine Lehre ziehen und darauf achten, daB kein Augenblick mit wertlo-
sem Gerede, unniitzem Schlaf oder ibermaBigem Essen verschwendet wird. Essen
ist nicht verboten, doch wenn wir im UbermaB essen, werden wir mit Sicherheit
mehr als nétig schlafen. Sinnenbefriedigung wird nachfolgen, und wir werden viel-
leicht in eine niedrigere Lebensform absinken. So kann unser spiritueller Fortschritt
zumindest fiir einige Zeit aufgehalten werden. Der beste Weg ist es, den Rat Srila
Rupa Gosvamis anzunehmen: avyartha-kalatvam. Wir sollten bemiiht sein, jeden
Augenblick unseres Lebens fiir die Ausfiihrung hingebungsvollen Dienstes — und
fiir nichts anderes — zu nutzen. Dies ist der sichere Weg fiir jemanden, der nach
Hause, zu Gott, zuriickgehen will.

VERS 30
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ity evam nigudha-nirvedo visrjya mrgim mataram punar bhagavat-
ksetram upasama-sila-muni-gana-dayitam salagramam pulastya-
pulahasramam kalanjarat pratydjagama.

iti—so; evam—auf diese Weise; nigiidha—versteckt; nirvedah—vollig unangehaf-
tet an materielle Tatigkeiten; visrjya—aufgebend; mrgim—das Reh; mataram—seine
Mutter; punah—wieder; bhagavat-ksetram—der Ort, wo der Hochste Herr verehrt
wird; upasama-sila—vollig losgelost von allen materiellen Anhaftungen; muni-
gana-dayitam—das den groBen heiligen Einwohnern lieb ist; salagramam—das
Dorf, bekannt als Salagrama; pulastya-pulaha-asramam—zum dsrama, der von so
groBen Heiligen wie Pulastya und Pulaha gefiihrt wurde; kalanjarat—vom Kalan-
jara-Berg, wo er aus dem Leib eines Rehes geboren worden war; pratydjagama—er
kam zurtick.

UBERSETZUNG

Obwohl Maharaja Bharata den Korper eines Rehes bekommen hatte, 16-
ste er sich durch fortgesetzte Reue von allen materiellen Dingen. Das alles



242 $rimad-Bhagavatam [Canto 5, Kap. 8

enthiillte er niemandem, hingegen verlieB er seine Mutter und den Kalaii-
jara-Berg, wo er geboren worden war, und ging erneut in den Wald von $a-
lagrama, wo sich der a§rama von Pulastya und Pulaha befand.

ERLAUTERUNG

Es ist bedeutsam, daB sich Maharaja Bharata durch die Gnade von Vasudeva an
sein vergangenes Leben zu erinnern vermochte. Er verschwendete keinen Augen-
blick und kehrte zum Pulaha-asrama in dem Dorf Salagrama zuriick. Gemeinschaft
ist von groBer Bedeutung, und deshalb versucht die ISKCON jeden, der in die Ge-
sellschaft eintritt, zu vervollkommnen. Die Mitglieder sollten sich immer daran er-
innern, daB diese Gesellschaft kein Freihotel ist. Sie alle sollten darauf achten, daB3
sie ihren spirituellen Pflichten nachkommen, damit jeder, der kommt, automatisch
ein Gottgeweihter wird und die Befahigung erlangt, noch in diesem Leben zu Gott
zuriickzukehren. Obwohl Maharaja Bharata den Korper eines Rehes bekommen
hatte, verlieB er erneut sein Heim, das in diesem Falle der Berg Kalanjara war. Nie-
mand sollte sich von seinem Geburtsort und von seiner Familie fesseln lassen, viel-
mehr sollte man in der Gemeinschaft von Gottgeweihten Zuflucht suchen, um sein
Krsna-BewuBtsein zu kultivieren.

VERS 31
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tasminn api kalam pratiksamanah sarigac ca bhrsam udvigna atma-
sahacarah suska-parna-trna-virudha vartamano mrgatva-
nimittavasanam eva ganayan mrga-sariram tirthodaka-klinnam ut-
sasarja.

tasmin api—in diesem dsrama (Pulaha-asrama), kalam—das Ende der Lebens-
dauer im Rehkorper; pratiksamanah—immer wartend auf; sarigat—von Gemein-
schaft; ca—und; bhrsam—bestandig; udvignah—voller Angst; atma-sahacarah—die
Uberseele als einzigen stiandigen Begleiter habend (keiner sollte denken, er sei allein);
suska-parna-trna-virudha—nur vom Essen dirrer Blatter und Graser; vartamanah
—lebend; mrgatva-nimitta—die Ursache eines Rehkorpers; avasanam—das Ende;
eva—nur; ganayan—betrachtend; mrga-sariram—der Korper eines Rehes; tirtha-
udaka-klinnam—im Wasser dieses heiligen Ortes badend; utsasarja—gab auf.

UBERSETZUNG

Da der groRe Konig Maharaja Bharata nun sehr darauf bedacht war, nicht
das Opfer schlechter Gemeinschaft zu werden, blieb er in diesem a§rama.
Ohne daR er jemandem seine Vergangenheit enthiillt hitte, blieb er dort
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und aB nur trockene Blitter. Eigentlich war er nicht allein, denn er hatte die
Gemeinschaft mit der Uberseele. So wartete er in diesem Rehkorper aufden
Tod. SchlieBlich gab er seinen Korper auf, wihrend er an jener heiligen
Stitte badete.

ERLAUTERUNG

Heilige Orte wie Vrndavana, Hardwar, Prayaga und Jagannatha Puri sind fiir die
Ausiibung von hingebungsvollem Dienst besonders geeignet. Vor allem Vrndavana
ist der erhabenste und bevorzugteste Ort fiir Vaisnava-Geweihte von Krsna, die da-
nach streben, zuriick zu Gott zu gehen, auf die Vaikuntha-Planeten. Es gibt in
Vrndavana viele Gottgeweihte, die regelmaBig in der Yamuna baden und so von al-
ler Verunreinigung durch die materielle Welt gereinigt werden. Durch das standige
Horen und Chanten der Heiligen Namen und der Spiele des Hochsten Herrn wird
man gereinigt und fiir Befreiung geeignet. Wenn man jedoch mit Absicht der Sin-
nenbefriedigung zum Opfer fallt, muB man, wie Maharaja Bharata, zumindest fiir
ein Leben bestraft werden.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 8. Kapitel im Fiinften Canto
des Srimad- Bhagavatam mit dem Titel: ,,Beschreibung der Personlichkeit von Maha-
rdaja Bharata*'.






9. Kapitel

Der erhabene Charakter Jada Bharatas

In diesem Kapitel wird beschrieben, wie Maharaja Bharata den Korper eines
brahmana erlangte. In diesem Korper verhielt er sich wie jemand, der stumpfsinnig,
taub und stumm ist. Er tat dies in einem solchen AusmafB, daB er sogar still blieb
und sich nicht auflehnte, als man ihn vor der Géttin Kali in einem Opfer toten
wollte. Nachdem er seinen Rehkorper aufgegeben hatte, wurde er von der jiingsten
Frau eines brahmana zur Welt gebracht. Auch in diesem Leben konnte er sich an die
Tatigkeiten seines vergangenen Lebens erinnern, und um den EinfluB der Gesell-
schaft zu umgehen, verhielt er sich wie ein Taubstummer. Er war sehr darauf be-
dacht, nicht wieder herunterzufallen. Er hatte mit niemandem Umgang, der kein
Gottgeweihter war. Dieses Verhalten sollte von jedem Gottgeweihten angenommen
werden. Sri Caitanya Mahaprabhu empfahl: asat-sariga-tydga,— ei vaisnava-
dcdra. Man sollte die Gemeinschaft mit Nichtgottgeweihten unter allen Umstinden
vermeiden, selbst wenn es sich dabei um Familienmitglieder handelt. Als sich Bha-
rata Maharaja im Korper eines brahmana befand, hielten ihn die Menschen in der
Nachbarschaft fiir einen verriickten, stumpfsinnigen Kerl, doch in seinem Innern er-
innerte er sich stindig an Vasudeva, die Hochste Personlichkeit Gottes. Obwohl ihn
sein Vater ausbilden und einer Reinigung unterziehen wollte, indem er ihm die hei-
lige Schnur anbot, um ihn zum brdhmana zu machen, verhielt sich Jaga Bharata
weiterhin so, daB sein Vater und seine Mutter annahmen, er sei verriickt und an
dem Reinigungsvorgang nicht interessiert. Auch ohne solche offiziellen Zeremonien
blieb er vollkommen Krsna-bewuft. Aufgrund seines Schweigens begannen einige
Menschen, die nicht besser als Tiere waren, Jada Bharata auszulachen; er jedoch
nahm dies geduldig hin. Nachdem sein Vater und seine Mutter gestorben waren, be-
handelten ihn seine Stiefmutter und seine Stiefbriider sehr schlecht. Sie gaben ihm
die abscheulichste Nahrung, und dennoch nahm er es ihnen nicht tibel; er blieb vol-
lig ins Krsna-BewuBtsein vertieft. Eines Nachts wurde er von seiner Stiefmutter und
seinen Stiefbriidern beauftragt, ein Reisfeld zu bewachen. In dieser Nacht entfiihrte
ihn der Anfiihrer einer Rauberbande und versuchte ihn zu toéten, indem er ihn vor
Bhadra Kali als Opfer darbringen wollte. Als die Rauber Maharaja Bharata vor die
Gottin Kali brachten und ihn mit einem Schwert zu toten versuchten, wurde die
Gottin von Entsetzen gepackt, als sie sah, daB ein Gottgeweihter mi3handelt werden
sollte. Sie sprang aus der Bildgestalt hervor, ergriff das Schwert und tétete alle Ban-
diten. So ist es moglich, daB ein reiner Geweihter der Hochsten Personlichkeit Got-
tes trotz der MiBhandlung durch Nichtgottgeweihte ruhig bleiben kann. Schurken
und Banditen, die sich einem Gottgeweihten gegeniiber nicht zu benehmen wissen,
werden letzten Endes durch die Vorkehrung der Hochsten Peronlichkeit Gottes be-
straft.

VERS 1-2
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Sri-suka uvdca
atha kasyacid dvija-varasyangirah-pravarasya sama-dama-tapah-
svadhyayadhyayana-tyaga-santosa-titiksa-prasraya-vidyanasuyatma-
JjAanananda-yuktasyatma-sadrsa-sruta-silacara-ripauddrya-gund nava
sodarya angaja babhuvur mithunam ca yaviyasyam bharydyam. yas tu
tatra pumams tam parama-bhdagavatam rdjarsi-pravaram bharatam
utsrsta-mrga-sariram carama-sarirena vipratvam gatam ahuh.

sri-sukah uvica—Sukadeva Gosvami fuhr fort zu sprechen; atha—danach; kas-
yacit—eines; dvija-varasya—brahmana; angirah-pravarasya—der aus der Dyna-
stie des groBen Heiligen Angira kam; sama—Beherrschung des Geistes; dama—
Beherrschung der Sinne; tapah— Ausfithrung von Enthaltungen und BuBen; sva-
dhydya—Rezitation vedischer Literatur; adhyayana—studierend; tydga—Entsagung;
santosa—Befriedigung; titiksa—Duldsamkeit; prasraya—sehr freundlich; vidya—
Wissen; anasiya—ohne Neid; dtma-jriana-ananda—in Selbstverwirklichung zu-
friedengestellt; yuktasya—der ausgezeichnet war mit; gtma-sadrsa—und genau wie
er selbst; sruta—in Erziehung; sila—im Charakter; dcara—im Benehmen; ripa—in
Schonheit; audarya—in GroBmut; gunah—all diese Eigenschaften besitzend; nava
sa-udaryah—neun Briider aus demselben Leib geboren; ariga-jah—So6hne; babhii-
vuh—waren geboren; mithunam—Zwillingsbruder und -schwester; ca—und; yavi-
yasyam—in der jingsten; bharyayam—Ehefrau; yah—die; tu—aber; tatra—dort; pu-
man—das mannliche Kind; tam—ihn; parama-bhdagavatam—der erhabenste Gottge-
weihte; raja-rsi—der heiligen Konige; pravaram—iiberaus geehrt, bharatam—Ma-
haraja Bharata; wutsrsta—aufgegeben habend, mrga-sariram—den Korper eines
Rehes; carama-sarirena—mit dem letzten Korper; vipratvam—ein brahmana sein;
gatam—erlangte; ahuh—sie sagten.

UBERSETZUNG

$rila Sukadeva Gosvami fuhr fort: Mein lieber Knig, nachdem Maharija
Bharata den Rehkorper aufgegeben hatte, wurde er in der sehr reinen Fami-
lie eines braihmana geboren. Dieser brahmana gehorte zur Dynastie Angiras.
Er war vollig mit brahmanischen Eigenschaften ausgestattet. Er war fihig,
seinen Geist und seine Sinne zu beherrschen, und er hatte die vedische Lite-
ratur und andere erginzende Schriften studiert. Er war im Geben von Wohl-
titigkeiten sehr erfahren, und er war immer zufrieden, duldsam, duBerst
freundlich, gelehrt und nie mifgiinstig. Er war selbstverwirklicht und im
hingebungsvollen Dienst zum Herrn beschiftigt. Er weilte immer in einem
Trancezustand. Von seiner ersten Frau hatte er neun gleichermaBen befi-
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higte Sohne, und mit seiner zweiten Frau zeugte er Zwillinge — einen Bru-
der und eine Schwester —, von denen das minnliche Kind als der erhabenste
Gottgeweihte und der vornehmste Konig galt — Maharaja Bharata. Das ist
die Geschichte der Geburt, die er nach Verlassen des Rehkorpers genom-
men hat.

ERLAUTERUNG

Maharaja Bharata war ein groBer Gottgeweihter, doch er wurde in einem Leben
nicht erfolgreich. In der Bhagavad-gita wird gesagt, daB einem Gottgeweihten, der
seine hingebungsvollen Pflichten in einem Leben nicht erfiillen kann, die Moglich-
keit gegeben wird, in einer qualifizierten brgdhmana-Familie oder in einer reichen
ksatriya- oder vaisya-Familie geboren zu werden. Sucindm srimatam gehe (Bg.
6.41). Maharaja Bharata wurde als der erste Sohn Maharaja Rsabhas in einer rei-
chen ksatriya-Familie geboren, doch infolge der willentlichen Vernachlassigung sei-
ner spirituellen Pflichten und der iibermaBigen Anhaftung an ein unbedeutendes
Reh wurde er gezwungen, als Reh geboren zu werden. Wegen seiner Stellung als
Gottgeweihter war er jedoch mit der Erinnerung an sein vergangenes Leben ausge-
stattet. Voller Reue blieb er in einem einsamen Wald und dachte immer an Krsna.
Danach wurde ihm die Gelegenheit gegeben, in einer sehr guten brahmana-Familie
geboren zu werden.

VERS 3
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tatrapi svajana-sangdc ca bhrsam udvijamano bhagavatah karma-
bandha-vidhvamsana-sravana-smarana-guna-vivarana-
carandravinda-yugalam manasa vidadhad atmanah pratighatam
asarkamano bhagavad-anugrahendanusmrta-sva-pirva-janmavalir
atmdanam unmatta-jadandha-badhira-svaripena darsayam asa lokasya.

tatra api—auch in dieser Geburt als brahmana; sva-jana-sangat—von Gemein-
schaft mit Verwandten und Freunden; ca—und; bhrsam—sehr; udvijamanah—
immer befiirchtend, wieder herunterzufallen; bhagavatah—der Hochsten Person-
lichkeit Gottes; karma-bandha—die Gefangenschaft in den Reaktionen auf frucht-
bringende Tatigkeiten; vidhvamsana—was tberwindet; sravana—horen; smarana
—sich erinnern; guna-vivarana—Beschreibungen der Eigenschaften des Herrn ho-
rend; carana-aravinda—LotosfiiBe; yugalam—die zwei; manasd—mit dem Geist; vi-
dadhat—immer denken an; dtmanah—seiner Seele; pratighatam—Hindernis auf
dem Weg des hingebungsvollen Dienstes; asarkamanah—immer befiirchtend; bha-
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gavat-anugrahena—durch die besondere Barmherzigkeit der Hochsten Personlich-
keit Gottes; anusmrta—erinnerte sich; sva-pirva—seine eigene vorangegangene;
Jjanma-advalih—Kette von Geburten; atmanam—sich selbst; unmatta—verrickt; ja-
da—dumm; andha—blind; badhira—und taub; svaripena—mit diesen Eigenschaf-
ten; darsayam asa—er legte an den Tag; lokasya—den Leuten im allgemeinen.

UBERSETZUNG

Weil Maharaja Bharata besonders mit der Barmherzigkeit des Herrn be-
schenkt worden war, vermochte er sich an die Vorfille seines vergangenen
Lebens zu erinnern. Obwohl er den Korper eines brahmana erlangt hatte,
fiirchtete er sich vor seinen Verwandten und Freunden, die keine Gottge-
weihten waren. Er war immer sehr vorsichtig mit solcher Gemeinschaft,
denn er befiirchtete, daR er wieder herunterfallen konnte. Als Folge davon
gab er sich vor der Offentlichkeit als Verriickter aus — dumm, blind und
taub —, so daR die anderen gar nicht erst versuchen wiirden, mit ihm zu
sprechen. In dieser Weise ersparte er sich schlechte Gemeinschaft. Im In-
nern dachte er immer an die LotosfiiRe des Herrn und chantete iiber die
Herrlichkeiten des Herrn, wodurch man vor der Fessel des fruchtbringen-
den Handelns bewahrt wird. So rettete er sich selbst vor dem Ansturm der
Gemeinschaft mit Nichtgottgeweihten.

ERLAUTERUNG

Jedes Lebewesen wird aufgrund seiner Gemeinschaft mit den Erscheinungs-
weisen der Natur durch verschiedene Tatigkeiten gebunden. In der Bhagavad-gita
wird gesagt: kdranam guna-sango 'sya sad-asad-yoni-janmasu. ,Dies hat seine Ur-
sache in der Verbindung mit der materiellen Natur, und auf diese Weise trifft es
mit Gut und Schlecht unter den verschiedenen Arten des Lebens zusammen." (Bg.
13.22)

Entsprechend unserem karma erhalten wir immer wieder eine der 8 400 000
Korperformen. Karmana daiva-netrena. Wir handeln, verunreinigt durch die drei
Erscheinungsweisen, unter dem EinfluB der materiellen Natur, und so erhalten wir
aufgrund hoherer Anordnung einen bestimmten Korper. Dies wird karma-bandha
genannt. Um aus diesem karma-bandha herauszukommen, mul man sich im hin-
gebungsvollen Dienst beschiftigen. Dann wird man durch die Erscheinungsweisen
der materiellen Natur nicht beeinflu8t werden.

mam ca yo 'vyabhicarena
bhakti-yogena sevate

sa gunan samatityaitan
brahma-bhiiyaya kalpate

,,Wer sich vollig im hingebungsvollen Dienst betatigt und unter keinen Umstan-
den zu Fall kommt, transzendiert augenblicklich die Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur und erreicht somit die Ebene des Brahmans.* (Bg. 14.26)

Um nicht von materiellen Eigenschaften befallen zu werden, mu3 man sich im
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hingebungsvollen Dienst beschaftigen — sravanam kirtanam visnoh. Das ist die
Vollkommenbheit des Lebens. Als Maharaja Bharata als brahmana geboren wurde,
interessierte er sich nicht sehr fiir die Pflichten eines brahmana, doch in seinem In-
nernblieb er ein reiner Vaisnava, der stindig an die LotosfiiBe des Herrn dachte. Die
Bhagavad-gita gibt in diesem Zusammenhang folgende Anweisung: man-mana
bhava mad-bhakto mad-yaji mam namaskuru. Dies ist der einzige Vorgang, durch
den man vor der Gefahr der sich wiederholenden Geburten und Tode bewahrt wer-
den kann.

VERS 4
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tasyapi ha va atmajasya viprah putra-snehanubaddha-mana
asamavartanat samskdran yathopadesam vidadhana upanitasya ca
punah saucacamanaddin karma-niyaman anabhipretan api
samasiksayad anusistena hi bhavyam pituh putreneti.

tasya—von ihm; api ha va—gewiB; datma-jasya—seines Sohnes; viprah—der
brahmana, der Vater -Jada Bharatas (,,verriickter, wahnsinniger Bharata“); putra-
sneha-anubaddha-manah—der durch die Zuneigung zu seinem Sohn verpflichtet
war; d-sama-avartandt—bis zum Ende des brahmacarya-asrama; samskaran—die
Reinigungsvorginge; yathd-upadesam—wie in den sdastras vorgeschrieben; vidadha-
nah—ausfihrend; upanitasya—desjenigen, der eine heilige Schnur hat; ca—auch; pu-
nah—wieder; Sauca-acamana-adin—Ausiibung der Reinlichkeit, des Waschens des
Mundes, der Beine, der Hande usw.; karma-niyaman—die regulierenden Prinzipien
der fruchtbringenden Handlungen; anabhipretan api—obwohl von Jaga Bharata
nicht gewollt; samasiksayat—lehrte; anusistena—lehrte, den regulierenden Prinzi-
pien zu folgen; hi—in der Tat; bhavyam—sollte sein; pituh—vom Vater; putrena
—der Sohn; iti—so.

UBERSETZUNG

Der Geist des brahmana-Vaters war immer mit Zuneigung fiir seinen
Sohn, Jada Bharata [Maharaja Bharata), erfiillt. Deshalb hing er sehr an Jada
Bharata. Weil Jada Bharata unfihig war, in den grhastha-asrama zu treten,
filhrte er die Reinigungsvorginge nur bis zum Ende des brahmacarya-
asrama durch. Jada Bharata wollte die Unterweisungen seines Vaters nicht
annehmen, aber der brahmana zeigte ihm trotzdem, wie man sich sauber
hilt und wischt, denn er dachte, daR der Sohn vom Vater unterrichtet wer-
den miisse.
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ERLAUTERUNG

Jada Bharata war Maharaja Bharata im Korper eines brahmana. AuBerlich ver-
hielt er sich, als sei er stumpfsinnig, taub, stumm und blind, im Innern jedoch war
er hellwach. Er wuBte iiber die Ergebnisse fruchtbringender Handlungen und tiber
die Ergebnisse des hingebungsvollen Dienstes sehr genau Bescheid. Maharaja Bha-
rata — im Korper eines brahmana — war innerlich vollstindig in den hingebungs-
vollen Dienst versunken, und deshalb war es fiir ihn nicht notwendig, die regulie-
renden Prinzipien fiir fruchtbringendes Handeln einzuhalten. Im Srimad-
Bhagavatam wird dies bestatigt: svanusthitasya dharmasya samsiddhir hari-tosa-
nam (SB. 1.2.13). Man muB die Hochste Personlichkeit Gottes, Hari, zufriedenstel-
len. Dies ist die Vollkommenheit der regulierenden Prinzipien fruchtbringender Ta-
tigkeiten. AuBerdem wird im Srimad-Bhdagavatam gesagt:

dharmah svanusthitah pumsam
visvaksena-kathdsu yah
notpddayed yadi ratim
srama eva hi kevalam

,.Plichten [dharmal), die von Menschen erfiillt werden, sind, ganz gleich welcher
Art die Beschiftigung ist, nutzlose Arbeit, wenn sie keine Zuneigung zur Botschaft
des Hochsten Herrn erwecken.* (SB. 1.2.8)

Diese karma-kanda-Handlungen sind notwendig, solange man noch kein Krsna-
BewuBtsein entwickelt hat. Wenn man im Krsna-BewuBtsein fortgeschritten ist, be-
steht keine Notwendigkeit, die untergeordneten regulierenden Prinzipien des karma-
kdnda zu befolgen. Srila Madhavendra Puri sagte: ,,0 ihr regulierenden Prinzipien
des karma-kanda, bitte entschuldigt mich. Ich kann all diesen regulierenden Prinzi-
pien nicht folgen, denn ich bin voéllig im hingebungsvollen Dienst beschaftigt.” Er
auBerte den Wunsch, irgendwo unter einem Baum zu sitzen und fortwahrend den
Hare-Krsna-maha-mantra zu chanten. Deshalb folgte er nicht allen regulierenden
Prinzipien. Haridasa Thakura zum Beispiel war in einer mohammedanischen Fami-
lie geboren worden. Er wurde nie im karma-kdanda-System ausgebildet, doch weil er
immer den Heiligen Namen des Herrn chantete, bezeichnete ihn Sri Caitanya Maha-
prabhu als namdcarya, als Autoritat im Chanten des Heiligen Namens. Als Jada
Bharata war Maharaja Bharata im Geiste standig mit hingebungsvollem Dienst be-
schiftigt. Da er die regulierenden Prinzipien durch drei Leben hindurch befolgt
hatte, war er nicht interessiert, sie noch langer auszufiihren, obwohl sein brahmana-
Vater es von ihm verlangte.

VERS 5
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sa cdpi tad u ha pitr-sannidhdv evasadhricinam iva sma karoti
chandamsy adhyapayisyan saha vyahrtibhih sapranava-siras tripadim
savitrim graisma-vasantikan masan adhiyanam apy asamaveta-ripam
grahayam asa.

sah—er (Jada Bharata); ca—auch; api—in der Tat; rat u ha—das, was von seinem
Vater gelehrt wurde; pitr-sannidhau—in der Gegenwart seines Vaters; eva—sogar;
asadhricinam iva—nicht richtig, als konnte er nichts verstehen; sma karoti—pflegte
durchzufiihren; chandamsi adhydpayisyan—mit dem Wunsch, ihm wahrend der
Monate, die mit Sravana beginnen, oder wihrend der Zeit des Caturmasya vedische
mantras beizubringen; saha—zusammen mit; vyahrtibhih—das Aussprechen der Na-
men der himmlischen Planeten (bhih, bhuvah, svah); sa-pranava-sirah—mit om-
kdra tiberschrieben; tri-padim—dreifiiBig; savitrim—der Gayatri-mantra; graisma-
vasantikan—fir vier Monate, angefangen mit Caitra, am fiinfzehnten Mai; masan
—die Monate; adhiyanam api—obwohl ausfihrlich studierend; asamaveta-riipam
—in einer unvollstandigen Form; grahayam asa—er zwang ihn zu lernen.

UBERSETZUNG

Vor seinem Vater benahm sich Jada Bharata wie ein Narr, obwohl ihn sein
Vater iiber vedisches Wissen angemessen belehrte. Er verhielt sich absicht-
lich so, damit sein Vater einsehen wiirde, daR er zu keiner Schulung taugte,
und damit er die Bemiihung aufgeben wiirde, ihn weiter zu unterrichten. Er
verhielt sich immer véllig verkehrt. Hatte man ihn gelehrt, nach dem Stuhl-
gang die Hinde zu waschen, so wusch er sie zuvor. Trotzdem wollte ihm der
Vater wihrend des Friihlings und des Sommers vedische Unterweisungen
geben. Er versuchte, ihm den Gayatri-mantra zusammen mit ornkara und
vyahrti beizubringen, aber nach vier Monaten war der Vater mit seinen Un-
terweisungen immer noch ohne Erfolg.

VERS 6
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evam sva-tanuja atmany anurdgavesita-cittah saucadhyayana-vrata-
niyama-gurv-anala-susrisanady-aupakurvanaka-karmany
anabhiyuktany api samanusistena bhavyam ity asad-agrahah putram
anusasya svayam tavad anadhigata-manorathah kalenapramattena
svayam grha eva pramatta upasamhrtah.

evam—so; sva—eigen; tanu-je—in seinen Sohn, Jada Bharata; armani—den er als
sich selbst betrachtete; anurdga-avesita-cittah—der brahmana, der in Liebe zu sei-
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nem Sohn vertieft war; sauca—Reinlichkeit; adhyayana—Studium der vedischen Li-
teratur; vrata—das Annehmen aller Geliibde; niyama—regulierende Prinzipien; gu-
ru—des spirituellen Meisters; anala—des Feuers; susrisana-dadi—der Dienst und so
weiter; aupakurvanaka—vom brahmacarya-asrama, karmani—alle Tatigkeiten; an-
abhiyuktani api—obwohl von seinem Sohn nicht gemocht; samanusistena—vollig
unterwiesen; bhavyam—sollte sein; iti—so; asat-agrahah—unangemessene Hartnak-
kigkeit habend; putram—seinem Sohn; anusdsya—unterweisen; svayam—sich
selbst; ravat—auf diese Art und Weise; anadhigata-manorathah—seine Wiinsche
nicht erfiillt habend; kdlena—durch den EinfluB der Zeit; apramattena—die nicht
vergeBlich ist; svayam—er selbst; grhe—zu seinem Haus; eva—gewiB3; pramattah
—wie verriickt angehaftet sein; upasamhrtah—starb.

UBERSETZUNG

Der brahmana-Vater von Jada Bharata betrachtete seinen Sohn als sein
ein und alles, und deshalb war er sehr an ihn angehaftet. Er hielt es fiir
weise, seinen Sohn richtig zu erziehen, und vertieft in diese erfolglose Be-
miihung, versuchte er, den Sohn die Regeln und Vorschriften des brahma-
carya zu lehren — einschlieBlich der Reinlichkeit, des Studiums der Veden,
der regulierenden Prinzipien, der Einhaltung vedischer Geliibde, des Dien-
stes fiir den spirituellen Meister und des Vorganges des Feueropfers. Er ver-
suchte sein Bestes, um den Sohn auf diese Art zu unterrichten, aber all seine
Bemiihungen schlugen fehl. In seinem Herzen hoffte er, daR sein Sohn ein
groBer Gelehrter werden wiirde, aber jeder seiner Versuche blieb ein
MiRerfolg. Dieser brahmana war wie jedermann an sein Heim angehaftet,
und er hatte vergessen, daB er eines Tages sterben wiirde. Doch der Tod war
nicht vergeBlich. Er erschien zur gegebenen Zeit und nahm ihn fort.

ERLAUTERUNG

Diejenigen, die zu sehr am Familienleben hdangen und die vergessen, daB3 der Tod
kommen wird, um sie hinwegzuraffen, entwickeln Anhaftung und sind nicht in der
Lage, ihre Pflicht als Mensch zu erfiillen. Es ist die Pflicht des menschlichen Lebens,
alle Probleme des Lebens zu 16sen, doch statt dessen hiangen die Menschen weiterhin
an ihren Familienangelegenheiten und Pflichten. Auch wenn sie den Tod vergessen,
vergiBt der Tod sie nicht. Ganz plotzlich werden sie aus ihrem friedlichen Familien-
leben herausgerissen. Man mag vielleicht vergessen, daBB man sterben muf3, doch der
Tod vergiit niemals. Der Tod kommt immer zur gegebenen Zeit. Der brahmana-
Vater von Jada Bharata wollte seinen Sohn den brahmacarya-Vorgang lehren, doch
er war nicht erfolgreich, da sein Sohn nicht bereit war, sich dem Vorgang des vedi-
schen Fortschritts zu unterziehen. Jada Bharata war nur daran interessiert, nach
Hause, zu Gott, zuriickzugehen, indem er durch sravanam kirtanam visnoh hinge-
bungsvollen Dienst ausfiihrte. Er beachtete die vedischen Unterweisungen seines
Vaters nicht. Wenn jemand ausschlieBlich am Dienst des Herrn interessiert ist,
braucht er nicht allen regulierenden Prinzipien, die in den Veden aufgefiihrt sind, zu
folgen. Natiirlich muB ein gewohnlicher Mensch den vedischen Prinzipien folgen.
Niemand kann sie umgehen. Doch wenn man die Vollkommenheit des hingebungs-
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vollen Dienstes erreicht hat, ist es nicht notwendig, den vedischen Prinzipien zu fol-
gen. Sri Krsna riet Arjuna, sich auf die Ebene von nistraigunya, der transzenden-
talen Stellung tiber den vedischen Prinzipien, zu erheben.

traigunya-visaya veda
nistraigunyo bhavarjuna

nirdvandvo nitya-sattva-stho
niryoga-ksema atmavan

,,Die Veden handeln hauptsiachlich von den drei Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur. Erhebe dich tiber diese Erscheinungsweisen, o Arjuna. Sei transzen-
dental zu ihnen. Befreie dich von aller Dualitat und von aller Sorge um Gewinn und
Sicherheit, und sei im Selbst verankert.“ (Bg. 2.45)

VERS 7
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atha yaviyasi dvija-sati-sva-garbha-jatam mithunam sapatnya
upanyasya svayam anusamsthaya patilokam agat.

atha—danach; yaviyasi—die jiingste; dvija-sati—Ehefrau des brahmana; sva-
garbha-jatam—aus ihrem Leib geboren; mithunam—die Zwillinge; sapatnyai—ihrer
Nebenfrau; upanyasya—anvertrauend; svayam—personlich; anusamsthaya—indem
sie ihrem Gatten folgte; pati-lokam—den Planeten namens Patiloka; agdr—ging auf.

UBERSETZUNG

Danach vertraute die jiingere Ehefrau des brahmana ihre Zwillinge — den
Knaben und das Midchen — der ilteren Ehefrau ihres Mannes an, und in-
dem sie freiwillig ihrem Ehemann in den Tod folgte, gelangte sie nach Pati-
loka.

VERS 8
felr s AvaeTRRgEAt  AaamT Ekaaa
1 WA SEARRA Sg@ImafEnn=TE= |l < |

pitary uparate bhratara enam atat-prabhava-vidas trayyam
vidydyam eva paryavasita-matayo na para-vidyayam jada-matir iti
bhratur anusasana-nirbandhan nyavrtsanta.

pitari uparate—nach dem Tod des Vaters; bhratarah—die Halbbriider; enam—zu
diesem Bharata (Jada Bharata); a-tat-prabhdva-vidah—ohne seine erhabene Stellung
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zu verstehen; trayyam—der drei Veden; vidyayam—des materiellen rituellen Wis-
sens; eva—in der Tat; paryavasita—entschieden, matayah—deren Verstand; na—
nicht; para-vidydyam—im transzendentalen Wissen iiber spirituelles Leben (hin-
gebungsvoller Dienst); jada-matih—auBerst geringe Intelligenz; iti—so; bhrdtuh
—ihren Bruder (Jada Bharata), anusdsana-nirbandhdat—vom Bestreben zu lehren;
nyavrtsanta—lieBen ab.

UBERSETZUNG

Die neun Stiefbriider von Jada Bharata, die ihn fiir dumm und hirnlos
hielten, gaben nach dem Tod des Vaters dessen Versuch auf, Jada Bharata
eine vollstindige Bildung zu geben. Seine Stiefbriider waren in den drei Ve-
den bewandert, dem Rg Veda, dem Sama Veda und dem Yajur Veda, von de-
nen fruchtbringende Handlungen sehr geférdert werden. Die neun Briider
waren spirituell, das heift im hingebungsvollen Dienst des Herrn, (iber-
haupt nicht erleuchtet. Als Folge davon waren sie nicht in der Lage, die er-
habene Stellung Jada Bharatas zu verstehen.

VERS 9-10
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sa ca prakrtair dvipada-pasubhir unmatta-jada-badhira-miikety
abhibhdasyamadno yada tad-anuripani prabhasate karmani ca
kdaryamanah parecchayd karoti vistito vetanato va yacfiaya yadrcchaya
vopasaditam alpam bahu mrstam kadannam vabhyavaharati param
nendriya-priti-nimittam. nitya-nivrtta-nimitta-sva-siddha-
visuddhanubhavananda-svatma-labhadhigamah sukha-duhkhayor
dvanda-nimittayor asambhavita-dehabhimdnah. sitosna-vata-varsesu
vrsa ivandvrtangah pinah samhananargah sthandila-
samvesananunmardandmajjana-rajasd mahamanir ivanabhivyakta-
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brahma-varcasah kupatavrta-katir upavitenoru-masina dvijatir iti
brahma-bandhur iti samjrayataj-jriajanavamato vicacara.

sah ca—er auch; prdkrtaih—durch gewohnliche Menschen, die keinen Zugang zu
spirituellem Wissen haben; dvi-pada-pasubhih—die nichts anderes als Tiere mit
zwei Beinen sind; unmatta—verriickt; jada—dumm; badhira—taub; mitka—stumm;
iti—so; abhibhasyamdnah—angesprochen werden; yadd—wenn; tat-anuripani—
angemessene Worte, um die ihrigen zu beantworten; prabhdsate—er pflegte zu
sprechen; karmani—Tatigkeiten;, ca—auch; kdryamanah—veranla3t werden, durch-
zufiihren; para-icchaya—durch die Anordnung anderer; karoti—er pflegte zu han-
deln; vistitah—durch Kraft; vetanatah—oder durch ein wenig Lohn; va—entweder;
ydciiaya—durch Betteln; yadrcchaya—aus seinem eigenen Antrieb; vd—oder; upa-
saditam—bekommen; alpam—eine sehr kleine Menge; bahu—eine grofe Menge;
mrstam—sehr schmackhaft,; kar-annam—abgestandene, geschmacklose Speisen;
vd—oder; abhyavaharati—er pflegte zu essen; param—nur; na—nicht; indriya-priti-
nimittam—zur Befriedigung der Sinne; nitya—ewiglich; nivrtta—horte auf; nimitta
—fruchtbringende Handlung; sva-siddha—durch Selbstvervollkommnung; visud-
dha—transzendental, anubhava-anand a—gliickselige Empfindung; sva-datma-labha-
adhigamah—der Wissen iiber das Selbst erlangt hat; sukha-duhkhayoh—in Glick
und Leid; dvandva-nimittayoh—in den Ursachen der Dualitat; asambhavita-deha-
abhimanah—nicht mit dem Korper identifiziert; sita—im Winter; uspa—im Som-
mer; vata—in Wind; varsesu—in Regen; vrsah—ein Bulle; iva—wie; andvrta-angah
—unbedeckter Korper; pinah—sehr stark; samhanana-argah—dessen GliedmaBen
stark waren; sthandila-samvesana—vom Niederlegen auf den Boden; anunmarda-
na—ohne jede Massage; amajjana—ohne Baden; rajasi—durch Schmutz; maha-
manih—auBerst wertvoller Edelstein; iva—wie; anabhivyakta—unmanifestiert;
brahma-varcasah—spiritueller Glanz; ku-pata-avrta—bedeckt mit einem schmutzi-
gen Kleid; katih—dessen Lenden; upavitena—mit einer heiligen Schnur; uru-masi-
na—die wegen des Schmutzes sehr schwarzlich war; dvi-jdtih—in einer brahmana-
Familie geboren; iti—so (aus Verachtung sagend); brahma-bandhuh—ein Freund
eines brahmana; iti—so; samjiayd—mit solchem Namen; a-tat-jiia-jana—von Men-
schen, die seine wirkliche Stellung nicht kennen; avamatah—miBachtet sein; vicaca-
ra—er zog umbher.

UBERSETZUNG

Menschen auf einer niederen Stufe sind im Grunde nicht besser als Tiere.
Der einzige Unterschied besteht darin, daR Tiere vier Beine und solche
Menschen zwei Beine haben. Diese zweibeinigen, tierischen Menschen be-
zeichneten Jada Bharata gewohnlich als verriickt, dumm, taub und stumm.
Sie miBhandelten ihn, und Jada Bharata benahm sich vor ihnen wie ein Ver-
riickter, der taub, blind und stumpfsinnig war. Er wehrte sich nicht und ver-
suchte auch nie, sie zu liberzeugen, daB er es nicht war. Wenn andere woll-
ten, daB er etwas tat, so handelte er ihren Wiinschen entsprechend. Welche
Speisen auch immer er durch Betteln oder als Lohn bekommen konnte und
was auch immer sich ihm von selbst anbot — ob in geringer Menge,
schmackhaft, verdorben oder ohne Geschmack —, er nahm es an und aB es.
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Er nahm nie etwas zur Sinnenbefriedigung zu sich, denn er war bereits von
der korperlichen Auffassung befreit, was dazu fiihrte, daB er sowohl
schmackhafte als auch schlechtschmeckende Speisen annahm. Er war vom
transzendentalen BewuBtsein des hingebungsvollen Dienstes erfiillt, und
deshalb wurde er von den Dualititen, die der korperlichen Auffassung ent-
springen, nicht beriihrt. Sein Korper war so stark wie der eines Bullen, und
seine GliedmaRen waren sehr muskulds. Er kiimmerte sich nicht um Winter
und Sommer oder um Wind und Regen, und er bedeckte seinen Kérper zu
keiner Zeit. Er lag auf dem Boden und rieb seinen Kérper nie mit Ol ein und
nahm auch nie ein Bad. Weil sein Kérper schmutzig war, blieben seine spiri-
tuelle Ausstrahlung und sein Wissen verborgen, genauso, wie ein wertvoller
Edelstein von Schmutz bedeckt wird. Er trug nur ein schmutziges Lenden-
tuch und seine heilige Schnur, die schwirzlich war. Sowie die Leute sahen,
daR er in einer brahmana-Familie geboren worden war, bezeichneten sie
ihn als brahma-bandhu oder als sonst etwas. Indem er von den materialisti-
schen Leuten so beleidigt und mifachtet wurde, zog er iiberall umher.

ERLAUTERUNG

Srila Narottama dasa Thakura sagt in einem Lied: deha-smrti nahi yara, sam-
sara-bandhana kahan tara. Jemand, der keinen Wunsch hat, den Korper zu erhal-
ten, der sich nicht darum sorgt, den Korper zu pflegen, und der in jeder Lage zufrie-
den ist, muf} entweder verriickt oder befreit sein. Maharaja Bharata war in seinem
Leben als Jada Bharata vollstindig von materiellen Dualititen befreit. Er war ein
paramahamsa und kiimmerte sich daher nicht um korperlichen Komfort.

VERS 11
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yada tu parata aharam karma-vetanata thamanah sva-bhratrbhir api
keddra-karmani niripitas tad api karoti kintu na samam visamam
nyiunam adhikam iti veda kana-pinyaka-phali-karana-kulmasa-
sthalipurisadiny apy amrtavad abhyavaharati.

yada—wenn; tu—aber; paratah—von anderen; gharam—Speise; karma-vetana-
tah—im Austausch als Lohn der Arbeit; ihamanah—suchend nach; sva-bhratrbhih
api—sogar von seinen eigenen Stiefbriidern; keddra-karmani—mit Arbeiten auf dem
Feld und dem Verrichten landwirtschaftlicher Arbeit; niripitah—beschaftigt; tat
api—zu diesem Zeitpunkt auch; karoti—er pflegte zu tun; kintu—aber; na—nicht; sa-
mam—Flache; visamam—uneben; nyinam—unzureichend; adhikam—erhobener; iti
—so; veda—er wuBte, kana—Bruchreis; pinyaka—Olkuchen; phali-karana—die
Spreu des Reises; kulmasa—von Wiirmern angefressenes Getreide; sthali-purisa-
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dadini—verbrannter Reis, der am Topf klebte, usw.; api—sogar; amrta-vat—wie
Nektar; abhyavaharati—pflegte zu essen.

UBERSETZUNG

Jada Bharata pflegte nur fiir Nahrung zu arbeiten. Seine Stiefbriider zo-
gen ihren Vorteil daraus und beschiftigten ihn mit Feldarbeit, wofiir sie ihm
etwas zu essen gaben. Aber eigentlich wuBte er nicht, wie man das Feld gut
bearbeitet, wohin man die lockere Erde verteilt und wo man den Boden
eben oder uneben macht. Seine Briider gaben ihm gewohnlich Bruchreis,
Olkuchen, die Spreu des Reises, von Wiirmern zerfressenes oder verbrann-
tes Getreide, das am Topf kleben geblieben war; er aber nahm das alles er-
freut an, als ob es Nektar sei, und af alles, ohne irgendeinen Groll zu hegen.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (2.15) wird die paramaharsa-Ebene beschrieben: sama-
duhkha-sukham dhiram so 'mrtatvaya kalpate. Wenn man gegeniiber aller Dualitit,
allem Gliick und allem Leid der materiellen Welt gleichgiiltig ist, eignet man sich
fiir das ewige Leben, amrtatva. Maharaja Bharata war entschlossen, sein Dasein in
der materiellen Welt zu beenden, und beachtete daher die Welt der Dualitit nicht. Er
war in seinem Krsna-BewufBtsein vollkommen und war Gut und Bose, Gliick und
Leid gegeniiber gleichgiiltig. Im Caitanya-caritamrta (Antya 4.176) wird gesagt:

‘dvaite’ bhadrabhadra-jiiana, saba-‘manodharma’
‘ei bhdla, ei manda’,—saba ‘bhrama’

,In der materiellen Welt sind alle Vorstellungen von Gut und Schlecht nur Spe-
kulationen. Deshalb ist es falsch zu sagen, dies sei gut und jenes sei schlecht.*

Man muB verstehen, daB in der materiellen Welt die Auffassung, dies sei gut und
jenes sei schlecht, nur eine Erfindung des Geistes ist. Man sollte dieses BewuBtsein
jedoch nicht imitieren, sondern sich wirklich auf der spirituellen Ebene der Neutrali-
tat befinden.

VERS 12
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atha kaddcit kascid vrsala-patir bhadra-kalyai purusa-pasum
alabhatapatya-kamah.

atha—danach; kadacit—irgendwann; kascit—irgendein; vrsala-patih—der Fiihrer
von Sudras, der mit dem Stehlen fremden Eigentums beschaftigt ist; bhadra-kalyai
—zur Gottin namens Bhadra Kali; purusa-pasum—ein Tier in der Form eines Men-
schen; dlabhata—begann zu opfern; apatya-kamah—einen Sohn wiinschend.
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UBERSETZUNG

Zu dieser Zeit hatte ein Banditenfiihrer, der aus einer §udra-Familie kam,
den Wunsch, einen Sohn zu erhalten. Er beabsichtigte deshalb, die Gottin
Bhadra Kaili zu verehren, indem er ihr einen stumpfsinnigen Mann, der nicht
mebhr als ein Tier galt, opfern wollte.

ERLAUTERUNG

Niedrige Menschen wie siidras verehren Halbgotter wie Kali (Bhadra Kali), um
sich so ihre materiellen Wiinsche erfiillen zu konnen. Zu diesem Zweck toten sie
manchmal einen Menschen vor der Bildgestalt. Sie wahlen im allgemeinen eine Per-
son aus, die nicht sehr intelligent ist, mit anderen Worten ein Tier in Gestalt eines
Menschen.

VERS 13
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tasya ha daiva-muktasya pasoh padavim tad-anucarah paridhavanto
nisi nisitha-samaye tamasavrtayam anadhigata-pasava akasmikena
vidhina kedaran virasanena mrga-varahadibhyah samraksamanam
angirah-pravara-sutam apasyan.

tasya—des Banditenfiihrers; ha—gewiB; daiva-muktasya—durch Zufall ent-
wischt; pasoh—des menschlichen Tieres; padavim—der Pfad; tat-anucarah—seine
Gefolgsleute oder Gehilfen; paridhdavantah—hier und dort suchend, um zu finden;
nisi—in der Nacht; nisitha-samaye—um Mitternacht; tamasa avrtayam—durch
Dunkelheit verborgen sein; anadhigata-pasavah—das Menschentier nicht fangend;
akasmikena-vidhina—durch das unerwartete Gesetz der Vorsehung; kedaran—die
Felder; vira-asanena—durch einen Sitz auf einem erhohten Ort; mrga-varaha-adi-
bhyah—vor dem Reh, wilden Schweinen usw.; samraksamdnam—beschiitzend;
angirah-pravara-sutam—den Sohn des brahmana, der von der Angira-Familie ab-
stammte; apasyan—sie fanden.

UBERSETZUNG

Der Banditenfiihrer hatte einen Tiermenschen fiir das Opfer gefangen,
aber dieser entwischte, und so befahl der Anfiihrer seinen Gefolgsminnern,
ihn zu suchen. Sie rannten in verschiedene Richtungen, vermochten ihn
aber nicht zu finden. Indem sie mitten in der Nacht, verborgen durch die
dichte Finsternis, umherstreiften, kamen sie zu einem Reisfeld, wo sie den
erhabenen Sohn der Angira-Familie [Jada Bharata] erblickten. Er saR an einer
erhohten Stelle und schiitzte das Feld vor Rehen und Wildschweinen.
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VERS 14
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atha ta enam anavadya-laksanam avamrsya bhartr-karma-nispattim
manyamana baddhva rasanaya candika-grham upaninyur muda
vikasita-vadanah.

atha—danach; te—sie (die Diener des Banditenfiihrers); enam—diesen (Jada Bha-
rata); anavadya-laksanam—da er die Merkmale eines dummen Tieres trug, weil er
massig wie ein Bulle und taubstumm war; avamrsya—erkennend; bhartr-karma-
nispattim—die Ausfiihrung der Arbeit ihres Meisters; manyamanah—verstehend;
baddhva—straff binden; rasanaya—mit Seilen; candika-grham—zum Tempel der
Gottin Kali; upaninyuh—brachten; muda—mit groBem Gliick; vikasita-vadanah
—mit leuchtenden Gesichtern.

UBERSETZUNG

Die Gefolgsminner und Diener des Banditenfiihrers fanden, daR Jada
Bharata ziemlich passende Eigenschaften fiir einen Tiermenschen besitze,
und sie entschieden, daR er genau der Richtige sei, um als Opfer darge-
bracht zu werden. Mit Gesichtern, die vor Gliick leuchteten, banden sie ihn
mit Seilen und brachten ihn zum Tempel der Gottin Kali.

ERLAUTERUNG

In einigen Teilen Indiens werden tiergleiche Menschen immer noch zur Géttin
Kali geopfert. Solche Opfer werden jedoch nur von sidras und Banditen ausgefiihrt.
Ihre Betitigung besteht darin, die Reichen zu berauben, und um erfolgreich zu sein,
bringen sie der Gottin Kali einen tiergleichen Menschen dar. Es muf3 hier bemerkt
werden, daB sie der Gottin nie einen intelligenten Menschen opfern. Im Korper eines
brahmana schien Maharaja Bharata taub und stumm zu sein, in Wirklichkeit aber
war er der intelligenteste Mensch der Welt. Da er jedoch der Hochsten Personlich-
keit Gottes vollkommen ergeben war, wehrte er sich nicht, als er vor die Bildgestalt
geschleppt wurde, um dort getotet zu werden. Wie man bereits in vorhergehenden
Versen erfahren konnte, war er sehr stark und héitte es vermeiden konnen, dal man
ihn mit Stricken band; er unternahm jedoch nichts dagegen, sondern iiberlieB sich
einfach dem Schutz durch die Hochste Personlichkeit Gottes. Srila Bhaktivinoda
Thakura beschreibt Hingabe zum Hochsten Herrn wie folgt:

marabi rakhabi—yo iccha tohara
nitya-dasa-prati tuya adhikara

,,O mein Herr, ich bin nun eine Dir ergebene Seele, ich bin Dein ewiger Diener,
und Du kannst mich téten oder mich beschiitzen, ganz wie es Dir beliebt. In jedem
Fall aber bleibe ich Dir vollig ergeben.*
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VERS 15
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atha panayas tam sva-vidhinabhisicyahatena vasasacchadya
bhusanalepa-srak-tilakadibhir upaskrtam bhuktavantam dhiipa-dipa-
malya-ldaja-kisalayankura-phalopaharopetaya vaisasa-samsthaya
mahata gita-stuti-mrdanga-panava-ghosena ca purusa-pasum bhadra-
kalyah purata upavesayam asuh.

atha—danach; panayah—all die Gefolgsleute des Banditen; tam—ihn (Jada Bha-
rata); sva-vidhinda—ihren eigenen rituellen Prinzipien entsprechend; abhisicya—
badend; ahatena—mit neuen; vdsasd—Kleidern; dcchddya—einhiillend; bhiisana
—Schmuck; dlepa—den Korper mit zerriebenem Sandelholz einreibend; srak—eine
Blumengirlande; tilaka-adibhih—mit Zeichen auf dem Korper usw.; upaskrtam
—vollig geschmiickt; bhuktavantam—gegessen haben; dhipa—mit Raucherstab-
chen; dipa—Lampen; malya—Girlanden; /dja—gerostetes Getreide; kisalaya-arku-
ra—Zweige und SproBlinge; phala—Friichte; upahdra—anderes Zubehor; upetaya
—voll ausgeriistet; vaisasa-samsthayd—mit vollstindigen Vorbereitungen fiir das
Opfer; mahata—groB; gita-stuti—der Lieder und Gebete; mrdariga—der Trommeln;
panava—der Jagdhorner; ghosena—durch Klangschwingung; ca—auch; purusa-pa-
sum—der Tiermensch; bhadra-kalyah—der Goéttin Kali; puratah—genau vor; upa-
vesayam dsuh—zwangen ihn, niederzusitzen.

UBERSETZUNG

Ihrem phantasiereichen Ritual fiir das Toten eines tierischen Menschen
entsprechend badeten danach alle Diebe Jada Bharata und zogen ihm neue
Kleider an. Sie hingen ihm Schmuckstiicke um, die zu einem Tier passen,
rieben seinen Korper mit duftenden Olen ein und schmiickten ihn mit ti-
laka, zerriebenem Sandelholz und Girlanden. Sie gaben ihm ein lippiges Es-
sen und brachten ihn dann vor die Géttin Kali; wiahrenddessen opferten sie
ihr Riucherwerk, Lichter, Girlanden, gerostetes Getreide, frisch gewachsene
Zweige, SproBlinge, Friichte und Blumen. Auf diese Weise verehrten sie die
Bildgestalt, bevor der Tiermensch getitet werden sollte, und sie sangen Lie-
der und Gebete und spielten auf Trommeln und Hornern. Danach setzten
sie Jada Bharata vor der Bildgestalt nieder.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist der Ausdruck sva-vidhina (gemaB ihren eigenen rituellen
Prinzipien) sehr wichtig. Nach den vedischen sastras muB alles unter Beachtung re-
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gulierender Prinzipien getan werden. Hier jedoch wird gesagt, daf3 die Diebe und
Réuber ihren eigenen Vorgang zur Totung eines tierdhnlichen Menschen erfunden
haben. Die sastras fiir diejenigen in der Erscheinungsweise der Unwissenheit (ta-
mas) geben Unterweisungen fiir die Opferung eines Tieres wie einer Ziege oder eines
Biiffels zur Gottin Kali, doch das Toten eines Menschen, ganz gleich wie stumpfsin-
nig er auch sein mag, wird dort nirgends erwiahnt. Dies haben die Banditen selbst er-
funden, und deshalb wird hier die Wendung sva-vidhina gebraucht. Noch heutzu-
tage werden viele Opferungen durchgefiihrt, die sich nicht auf die vedischen Schrif-
ten stiitzen. Zum Beispiel wurde in Kalkutta kiirzlich fiir ein Schlachthaus als ein
Tempel Kalis Reklame gemacht. Fleischesser kaufen torichterweise Fleisch in sol-
chen Geschiften und glauben, es sei verschieden von gewohnlichem Fleisch, weil sie
annehmen, es sei prasada der Gottin Kali. Das Opfern einer Ziege oder eines ahnli-
chen Tieres zur Gottin Kali wird in den sdstras erwiahnt, nur um die Menschen da-
von abzuhalten, Fleisch aus dem Schlachthaus zu essen und so fiir das Téten von
Tieren verantwortlich zu werden. Die bedingte Seele hat einen natiirlichen Hang zur
Sexualitiat und zum Essen von Fleisch, und deshalb machen ihnen die sdstras ein ge-
wisses Zugestdandnis. In Wirklichkeit aber zielen die sdstras darauf hin, diese ab-
scheulichen Tatigkeiten zu beenden, und so geben sie einige regulierende Prinzipien,
damit die Fleischesser und Schiirzenjager allmahlich berichtigt werden konnen.

VERS 16
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atha vrsala-rdja-panih purusa-pasor asrg-asavena devim bhadra-kalim
yaksyamanas tad-abhimantritam asim ati-karala-nisitam upadade.

atha—danach; vrsala-raja-panih—der sogenannte Priester des Fiihrers der Ban-
diten (einer der Diebe); purusa-pasoh—des tierischen Menschen, der geopfert wer-
den sollte (Maharaja Bharata), asrk-dsavena—mit der Fliissigkeit des Blutes;
devim—zur Bildgestalt; bhadra-kalim—die Gottin Kali; yaksyamanah—mit dem
Wunsch zu opfern; tat-abhimantritam—geweiht durch den mantra von Bhadra Kali;
asim—das Schwert; ati-karala—sehr flirchterlich; nisitam—scharf geschliffen; upa-
dade—er erhob.

UBERSETZUNG

Zu diesem Zeitpunkt machte sich einer der Diebe, der als erster Priester
waltete, bereit, das Blut von Jada Bharata, den sie fiir einen Tiermenschen
hielten, der Gottin Kali als Getrink zu opfern. Deshalb nahm er ein duRerst
furchterregendes Schwert, das sehr scharf war, und erhob es, um Jada Bha-
rata zu toten, wihrend er es durch den mantra Bhadra Kalis heiligte.
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VERS 17
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iti tesam vrsalanam rajas-tamah-prakrtinam dhana-mada-raja-
utsikta-manasam bhagavat-kala-vira-kulam kadarthi-krtyot pathena
svairam viharatam himsd-viharanam karmati-darunam yad brahma-
bhitasya saksad brahmarsi-sutasya nirvairasya sarva-bhiita-suhrdah
sundyam apy ananumatam dalambhanam tad upalabhya brahma-
tejasati-durvisahena dandahyamanena vapusa sahasoccacdta saiva devi
bhadra-kali.

iti—so; tesam—von ihnen; vrsalanam—die sudras, von denen alle religiosen Prin-
zipien zerstort werden; rajah—in Leidenschaft; tamah—in Unwissenheit; prakrti-
nam—mit Veranlagungen; dhana-mada—in der Form von Verblendung durch ma-
teriellen Reichtum; rajah—durch Leidenschaft; utsikta—hochmiitig; manasam—de-
ren Geist; bhagavat-kala—eine Erweiterung der vollstindigen Erweiterung der
Hochsten Personlichkeit Gottes; vira-kulam—die Gruppe erhabener Personlichkei-
ten (die brahmanas); kat-arthi-krtya—miBachtend; utpathena—durch einen falschen
Weg; svairam—unabhangig; viharatam—die weitergehen; himsad-viharanam—deren
Beschiftigung es ist, gegen andere Gewalt anzuwenden; karma—die Handlung; ati-
darunam—sehr furchterregend; yat—das, was; brahma-bhiitasya—eines selbstver-
wirklichten, in einer bradhmana-Familie geborenen Menschen; sdksdat—unmittelbar;
brahma-rsi-sutasya—des Sohnes eines brahmana, der in spirituellem BewuBtsein
fortgeschritten ist; nirvairasya—der keine Feinde hatte; sarva-bhita-suhrdah—ein
Wohltiter allen anderen gegeniiber; sinayam—im letzten Augenblick; api—selbst
wenn; ananumatam—vom Gesetz nicht gebilligt; alambhanam—gegen den Wunsch
des Herrn; rat—dieses; upalabhya—wahrnehmend; brahma-tejasa—mit der Aus-
strahlung spiritueller Gliickseligkeit; ati-durvisahena—zu hell und unertraglich sein;
dandahyamadnena—brennend; vapusd—mit einem physischen Korper; sahasda—
plotzlich; uccacata—brach auseinander (die Bildgestalt), sd—sie; eva—in der Tat;
devi—die Gottin; bhadra-kali—Bhadra Kali.

UBERSETZUNG

Die Schurken und Diebe, die Vorkehrungen fiir die Verehrung der Gottin
Kali getroffen hatten, waren alle von niedriger Intelligenz. Sie waren an die
Erscheinungsweisen der Leidenschaft und Unwissenheit gebunden und vom
Waunsch, reich zu werden, iiberwiltigt. Aus diesem Grunde besaRen sie die
Verwegenheit, den Anweisungen der Veden nicht zu gehorchen, so daR sie
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sogar gewillt waren, Jada Bharata, der eine selbstverwirklichte Seele war
und aus einer brahmana-Familie stammte, zu téten. Wegen ihres Neides
brachten sie ihn als Opfer vor die Gottin Kali. Solche Menschen neigen im-
mer zu miBgiinstigen Titigkeiten, und daher wagten sie den Versuch, Jada
Bharata zu toten. Jada Bharata war der beste Freund aller Lebewesen. Er war
niemandes Feind, und er war stets in Meditation iiber die Hochste Person-
lichkeit Gottes versunken. Er war der Sohn eines tugendhaften brahmana,
und ihn zu toten war verboten, selbst wenn er ein Feind oder ein aggressi-
ver Mensch gewesen wire. Jedenfalls gab es keinen Grund, Jada Bharata zu
téten, und die Gottin Kali konnte dies nicht dulden. Sie hatte sofort verstan-
den, daR diese siindvollen Banditen im Begriff waren, einen groRen Ge-
weihten des Herrn umzubringen. Plotzlich zersprang der Korper der Bildge-
stalt, und aus ihm stiirzte personlich die Gottin Kali hervor, deren Korper
mit einer hellen und unertriglichen Ausstrahlung brannte.

ERLAUTERUNG

Gemal den vedischen Unterweisungen darf nur ein Angreifer getotet werden.
Wenn eine Person mit der Absicht kommt zu téten, kann man sogleich handeln und
ihn in der Selbstverteidigung toten. Es wird auch gesagt, daB jemand, der kommt,
um das Haus in Brand zu setzen oder die Frau zu verunreinigen oder zu entfiihren,
ebenfalls getotet werden kann. Ramacandra totete die gesamte Familie Ravanas,
denn Ravana hatte Seine Frau Sitadevi entfiihrt. Das Toten aus anderen Griinden
wird in den sastras jedoch nicht gebilligt. Das Toten von Tieren in Opferungen zu
den Halbgottern, die Erweiterungen der Hochsten Personlichkeit Gottes sind, ist
denjenigen erlaubt, die Fleisch essen. Dies ist eine Art Einschrankung des Fleisches-
sens. Anders ausgedriickt, das Schlachten von Tieren wird ebenfalls durch be-
stimmte Regeln und Vorschriften in den Veden eingeschrankt. In Anbetracht dieser
Punkte gab es keinen Grund, Jada Bharata, der in einer angesehenen und erhabenen
brahmana-Familie geboren worden war, zu toten. Er hatte Gotteserkenntnis erlangt
und war ein wohlmeinender Freund aller Lebewesen. Die Veden billigten es daher
nicht, daB Jada Bharata von solchen Raubern und Dieben getotet werden sollte. Des-
halb kam die Gottin Bhadra Kali aus der Bildgestalt hervor, um diesen Geweihten
des Herrn zu beschiitzen. Srila Vigvanatha Cakravarti Thakura erklart, daB die Bild-
gestalt aufgrund der Brahman-Ausstrahlung Jada Bharatas zerbarst. Nur Diebe und
Rauber in den Erscheinungsweisen der Leidenschaft und Unwissenheit, die verriickt
nach materiellem Reichtum sind, opfern der Gottin Kali einen Menschen. Dies wird
von den vedischen Unterweisungen nicht erlaubt. Gegenwartig gibt es viele Hun-
derttausende von Schlachthausern auf der ganzen Welt, die von einer hochmiitigen,
nach materiellem Reichtum lechzenden Bevolkerung unterhalten werden. Solche
Handlungen werden von der Bhdgavata-Schule niemals unterstiitzt.

VERS 18
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bhrsam amarsa-rosavesa-rabhasa-vilasita-bhru-kuti-vitapa-kutila-
damstraruneksandtopati-bhayanaka-vadana hantu-kamevedam
mahatta-hdasam ati-samrambhena vimuricanti tata utpatya papiyasam
dustanam tenaivasind vivrkna-sirsnam galat sravantam asrg-asavam
atyusnam saha ganena nipiyati-pana-mada-vihvaloccaistaram sva-
parsadaih saha jagau nanarta ca vijahdra ca sirah-kanduka-lilaya.

bhrsam—sehr heftig; amarsa—in Unduldsamkeit gegeniiber den Vergehen; ro-
sa—in Wut; dvesa—ihrer ginzlichen Ausrichtung; rabhasa-vilasita—erweitert
durch die Kraft; bhru-kuti—ihrer Augenbrauen; vitapa—die Aste; kutila—sibel-
formig; damstra—Zahne; aruna-iksana—mit rotlichen Augen; dropa—durch die
heftige Bewegung; ati—sehr viel; bhayanaka—furchterregendes; vadand—hat ein
Gesicht; hantu-kama—begierig zu zerstoren; iva—wie wenn; idam—dieses Univer-
sum; maha-atta-hasam—ein lautes, fiirchterliches Lachen; ati—groB3; samrambhe-
na—aufgrund des Zornes; vimurncanti—befreiend; tatrah—von diesem Altar; utpatya
—hervorkommend; pdpiyasam—aller siindvollen; dustanam—groBe Siinder; tena
eva asind—mit demselben Schwert; vivrkna—getrennt; sirsnam—deren Kopfe; galat
—vom Hals; sravantam—herausstromen; asrk-asavam—das Blut, verglichen mit
einem berauschenden Getrank; ati-usnam—sehr heil; saha—mit; ganena—ihren
Gefahrtinnen; nipiya—trinkend; ati-pana—vom vielen Trinken; mada—durch Be-
rauschung; vihvala—uiberwiltigt; uccaih-taram—sehr laut; sva-pdrsadaih—mit ih-
ren Gefahrtinnen; saha—mit; jagau—sangen; nanarta—tanzten; ca—auch; vijahdra
—spielten; ca—auch; sirah-kanduka—die Kopfe als Bille beniitzend; /ilaya—zur Be-
lustigung.

UBERSETZUNG

Die wiitende Gottin Kali, die die begangenen Vergehen nicht duldete,
blitzte mit ihren Augen und zeigte ihre gliihenden, gebogenen Zihne. lhre
rotlichen Augen gliihten, und sie zeigte ihre furchterregenden Eigenschaf-
ten. Sie nahm einen entsetzlichen Korper an, wie wenn sie gewillt wire, die
gesamte Schopfung zu zerstoren. Sie sprang ungestiim vom Altar, und ohne
zu zogern kopfte sie die Schurken und Diebe mit dem gleichen Schwert, mit
dem diese Jada Bharata toten wollten. Darauf trank sie das heifle Blut, das
aus den Hilsen der gekopften Banditen floB, als ob es Alkohol wire. Diese
berauschende Fliissigkeit trank sie zusammen mit ihren Gefihrtinnen, die
Hexen und weibliche Dimonen waren. Als sie vom Blut berauscht wurden,
begannen sie alle sehr laut zu singen und zu tanzen, wie wenn es ihre Ab-
sicht gewesen wire, das gesamte Universum zu vernichten. Gleichzeitig fin-
gen sie auch an, mit den Kopfen der Banditen zu spielen und sie wie Bille
umherzuwerfen.
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ERLAUTERUNG

Aus diesem Vers wird deutlich, daB die Gottin Kali ihren Geweihten iiberhaupt
nicht giinstig gesinnt ist. Es ist die Aufgabe der Gottin Kali, die Damonen zu téten
und zu bestrafen.Die Gottin Kali (Durga) ist damit beschaftigt, viele Damonen, Ban-
diten und andere unerwiinschte Elemente in der Gesellschaft zu beseitigen. Torichte
Menschen versuchen, wahrend sie das Krsna-BewuBtsein zuriickweisen, die Gottin
zufriedenzustellen, indem sie ihr viele abscheuliche Dinge opfern, doch diese Vereh-
rer werden letztlich, wenn sich in ihrer Verehrung eine kleine Abweichung einstellt,
von der Gottin bestraft und getotet. Damonische Menschen verehren die Goéttin
Kali, um einen materiellen Nutzen zu erhalten, aber fiir die Siinden, die sie im Na-
men der Verehrung begehen, werden sie nicht entschuldigt. Der Bildgestalt einen
Menschen oder ein Tier zu opfern ist besonders verboten.

VERS 19
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evam eva khalu mahad-abhicarati-kramah kartsnyenatmane phalati.

evam eva—auf diese Art und Weise; khalu—in der Tat; mahat—zu groBen Per-
sonlichkeiten; abhicara—in Form von Neid; ati-kramah—die Grenze des Verge-
hens; kdrtsnyena—immer; atmane—einem selbst; phalati—gibt das Ergebnis.

UBERSETZUNG

Wenn ein mifgiinstiger Mensch vor einer groBen Personlichkeit ein Ver-
gehen begeht, wird er immer auf die oben erwihnte Art und Weise bestraft.

VERS 20
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na va etad visnudatta mahad-adbhutam yad asambhramah sva-siras-
chedana apatite 'pi vimukta-dehady-atma-bhava-sudrdha-hrdaya-
granthinam sarva-sattva-suhrd-atmanam nirvairanam saksad
bhagavatanimisari-varayudhenapramattena tais tair bhavaih
pariraksyamananam tat-pada-miilam akutascid-bhayam upasrtanam
bhagavata-paramahamsanam.

na—nicht; va—oder; etat—dieses; visnu-datta—o Maharaja Pariksit, der von Sri
Visnu beschiitzt wurde; mahar—ein grofles; adbhutam—Wunder; yat—welches;
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asambhramah—Fehlen der Verwirrung; sva-sirah-chedane—als das Abschlagen des
Kopfes; dpatite—sollte geschehen; api—selbst wenn; vimukta—vollig befreit von;
deha-adi-atma-bhdava—die falsche, korperliche Auffassung des Lebens; su-drdha
—sehr stark und fest; hrdaya-granthinam—derjenigen, deren Knoten im Herzen;
sarva-sattva-suhrt-atmanam—der Menschen, die in ihrem Herzen allen Lebewesen
immer wohlwollend gesinnt sind; nirvairdanam—die niemanden als ihren Feind be-
trachten; saksar—unmittelbar; bhagavata—durch die Hochste Personlichkeit Gottes;
animisa—unuberwindliche Zeit; ari-vara—und die beste aller Waffen, das Sudar-
sana-cakra, dyudhena—von Ihm, der die Waffen besitzt, apramattena—zu keiner
Zeit beunruhigt; taih taih—durch die jeweiligen; bhavaih—Stimmungen der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes; pariraksyamananam—der Menschen, die beschiitzt sind;
tat-pada-miilam—bei den LotosfiiBen der Hochsten Personlichkeit Gottes; aku-
tascit—von nirgendwoher; bhayam—Angst; upasrtanam—der jenigen, die vollkom-
men Zuflucht gesucht haben; bhdgavata—der Geweihten des Herrn; parama-ham-
sanam—der befreitesten Menschen.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sagte darauf zu Maharaja Pariksit: O Visnudatta, dieje-
nigen, die bereits wissen, dal die Seele vom Korper verschieden ist, die
vom uniiberwindlichen Knoten im Herzen befreit sind, die immer mit wohl-
titigen Handlungen fiir alle Lebewesen beschiftigt sind und die niemals
daran denken, anderen Schaden zuzufiigen, stehen immer unter dem
Schutz des Herrn, der Hiochsten Personlichkeit Gottes, der Sein Feuerrad
[das Sudaréana-cakra] trigt und als oberste Zeit waltet, um die Dimonen zu
toten und Seine Geweihten zu beschiitzen. Die Gottgeweihten suchen im-
mer bei den LotosfiiRen des Herrn Zuflucht. Deshalb werden sie zu keiner
Zeit beunruhigt, nicht einmal dann, wenn ihnen die Enthauptung droht. Fiir
sie ist das keineswegs verwunderlich.

ERLAUTERUNG

Dies sind einige der groBartigen Eigenschaften eines reinen Geweihten der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes. Zuerst einmal ist ein Gottgeweihter fest von seiner spiri-
tuellen Identitat iiberzeugt. Er halt sich niemals fiir den Korper, sondern ist der fe-
sten Uberzeugung, daB die spirituelle Seele verschieden vom Korper ist. Aus diesem
Grunde fiirchtet er sich vor nichts. Obwohl vielleicht sein Leben in Gefahr ist, hat er
keine Angst. Er behandelt nicht einmal einen Feind wie einen Feind. Dies sind die
Eigenschaften eines Gottgeweihten. Gottgeweihte sind immer vollkommen von der
Hochsten Personlichkeit Gottes abhingig, und der Herr ist immer bestrebt, ihnen
unter allen Umstanden Schutz zu gewahren.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 9. Kapitel im Fiinften Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,, Der erhabene Charakter Jada Bharatas"'.



10. Kapitel

Das Gesprich zwischen
Jada Bharata und Maharaja Rahiigana

In diesem Kapitel wird beschrieben, wie Maharaja Bharata, nunmehr Jada Bha-
rata, von Konig Rahiigana, dem Herrscher iiber die Staaten Sindhu und Sauvira, er-
folgreich angenommen wurde. Der Konig zwang Jada Bharata, seine Sanfte zu tra-
gen, und als er die Sanfte nicht richtig trug, tadelte er ihn. Fiir die Sanfte Konig Ra-
hiiganas wurde ein Trager benotigt, und die Haupttriger sahen in Jada Bharata die
geeignetste Person, um diesen Mangel zu beheben. Er wurde daher gezwungen, die
Sanfte zu tragen. Jada Bharata lehnte sich jedoch gegen diesen hochmiitigen Befehl
nicht auf, sondern nahm die Arbeit demiitig an und trug die Sanfte. Wahrend er sie
trug, achtete er aber darauf, auf keine Ameise zu treten, und immer wenn er eine
sah, blieb er stehen, um zu warten, bis sie voriibergegangen war. Aufgrund dessen
konnte er mit den anderen Tragern nicht Schritt halten. Der Konig, der in der Sanfte
saB3, fiihlte sich sehr gestort und tadelte Jada Bharata mit groben Worten, doch Jada
Bharata, der vollig frei von der korperlichen Auffassung war, protestierte nicht, son-
dern fuhr fort, die Sanfte zu tragen. Als er sich weiterhin so benahm wie zuvor,
drohte ihm der Konig mit Bestrafung, und als er auf diese Weise vom Konig bedroht
wurde, fing Jada Bharata an zu sprechen. Er erhob Einspruch gegen die groben
Worte des Konigs, als dieser ihn tadelte. Als der Konig die Unterweisungen Jada
Bharatas horte, erwachte in ihm wirkliches Wissen; er kam zur Besinnung und sah
ein, daf er eine groBe, weise und heilige Personlichkeit beleidigt hatte. Daraufhin be-
tete er sehr demiitig und mit groBer Achtung zu Jada Bharata. Er wollte die tiefere
Bedeutung der philosophischen Worte, die Jada Bharata gebraucht hatte, verstehen,
und mit groBer Aufrichtigkeit bat er um Vergebung. Er gab zu, dal jemand, der ge-
gen die LotosfiiBe eines reinen Gottgeweihten ein Vergehen begeht, ohne Zweifel
durch den Dreizack Sivas bestraft werden wird.
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sri-suka uvdca
atha sindhu-sauvira-pate rahiiganasya vrajata iksumatyas tate tat-
kula-patina sibika-vaha-purusanvesana-samaye daivenopasaditah sa
dvija-vara upalabdha esa piva yuva samhanandngo go-kharavad
dhuram vodhum alam iti purva-visti-grhitaih saha grhitah prasabham
atad-arha uvaha sibikam sa mahanubhavah.

sri-sukah uvica—Sukadeva Gosvami fuhr fort zu sprechen; atha—so; sindhu-
sauvira-pateh—des Herrschers iiber die Staaten Sindhu und Sauvira; rahii-ganasya
—der Konig, der als Rahiigana bekannt ist; vrajatah—wihrend er ging (zum dsrama
Kapilas); iksu-matydh tate—am Ufer des Flusses Iksumati; tat-kula-patind—vom
Fiihrer der Sanftentrager; sibika-vaha—Sanftentrager werden; purusa-anvesana-sa-
maye—als ein Mann gesucht wurde; daivena—durch Zufall; upasaditah—lenkte na-
her; sah—dieser; dvija-varah—Jada Bharata, der Sohn eines brahmana; upalab-
dhah—erlangte; esah—dieser Mann; piva—sehr stark und zah; yuvd—jung; samha-
nana-angah—sehr starke GliedmaBen habend; go-khara-vat—wie eine Kuh oder ein
Esel; dhuram—eine Last; vodhum—zu tragen; alam—fahig; iti—so denkend; pirva-
visti-grhitaih—andere, die frither gezwungen waren, die Arbeit zu tun; saha—mit;
grhitah—genommen sein; prasabham—durch Gewalt; a-tat-arhah—obwohl nicht
tauglich, die Sanfte zu tragen; wvaha—trug; sibikam—die Sanfte, sah—er; maha-
anubhavah—eine groBe Seele.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Nach dieser Begebenheit, mein lieber Ko-
nig, ging einmal Konig Rahtugana, der Herrscher iiber die Staaten Sindhu
und Sauvira, nach Kapilasrama. Als die ersten Sinftentriger des Konigs das
Ufer des Flusses lksumati erreichten, benétigten sie einen neuen Triger.
Deshalb machten sie sich auf die Suche, und durch Zufall stieRen sie auf Jada
Bharata. Sie sahen, daB Jada Bharata jung und stark war und kriftige
GliedmaRen hatte, und sie dachten, daB er tatsichlich fihig sein miisse, wie
die Kiihe und Esel Lasten zu schleppen. So lieRen sie Jada Bharata ohne zu
zogern die Sinfte tragen, obwohl diese grofRe Seele nicht zu solcher Arbeit
palite.

VERS 2
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yada hi dvija-varasyesu-matravalokanugater na samahita purusa-
gatis tada visama-gatam sva-sibikam rahiigana upadharya purusan
adhivahata aha he vodharah sadhv atikramata kim iti visamam uhyate
yanam iti.
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yada—als; hi—gewiB; dvija-varasya—von Jada Bharata; isu-mdtra—um das
MaB eines Pfeiles (drei FuB) vorwirts; avaloka-anugateh—weil er sich erst nach
einem priifenden Blick von der Stelle bewegte; na samahita—nicht gemeinsam; pu-
rusa-gatih—die Bewegung der Trager; tadd—zu diesem Zeitpunkt; visama-gatam
—wurde uneben; sva-sibikam—seine eigene Sanfte; rahiganah—Konig Rahugana;
upadharya—verstehend; purusan—zu den Mannern; adhivahatah—die die Sanfte
trugen; dha—sagte; he—o; vodharah—Trager der Sanfte; sadhu atikramata—bitte
lauft eben, so daB es kein Schaukeln gibt; kim iti—aus welchem Grund; visamam—
uneben; uhyate—wird getragen; yanam—die Sanfte; iti—so.

UBERSETZUNG

Die Sidnfte wurde von Jada Bharata jedoch sehr ungleichmifig getragen,
denn wegen seiner gewaltlosen Natur priifte er vor jedem Schritt die nich-
sten drei Full, um zu sehen, ob er nicht etwa auf Ameisen treten wiirde. Als
Folge davon konnte er mit den anderen Trigern nicht Schritt halten, und
deshalb kam die Sinfte ins Schaukeln, worauf Konig Rahagana sofort sei-
ne Triger fragte: ,Warum tragt ihr die Sinfte so ungleichmiRig? Tragt sie
besser richtig.’’

ERLAUTERUNG

Obwohl Jada Bharata gezwungen wurde, die Sanfte zu tragen, verlor er nicht sein
Mitgefiihl fiir die bedauernswerten Ameisen, die die StraBe tiberquerten. Ein Ge-
weihter des Herrn vergiBt seinen hingebungsvollen Dienst und gute Handlungen
selbst dann nicht, wenn er sich in der ungliicklichsten Lage befindet. Jada Bharata
war ein qualifizierter, im spirituellen Wissen fortgeschrittener brahmana, und den-
noch wurde er gezwungen, die Sanfte zu tragen. Ihm war dies gleichgiiltig, doch
wiéhrend er iiber die StraBe ging, konnte er seine Pflicht, selbst das Téten einer
Ameise zu vermeiden, nicht vergessen. Ein Vaisnava ist niemals neidisch oder un-
notig gewaltsam. Es gab auf diesem Weg viele Ameisen, doch Jada Bharata war
achtsam und schaute immer einen Meter voraus. Wenn sich keine Ameise mehr in
seinem Weg befand, setzte er seinen FuB auf die Erde. Ein Vaisnava ist in seinem
Herzen jedem Lebewesen freundlich gesinnt. In Seinem sarikhya-yoga erklart Kapi-
ladeva: suhrdah sarva-dehinam. Die Lebewesen nehmen verschiedene Korperfor-
men an. Diejenigen, die keine Vaisnavas sind, glauben, nur der Mensch sei ihres
Mitgefiihles wert, doch Krsna sagt, daB Er der Vater aller Lebensformen ist. Daher
achtet der Vaisnava darauf, nicht friihzeitig oder unnétigerweise Lebensformen zu
zerstoren. Alle Lebewesen miissen eine gewisse Zeitlang in einem bestimmten mate-
riellen Korper gefangen sein. Sie miissen die Zeit, fiir die ihnen ein bestimmter Kor-
per verliehen wurde, beenden, bevor sie in einen anderen Korper tibergehen konnen.
Das Toten eines Tieres oder irgendeines anderen Lebewesens stellt einfach nur ein
Hindernis im Ablauf seiner Gefangnisstrafe in einem bestimmten Korper dar. Man
sollte daher keine Korper toten, um seine Sinne zu befriedigen, denn dadurch wird
man in siindvolle Handlungen verwickelt.
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VERS 3
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atha ta isvara-vacah sopalambham updkarnyopdya-turiyac chankita-
manasas tam vijaapayam babhuvuh.

atha—so; te—sie (die Trager der Sanfte);, isvara-vacah—die Worte des Meisters,
Konig Rahtigana; sa-upalambham—vorwurfsvoll; upakarnya—horend; upaya—die
Mittel; ruriyat—der vierte; sankita-manasah—deren Geist sich fiirchtete; tam—ihm
(dem Konig); vijAdpayam babhiivuh—teilten mit.

UBERSETZUNG

Als die Sinftentriger die drohenden Worte Maharaja Rahiaganas vernah-
men, fiirchteten sie sich sehr vor der Bestrafung und sprachen folgen-
dermafen zu ihm:

ERLAUTERUNG

Gemal der politischen Wissenschaft versucht ein Konig manchmal, seine Unter-
tanen zu beruhigen, und manchmal bestraft er sie, verhohnt sie oder belohnt sie. Auf
diese Weise herrscht ein Konig tiber seine Untertanen. Die Trager der Sanfte konn-
ten verstehen, daBl der Konig zornig war und daB er sie bestrafen wiirde.

VERS 4
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na vayam nara-deva pramattd bhavan-niyamanupathah sadhv eva
vahamah. ayam adhunaiva niyukto 'pi na drutam vrajati nanena saha
vodhum u ha vayam pdrayama iti.

na—nicht; vayam—wir; nara-deva—o Herr unter den Menschen (der Konig wird
fir die Reprasentation von deva, der Hochsten Personlichkeit Gottes, gehalten); pra-
mattah—nachlassig in unseren Pflichten; bhavat-niyama anupathah—die deinen Be-
fehlen immer gehorchen; sadhu—richtig; eva—gewil3; vahamah—wir tragen; ayam
—dieser Mann; adhund—erst vor kurzem; eva—in der Tat; niyuktah—wurde einge-
stellt, um mit uns zu arbeiten; api—obwohl; na—nicht; drutam—sehr schnell; vraja-
ti—arbeitet; na—nicht; anena—ihm; saha—mit; vodhum—zu tragen, u ha—o; va-
yam—wir; parayamah—sind fahig; iti—so.

UBERSETZUNG

O Herr, bitte nimm zur Kenntnis, daR wir im Erfiillen unserer Pflichten
keineswegs nachlissig sind. Wir haben die Sinfte gewissenhaft getragen,
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wie es dein Wunsch war, aber dieser Mann hier, den wir kiirzlich eingestellt
haben, damit er mit uns arbeitet, ist nicht fihig, schnell zu laufen. Aus die-
sem Grunde sind wir nicht in der Lage, mit ihm zusammen diese Sinfte zu
tragen.

ERLAUTERUNG

Die anderen Sénftentrédger waren sudras, wohingegen Jada Bharata nicht nur ein
brahmana aus einer hohen Kaste war, sondern auch ein grofler Gottgeweihter. Su-
dras haben fiir andere Lebewesen kein Mitgefiihl, doch ein Vaisnava kann sich nicht
wie ein siudra verhalten. Wann immer ein sidra und ein Vaisnava-bradhmana zu-
sammengebracht werden, wird es eine Ungleichheit in der Ausiibung der Pflichten
geben. Die sudras gingen mit der Sanfte, ohne sich um die Ameisen auf der Erde zu
kiimmern, fiir Jada Bharata jedoch war es unmoglich, wie ein sidra zu handeln,
und deshalb entstanden Schwierigkeiten.

VERS 5
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samsargiko dosa eva niinam ekasydpi sarvesam samsargikanam
bhavitum arhatiti-niscitya nisamya krpana-vaco rdja rahigana upadsita-
vrddho 'pi nisargena balat krta isad-utthita-manyur avispasta-brahma-
tejasam jata-vedasam iva rajasavrta-matir aha.

samsargikah—aus enger Gemeinschaft hervorgehend; dosah—ein Fehler; eva
—tatsdchlich; nanam—bestimmt; ekasya—von einem; api—obwohl; sarvesam—von
allen anderen; samsargikanam—Personen, die mit ihm zusammen sind; bhavi-
tum—zu werden; arhati—ist fahig; iti—so; niscitya—ermittelnd; nisamya—durch
Horen; krpana-vacah—die Worte der armen Diener, die befiirchteten, bestraft zu
werden; raja—der Konig; rahiganah—Rahigana; updsita-vrddhah—gedient habend
und von vielen alteren Weisen gehort habend; api—trotz; nisargena—durch seine
personliche Veranlagung, die die eines ksatriya war; balat—durch Zwang; krtah—
gegeben; isat—ein wenig; utthita—erwachte; manyuh—dessen Zorn; avispasta
—nicht deutlich sichtbar; brahma-tejasam—seine (Jada Bharatas) spirituelle Aus-
strahlung; jata-vedasam—ein Feuer in vedischen rituellen Zeremonien, das von
Asche bedeckt ist; iva—wie; rajasa avrta—durch die Erscheinungsweise der Leiden-
schaft bedeckt; matih—dessen Geist; aha—sagte.

UBERSETZUNG

Konig Rahiigana konnte die AuRerungen der Triger, die sich fiirchteten,
bestraft zu werden, verstehen. Er sah auch, daR die Sinfte nur wegen der
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Schuld einer einzigen Person nicht richtig getragen wurde. Da er dies genau
wulBte und ihre Rechtfertigung horte, wurde er leicht erziirnt, obwohl er in
politischer Wissenschaft sehr fortgeschritten und duerst erfahren war. Sein
Zorn entsprang seiner angeborenen Veranlagung als Konig. Tatsiachlich war
Konig Rahuganas Geist von der Erscheinungsweise der Leidenschaft be-
deckt, und deshalb sprach er folgendermaRen zu Jada Bharata, dessen
Brahman-Ausstrahlung nicht klar zu sehen war, da sie bedeckt war, genau
wie Feuer von Asche bedeckt wird.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers wird der Unterschied zwischen rajo-guna und sattva-guna er-
klart. Obwohl der Konig sehr rechtschaffen und in politischer Wissenschaft und der
Verwaltung der Regierung sehr fortgeschritten war, befand er sich in der Erschei-
nungsweise der Leidenschaft und wurde daher schon wegen einer geringfiigigen
Aufregung argerlich. Jada Bharata hingegen, der trotz aller Ungerechtigkeit duld-
sam war und sich weiterhin taub und stumm verhielt, blieb kraft seines spirituellen
Fortschritts ruhig. Aber dennoch konnte man seine brahma-tejah, seine Brahman-
Ausstrahlung, nur undeutlich wahrnehmen.
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aho kastam bhratar vyaktam uru-parisranto dirgham adhvanam eka eva
thivan suciram ndti-piva na samhananango jarasa copadruto bhavan
sakhe no evapara ete sanghattina iti bahu-vipralabdho 'py avidyaya
racita-dravya-guna-karmasaya-sva-carama-kalevare ’'vastuni
samsthana-visese 'ham mamety anadhyadropita-mithya-pratyayo
brahma-bhutas tusnim sibikam purvavad uvaha.

aho—ach; kastam—wie beschwerlich ist es; bhrdatah—mein lieber Bruder; vyak-
tam—Klar; uru—sehr viel; parisrantah—ermiidet; dirgham—ein langer; adhvanam
—Weg; ekah—allein; eva—gewiB}; uhivan—du hast getragen; su-ciram—fiir eine
lange Zeit; na—nicht; ati-piva—sehr stark und ausdauernd; na—und nicht; samha-
nana-angah—einen starken und widerstandsfahigen Korper habend; jarasa—durch
das Alter; ca—auch; upadrutah—gestort, bhavan—dir selbst; sakhe—mein Freund;
no eva—gewill nicht; apare—der andere; ete—all diese; sarighattinah—Mitarbeiter;
iti—so; bahu—sehr viel; vipralabdhah—XKritisierte sarkastisch; api—obwohl; avid-
yaya—durch Unwissenheit; racita—erzeugt; dravya-guna-karma-asaya—in einer
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Zusammenstellung von materiellen Elementen, materiellen Eigenschaften und Er-
gebnissen vergangener Handlungen und Wiinsche; sva-carama-kalevare—im Kor-
per, der von den feinstofflichen Elementen (Geist, Intelligenz und Ego) bewegt wird;
avastuni—in solchen physischen Dingen; sanisthana-visese—eine besondere Anord-
nung habend; aham mama—ich und mein; iti—in dieser Weise; anadhyaropita
—nicht dazwischengestellt; mithyd—falscher; pratyayah—Glaube; brahma-bhitah
—der selbstverwirklicht war und sich auf der Brahman-Ebene befand; risnim—still
sein; sibikam—die Sanfte; purva-vat—wie zuvor; uvaha—trug.

UBERSETZUNG

Konig Rahugana sagte zu Jada Bharata: Wie beschwerlich man’s hat, mein
lieber Bruder. Du siehst ohne Zweifel sehr ermiidet aus, denn wihrend
einer langen Zeit und wihrend einer langen Strecke hast du allein, ohne
jegliche Unterstiitzung, diese Sinfte getragen. Uberdies hast du wegen dei-
nes Alters groRe Schwierigkeiten gehabt. Mein lieber Freund, ich sehe, da
du nicht sehr kriftig und ausdauernd bist. Sind dir deine Mittriger denn
nicht behilflich?

Auf diese Weise kritisierte der Konig Jada Bharata mit sarkastischen Wor-
ten, doch obwohl Jada Bharata so getadelt wurde, betrachtete er die Lage
nicht mit einer korperlichen Sichtweise. Da er seine spirituelle Identitit er-
langt hatte, wulite er, daR er nicht der Korper war. Er war weder fett noch
mager, noch diinn, noch gab es irgendeine Beziehung zwischen ihm und
diesem Klumpen Materie, einer Zusammenstellung der fiinf grobstofflichen
und der drei feinstofflichen Elemente. Er hatte mit dem materiellen Korper
und seinen zwei Hinden und Beinen nichts zu tun. Mit anderen Worten, er
hatte seine spirituelle Identitit [aharh brahmasmi] vollkommen verwirk-
licht. Deshalb wurde er von dem sarkastischen Tadel des Konigs nicht be-
riihrt. Ohne etwas zu sagen, fuhr er fort, die Sinfte wie zuvor zu tragen.

ERLAUTERUNG

Jada Bharata war vollig befreit. Es bertihrte ihn nicht einmal, als die Banditen
versuchten, seinen Korper zu toten. Er wuBte, daB er nicht der Korper war. Selbst
wenn sein Korper zerstort worden ware, hatte ihn dies nicht beriihrt, denn er war
vollig von der Aussage der Bhagavad-gita (2.20) iberzeugt: na hanyate hanyamane
sarire. Er wullite, daB} er nicht getotet werden konnte, selbst wenn der Korper zer-
stort wiirde. Obwohl er keinen Einwand hatte, duldete der Hochste Herr — mittels
Seines Vertreters — die Ungerechtigkeit der Banditen nicht. Jada Bharata wurde des-
halb durch die Barmherzigkeit Krsnas gerettet, und die Banditen fanden den Tod.
Auch in diesem Fall, als er die Sanfte trug, war er sich dariiber bewuBt, daB3 er nicht
der Korper war. Sein Korper war sehr stark, bei guter Gesundheit und daher sehr
gut geeignet, die Sanfte zu tragen. Da er von der korperlichen Auffassung frei war,
beriihrten ihn die sarkastischen Worte des Konigs nicht. Der Korper wird gemal
dem eigenen karma geschaffen, und die materielle Natur liefert die Bestandteile, um
eine bestimmte Korperart zu entwickeln. Die Seele, die vom Korper bedeckt wird,
ist von diesem verschieden. Daher wird die spirituelle Seele von nichts Gutem oder
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Schédlichem, das dem Korper angetan wird, bertihrt. Die vedische Aussage lautet:
asango hy ayam purusah. Die Seele wird von materiellen Bedingungen nicht be-
ruhrt.

VERS 7
AW N @IREEA @At gFia ST e
i & dem @t wdiee  wRaEAiR s

9 7 T fAfecal  IROi@ ST a9 956 at
Afssqaq 6T 1109 1l

atha punah sva-sibikayam visama-gatayam prakupita uvdca
rahiganah kim idam are tvam jivan-mrto mam kadarthi-krtya bhartr-
sSasanam aticarasi pramattasya ca te karomi cikitsam danda-panir iva
Janataya yatha prakrtim svam bhajisyasa iti.

atha—danach; punah—wieder; sva-sibikayam—in seiner eigenen Sanfte; vi-
sama-gatayam—nicht eben getragen sein, da Jada Bharata nicht richtig geht; praku-
pitah—sehr zornig werdend; uvdca—sagte; rahiiganah—Konig Rahiigana; kim idam
—was ist das fiir ein Unsinn; are—o Narr; tvam—du, jivat—lebendig; mrtah—tot;
mam—mich; kat-arthi-krtya—miBachtend; bhartr-sasanam—Bestrafung durch den
Meister; aticarasi—du ubertriffst; pramattasya—der du fast verriickt bist; ca—auch;
te—deine; karomi—ich werde tun; cikitsam—richtige Behandlung; danda-panih iva
—wie Yamaraja; janatayah—der Leute im allgemeinen; yathd—so daB; prakrtim
—natiirliche Stellung; svam—deine eigene; bhajisyase—du wirst dich begeben;
iti—so.

UBERSETZUNG

Als der Konig bemerkte, daR seine Sinfte immer noch ungleichmiRig
getragen wurde, wurde er sehr zornig und sagte: Du Halunke, was tust du?
Bist du trotz des Lebens in deinem Korper tot? Weilt du nicht, daB ich dein
Herr bin? Du miBachtest mich und fiihrst meine Befehle nicht aus. Fiir die-
sen Ungehorsam werde ich dich jetzt bestrafen, genauso, wie Yamaraja, der
Herr des Todes, siindige Menschen bestraft. Ich werde dir die richtige Be-
handlung geben, damit du wieder zur Besinnung kommst und richtig han-
delst.

VERS 8
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evam bahv abaddham api bhasamanam nara-devabhimanam rajasa
tamasanuviddhena madena tiraskrtasesa-bhagavat-priya-niketam
pandita-maninam sa bhagavan brahmano brahma-bhuto-sarva-bhiita-
suhrd-atma yogesvara-carydyam nati-vyutpanna-matim smayamana
iva vigata-smaya idam aha.

evam—auf diese Art und Weise; bahu—viel; abaddham—unsinnig; api—obwohl;
bhasamanam—sprechend; nara-deva-abhimanam—Konig Rahiigana, der sich selbst
fir den Herrschenden hielt; rajasa—durch die materielle Erscheinungsweise der
Leidenschaft, ramasa—genau wie durch die Erscheinungsweise der Unwissenheit;
anuviddhena—vergroBert sein; madena—durch Verriicktheit; tiraskrta—der scharf
tadelte; asesa—unzahlige; bhagavat-priya-niketam—Geweihte des Herrn; pandita-
maninam—sich selbst als sehr groBen Gelehrten betrachtend; sah—dieser; bhagavan
—spirituell duBerst michtig (Jada Bharata); brahmanah—ein vollig qualifizierter
brahmana; brahma-bhiuta—vollkommen selbstverwirklicht; sarva-bhiuta-suhrt-at-
ma—der somit der Freund aller Lebewesen war; yoga-isvara—der am weitesten
fortgeschrittenen mystischen yogis; caryayam—im Benehmen; na ati-vyutpanna-
matim—zu Konig Rahiigana, der eigentlich nicht erfahren war; smayamanah—leicht
lachelnd; iva—wie; vigata-smayah—der von jeglichem materiellen Stolz befreit war;
idam—dies; dha—sprach.

UBERSETZUNG

Konig Rahagana, der sich als Konig betrachtete, hatte eine korperliche
Auffassung des Lebens und wurde von den materiellen Erscheinungsweisen
der Leidenschaft und Unwissenheit beeinfluBt. Aufgrund seiner Verriickt-
heit tadelte er Jada Bharata mit unangebrachten und sich widersprechenden
Worten. Jada Bharata war ein erhabener Gottgeweihter und der geliebte
Aufenthaltsort der Hochsten Personlichkeit Gottes. Obwohl der Konig sich
selbst fiir sehr gelehrt hielt, wuBte er nichts iiber die Stellung eines fortge-
schrittenen Gottgeweihten, der im hingebungsvollen Dienst verankert ist,
und er wuflte auch nicht, was dessen Merkmale sind. Jada Bharata war der
Wohnsitz der Hochsten Personlichkeit Gottes; er trug die Gestalt des Herrn
immer in seinem Herzen. Er war der beste Freund aller Lebewesen, und er
gab sich nicht mit der kérperlichen Auffassung des Lebens ab. Deshalb li-
chelte er und sprach die folgenden Worte.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers wird der Unterschied zwischen einem Menschen mit korperlicher
Lebensauffassung und jemandem, der sich jenseits dieser Auffassung befindet, ge-
zeigt. Unter dem Einflul der korperlichen Auffassung hielt sich Konig Rahiigana
fiir einen Konig und tadelte Jada Bharata auf vielerlei unerwiinschte Weise. Da Jada
Bharata selbstverwirklicht war und sich auf der transzendentalen Ebene befand,
wurde er dariiber nicht drgerlich; statt dessen liachelte er und begann Konig Rahi-
gana zu belehren. Ein weit fortgeschrittener Vaisnava-Geweihter ist ein Freund aller
Lebewesen, und deshalb ist er auch der Freund seiner Feinde. In der Tat betrachtet
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er niemanden als seinen Feind. Suhrdah sarva-dehinam. Manchmal wird ein Vais-
nava duBerlich auf einen Nichtgottgeweihten zornig, doch dies ist gut fiir den Nicht-
gottgeweihten. In den vedischen Schriften gibt es dafilir mehrere Beispiele. Einmal
wurde Narada auf die beiden Sohne Kuveras, Nalakuvara und Manigriva, zornig
und bestrafte sie, indem er sie in Biume verwandelte. Das Ergebnis jedoch war, daf3
sie spiter von Sri Krsna befreit wurden. Der Gottgeweihte befindet sich auf der ab-
soluten Ebene, und zwischen seinem Zorn und seiner Freude besteht kein Unter-
schied, denn in beiden Fillen gibt er seine Segnung.

VERS 9
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brahmana uvaca
tvayoditam vyaktam avipralabdham
bhartuh sa me syad yadi vira bharah
gantur yadi syad adhigamyam adhva
piveti rasau na vidam pravadah

brahmanah uvaca—der gelehrte brahmana(Jada Bharata) sprach; tvayd—von dir;
uditam—erklart; vyaktam—sehr klar; avipralabdham—ohne Widerspriiche; bhar-
tuh—des Tragers, des Korpers; sah—dieser; me—mein; sydt—es wire gewesen; yadi
—falls; vira—o groBer Held (Maharaja Rahugana); bharah—eine Last; gantuh—des
Bewegenden, auch des Korpers; yadi—falls; sydt—es war gewesen; adhigamyam
—das Ziel, das erreicht werden sollte; adhva—der Weg; piva—sehr ausdauernd und
stark; iti—so; rasau—im Korper; na—nicht; vidam—der selbstverwirklichten Men-
schen; pravadah—Thema zur Diskussion.

UBERSETZUNG

Der grofRe brahmana Jada Bharata sagte: Verehrter Konig und Held, alles,
was du auf so sarkastische Weise gesagt hast, entspricht gewifl der Wahr-
heit. Eigentlich sind dies keine Worte der Bestrafung, weil nimlich der Kor-
per der Triger ist. Da ich aber eine spirituelle Seele bin, gehort die Last, die
vom Korper getragen wird, nicht zu mir. In deinen Bemerkungen gibt es
keinen Widerspruch, weil ich vom Korper verschieden bin. Ich bin nicht der
Trager der Sanfte; der Korper ist der Triger. Gewil8, wie du schon angedeu-
tet hast, habe ich mich beim Tragen der Sinfte nicht angestrengt, denn ich
bin vom Korper losgel6st. Du hast gesagt, daB ich nicht ausdauernd und
stark sei, aber diese Worte schicken sich nur fiir einen Menschen, der den
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Unterschied zwischen Korper und Seele nicht kennt. Der Korper mag fett
oder mager sein, aber kein gelehrter Mann wird solches von der spirituellen
Seele sagen. Was die spirituelle Seele betrifft, so bin ich weder dick noch
diinn; aus diesem Grunde hast du recht, wenn du sagst, daB ich nicht sehr
kriftig sei. Wenn ferner das Ziel der Reise und der Weg, der dorthin fiihrt,
mein Ziel und mein Weg wiren, gibe es viele Schwierigkeiten fiir mich; da
sie sich aber nicht auf mich, sondern auf meinen Korper beziehen, gibt es
iiberhaupt keine Schwierigkeit.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita wird erklart, da} jemand, der im spirituellen Wissen fort-
geschritten ist, durch die Schmerzen und Freuden des materiellen Korpers nicht ge-
stort wird. Der materielle Korper ist von der spirituellen Seele vollig verschieden,
und die Schmerzen und Freuden des Korpers sind tiberfliissig. Die Auferlegung von
Entsagung und BuBen ist dazu bestimmt, den Unterschied zwischen dem Korper
und der Seele sowie die Art und Weise, wie die Seele von den Freuden und Leiden
des Korpers unberiihrt bleiben kann, zu verstehen. Jada Bharata befand sich auf der
Stufe der Selbstverwirklichung, weit jenseits der korperlichen Auffassung. Daher
vertrat er augenblicklich diesen Standpunkt und tliberzeugte den Konig, daB alle wi-
derspriichlichen Dinge, die er liber seinen Korper gesagt hatte, in Wirklichkeit auf
ihn als spirituelle Seele nicht zutrafen.

VERS 10
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sthaulyam karsyam vyadhaya adhayas ca
ksut trd bhayam kalir iccha jara ca

nidra ratir manyur aham madah suco
dehena jatasya hi me na santi

sthaulyam—sehr zah und kraftig sein; karsyam—mager und schwach sein; vya-
dhayah—die Leiden des Korpers, wie zum Beispiel Krankheit; adhayah—die Lei-
den des Geistes; ca—und; ksut trt bhayam—Hunger, Durst und Angst; kalih—Strei-
tigkeiten zwischen zwei Personen; icchd—Winsche; jara—Alter; ca—und; nidra
—Schlaf; ratih—Anhaftung an Sinnenbefriedigung; manyuh—Zorn; aham—falsche
Identifikation (in der korperlichen Auffassung des Lebens); madah—Illusion; sucah
—Klagen; dehena—mit diesem Korper; jatasya—von jemandem, der geboren wor-
den ist; hi—gewil}; me—von mir; na—nicht; santi—existieren.
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UBERSETZUNG

Beleibtheit, Magerkeit, korperliches und mentales Leid, Durst, Hunger,
Angst, Streit, Wiinsche nach materiellem Gliick, Alter, Schlaf, Anhaftung an
materiellen Besitz, Zorn, Klage, lllusion und Identifikation des Korpers mit
dem Selbst sind alles Umwandlungen der materiellen Bedeckung der spiri-
tuellen Seele. Ein Mensch, der in die materielle, korperliche Auffassung des
Lebens vertieft ist, wird davon beriihrt, ich aber bin frei von jeder kérperli-
chen Sichtweise. Folglich bin ich weder fett noch mager, noch sonst etwas,
was du erwihnt hast.

ERLAUTERUNG

Srila Narottama dasa Thakura schreibt in einem Lied: deha-smrti ndhi ydra,
samsara-bandhana kahdn tara. Jemand, der spirituell fortgeschritten ist, hat mit
dem Korper und den Aktionen und Reaktionen des Korpers keine Verbindung.
Wenn jemand zum Verstiandnis gelangt, daB er nicht der Korper ist und daher we-
der fett noch diinn ist, erreicht er die hochste Art der spirituellen Verwirklichung.
Wenn man keine spirituelle Verwirklichung besitzt, wird man durch die korperliche
Auffassung in die materielle Welt verstrickt. Gegenwartig krankt die gesamte
Menschheit an der korperlichen Auffassung des Lebens, und deshalb werden die
Menschen dieses Zeitalters in den sdstras als dvipada-pasu (zweibeinige Tiere) be-
zeichnet. Niemand kann in einer Gesellschaft, die von solchen Tieren angefiihrt
wird, Gliick erlangen. Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein versucht, die gefallene
menschliche Gesellschaft auf die Ebene spirituellen Verstindnisses zu heben. Es ist
nicht fiir jeden moglich, sogleich selbstverwirklicht zu werden wie Jada Bharata. Im
Srimad-Bhagavatam (1.2.18) wird jedoch gesagt: nasta-prdayesv abhadresu nityam
bhagavata-sevaya. Indem wir die Bhagavata-Prinzipien verbreiten, konnen wir die
menschliche Gesellschaft zur Ebene der Vollkommenheit erheben. Wenn man nicht
von korperlichen Auffassungen beriihrt wird, kann man im hingebungsvollen
Dienst zum Herrn Fortschritte verzeichnen.

nasta-prayesv abhadresu
nityam bhdgavata-sevaya

bhagavaty uttamasloke
bhaktir bhavati naistiki

Je mehr wir unsere Freiheit von der korperlichen Auffassung vergroBern, de-
sto gefestigter werden wir im hingebungsvollen Dienst, und desto gliicklicher und
friedvoller werden wir. In diesem Zusammenhang sagt Srila Madhvacirya, daB die-
jenigen, die dem Materiellen zu sehr zugeneigt sind, an der korperlichen Auffassung
festhalten. Solche Menschen befassen sich mit verschiedenen korperlichen Sympto-
men, wohingegen jemand, der von korperlichen Auffassungen frei ist, selbst in der
materiellen Bedingtheit ohne Korper lebt.
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Jjivan-mrtatvam niyamena rdjan
adyantavad yad vikrtasya drstam

sva-svamya-bhavo dhruva idya yatra
tarhy ucyate ’'sau vidhikrtya-yogah

Jjivat-mrtatvam—die Eigenschaft, wahrend des Lebens tot zu sein; niyamena
—durch die Gesetze der Natur; rdjan—o Konig; adi-anta-vat—alles Materielle hat
einen Anfang und ein Ende; yat—weil; vikrtasya—der Dinge, die umgeformt sind,
wie zum Beispiel der Korper; drstam—ist gesehen; sva-svamya-bhavah—die Stel-
lung der Knechtschaft und der Herrschaft; dhruvah—unveranderlich; idya—du, der
du verehrt wirst; yatra—worin; tarhi—dann; ucyate—es wird gesagt, asau
—diese; vidhi-krtya-yogah—Eignung zu Befehl und Pflicht.

UBERSETZUNG

Verehrter Konig, du hast mich unnotigerweise angeklagt, tot zu sein, ob-
wohl ich lebe. In dieser Hinsicht kann ich nur sagen, daR dies iiberall der
Fall ist, weil alles Materielle seinen Anfang und sein Ende hat. Was deine
Meinung, du seist Konig und Herr und du kénntest somit versuchen, mir zu
befehlen, betrifft, so ist sie falsch, denn diese Stellungen sind zeitweilig.
Heute bist du Konig, und ich bin dein Diener, aber morgen schon kénnen
diese Stellungen vertauscht sein, und du bist vielleicht mein Diener und ich
dein Meister. Das sind zeitweilige, durch die Vorsehung geschaffene Ver-
hiltnisse.

ERLAUTERUNG

Die korperliche Auffassung des Lebens ist das grundlegende Prinzip des Leidens
im materiellen Dasein. Besonders im Kali-yuga sind die Menschen so ungebildet,
daB sie nicht einmal begreifen konnen, daB sich der Korper in jedem Augenblick
wandelt und daB die letztliche Wandlung der Tod ist. In diesem Leben ist man viel-
leicht ein Konig und im nichsten Leben vielleicht, entsprechend dem karma, ein
Hund. Die spirituelle Seele befindet sich, verursacht durch die Macht der materiellen
Natur, in einem tiefen Schlafzustand, und sie wird nacheinander von einem beding-
ten Zustand in den nachsten versetzt. Ohne Selbstverwirklichung und Wissen setzt
sich das bedingte Leben fort, und man halt sich irrtiimlicherweise fiir einen Konig,
einen Diener, eine Katze oder einen Hund. Dies sind jedoch nur verschiedene Um-
wandlungen, die durch hohere Vorkehrung hervorgerufen werden. Man sollte
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durch solche zeitweiligen, korperlichen Auffassungen nicht fehigeleitet werden. In
Wirklichkeit ist niemand in der materiellen Welt Herr, denn jeder befindet sich un-
ter der Kontrolle der materiellen Natur, die unter der Aufsicht der Hochsten Person-
lichkeit Gottes steht. Daher ist die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, der letztli-
che Herr. Im Caitanya-caritamrta wird erklart: ekale isvara krsna, dra saba bhrtya.
Krsna ist der einzige Meister, und alle anderen sind Seine Diener. Das Vergessen un-
serer Beziehung zum Hochsten Herrn ist die Ursache unseres Leidens in der mate-
riellen Welt.

VERS 12
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visesa-buddher vivaram manak ca
pasyama yan na vyavaharato 'nyat

ka isvaras tatra kim isitavyam
tathapi rajan karavama kim te

visesa-buddheh—von der Auffassung der Unterscheidung zwischen Herr und
Diener; vivaram—der Bereich; manak—ein wenig; ca—auch; pasyamah—ich sehe;
yat—welcher; na—nicht; vyavahdratah—als die zeitweilige Gewohnheit oder Uber-
einkunft; anyat—anderes; kah—der; isvarah—der Meister; tatra—in diesem; kim
—der; isitavyam—muB Kontrolliert werden; rathapi—trotzdem; rajan—o Konig
(wenn du immer noch denkst, daB du der Herr bist und ich dein Diener); karava-
ma—ich kann tun; kim—was; te—fiir dich.

UBERSETZUNG

Verehrter Konig, wenn du immer noch denkst, du seist der Konig und ich
sei dein Diener, dann solltest du mir befehlen, und ich sollte diesem Befehl
gehorchen. Ich kann dann sagen, daR diese Unterscheidung zeitweilig ist
und daB sie nur von Gewohnheit oder Ubereinkunft ausgeht. Ich sehe kei-
nen anderen Grund. Wer ist in diesem Fall Meister, und wer ist Diener? Je-
der steht unter dem Zwang der Gesetze der Natur; niemand ist Herrscher,
und niemand ist Diener. Wenn du dennoch denkst, du seist der Herr und
ich dein Diener, so werde ich dies akzeptieren. Bitte befiehl mir. Was kann
ich fiir dich tun?

ERLAUTERUNG

Im Srimad-Bhagavatam wird gesagt: aham mameti. Man denkt: ,,Ich bin dieser
Korper, und in Beziehung zu diesem Korper ist der eine mein Meister, der andere
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mein Diener, diese ist meine Frau, und jener ist mein Sohn.* All diese Vorstellun-
gen sind aufgrund des unvermeidlichen Wechsels des Korpers und der Vorkehrun-
gen der materiellen Natur zeitweilig. Wir werden zusammengetrieben wie Stroh auf
den Wellen eines Flusses, das durch diese Wellen auch wieder unvermeidlich ge-
trennt wird. In der materiellen Welt schwimmt jeder auf den Wellen des Ozeans der
Unwissenheit. Bhaktivinoda Thakura sagt hierzu:

(miche) mdydra vase, ydccha bhese’,
khaccha habudubu, bhai
(jiva) krsna-dasa, e visvasa,

karle ta’ ara duhkha nai

Srila Bhaktivinoda Thakura erklirt, daB alle Manner und Frauen wie Stroh auf
den Wellen der materiellen Natur umherschwimmen. Wenn sie zu dem Verstandnis
gelangen, daB sie ewige Diener Krsnas sind, werden sie diesem Zustand des Umbher-
getriebenseins ein Ende bereiten. In der Bhagavad-gita (3.37) wird gesagt: kama esa
krodha esa rajoguna-samudbhavah. Aufgrund der Erscheinungsweise der Leiden-
schaft verlangt es uns nach vielen Dingen, und gemaf unserem Verlangen und Be-
streben und gemalB der Anweisung des Hochsten Herrn gibt uns die materielle Na-
tur eine bestimmte Art von Korper. Fiir einige Zeit spielen wir Herren und Diener,
genauso, wie Schauspieler auf der Biihne unter der Aufsicht eines anderen spielen.
Wihrend wir uns in der menschlichen Form befinden, sollten wir dieses unsinnige
Schauspiel beenden. Wir sollten zu unserer urspriinglichen, veranlagungsgemafen
Position, dem Krsna-BewuBtsein, gelangen. Gegenwartig ist die materielle Natur
der wirkliche Meister: Daivi hy esd gunamayi mama mdya duratyayd(Bg. 7.14). Un-
ter dem EinfluB der materiellen Natur werden wir zu Dienern und Meistern, doch
wenn wir bereit sind, uns vom Hochsten Herrn und Seinen ewigen Dienern beherr-
schen zu lassen, wird dieser zeitweilige Zustand beendet werden.

VERS 13

IS Tqq ™|
W ¥ IR fafefEaa
ad: feam wEa Rrfaa
TeymeE 9 freuw 1e3n

unmatta-matta-jadavat sva-samstham
gatasya me vira cikitsitena

arthah kiyan bhavata siksitena
stabdha-pramattasya ca pistapesah

unmatta—Verricktheit; marta—ein Trunkenbold; jada-vat—wie ein Dumm-
kopf; sva-samstham—Lage in meiner urspriinglichen Stellung; gatasya—von jeman-
dem, der erlangt hat; me—von mir; vira—o Konig; cikitsitena—durch deine Bestra-
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fung; arthah—die Bedeutung oder Absicht; kiyan—was; bhavata—durch dich; siksi-
tena—indem man unterwiesen wird; stabdha—dumm; pramattasya—eines verrick-
ten Menschen; ca—auch; pista-pesah—wie das Mahlen von Mehl.

UBERSETZUNG

Verehrter Konig, du hast gesagt: ,,Du Halunke, du stumpfsinniger, ver-
riickter Kerl! Ich werde dich bestrafen, und dann wirst du wieder zu Sinnen
kommen.’’ LaB mich in dieser Hinsicht sagen, daR ich in Wirklichkeit eine
selbstverwirklichte Person bin, obwohl ich mich wie ein stumpfsinniger,
taubstummer Mann verhalte. Was wirst du gewinnen, wenn du mich be-
strafst? Wenn deine Rechnung stimmt und ich ein Verriickter bin, dann
wiirde eine Bestrafung genau wie das Schlagen eines toten Pferdes sein,
nimlich ohne Wirkung. Bestraft man einen Verriickten, heilt man ihn nicht
von seiner Verriicktheit.

ERLAUTERUNG

In der materiellen Welt verhilt sich jeder wie ein Verriickter, da er unter dem
EinfluB bestimmter Auffassungen steht, die er sich irrtiimlicherweise im Zustand
der materiellen Bedingtheit angeeignet hat. Zum Beispiel stiehlt ein Dieb immer wie-
der, obwohl er wei3, daB Stehlen nicht gut ist und vom Konig oder von Gott bestraft
wird, und obwohl er gesehen hat, wie Diebe verhaftet und von der Polizei bestraft
wurden. Er ist von der Vorstellung besessen, Stehlen mache ihn gliicklich. Dies ist
ein Zeichen von Verriicktheit. Trotz wiederholter Bestrafung kann der Dieb seinen
Hang zum Stehlen nicht aufgeben; daher ist seine Bestrafung nutzlos.

VERS 14
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sri-suka uvaca
etavad anuvada-paribhasaya pratyudirya muni-vara upasama-sila
uparatanatmya-nimitta upabhogena karmarabdham vyapanayan rdja-
yanam api tathovaha.

sri-sukah uvaca—Sukadeva Gosvami fuhr fort zu sprechen; etdvar—so viel;
anuvada-paribhasaya—durch eine erlauternde Wiederholung von Worten, die zu-
vor vom Konig gesprochen worden waren; pratyudirya—eine Antwort nach der an-
dern gebend; muni-varah—der groBe Weise Jada Bharata; upasama-silah—der ru-
hig und friedlich im Charakter war; uparata—horte auf; anatmya—Dinge, die nicht
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in Beziehung zur Seele stehen; nimittah—dessen Grund (Unwissenheit) fiir die Iden-
tifikation mit Dingen, die nicht in Beziehung zur Seele stehen; upabhogena—durch
das Akzeptieren der Auswirkungen seines karma, karma-arabdham—die daraus
hervorgehende Handlung nun erreicht; vyapanayan—beendend; rdja-yanam—die
Sanfte des Konigs; api—wieder; tatha—wie zuvor; uvaha—fuhr fort zu tragen.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sagte: O Maharaja Pariksit, als Konig Rahiigana den er-
habenen Gottgeweihten Jada Bharata mit groben Worten tadelte, erduldete
dieser friedvolle Heilige alles und antwortete in der richtigen Weise. Un-
wissenheit wird von der korperlichen Auffassung verursacht, aber Jada Bha-
rata wurde von dieser falschen Sichtweise nicht beriihrt. Aufgrund seiner
natiirlichen Demut betrachtete er sich selbst nie als groRen Gottgeweihten,
und er war willig, die Ergebnisse seines vergangenen karma zu erleiden.
Wie ein gewohnlicher Mensch dachte er, daR er durch das Tragen der Sinfte
die Reaktionen auf vergangene Untaten zerstore. Mit dieser Auffassung be-
gann er, die Sinfte in derselben Weise wie zuvor weiterzutragen.

ERLAUTERUNG

Ein fortgeschrittener Geweihter des Herrn halt sich niemals fiir einen parama-
hamsa oder eine befreite Person. Er bleibt immer ein demiitiger Diener des Herrn.
In allen schlechten Lebenslagen ist er bereit, die Ergebnisse seines letzten Lebens zu
ertragen. Er beschuldigt niemals den Herrn, ihn in eine leidvolle Lage gebracht zu
haben. Dies sind die Merkmale eines groBen Gottgeweihten. Tat te 'nukampam su-
samiksamanah. Wenn ein Gottgeweihter unter einer schlechten Situation leidet, ist
er sich immer dariiber bewuBt, da3 diese Situation das Entgegenkommen des Herrn
ist. Er wird niemals auf seinen Meister zornig und ist mit der Position, die ihm sein
Meister anbietet, immer zufrieden. Unter allen Umstdnden jedoch fahrt er damit
fort, seine Pflichten im hingebungsvollen Dienst zu verrichten. Fir solch einen
Menschen ist es sicher, daB er nach Hause, zu Gott, zuriickgeht. Im Srimad-
Bhagavatam (10.14.8) wird gesagt:

tat te 'nukampam susamiksamano
bhurijana evatma-krtam vipakam

hrd-vag-vapurbhir vidadhan namas te
Jiveta yo mukti-pade sa daya-bhak

,,Mein lieber Herr, jemand, der stindig darauf wartet, dal ihm Deine grundlose
Barmherzigkeit zuteil wird, und der fortfahrt, die Reaktionen auf seine vergangenen
Missetaten zu erdulden, indem er Dir aus dem Innersten seines Herzens achtungs-
volle Ehrerbietungen darbringt, ist zweifellos berechtigt, Befreiung zu erlangen,
denn sie ist zu seinem rechtmaBigen Anspruch geworden.*
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VERS 15
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sa capi pandaveya sindhu-sauvira-patis tattva-jignasayam samyak-
Sraddhayadhikrtadhikaras tad dhrdaya-granthi-mocanam dvija-vaca
asrutya bahu-yoga-grantha-sammatam tvarayavaruhya sirasa pada-
miulam upasrtah ksamapayan vigata-nrpa-deva-smaya uvdca.

sah—er (Maharaja Rahtgana), ca—auch; api—in der Tat; pandaveya—o Bester
der Pandu-Dynastie (Maharaja Pariksit), sindhu-sauvira-patih—der Konig der Staa-
ten, die als Sindhu und Sauvira bekannt sind; tattva-jijiasayam—hinsichtlich der
Fragen tiber die Absolute Wahrheit; samyak-sraddhayad—durch Glauben, der sich
aus volliger Beherrschung der Sinne und des Geistes zusammensetzt; adhikrta-adhi-
karah—der die richtige Qualifikation erlangte; rar—diese; hrdaya-granthi—den Kno-
ten der falschen Vorstellungen im Herzen; mocanam—die ausrottet; dvija-vacah
—die Worte des brahmana (Jada Bharata); dsrutya—horend; bahu-yoga-grantha-
sammatam—von allen yoga-Vorgingen und deren Schriften anerkannt, tvarayd
—sehr eilig; avaruhya—stieg herab (von der Sanfte); sirasd—mit seinem Kopf; pa-
da-milam—zu den LotosfiiBen; upasrtah—flach hinfallend, um Ehrerbietungen
darzubringen; ksamapayan—erlangte Entschuldigung fiir sein Vergehen; vigata-
nrpa-deva-smayah—den falschen Stolz aufgebend, Konig und deshalb verehrungs-
wiirdig zu sein; uvaca—sagte.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: O Bester der Pandu-Dynastie [Maharaja
Pariksit], der K6nig der Staaten Sindhu und Sauvira [Maharaja Rahiganal
hatte groRes Vertrauen in Gespriche iiber die Absolute Wahrheit. Mit die-
ser Voraussetzung horte er von Jada Bharata die philosophische Darstellung,
die von allen Schriften iiber mystische yoga-Vorginge anerkannt wird und
die den Knoten im Herzen l6st. So wurde seine materielle Vorstellung iiber
sich selbst als Konig zerstort, und er stieg sofort von seiner Sinfte, um sich
vor Jada Bharata flach hinzuwerfen. Er legte seinen Kopf auf dessen Lo-
tosfiiBe, damit seine beleidigenden Worte gegen den grofen brahmana
entschuldigt wiirden. Dann betete er wie folgt.

ERLAUTERUNG
In der Bhagavad-gita (4.2) sagt Sri Krsna:

evam parampara-praptam
imam rajarsayo viduh
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sa kaleneha mahata
yoga nastah parantapa

,,Diese hochste Wissenschaft wurde durch die Nachfolge der spirituellen Meister
weitergegeben, und die heiligen Konige empfingen sie auf diese Weise. Im Laufe der
Zeit aber wurde die Nachfolge unterbrochen, und daher scheint die Wissenschaft,
wie sie ist, verloren zu sein.*

Durch die Schiilernachfolge befand sich der konigliche Stand auf der gleichen
Ebene wie groBe heilige Personlichkeiten (rdja-rsis). Sie waren in der Lage, die Phi-
losophie des Lebens zu verstehen, und wuBlten daher, wie sie die Biirger auf die glei-
che Stufe erheben konnten. Mit anderen Worten, sie wullten, wie sie die Biirger aus
der Verstrickung von Geburt und Tod befreien konnten. Als Maharaja Dasaratha
iiber Ayodhya herrschte, kam einmal der groe Weise Visvamitra zu ihm, um Ra-
macandra und Laksmana mit sich in den Wald zu nehmen, damit sie dort einen Da-
mon toteten. Als der Heilige Visvamitra an den Hof Maharaja Dasarathas kam,
fragte ihn der Konig, um ihn gebiihrend zu empfangen, ob bei seiner Bemiihung, die
Wiederholung von Geburt und Tod zu iberwinden, alles nach seinem Wunsche ab-
liefe (aihistam yat tat punar-janma-jaydya). Die gesamte vedische Zivilisation baut
sich auf diesen Punkt auf. Wir miissen wissen, wie wir die sich wiederholenden Ge-
burten und Tode liberwinden konnen. Auch Maharaja Rahligana kannte den Zweck
des Lebens; als ihm daher Jada Bharata die Philosophie des Lebens prasentierte,
wuBte er dies sofort zu schatzen. Dies ist die Grundlage der vedischen Gesellschaft.
Gelehrte, brahmanas, Heilige und Weise, die sich vollig tiber das Ziel der Veden
bewullt waren, berieten den koniglichen Stand darin, wie er der allgemeinen Bevol-
kerung niitzlich sein konne, und ihre Zusammenarbeit kam der allgemeinen Bevol-
kerung zugute. Aus diesem Grunde war alles erfolgreich. Maharaja Rahiigana er-
reichte die Vollkommenheit, den Wert des menschlichen Lebens zu verstehen. Er
bereute daher seine beleidigenden Worte gegeniiber Jada Bharata, stieg sofort aus
seiner Sanfte und fiel vor den LotosfiiBen Jada Bharatas nieder, um Vergebung zu
erlangen und weiter von ihm iiber die Werte des Lebens horen zu konnen, was als
brahma-jijiiasa (Fragen iiber die Absolute Wahrheit) bezeichnet wird. Gegenwirtig
sind hohe Regierungsbeamte tiber die Werte des Lebens in Unwissenheit, und wenn
sich heilige Menschen bemiihen, das vedische Wissen zu verbreiten, bringen diese
sogenannten Regierungsfiihrer keine achtungsvollen Ehrerbietungen dar, sondern
versuchen die spirituelle Propaganda zu verhindern. Daher kann man sagen, daB} die
friitheren koniglichen Regierungen himmlische Zustiande hervorgerufen haben, wah-
rend die gegenwartigen Regierungen hollische schaffen.

VERS 16
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kas tvam nigudhas carasi dvijanam
bibharsi sutram katamo ’'vadhitah

kasyasi kutratya ihapi kasmat
ksemdya nas ced asi nota suklah

kah tvam—wer bist du; nigudhah—sehr stark bedeckt; carasi—du ziehst auf die-
ser Welt umher; dvijanam—unter den brahmanas oder heiligen Personen; bibhar-
si—du tragst auch; surram—die heilige Schnur, die erstklassigen brahmanas gehort;
katamah—welche; avadhiitah—hochst erhabene Person; kasya asi—wessen bist du
(wessen Schiiler oder wessen Sohn bist du); kutratyah—woher; iha api—hier an die-
sen Ort; kasmat—zu welchem Zweck; ksemdya—zum Nutzen; nah—von uns; cet
—falls; asi—du bist; na uta—oder nicht; suklah—die Personlichkeit der reinen Er-
scheinungsweise der Tugend (Kapiladeva).

UBERSETZUNG

Konig Rahugana sagte: O brahmana, du scheinst auf dieser Welt im ver-
borgenen umherzuziehen, ohne von anderen erkannt zu werden. Wer bist
du? Bist du ein gelehrter brahmana und eine heilige Person? Ich sehe, daR
du die heilige Schnur trigst. Bist du einer dieser erhabenen, befreiten Heili-
gen wie Dattatreya und andere weit fortgeschrittene groe Weise? Darf ich
fragen, wessen Schiiler du bist? Wo lebst Du? Warum bist du an diesen Ort
gekommen? Ist es deine Mission, wenn du hierherkommst, Gutes fiir uns zu
tun? Bitte laB mich wissen, wer du bist.

ERLAUTERUNG

Maharaja Rahiigana war sehr begierig, weitere Erleuchtung in vedischem Wis-
sen zu erhalten, weil er verstehen konnte, daB Jada Bharata entweder durch Geburt
in einer brahmana-Dynastie oder durch eine Schiilernachfolge einer brahmana-Fa-
milie angehorte. In den Veden wird gesagt: tad vijAianartham sa gurum evabhigac-
chet. Rahligana nahm Jada Bharata als guru an, doch ein guru muB seine Stellung
nicht nur durch das Tragen einer heiligen Schnur beweisen, sondern auch dadurch,
daB er im Wissen iiber spirituelles Leben voranschreitet. Es ist ebenfalls von Bedeu-
tung, daB Rahiigana Jada Bharata fragte, welcher Familie er angehore. Es gibt zwei
Arten von Familien; die eine beruht auf der Zugehorigkeit zu einer Dynastie und die
andere auf der Zugehdrigkeit zu einer Schiilernachfolge. In beiden besteht die
Moglichkeit, erleuchtet zu werden. Das Wort suklah bezieht sich auf einen Men-
schen in der Erscheinungsweise der Tugend. Wenn jemand spirituelles Wissen er-
halten mochte, muB er sich an einen echten brahmana-guru wenden, der entweder
aus einer Schiilernachfolge oder aus einer Familie von gelehrten brahmanas stammt.

VERS 17
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naham visanke sura-rdja-vajran
na tryaksa-silan na yamasya dandat
nagny-arka-somanila-vittapastrac
chanke bhrsam brahma-kulavamanat

na—weder; aham—ich; visarnke—fiirchte mich; sura-rdja-vajrat—vor dem Blitz
des Konigs des Himmels, Indra; na—noch; tryaksa-sulat—vor dem durchbohrenden
Dreizack Sivas; na—noch; yamasya—des Herrn des Todes, Yamaraja; dandat—vor
der Bestrafung; na—noch; agni—vor Feuer; arka—vor der versengenden Hitze der
Sonne; soma—vor dem Mond; anila—vor dem Wind; vitta-pa—vor dem Besitzer
der Reichtiimer, Kuvera, dem Schatzmeister der himmlischen Planeten; astrar—vor
den Waffen; sarike—ich fiirchte mich; bhrsam—sehr viel; brahma-kula—die Gruppe
der brahmanas, avamanat—vor dem Beleidigen.

UBERSETZUNG

Verehrter Herr, ich fiirchte mich keineswegs vor dem Blitz Konig Indras,
und auch vor dem schlangenférmigen und scharfen Dreizack Sivas fiirchte
ich mich nicht. Ich habe keine Angst vor der Bestrafung durch Yamarija,
den Herrn des Todes, und vor dem Feuer, der versengenden Sonne, dem
Mond, dem Wind sowie vor den Waffen Kuveras habe ich ebenfalls keine
Angst. Was ich aber fiirchte, ist das Beleidigen eines brahmana. Davor
fiirchte ich mich sehr.

ERLAUTERUNG

Als Sri Caitanya Mahaprabhu Riipa Gosvami am Dasasvamedha-ghata in Pra-
yaga unterwies, betonte Er mit Nachdruck, wie schwer sich ein Vergehen gegen
einen Vaisnava auswirken kann. Er verglich den vaisnava-aparddha mit einem hati
matd, einem verriickten Elefanten. Wenn ein verriickter Elefant in einen Garten
eindringt, vernichtet er alle Friichte und Blumen. Ebenso vernichtet man sein ge-
samtes spirituelles Guthaben, wenn man einen Vaisnava beleidigt. Sich ein Verge-
hen gegen einen brahmana zuschulden kommen zu lassen ist sehr gefahrlich, und
Maharaja Rahiigana wuBte das. Er gestand daher seinen Fehler offen ein. Es gibt
viele gefahrliche Dinge — Blitze, Feuer, die Bestrafung durch Yamaraja, die Bestra-
fung durch den Dreizack Sivas usw. —, doch keines wird als so schwerwiegend be-
trachtet wie das Vergehen gegen einen brahmana vom Range Jada Bharatas. Des-
halb stieg Maharaja Rahiigana, um Vergebung zu erlangen, sofort aus seiner Sanfte
und warf sich flach vor die LotosfiiBe des brahmana Jada Bharata.

VERS 18
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tad bruhy asango jadavan nigiidha-
vijAiana-viryo vicarasy aparah
vacamsi yoga-grathitani sadho
na nah ksamante manasapi bhettum

tat—deshalb; brihi—Dbitte sprich; asarigah—die keine Gemeinschaft mit der mate-
riellen Welt haben; jada-var—wie ein taubstummer Mensch auftretend; nigudha
—vollig versteckt; vijidna-viryah—die vollkommenes Wissen iliber die spirituelle
Wissenschaft haben und deshalb sehr machtig sind; vicarasi—du ziehst umher; apa-
rah—der unbegrenzte spirituelle Herrlichkeiten besitzt; vacdamsi—die von dir gespro-
chenen Worte; yoga-grathitani—die die vollstandige Bedeutung des mystischen yoga
aufzeigen; sadho—o groBe heilige Person; na—nicht; nah—von uns; ksamante—sind
fahig; manasa api—sogar durch den Verstand; bhertum—durch analytisches Stu-
dium zu verstehen.

UBERSETZUNG

Verehrter Herr, es macht den Eindruck, daB die Macht deines grofRen spi-
rituellen Wissens verborgen ist. Du hast in der Tat keine Gemeinschaft mit
der Materie, und du bist vollkommen in Gedanken an den Héchsten versun-
ken. Als Folge davon bist du im spirituellen Wissen unbegrenzt fortgeschrit-
ten. Bitte sag mir, aus welchem Grunde du wie ein Stumpfsinniger umher-
ziehst. O groRer Heiliger, du hast Worte gesprochen, die durch den Vor-
gang des yoga bestitigt werden, aber fiir uns ist es nicht moglich, zu verste-
hen, was du gesagt hast. Erklire es deshalb giitigerweise.

ERLAUTERUNG

Heilige Menschen wie Jada Bharata sprechen keine gewohnlichen Worte. Alles,
was sie sagen, wird von groBen yogis und denjenigen, die im spirituellen Leben fort-
geschritten sind, bestitigt. Das ist der Unterschied zwischen Heiligen und gewohnli-
chen Menschen. Auch der Zuhorer muf3 fortgeschritten sein, um die Worte von
solch erhabenen, spirituell fortgeschrittenen Menschen wie Jada Bharata zu verste-
hen. Die Bhagavad-gita wurde zu Arjuna und nicht zu anderen gesprochen. Sri
Krsna suchte fiir die Unterweisung im spirituellen Wissen Arjuna aus, weil Arju-
na ein groBer Gottgeweihter und ein vertrauter Freund war. Ebenso sprechen groe
Personlichkeiten zu den Fortgeschrittenen, nicht zu den sudras, vaisyas, Frauen oder
unintelligenten Menschen. Manchmal ist es mit einem groBen Risiko verbunden, ge-
wohnlichen Menschen umfassende philosophische Unterweisungen zu geben, doch
Sri Caitanya Mahaprabhu hat uns, zum Nutzen der gefallenen Seelen des Kali-yuga,
eine sehr gute Unterweisung hinterlassen: das Chanten des Hare-Krsna-maha-
mantra. Obwohl die gewohnlichen Menschen sidras oder noch weniger sind, kon-
nen sie durch das Chanten des Hare-Krsna-mantra gereinigt werden. Dann werden
sie in der Lage sein, die erhabenen philosophischen Aussagen der Bhagavad-gita
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und des Srimad-Bhdgavatam zu verstehen. Unsere Bewegung fiir Krsna-Be-
wuBtsein hat deshalb das Chanten des Hare-Krsna-mahd-mantra fiir die allge-
meine Masse eingefiihrt. Wenn die Menschen allmahlich gereinigt werden, erhal-
ten sie Unterweisungen iber die Lehren der Bhagavad-gita und des Srimad-
Bhagavatam. Materialistische Menschen, wie stri, sudras und dvija-bandhus, kon-
nen die Worte spirituellen Wissens nicht verstehen, aber es besteht die Moglichkeit,
bei einem Vaisnava Zuflucht zu suchen, denn er kennt die Kunst, sogar sudras in
den erhabenen Themen der Bhagavad-gita und des Srimad-Bhdagavatam zu erleuch-
ten.

VERS 19
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aham ca yogesvaram atma-tattva-
vidam munindm paramam gurum vai

prastum pravrttah kim iharanam tat
saksad dharim jAana-kalavatirnam

aham—ich; ca—und; yoga-isvaram—der Meister aller mystischen Krafte; arma-
tattva-vidam—der groBen Gelehrten, die sich der spirituellen Wissenschaft bewuBt
sind; muninam—solcher heiligen Personen; paramam—der beste; gurum—der Leh-
rer; vai—tatsachlich; prastum—zu fragen; pravrttah—beschiftigt; kim—was; iha—
auf dieser Welt; aranam—die sicherste Zuflucht; tar—das, was; saksat harim—di-
rekt die Hochste Personlichkeit Gottes; jiana-kala-avatirnam—die als Inkarnation
des vollkommenen Wissens in Ihrem vollstandigen Teil, der als Kapiladeva bekannt
ist, herabgestiegen ist.

UBERSETZUNG

Ich betrachte dich als den erhabensten Meister der mystischen Kraft. Du
kennst die spirituelle Wissenschaft in vollkommener Weise, und du bist
der erhabenste aller gelehrten Weisen. Du bist zum Nutzen der gesamten
Menschheit herabgestiegen, denn du bist gekommen, um spirituelles Wis-
sen zu iiberreichen. Du bist ein direkter Reprisentant Kapiladevas, der eine
Inkarnation Gottes und eine vollstindige Teilerweiterung des Wissens ist.
Deshalb frage ich dich, o spiritueller Meister: Was ist die sicherste Zuflucht
auf dieser Welt?

ERLAUTERUNG
Krsna bestatigt in der Bhagavad-gita:
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yoginam api sarvesam
mad-gatendantardtmana

sraddhavan bhajate yo mam
sa me yuktatamo matah

,,Von allen yogis ist der am engsten mit Mir in yoga vereint, der mit starkem
Vertrauen immer in Mir weilt und Mich mit transzendentalem liebevollem Dienst
verehrt, und er ist der hochste von allen.” (Bg. 6.47)

Jada Bharata war ein vollkommener yogi. Er war friither der Kaiser Maharaja
Bharata gewesen, und nun war er die erhabenste Personlichkeit unter den gelehrten
Weisen und den Meistern aller mystischen Krafte. Obwohl Jada Bharata ein ge-
wohnliches Lebewesen war, besaB er alles Wissen, das ihm von der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes, Kapiladeva, gegeben worden war. Er konnte daher direkt als die
Hochste Personlichkeit Gottes angesehen werden. Srila Visvanatha Cakravarti Tha-
kura bestatigt dies in seinen Versen liber den spirituellen Meister: saksad-dharitvena
samasta-sastraih. Eine erhabene Personlichkeit wie Jada Bharata ist so gut wie die
Hochste Personlichkeit Gottes Selbst, da sie den Herrn vollkommen vertritt, indem
sie anderen Wissen vermittelt. Jada Bharata wird hier als der direkte Vertreter der
Hochsten Personlichkeit Gottes anerkannt, da er Wissen im Namen des Hochsten
Herrn verbreitete. Deshalb kam Maharaja Rahiigana zur SchluBfolgerung, daB3 es
angebracht sei, ihm liber arma-tattva, die spirituelle Wissenschaft, Fragen zu stel-
len. Tad-vijianartham sa gurum evabhigacchet. Diese vedische Anordnung wird
hier ebenfalls bestatigt. Wenn jemand daran interessiert ist, die spirituelle Wissen-
schaft (brahma-jijiasa) zu kennen, muB er sich an einen guru wie Jada Bharata
wenden.

VERS 20
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sa vai bhaval loka-niriksandrtham
avyakta-lingo vicaraty api svit

yogesvaranam gatim andha-buddhih
katham vicaksita grhanubandhah

sah—die Hochste Personlichkeit Gottes oder Ihre Inkarnation als Kapiladeva;
vai—in der Tat, bhavan—Ihr; loka-niriksana-artham—nur um die Eigentiimlichkei-
ten der Menschen dieser Welt zu studieren; avyakta-lingah—ohne deine wirkliche
Identitat zu offenbaren; vicarati—reist auf dieser Welt; api svit—ob; yoga isvara-
nam—aller fortgeschrittenen yogis; gatim—die Eigenschaften oder das wirkliche Be-
nehmen; andha-buddhih—die in Illusion sind und gegeniiber spirituellem Wissen
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blind geworden sind; katham—wie; vicaksita—kann wissen; grha-anubandhah—ich,
der ich durch Anhaftung an die Familie und durch weltliches Leben gebunden bin.

UBERSETZUNG

Ist es nicht eine Tatsache, daR du der direkte Reprisentant Kapiladevas,
der Inkarnation der Hochsten Personlichkeit Gottes, bist? Du hast dich als
taubstumme Person ausgegeben, um die Menschen zu priifen und zu sehen,
wer tatsichlich ein Mensch ist und wer nicht. Ziehst du nicht auf diese
Weise durch die ganze Welt? Ich bin zutiefst an das Familienleben und an
weltliche Titigkeiten angehaftet, und spirituellem Wissen gegeniiber bin
ich blind. Nichtsdestoweniger stehe ich jetzt vor dir und erbitte mir von dir
Erleuchtung. Wie kann ich im spirituellen Leben Fortschritt machen?

ERLAUTERUNG

Obwohl Maharaja Rahiigana die Rolle eines Konigs spielte, wurde ihm von Jada
Bharata erklart, daB er kein Konig sei und daB Jada Bharata auch nicht taub und
stumm sei. Solche Bezeichnungen sind nur Bedeckungen der spirituellen Seele. Jeder
muB auf die Stufe dieses Wissens gelangen. In der Bhagavad-gita (2.13) wird ge-
sagt: dehino 'smin yatha dehe. Jeder ist im Korper eingeschlossen. Da der Korper mit
der Seele nicht identisch ist, sind die korperlichen Tatigkeiten illusorisch. In der Ge-
meinschaft eines sddhu wie Jada Bharata wurde sich Maharaja Rahiigana dariiber
bewuBt, daB seine Tatigkeiten als konigliche Autoritat nur eine illusorische Erschei-
nung waren. Er stimmte daher zu, von Jada Bharata Wissen anzunehmen. Das war
der Anfang seiner Vollkommenheit. Tad-vijiandrtham sa gurum evabhigacchet.
Ein Mensch wie Maharaja Rahiigana, der sehr begierig war, den Wert des Lebens
und die spirituelle Wissenschaft zu kennen, muB sich an eine Person wie Jada Bha-
rata wenden. Tasmdd gurum prapadyeta jijiidsuh sreya uttamam (SB. 11.3.21). Man
muB sich an einen guru wie Jada Bharata, einen Stellvertreter der Hochsten Person-
lichkeit Gottes, wenden, um ihm iiber das Ziel des menschlichen Lebens Fragen zu
stellen.

VERS 21
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drstah sramah karamata atmano vai
bhartur gantur bhavatas canumanye
yathdsatodanayanady-abhavat
samula isto vyavahdra-margah
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drstah—das wird von jedem erfahren; sramah—Miidigkeit; karmatah—vom
Handeln auf eine Art und Weise; armanah—der Seele; vai—tatsachlich; bhartuh
—von jemandem, der die Sanfte trdgt; gantuh—von jemandem, der sich bewegt;
bhavatah—deinerselbst; ca—und; anumanye—ich vermute so; yatha—so viel wie;
asatd—mit etwas, das keine wirkliche Tatsache ist; uda—des Wassers; anayana-adi
—des Bringens und anderer solcher Aufgaben; abhdvar—von der Abwesenheit; sa-
miulah—auf Augenscheinlichkeit gegriindet; istah—sich bezogen auf; vyavahdra-
margah—Phanomen.

UBERSETZUNG

Du hast gesagt: ,,Ich werde von Arbeit nicht ermiidet.”” Obwohl die Seele
vom Korper verschieden ist, tritt aufgrund korperlicher Anstrengung Mii-
digkeit auf, und es erscheint so, als ob es die Ermiidung der Seele sei. Das
Tragen der Sinfte ist zweifellos mit einer Anstrengung fiir die Seele verbun-
den. Das ist meine Vermutung. Du hast auch gesagt, daB die AuRerlich-
keiten, die zwischen Herr und Diener ablaufen, nicht wirklich seien; aber
obwohl dies in der Erscheinungswelt nicht wirklich ist, sind die Erzeugnisse
der Erscheinungswelt tatsichlich imstande, auf andere Dinge einzuwirken.
Das ist offensichtlich, und man weiB es aus Erfahrung. Materielle Titigkei-
ten als solche diirfen, auch wenn sie unbestindig sind, nicht als falsch auf-
gefalRt werden.

ERLAUTERUNG

Dies ist eine Diskussion tiber unpersonliche Mayavada-Philosophie und tiber die
praktische Philosophie der Vaisnavas. Die Mayavada-Philosophie erklart die Er-
scheinungswelt fiir falsch, doch die Vaisnava-Philosophen stimmen dem nicht zu.
Sie wissen, daB die Erscheinungswelt eine zeitweilige Manifestation, aber nicht
falsch ist. Ein Traum, den wir des Nachts sehen, ist sicherlich nicht wirklich, doch
zweifelsohne beriihrt ein schrecklicher Traum die Person, die ihn sieht. Die Seele ist
nicht wirklich miide, aber solange man sich in der illusorischen korperlichen Auf-
fassung befindet, wird man von solchen Traumen beeinflut. Wahrend man traumt,
ist es nicht moglich, den Tatsachen aus dem Wege zu gehen, und die bedingte Seele
ist gezwungen, infolge ihres Traumes zu leiden. Ein Wassertopf besteht aus Erde
und ist zeitweilig. Eigentlich gibt es keinen Wassertopf, sondern nur die Erde. So-
lange der Wassertopf jedoch imstande ist, Wasser zu halten, kann man ihn zu die-
sem Zweck benutzen. Man kann nicht behaupten, er sei vollig falsch.

VERS 22
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sthaly-agni-tapat payaso 'bhitapas
tat-tapatas tandula-garbha-randhih

dehendriyasvasaya-sannikarsat
tat-samsrtih purusasyanurodhat

sthali—im Kochtopf; agni-tapat—wegen der Hitze des Feuers; payasah—die
Milch im Topf; abhitapah—wird heiB; tat-tapatah—weil die Milch heill wird; tan-
dula-garbha-randhih—der innere Reis in der Milch wird gekocht; deha-indriya-as-
vasaya—die korperlichen Sinne; sannikarsat—aufgrund der Verbundenheit mit; tat-
samsrtih—die Erfahrung der Miidigkeit und anderer Leiden; purusasya—der Seele;
anurodhat—von der Nachgiebigkeit wegen groBer Anhaftung an Korper, Sinne und
Geist.

UBERSETZUNG

Konig Rahugana fuhr fort: Verehrter Herr, du hast gesagt, daR Bezeich-
nungen wie Fettleibigkeit und Magerkeit nicht Eigenschaften der Seele
seien. Das ist nicht richtig, weil Bezeichnungen wie Leid und Freude von der
Seele bestimmt gefiihit werden. Wenn du einen Topf voll Milch und Reis
aufs Feuer stellst, werden die Milch und der Reis automatisch nacheinander
erhitzt. In einer ihnlichen Weise werden die Sinne, der Geist und die Seele
von korperlichen Leiden und Freuden betroffen. Die Seele kann von diesen
Bedingungen nicht vollig losgelost sein.

ERLAUTERUNG

Das Argument, das hier von Maharaja Rahiigana angefiihrt wird, ist vom prakti-
schen Standpunkt aus gesehen richtig, es hat seinen Ursprung jedoch in der Anhaf-
tung an die korperliche Auffassung. Man kann sagen, daB3 ein Mensch, der in sei-
nem Auto sitzt, sicherlich von diesem verschieden ist, doch wenn der Wagen be-
schadigt wird, empfindet der Besitzer, der libermdBig an diesem Wagen hingt,
Schmerz. Tatsachlich hat ein Schaden am Wagen mit seinem Besitzer nichts zu tun,
doch weil sich der Besitzer des Wagens mit diesem identifiziert, empfindet er in be-
zug auf den Wagen Freude und Schmerz. Dieser bedingte Zustand kann vermieden
werden, wenn man die Anhaftung an das Auto aufgibt. Dann empfindet der Besitzer
keinen Schmerz, wenn der Wagen beschadigt wird. Ebenso hat die Seele nichts mit
dem Korper und den Sinnen zu tun, doch aufgrund von Unwissenheit identifiziert
sie sich mit dem Korper und empfindet Freude und Schmerz aufgrund von korperli-
cher Freude und korperlichem Schmerz.

VERS 23
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sastabhigopta nrpatih prajanam
yah kinkaro vai na pinasti pistam

sva-dharmam dradhanam acyutasya
yad thamano vijahaty aghaugham

sasta—der Vorsteher; abhigopta—ein Wohltater der Biirger, wie ein Vater der
Wohltater seiner Kinder ist; nr-patih—der Konig; prajanam—der Biirger; yah—ei-
ner, der; kinkarah—Befehlsausfiihrender; vai—in der Tat; na—nicht; pinasti pistam
—mahlt, was bereits gemahlen ist; sva-dharman—die eigene beschiftigungsgemaiBe
Pflicht, aradhanam—verehrend; acyutasya—der Hochsten Personlichkeit Gottes;
yat—welche; thamanah—ausfihrend; vijahdti—sie sind befreit von; agha-ogham
—alle Arten siindvoller und schlechter Handlungen.

UBERSETZUNG

Verehrter Herr, du hast gesagt, daR die Beziehung zwischen dem Konig
und dem Untertan, oder zwischen Herr und Diener, nicht ewig sei; aber un-
geachtet der Zeitweiligkeit solcher Beziehungen ist es die Pflicht eines
Menschen, der die Stellung des Konigs einnimmt, die Biirger zu regieren
und diejenigen, die den Gesetzen nicht folgen, zu bestrafen. Indem er die
Biirger bestraft, lehrt er sie, den Gesetzen des Staates zu gehorchen.
Auferdem hast du noch gesagt, daB es wie das Kauen des Gekauten oder das
Zerreiben eines Breies sei, wenn man einen taubstummen Menschen be-
strafe, was mit anderen Worten heiflen soll, daR dies ohne Nutzen sei.
Wenn er jedoch seiner beschiftigungsgemifen Pflicht, die vom Hochsten
Herrn angeordnet ist, nachgeht, werden seine siindvollen Handlungen
zweifellos vermindert. Wird er deshalb mit Gewalt in seiner wesens-
gemifen Pflicht beschiftigt, so zieht er seinen Nutzen daraus, weil er auf
diese Art alle siindvollen Handlungen iiberwinden kann.

ERLAUTERUNG

Dieses Argument von Maharaja Rahugana ist sehr wirkungsvoll. In seinem
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.4) sagt Srila Riipa Gosvami, daB man sich irgendwie
im Krsna-BewuBtsein beschéftigen sollte (rasmdt kendpy updyena manah krsne nive-
sayet). In Wirklichkeit ist jedes Lebewesen ein ewiger Diener Krsnas, doch aufgrund
seines Vergessens betitigt sich das Lebewesen als ewiger Diener mayds. Solange
man im Dienste mayds beschaftigt ist, kann man nicht gliicklich werden. Die Bewe-
gung fiir Krsna-BewuBtsein hat das Ziel, die Menschen in Krsnas Dienst zu beschaf-
tigen. Das wird ihnen helfen, von aller materiellen Verunreinigung und von siind-
vollen Tatigkeiten frei zu werden. In der Bhagavad-gita (4.10) wird dies bestatigt:
vita-raga-bhaya-krodhah. Dadurch, daB man sich von materiellen Tatigkeiten los-
16st, wird man frei von Angst und Zorn. Durch Entsagung wird man gereinigt und
erlangt die Eignung, nach Hause, zu Gott, zuriickzugehen. Es ist die Pflicht eines
Konigs, seine Biirger so zu regieren, daB sie Krsna-bewuBt werden. Dies ist fiir je-
dermann von groBem Nutzen. Ungliicklicherweise beschiftigt der Konig bzw. der
Prasident die Menschen in Sinnenbefriedigung anstatt im Dienste des Herrn. Solche
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Tatigkeiten sind fiir niemanden von Nutzen. Konig Rahugana versuchte Jada Bha-
rata mit dem Tragen seiner Sanfte zu beschaftigen, was eine Art Sinnenbefriedigung
fiir den KOnig darstellte. Wenn jemand jedoch als Sanftentrager im Dienste fiir den
Herrn beschaftigt ist, gereicht ihm dies zum Segen. Wenn in unserer gottlosen Zivi-
lisation ein Staatsoberhaupt die Menschen irgendwie mit hingebungsvollem Dienst
oder mit der Verbreitung des Krsna-BewuBtseins beschaftigte, wiirde er den Biir-
gern den besten Dienst leisten.

VERS 24
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tan me bhavan nara-devabhimana-
madena tucchikrta-sattamasya

krsista maitri-drsam arta-bandho
yathd tare sad-avadhyanam amhah

tat—deshalb; me—zu mir; bhavan—Ilhr; nara-deva-abhimdana-madena—durch
Verriicktheit, weil ich den Korper eines Konigs habe und folglich stolz darauf war;
tucchikrta—der beleidigt hat; sat-tamasya—du bist der beste unter den Menschen;
krsista—zeige giitigerweise; maitri-drsam—mir deine grundlose Barmherzigkeit wie
ein Freund; drta-bandho—o Freund aller notleidenden Menschen; yathda—so; ta-
re—ich kann Befreiung erlangen von; sat-avadhydnam—eine groBe Personlichkeit
wie dich miBachtend; amhah—die Siinde.

UBERSETZUNG

Alles, was du gesagt hast, scheint mir widerspriichlich zu sein. O bester
Freund der Leidenden, ich habe ein grofles Vergehen begangen, als ich dich
beleidigt habe. Weil ich den Korper eines Konigs besitze, wurde ich vor
falscher Geltungssucht hochmiitig. Aus diesem Grunde habe ich zweifellos
eine Strafe verdient, und deshalb bete ich, daB du giitigerweise mit deiner
grundlosen Barmherzigkeit auf mich blicken mogest. Wenn du mir dies er-
fiillst, kann ich Befreiung von den siindvollen Handlungen erlangen, die ich
mir habe zuschulden kommen lassen, indem ich dich beleidigte.

ERLAUTERUNG

Sri Caitanya Mahaprabhu hat erklart, daB man durch ein Vergehen gegen einen
Vaisnava alle seine spirituellen Tatigkeiten zunichte macht. Wenn man einen Vais-
nava beleidigt, so wird dieses Vergehen mit einem verriickten Elefanten verglichen.
Ein verriickter Elefant kann einen ganzen Garten, der mit groBer Miihe angelegt
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wurde, in wenigen Augenblicken zerstoren. Man mag vielleicht die hochste Ebene
des hingebungsvollen Dienstes erreichen, wenn man jedoch einen Vaisnava belei-
digt, bricht alles zusammen. Ohne sich dariiber bewuBt zu sein, machte Konig Ra-
hiigana ein Vergehen gegen Jada Bharata, doch als er zur Einsicht kam, bat er um
Verzeihung. Dies ist der Vorgang, durch den man von einem Vaisnava-aparadha
erlost werden kann. Krsna ist immer sehr einfach und von Natur aus sehr barmher-
zig. Wenn man ein Vergehen gegen die FiiBe eines Vaisnavas begeht, so mufl man
sich dafiir bei ihm sofort entschuldigen, damit der spirituelle Fortschritt nicht aufge-
halten wird.

VERS 25
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na vikriya visva-suhrt-sakhasya
samyena vitabhimates tavapi

mahad-vimanat sva-krtad dhi madrn
nanksyaty adurad api sulapanih

na—nicht; vikriya—materielle Umwandlung; visva-suhrt—der Hochsten Person-
lichkeit Gottes, die allen ein Freund ist; sakhasya—von dir, dem Freund; samyena
—wegen deiner Ausgeglichenheit; vita-abhimateh—der die korperliche Auffassung
des Lebens vollig aufgegeben hat; tava—deine; api—in der Tat; mahat-vimanat—des
Beleidigens eines groBen Gottgeweihten; sva-krtat—von meiner eigenen Handlung;
hi—gewiB; mdadrk—ein Mensch wie ich; narksyati—wird zerstort werden; adiradt—
sehr bald; api—bestimmt; sila-panih—auch wenn so méchtig wie Siva (Stlapani).

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, du bist der Freund der Hochsten Persdnlichkeit Gottes,
die der Freund aller Lebewesen ist. Deshalb bist du allen gleichgesinnt und
bist frei von der korperlichen Auffassung. Obwohl ich ein Vergehen began-
gen habe, indem ich dich beleidigte, wei ich, daR mein Vergehen fiir dich
weder Gewinn noch Verlust bedeutet. Du bist in deiner Entschlossenheit
gefestigt, doch ich habe ein Vergehen begangen. Auch wenn ich vielleicht
so stark wie Siva bin, werde ich unverziiglich vernichtet werden, da ich ein
Vergehen gegen die Lotosfiife eines Vaisnavas begangen habe.

ERLAUTERUNG

Maharaja Rahigana war sehr intelligent und war sich liber die ungliickver-
heiBenden Auswirkungen eines Vergehens gegen einen Vaisnava bewufllt. Er be-
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miihte sich deshalb sehr darum, daB Jada Bharata ihm verzieh. Jeder sollte den
FuBstapfen Maharaja Rahuliganas folgen und sehr darauf bedacht sein, kein Verge-
hen gegen die LotosfiiBe eines Vaisnavas zu begehen. Srila Vrndavana dasa Thakura
sagt im Caitanya-bhagavata (Madhya 13):

sulapani-sama yadi bhakta-ninda kare
bhagavata pramana—tathapi sighra mare

hena vaisnavere ninde sarvajia ha-i
se janera adhah-padta sarva-sastre ka-i

,Selbst wenn man so stark wie Siva ist, der einen Dreizack in der Hand hilt,
wird man von seiner spirituellen Stufe herunterfallen, wenn man versucht, einen
Vaisnava zu beleidigen. Das ist die Aussage aller vedischen Schriften.*

Das gleiche sagt er im Caitanya-bhagavata (Madhya 22):

vaisnavera ninda karibeka yara gana
tara raksa samarthya nahika kona jana

sulapani-sama yadi vaisnavere ninde
tathapiha nasa yaya—kahe sastra-vrnde

iha na maniya ye sujana ninda kare
Jjanme janme se papistha daiva-dose mare

,,Jemand, der einen Vaisnava schmiht, kann von niemandem beschiitzt werden.
Selbst wenn jemand so stark wie Siva ist, wird er mit Sicherheit vernichtet werden,
wenn er einen Vaisnava beleidigt. Dies ist die Aussage aller sastras. Wenn man sich
nicht um diese Aussage kiilmmert und es wagt, einen Vaisnava zu beleidigen, wird
man dafiir Leben fiir Leben leiden miissen."

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 10. Kapitel im Fiinften
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,, Das Gesprdch zwischen Jada Bharata
und Mahardja Rahiigana*“.






11. Kapitel

Jada Bharata unterweist Konig Rahugana

In diesem Kapitel gibt der brahmana Jada Bharata Maharaja Rahugana detail-
lierte Unterweisungen. Er sagt zum Konig: ,,.Du bist nicht sehr erfahren, und den-
noch gibst du dich als Gelehrter aus, weil du auf dein Wissen sehr stolz bist. In
Wirklichkeit kimmert sich ein Mensch, der sich aufder transzendentalen Ebene be-
findet, nicht um soziales Verhalten, dem er seinen spirituellen Fortschritt opfern
muBte. Soziales Verhalten fdllt in den Bereich von karma-kanda, von materiellem
Nutzen. Niemand kann durch diese Art von Tatigkeiten spirituell fortschreiten. Die
bedingte Seele ist von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur immer tber-
waltigt und ist daher nur um materielle Vorteile und um gliickverheiBende und un-
gliickverheiBende materielle Dinge besorgt. Mit anderen Worten, der Geist, der
Fiihrer der Sinne, ist Leben fiir Leben in materielle Tatigkeiten vertieft. Daher erhalt
das Lebewesen fortwahrend verschiedene Arten von Korpern und leidet unter jam-
merlichen materiellen Bedingungen. Auf der Grundlage erfundener sozialer Mal3-
stabe wurde das soziale Verhalten aufgebaut. Wenn der Geist in diese Art von Tatig-
keiten vertieft ist, bleibt er weiterhin im bedingten Zustand der materiellen Welt. Es
gibt verschiedene Anschauungen, die besagen, daB es elf oder zwolf geistige Funk-
tionsweisen gibt, die sich wiederum in Hunderte und Tausende aufspalten konnen.
Ein Mensch, der nicht Krsna-bewuBt ist, ist all diesen Hirngespinsten unterworfen
und wird so von der materiellen Energie beherrscht. Das Lebewesen, das von men-
taler Spekulation frei ist, erreicht die Ebene der reinen spirituellen Seele, die frei von
materieller Verunreinigung ist. Es gibt zwei Arten von Lebewesen — jivarma und
paramatmad, die individuelle Seele und die Hochste Seele. Diese Hochste Seele wird
auf der hochsten Stufe der Verwirklichung als Vasudeva, Krsna, erkannt. Er geht in
das Herz eines jeden ein und kontrolliert das Lebewesen wahrend seiner verschiede-
nen Tétigkeiten. Er ist daher die hochste Zuflucht fiir alle Lebewesen. Man kann die
Hochste Seele, Krsna, und die eigene Beziehung zu Ihm verstehen, wenn man von
der unerwiinschten Gemeinschaft gewohnlicher Menschen vollig frei ist. Auf diese
Weise wird man befahigt, den Ozean der Unwissenheit zu iiberqueren. Die Ursache
des bedingten Lebens ist die Anhaftung an die duBere Energie. Man muB die menta-
len Spekulationen iberwinden. Ohne dies zu tun, kann man niemals von materiellen
Angsten befreit werden. Obwohl Hirngespinste keinen Wert besitzen, ist ihr Einflul
dennoch gewaltig. Niemand sollte es versiumen, den Verstand zu kontrollieren,
denn andernfalls wird der Verstand so machtig, daB man sogleich seine wirkliche
Stellung vergifit. Wenn man vergiBt, da man ein ewiger Diener Krsnas ist und dal3
es die einzige Aufgabe ist, Krsna zu dienen, wird man von der materiellen Natur
dazu verdammt, den Sinnesobjekten zu dienen. Man sollte die mentalen Spekulatio-
nen mit dem Schwert des Dienstes zum Hochsten Herrn und Seinen Geweihten zer-
schlagen [guru-krsna-prasade paya bhakti-lata-bija)."

299
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VERS 1
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brahmana uvaca
akovidah kovida-vada-vadan
vadasy atho nati-vidam varisthah
na surayo hi vyavaharam enam
tattvavamarsena sahamananti

brahmanah uvdca—der brahmana sagte; akovidah—ohne Erfahrung; kovida-
vada-vadan—Worte, die von erfahrenen Menschen benutzt werden; vadasi—du
sprichst; atho—deshalb; na—nicht; ati-vidam—derjenigen, die sehr erfahren sind;
varisthah—das Wichtigste; na—nicht; sirayah—solche intelligenten Personen; hi—
tatsachlich; vyavaharam—weltliches und soziales Benehmen; enam—dieses; tattva
—der Wahrheit; avamarsena—scharfes Urteil durch die Intelligenz; saha—mit; ama-
nanti—erortern.

UBERSETZUNG

Der brahmana Jada Bharata sagte: Mein lieber Konig, obwohl du keines-
wegs weise bist, versuchst du, wie ein Weiser zu sprechen. Folglich kannst
du nicht als erfahren betrachtet werden, denn ein Mann mit grofer Kennt-
nis spricht iiber die Beziehung zwischen Herr und Diener oder iiber mate-
rielle Leiden und Freuden nicht auf solche Weise, wie du es getan hast. Dies
sind alles duBerliche Titigkeiten. Jeder fortgeschrittene, erfahrene Mensch
spricht nicht in dieser Weise iiber die Absolute Wahrheit.

ERLAUTERUNG

Krsna tadelte Arjuna in dhnlicher Weise: asocyan anvasocas tvam prajia-va-
dams ca bhasase. ,,Wahrend du gelehrte Worte sprichst, betrauerst du, was des
Kummers nicht wert ist.” (Bg. 2.11) 99,9 Prozent der Menschen versuchen wie er-
fahrene Ratgeber zu reden, besitzen jedoch im Grunde kein spirituelles Wissen und
sind daher wie unerfahrene Kinder, die Unsinn reden. Deshalb kann man ihren
Worten keine Wichtigkeit beimessen. Man muB3 von Krsna oder Seinem Geweihten
lernen. Wenn man auf der Grundlage dieser Erfahrung spricht, das heiBt auf der
Grundlage von spirituellem Wissen, dann sind solche Worte wertvoll. Gegenwartig
ist die gesamte Welt voller torichter Menschen. Die Bhagavad-gita beschreibt diese
Menschen als midhas. Sie versuchen tliber die menschliche Gesellschaft zu regieren,
doch weil sie kein spirituelles Wissen besitzen, befindet sich die ganze Welt in einem
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chaotischen Zustand. Um aus dieser bedauernswerten Lage befreit zu werden, muf3
man Krsna-bewult werden und sich von einer erhabenen Personlichkeit wie Jada
Bharata, Sri Krsna oder Kapiladeva belehren lassen. Das ist der einzige Weg, die
Probleme des materiellen Lebens zu losen.

VERS 2
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tathaiva rajann uru-garhamedha-
vitana-vidyoru-vijrmbhitesu

na veda-vadesu hi tattva-vadah
prayena suddho nu cakasti sadhuh

tatha—deshalb; eva—in der Tat; rajan—o Konig; uru-garha-medha—Rituale in
Beziehung zu materiellem Haushalterleben; vitana-vidya—in Wissen, das sich er-
weitert; uru—auBerst; vijrmbhitesu—unter den Interessierten; na—nicht; veda-vade-
su—die die Darstellung der Veden vertreten; hi—tatsachlich; tattva-vadah—die spiri-
tuelle Wissenschaft; prayena—fast immer; suddhah—frei von allen verschmutzten
Handlungen; nu—tatsachlich; cakasti—erscheinen; sadhuh—ein Mensch, der im hin-
gebungsvollen Dienst fortgeschritten ist.

UBERSETZUNG

Verehrter Konig, Gespriche iiber die Beziehung zwischen Meister und
Diener, Konig und Untertan und so fort sind bloB Gespriche iiber mate-
rielle Titigkeiten. Menschen, die sich fiir materielle Titigkeiten, die in den
Veden erklirt werden, interessieren, sind darauf versessen, materielle Opfer
darzubringen und Vertrauen in ihre materiellen Titigkeiten zu setzen. Bei
solchen Menschen liRt sich zweifellos kein spiritueller Fortschritt feststel-
len.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers sind zwei Ausdriicke von Bedeutung — veda-vada und tattva-
vada. Gemal} der Bhagavad-gita werden diejenigen, die einfach nur den Veden fol-
gen, ohne deren SchluBfolgerung oder die SchluBfolgerung des Vedadnta-sitra zu
kennen, veda-vdada-ratah genannt.

yam imam puspitam vacam
pravadanty avipascitah
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veda-vada-ratah partha
nanyad astiti vadinah

kamatmanah svarga-para
janma-karma-phala-pradam

kriya-visesa-bahulam
bhogaisvarya-gatim prati

,,Menschen mit geringem Wissen lassen sich von den blumigen Worten der Ve-
den betoren, die ihnen verschiedene fruchtbringende Tatigkeiten zur Erhebung auf
die himmlischen Planeten empfehlen, was eine gute Geburt, Macht usw. zur Folge
hat. Da sie Sinnenbefriedigung und ein Leben in Hiille und Fiille begehren, sagen
sie, es gebe nichts, was dariiber hinausgehe.* (Bg. 2.42-43)

Die veda-vada-Anhanger der Veden sind im allgemeinen dem karma-kanda, der
Ausiibung von Opfern gemaB den vedischen Anordnungen, zugeneigt und werden
dadurch zu hoheren Planetensystemen erhoben. Sie befolgen normalerweise das Ca-
turmasya-System. Aksayyam ha vai caturmasya-ydjinah sukrtam bhavati: Jemand,
der den cdturmasya-yajna ausfihrt, wird fromm. Dadurch, daB man fromm wird,
kann man zu hoheren Planetensystemen erhoben werden (iirdhvam gacchanti
sattva-sthah). Einige der Anhédnger der Veden folgen dem Pfad des karma-kdnda,
der fruchtbringenden Tatigkeiten der Veden, um einen hoheren Lebensstandard zu
erlangen. Andere behaupten, dies sei nicht das Ziel der Veden. Tad yathaiveha
karma-jitah lokah ksiyate evam evam utra punya-jitah lokah ksiyate. In dieser Welt
hat jemand vielleicht durch Geburt in einer aristokratischen Familie, durch hohe
Bildung, durch Schonheit oder durch Reichtum eine hohe Position erlangt. Das sind
die Gaben, die man erhélt, wenn man im vergangenen Leben fromme Handlungen
ausgefiihrt hat. Sie werden sich jedoch erschopfen, wenn die Ansammlung frommer
Taten zur Neige geht. Wenn wir Anhaftung an fromme Tatigkeiten entwickeln, be-
kommen wir im nichsten Leben die verschiedenen weltlichen Annehmlichkeiten
zur Verfligung gestellt und werden vielleicht auf den himmlischen Planeten geboren.
Doch dies wird ebenfalls einmal zu Ende gehen. Ksine punye martya-lokam visanti
(Bg. 9.21): Wenn die Ansammlung frommer Tatigkeiten aufgebraucht ist, wird
man gezwungen, wieder hierher, nach martya-loka, zuriickzukehren. GemaB3 den
vedischen Anordnungen ist die Ausfiihrung frommer Handlungen nicht das wirk-
liche Ziel der Veden. Was das Ziel der Veden ist, wird in der Bhagavad-gita erklart:
vedais ca sarvair aham eva vedyah. Das Ziel der Veden besteht darin, Krsna, die
Hochste Personlichkeit Gottes, zu verstehen. Die veda-vadis sind im Wissen nicht
wirklich fortgeschritten, und diejenigen, die dem jAidna-kdnda (Brahman-Verstind-
nis) folgen, sind ebenfalls nicht vollkommen. Wenn man jedoch auf die Ebene von
updsand gelangt und mit der Verehrung der Hochsten Personlichkeit Gottes be-
ginnt, wird man vollkommen (drddhananam sarvesam visnor dradhanam param).
In den Veden wird die Verehrung der verschiedenen Halbgotter und die Ausfithrung
von Opfern erwahnt, doch eine solche Verehrung befindet sich auf einer niedrigeren
Stufe, weil die Verehrer nicht wissen, daB Visnu das letztliche Ziel ist (na te viduh
svartha-gatim hi visnum). Wenn man auf die Ebene von visnor aradhanam (bhakti-
yoga) gelangt, hat man die Vollkommenbheit des Lebens erreicht. Ansonsten ist man,
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wie es in der Bhagavad-gita gesagt wird, nicht ein tattva-vadi, sondern ein veda-
vadi, ein blinder Befolger vedischer Anweisungen. Ein veda-vadi kann von der ma-
teriellen Verschmutzung nicht gereinigt werden, wenn er nicht ein rattva-vadi wird,
das heiBt jemand, der rattva, die Absolute Wahrheit, kennt. Tattva wird in drei
Aspekten wahrgenommen — brahmeti paramatmeti bhagavan iti sabdyate. Selbst
nachdem man die Ebene des rattva-Verstindnisses erreicht hat, muBl man Bhaga-
van, Visnu und Seine Erweiterungen, verehren, ansonsten ist man noch nicht voll-
kommen. Bahiinam janmandm ante jianavan mam prapadyate: Wer nach vielen
Geburten wirkliches Wissen besitzt, ergibt sich Krsna. Die SchluBfolgerung lautet,
daB unintelligente Menschen mit geringem Wissen Bhagavan, Paramatma oder
Brahman nicht verstehen konnen. Wenn man jedoch die Veden studiert hat und ein
Verstandnis von der Absoluten Wahrheit, der Hochsten Personlichkeit Gottes, er-
langt hat, befindet man sich auf der Ebene vollkommenen Wissens.

VERS 3
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na tasya tattva-grahanaya saksad
variyasir api vacah samdsan

svapne niruktya grhamedhi-saukhyam
na yasya heyanumitam svayam syat

na—nicht; tasya—von ihm (einem Schiiler der Veden); tattva-grahandya—fiir das
Akzeptieren des wirklichen Zieles vedischen Wissens; saksar—direkt; variyasih
—sehr erhaben; api—obwohl; vacah—Worte der Veden, samasan—wurden ausrei-
chend; svapne—in einem Traum; niruktya—durch ein Beispiel; grha-medhi-sau-
khyam—Gliick in der materiellen Welt; na—nicht; yasya—von ihm, der; heya-
anumitam—werden als niedriger bestimmt; svayam—automatisch; syar—werden.

UBERSETZUNG

Ein Traum wird von einem Menschen ganz von selbst als falsch und be-
langlos erkannt, und in dhnlicher Weise sieht man letzten Endes ein, daf®
materielles Gliick im jetzigen und im nichsten Leben, sowohl auf diesem
wie auch auf einem hoéheren Planeten, unbedeutend ist. Wenn man sich
einmal dariiber klargeworden ist, geniigen die Veden, obwohl sie eine aus-
gezeichnete Wissensquelle sind, nicht mehr, um unmittelbares Wissen iiber
die Wahrheit zu entwickeln.



304 $rimad-Bhagavatam [Canto 5, Kap. 11

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (2.45) rat Krsna Arjuna, transzendental zu materiellen
Handlungen zu werden, die von den drei Erscheinungsweisen der Natur verursacht
werden (traigunya-visayd veda nistraigunyo bhavarjuna). Das Ziel des Studiums der
Veden besteht darin, die Tatigkeiten der drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur zu transzendieren. In der materiellen Welt wird die Erscheinungsweise der
Tugend als die beste angesehen, und wenn man sich auf der Ebene von sattva-guna
befindet, kann man zu den hoheren Planetensystemen erhoben werden. Dies ist je-
doch nicht die Vollkommenheit. Man muB3 zu der SchluBfolgerung gelangen, daB
selbst die sattva-guna-Ebene nicht gut ist. Man mag vielleicht traiumen, man sei ein
Konig mit guter Familie, guter Frau und guten Kindern, doch nachdem man aus
dem Traum erwacht ist, kommt man zu der SchluBfolgerung, daB3 dies falsch ist.
Ahnlich sind alle Arten von materiellem Gliick fiir einen Menschen, der spirituelle
Befreiung erstrebt, nicht wiinschenswert. Wenn ein Mensch nicht zu der
SchluBfolgerung gelangt, daB er nichts mit materiellem Gliick, ganz gleich welcher
Art, zu tun hat, kann er die Absolute Wahrheit nicht verstehen und kann auch nicht
auf die Stufe von rattva-jiiana gelangen. Karmis, jidnis und yogis streben nach mate-
rieller Erhebung. Die karmis arbeiten hart, Tag und Nacht, um korperlichen Kom-
fort zu erlangen, und die jridnis spekulieren einfach nur dariiber, wie sie aus der Ver-
strickung in das karma herausgelangen und in die Brahman-Ausstrahlung eingehen
konnen. Die yogis sind dem Erwerb materieller Vollkommenheiten und mystischer
Krifte sehr ergeben. Sie alle versuchen, auf der materiellen Ebene vollkommen zu
sein, doch ein Gottgeweihter erreicht im hingebungsvollen Dienst sehr leicht die
Ebene von nirguna, und daher sind fiir einen Gottgeweihten die Ergebnisse von
karma, jiana und yoga sehr unbedeutend. Deshalb befindet sich nur der Gottge-
weihte auf der Ebene von tartva-jiiana, niemand anders. Natiirlich ist die Position
des jriani besser als die des karmi, doch auch sie ist unbedeutend. Der jigni muB tat-
sachlich Befreiung erlangen, und nachdem er befreit ist, gelangt er vielleicht auf die
Stufe hingebungsvollen Dienstes (mad-bhaktim labhate param).

VERS 4
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yavan mano rajasa purusasya
sattvena va tamasa vanuruddham

cetobhir akutibhir atanoti
nirankusam kusalam cetaram va

yavat—solange; manah—der Geist; rajasda—durch die Erscheinungsweise der
Leidenschaft; purusasya—des Lebewesens; sattvena—durch die Erscheinungsweise
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der Tugend; va—oder; tamasd—durch die Erscheinungsweise der Dunkelheit; va—
oder; anuruddham—Xontrolliert; cetobhih—durch die wissenerwerbenden Sinne;
akutibhih—durch die Arbeitssinne; dtanoti—breitet sich aus; nirarikusam—unab-
hangig wie ein Elefant, der nicht mit einem Dreizack beherrscht wird; kusalam—
Gliick; ca—auch; itaram—andere als siindvolle und gliickverheiBende Tatigkeiten;
va—oder.

UBERSETZUNG

Solange der Geist des Lebewesens von den drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur [Tugend, Leidenschaft und Unwissenheit] verschmutzt ist,
gleicht er einem unkontrollierten Elefanten, der sich selbstindig gemacht
hat. Indem der Geist die Sinne benutzt, erweitert er den Bereich seiner
frommen und siindvollen Titigkeiten. Das Resultat davon ist, daR das Lebe-
wesen in der materiellen Welt bleibt, um aufgrund seiner materiellen
Handlungsweise Freude und Leid zu genieRen bzw. zu erleiden.

ERLAUTERUNG

Im Caitanya-caritamrta wird gesagt, daB} sowohl frommes als auch siindvolles
materielles Handeln sich mit den Prinzipien des hingebungsvollen Dienstes nicht
vereinbaren lassen. Hingebungsvoller Dienst bedeutet mukti, von materieller Ver-
strickung frei zu sein, doch frommes und siindvolles Handeln fiihren zur Verstrik-
kung in die materielle Welt. Wenn der Geist von den frommen und siindvollen
Handlungen, die in den Veden erwahnt werden, eingenommen wird, bleibt man
ewiglich in Dunkelheit, und man kann die absolute Ebene nicht erreichen. Das
BewuBtsein von Unwissenheit zu Leidenschaft oder von Leidenschaft zu Tugend zu
erheben kann das Problem nicht wirklich 16sen. In der Bhagavad-gita (14.26) wird
erklart: sa gunan samatityaitan brahma-bhiyaya kalpate. Man muf} auf die tran-
szendentale Ebene gelangen; ansonsten ist die Mission des Lebens verfehilt.

VERS 5
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sa vasandatma visayoparakto
guna-pravaho vikrtah sodasatma

bibhrat prthan-namabhi ripa-bhedam
antar-bahistvam ca purais tanoti

sah—dieser; vasanda—mit vielen Wiinschen ausgestattet; arma—der Geist; vi-
saya-uparaktah—an materielles Glick und Sinnenbefriedigung angehaftet; guna-
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pravahah—entweder durch die Kraft der sattva-guna, rajo-guna oder tamo-guna ge-
lenkt; vikrtah—durch Lust und so fort umgewandelt; sodasa-atma—das oberste der
sechzehn materiellen Elemente (die finf grobstofflichen Elemente, die zehn Sinne
und der Geist); bibhrat—wandernd; prthak-namabhih—mit besonderen Namen;
ripa-bhedam—verschiedene Formen annehmend; antah-bahistvam—die Eigen-
schaft, erst- oder letztklassig zu sein; ca—und; puraih—mit verschiedenen Korper-
formen; tanoti—manifestiert.

UBERSETZUNG

Weil der Geist darin vertieft ist, sich fromme und siindhafte Tatigkeiten
zu wiinschen, ist er natiirlicherweise den Umwandlungen von Lust und Zorn
unterworfen. So wird er zu materiellem Sinnengenuf hingezogen. Mit
anderen Worten, der Geist wird von den Erscheinungsweisen der Tugend,
Leidenschaft und Unwissenheit gelenkt. Es gibt elf Sinne und fiinf materielle
Elemente, und von diesen sechzehn Einteilungen stellt der Geist die hochste
dar. Deshalb ist es der Geist, der Geburten in verschiedenen Korperformen
unter Halbgottern, Menschen, Tieren und Vogeln verursacht. Je nachdem,
ob der Geist sich in einem hoheren oder niedrigeren Zustand befindet,
nimmt er einen hoheren oder niedrigeren materiellen Korper an.

ERLAUTERUNG

Die Verunreinigung des Geistes durch bestimmte materielle Eigenschaften
zwingt die Seele, 8 400 000 Arten des Lebens zu durchwandern. Aufgrund des
Geistes ist die Seele den frommen und den siindvollen Tatigkeiten unterworfen. Die
Fortfiihrung des materiellen Daseins 1aBt sich mit den Wellen der materiellen Natur
vergleichen. Srila Bhaktivinoda Thakura sagt in diesem Zusammenhang: mdydra
vase ydccha bhese’, khdaccha habudubu, bhai. ,,Mein lieber Bruder, die spirituelle
Seele befindet sich vollstindig unter der Kontrolle mayas, und du wirst von ihren
Wellen davongetragen.” Dies wird in der Bhagavad-gita ebenfalls bestatigt:

prakrteh kriyamanani
gunaih karmani sarvasah

ahankara-vimiudhatma
kartaham iti manyate

,,Die verwirrte Seele hilt sich unter dem EinfluB der drei Erscheinungsweisen
der materiellen Natur fiir den Ausfiihrenden von Tatigkeiten, die in Wirklichkeit
von der Natur verrichtet werden.* (Bg. 3.27)

Materielles Dasein bedeutet, von der materiellen Natur vollig kontrolliert zu sein.
Der Geist ist das Zentrum, in dem die Befehle der materiellen Natur angenommen
werden. Auf diese Weise wird das Lebewesen Zeitalter fiir Zeitalter gezwungen,
stindig andere Korperformen anzunehmen.

krsna bhuli’ sei jiva anadi-bahirmukha
ataeva maya tare deya samsara-duhkha
(Cc. M. 20.117)
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Da das Lebewesen Krsna vergessen hat, wird es durch die Gesetze der materiel-
len Natur gebunden.

VERS 6
3@ gd@ Sqfaiwm [
FAITH  RIAETALE |
MOFT AR
e dgf@sgz: 1| & |

duhkham sukham vyatiriktam ca tivram
kalopapannam phalam avyanakti

alingya maya-racitantaratma
sva-dehinam samsrti-cakra-kiitah

duhkham—Unglick aufgrund stindvoller Tatigkeiten; sukham—Glick aufgrund
frommer Tatigkeiten; vyatiriktam—Illusion; ca—auch; tivvam—sehr streng; kala-
upapannam—im Laufe der Zeit erlangt; phalam—die sich daraus ergebende Hand-
lung; dvyanakti—erzeugt; alingya—umschlieBend; mdya-racita—durch die mate-
rielle Natur geschaffen; antah-atma—der Geist; sva-dehinam—das Lebewesen
selbst; samsrti—der Handlungen und Reaktionen materieller Existenz; cakra-kiitah
—der das Lebewesen irrefiihrend in den Kreislauf zieht.

UBERSETZUNG

Der materialistische Geist, der die Seele des Lebewesens bedeckt, trigt
diese in die verschiedenen Lebensarten, was andauernde materielle Existenz
genannt wird. Aufgrund des Geistes erleidet oder genieft das Lebewesen
materielles Gliick und Leid. Dariiber hinaus erzeugt der Geist, der auf diese
Weise in lllusion versetzt wird, fromme und siindhafte Titigkeiten sowie
das darauf folgende karma, und dadurch wird die Seele bedingt.

ERLAUTERUNG

Tatigkeiten des Geistes, die unter dem EinfluB der materiellen Natur ausgefiihrt
werden, verursachen Gliick und Leid in der materiellen Welt. Da das Lebewesen
von Illusion bedeckt wird, setzt es sein bedingtes Leben unter verschiedenen Bezeich-
nungen ewiglich fort. Solche Lebewesen werden als nitya-baddha, ewig bedingt, be-
zeichnet. Alles in allem kann man den Geist als die Ursache des bedingten Lebens
ansehen, und deshalb besteht das Ziel des gesamten yoga-Vorganges darin, den Geist
und die Sinne zu kontrollieren. Befindet sich der Geist einmal unter Kontrolle, wer-
den die Sinne automatisch beherrscht, und die Seele bleibt vor den Reaktionen auf
fromme und siindvolle Handlungen bewahrt. Wenn sich der Geist im Dienst zu den
LotosfiiBen Krsnas betatigt (sa vai manah krsna-padaravindayoh), sind die Sinne au-
tomatisch im Dienst des Herrn beschiftigt, und wenn der Geist und die Sinne im
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hingebungsvollen Dienst tatig sind, wird das Lebewesen ganz natiirlich Krsna-
bewuBlt. Sobald man immer an Krsna denkt, ist man ein vollkommener yogi. Dies
wird in der Bhagavad-gita bestatigt: yoginam api sarvesam mad-gatenantaratmand.
Dieser antaratma, der Geist, wird durch die materielle Natur bedingt. Wie hier ge-
sagt wird: mayd-racitantaratma sva-dehinam samsrti-cakra-kutah. Der Geist, der
sehr machtig ist, bedeckt das Lebewesen und wirft es in die Wellen des materiellen
Daseins.

VERS 7
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tavan ayam vyavahdrah sadavih
ksetrajria-saksyo bhavati sthula-siuksmah

tasman mano lingam ado vadanti
gunagunatvasya paravarasya

tavan—bis zu dieser Zeit; ayam—diese; vyavaharah—die kiinstlichen Bezeichnun-
gen (fett oder mager zu sein, den Halbgottern oder den Menschen anzugehéren); sa-
da—immer; dvih—manifestierend; ksetra-jia—des Lebewesens; saksyah—Zeugnis;
bhavati—ist; sthiula-siuksmah—fett oder mager; tasmat—deshalb; manah—der Geist;
lingam—die Ursache; adah—diese; vadanti—sie sagen; guna-agunatvasya—weil er
in materielle Eigenschaften versunken ist oder ohne materielle Eigenschaften ist;
para-avarasya—und von niedrigeren und hoheren Lebensbedingungen.

UBERSETZUNG

Der Geist zwingt das Lebewesen, in der materiellen Welt durch verschie-
dene Lebensformen zu wandern, und so erfihrt das Lebewesen in verschie-
denen Formen — als Mensch oder Halbgott, als dicke oder magere Person
und so fort — weltliche Verhiltnisse. GroRe Gelehrte sagen, daR korperliche
Erscheinung, Gefangenschaft und Befreiung vom Geist verursacht werden.

ERLAUTERUNG

Genau wie der Geist die Ursache der Gefangenschaft ist, so kann er auch die Ur-
sache der Befreiung sein. Der Geist wird hier als para-avara beschrieben. Para be-
deutet transzendental, und avara bedeutet materiell. Wenn der Geist im Dienst zum
Herrn beschiftigt ist (sa vai manah krsna-paddaravindayoh), wird er para, transzen-
dental, genannt, und wenn er mit materieller Sinnenbefriedigung beschaftigt ist,
wird er als avara oder materiell bezeichnet. Gegenwartig, im bedingten Zustand, ist
unser Geist vollig in materielle Sinnenbefriedigung vertieft, doch durch den Vor-
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gang des hingebungsvollen Dienstes kann er gereinigt und zu seinem urspriinglichen
Krsna-BewuBtsein zuriickgebracht werden. Wir haben dafiir oft das Beispiel Maha-
raja Ambarisas angefiihrt. Sa vai manah krsna-padaravindayor vacamsi vaikuntha-
gunanuvarnane. Der Geist muBl durch Krsna-BewuBtsein kontrolliert werden. Die
Zunge kann dazu gebraucht werden, die Botschaft Krsnas zu verbreiten, den Herrn
zu verherrlichen und prasada, die Reste der zu Krsna geopferten Speisen, zu kosten.
Sevonmukhe hi jihvadau: W enn man die Zunge im Dienst des Herrn benutzt, haben
auch die anderen Sinne die Moglichkeit, gereinigt zu werden. Im Narada-paricaratra
wird gesagt: sarvopddhi-vinirmuktam tat-paratvena nirmalam. Wenn der Verstand
und die Sinne gereinigt sind, werden auch die gesamte Existenz und die Beziehun-
gen, mit denen man sich identifiziert, gereinigt. Man betrachtet sich nicht mehr als
Mensch, Halbgott, Katze, Hund oder als Hindu, Moslem usw. Wenn die Sinne und
der Verstand gereinigt sind und man sich vollstindig in Krsnas Dienst beschaftigt,
ist man fahig, befreit zu werden und nach Hause, zu Gott, zuriickzugehen.
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gunanuraktam vyasandya jantoh

ksemdya nairgunyam atho manah syat
yatha pradipo ghrta-vartim asnan

Sikhah sadhuma bhajati hy anyada svam
padam tatha guna-karmanubaddham

vritir manah srayate ‘nyatra tattvam

guna-anuraktam—an die materiellen Erscheinungsweisen der Natur angehaftet
sein; vyasandgya—fiir die Bedingtheit der materiellen Existenz; jantoh—des Lebewe-
sens; ksemaya—fiir die endgiiltige Wohlfahrt; nairgunyam—von den drei Erschei-
nungsweisen der Natur nicht beriihrt werden; atho—so; manah—der Verstand; syat
—wird; yatha—so viel wie; pradipah—eine Lampe; ghrta-vartim—ein Docht in ge-
reinigter Butter; asnan—brennend; sikhah—die Flamme; sadhimah—mit Rauch;
bhajati—genieBt; hi—gewil; anyadd—sonst; svam—seine eigene urspriingliche; pa-
dam—Stellung; tatha—so; guna-karma-anubaddham—gebunden durch die Erschei-
nungsweisen der Natur und durch die Reaktionen auf materielle Tatigkeiten,;
vrttih—verschiedene Beschaftigungen; manah—der Geist; srayate—sucht Zuflucht
bei; anyatra—sonst; tattvam—seine urspriingliche Lage.
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UBERSETZUNG

Wenn der Geist des Lebewesens villig von der Sinnenbefriedigung der
materiellen Welt in Anspruch genommen wird, verursacht er das bedingte
Leben und das Leiden innerhalb der materiellen Gegebenheiten. Gibt der
Geist jedoch seine Anhaftung an materiellen GenuB auf, wird er zur Ursache
der Befreiung. Wenn die Flamme in einer Lampe den Docht nicht richtig
verbrennt, wird die Lampe geschwirzt; aber wenn sie mit Ghee gefiillt ist
und richtig brennt, gibt sie ein helles Licht. Wenn in dhnlicher Weise der
Geist in materielle Sinnenbefriedigung vertieft ist, verursacht er Leiden,
und wenn er von materieller Sinnenbefriedigung losgelost ist, bringt er die
urspriingliche Helligkeit des Krsna-BewuBtseins hervor.

ERLAUTERUNG

Man kann daher die SchluBfolgerung ziehen, daB der Geist sowohl das materielle
Dasein als auch die Befreiung verursachen kann. Aufgrund des Geistes leidet jeder
in der materiellen Welt, und daher ist es angebracht, den Geist zu schulen, ihn von
materieller Anhaftung zu befreien und ihn vollstindig im Dienst zum Herrn zu be-
schiftigen. Dies wird spirituelle Betdtigung genannt. In der Bhagavad-gita wird dies
bestatigt:

mam ca yo 'vyabhicdrena
bhakti-yogena sevate

sa gunan samatityaitan
brahma-bhiiydya kalpate

,, Wer sich vollig im hingebungsvollen Dienst betitigt und unter keinen Umstan-
den zu Fall kommt, transzendiert augenblicklich die Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur und erreicht so die Ebene des Brahmans.” (Bg. 14.26)

Man sollte den Geist vollstindig mit Krsna-bewuBten Tatigkeiten beschiftigen;
dann wird er die Ursache fiir unsere Befreiung sein, und wir konnen nach Hause, zu
Gott, zuriickgehen. Wenn wir den Geist jedoch weiterhin mit materiellen Tatigkei-
ten der Sinnenbefriedigung beschaftigen, wird er die Ursache fiir dauernde Bindung
sein und uns in der materiellen Welt in verschiedenen Korpern gefangenhalten, wo
wir die Folgen auf unsere Handlungen erleiden miissen.

VERS 9
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ekadasasan manaso hi vrttaya
akutayah parica dhiyo 'bhimanah

matrani karmani puram ca tasam
vadanti haikadasa vira bhumih

ekadasa—elf; asan—es gibt, manasah—des Geistes; hi—gewiB; vritayah—Titig-
keiten; akiatayah— Arbeitssinne; parica—fiinf; dhiyah—Sinne, um Wissen zu erwer-
ben; abhimanah—das falsche Ego; matrani—verschiedene Sinnesobjekte; karmani
—verschiedene materielle Tatigkeiten; puram ca—und der Korper, die Gesellschaft,
die Nation, die Familie oder der Geburtsort; tasam—dieser Funktionen; vadanti—sie
sagen; ha—o; ekadasa—elf; vira—o Held; bhiimih—Betitigungsfelder.

UBERSETZUNG

Es gibt die fiinf Arbeitssinne, die fiinf wissenerwerbenden Sinne und das
falsche Ego. So arbeitet der Geist in elf Bereichen. O Held, die Sinnesob-
jekte [wie Klang und Beriihrung], die Titigkeiten der Organe [wie die Aus-
scheidung] und die verschiedenen Arten von Korpern, von Gesellschaft,
Freundschaft und Personlichkeit werden von grofRen Gelehrten als die Beti-
tigungsfelder fiir die Funktionen des Geistes bezeichnet.

ERLAUTERUNG

Der Geist beherrscht die fiinf wissenerwerbenden Sinne und die fiinf Arbeits-
sinne. Jeder Sinn hat seinen bestimmten Tatigkeitsbereich. In jedem Fall aber ist der
Geist der Kontrollierende und Besitzer. Durch das falsche Ego hilt man sich fiir den
Korper und denkt in Begriffen wie ,,mein Korper, mein Haus, meine Familie, meine
Gesellschaft, meine Nation* und so weiter. Diese falsche Identifikation ist eine Folge
der Erweiterung des falschen Ego. So halt sich das Lebewesen fiir dieses oder jenes
und verstrickt sich ins materielle Dasein.

VERS 10
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gandhakrti-sparsa-rasa-sravamsi
visarga-raty-arty-abhijalpa-silpah

ekddasam svikaranam mameti
sayyam aham dvadasam eka ahuh

gandha—Geruch; akrti—Gestalt; sparsa—Beriihrung; rasa—Geschmack; sra-
vamsi—und Klang; visarga—Ausscheidung; rati—Geschlechtsverkehr; arti—Be-
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wegung; abhijalpa—Sprechen; silpah—Packen oder Loslassen; ekadasam—elfte; svi-
karanam—akzeptierend als; mama—mein; iti—so; sayyam—dieser Korper; aham
—ich; dvadasam—zwolfte; eke—einige; dhuh—haben gesagt.

UBERSETZUNG

Klang, Beriihrung, Gestalt, Geschmack und Geruch sind die Objekte der
fiinf wissenerwerbenden Sinne. Sprache, Beriihrung, Bewegung, Ausschei-
dung und Geschlechtsverkehr sind die Objekte der Arbeitssinne. Dariiber
hinaus gibt es noch eine weitere Auffassung, aufgrund der man denkt: ,,Das
ist mein Korper, das ist meine Gesellschaft, das ist meine Familie, das ist
meine Nation’’, und so fort. Diese elfte Funktion, die des Geistes, wird
falsches Ego genannt. Das ist nach einigen Philosophen die zwolfte Funk-
tion, und sein Betitigungsfeld ist der Korper.

ERLAUTERUNG

Fiir die elf Wirkungsbereiche des Geistes gibt es verschiedene Objekte. Durch die
Nase riechen wir, mit den Augen sehen wir, mit den Ohren horen wir, und auf die-
se Weise sammeln wir Wissen an. Ebenso gibt es die karmendriyas, die Arbeitssin-
ne — die Hédnde, die Beine, das Genital, der Anus, der Mund usw. Wenn sich das
falsche Ego erweitert, veranlaBt es einen zu denken: ,,Dies ist mein Korper, meine
Familie, meine Gesellschaft, mein Land", usw.

VERS 11
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dravya-svabhavasaya-karma-kalair
ekadasami manaso vikarah

sahasrasah satasah kotisas ca
ksetrajiiato na mitho na svatah syuh

dravya—durch materielle Objekte; sva-bhava—durch die Natur als Ursache der
Entwicklung; dsaya—durch Kultur; karma—durch Handlungen, die sich aus Vor-
herbestimmung ergeben; kalaih—durch Zeit; ekadasa—elf; ami—all diese; manasah
—des Geistes; vikarah—Umwandlungen; sahasrasah—in Tausenden; satasah—in
Hunderten; kotisah ca—und in Millionen; ksetra-jiatah—von der urspriinglichen
Hochsten Personlichkeit Gottes; na—weder; mithah—einander; na—noch; svatah
—von ihnen selbst; syuh—sind.
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UBERSETZUNG

Die materiellen Elemente, die Natur als urspriingliche Ursache, die Kul-
tur, das Schicksal und der Zeitfaktor sind alles materielle Ursachen. Wenn
die elf Funktionen durch diese materiellen Ursachen angeregt werden, wan-
deln sie sich in Hunderte, dann Tausende und dann in Millionen von Funk-
tionen; aber diese Umwandlungen vollziehen sich nicht von selbst durch
gegenseitige Kombination, sondern vielmehr auf Anordnung der Hochsten
Personlichkeit Gottes.

ERLAUTERUNG

Man sollte nicht glauben, all die Wechselwirkungen der materiellen Elemente —
sowohl der grob- als auch der feinstofflichen —, die die Umformungen des Geistes
und des BewuBtseins verursachen, arbeiteten unabhingig. Sie unterstehen der Auf-
sicht der Hochsten Personlichkeit Gottes. In der Bhagavad-gita (15.15) sagt Krsna,
daB Sich der Herr im Herzen eines jeden befindet (sarvasya caham hrdi sannivisto
mattah smrtir jianam apohanan ca). Wie hier erklart wird, geschieht alles unter der
Leitung der Uberseele (ksetrajria). Das Lebewesen wird ebenfalls als ksetrajria be-
zeichnet, doch die Hochste Personlichkeit Gottes ist der hochste ksetrajria. Er ist der
Zeuge und Befehlsgeber. Alles findet unter Seiner Leitung statt. Das Lebewesen er-
schafft sich seine verschiedenen Neigungen durch sein eigenes Wesen und durch
seine eigenen Wiinsche, und die Hochste Personlichkeit Gottes dirigiert das Lebewe-
sen mittels der materiellen Natur. Der Korper, die Natur und die materiellen Ele-
mente unterstehen der Aufsicht der Hochsten Personlichkeit Gottes. Sie wirken
nicht automatisch. Die Natur arbeitet weder unabhangig noch automatisch. In der
Bhagavad-gita wird bestitigt, daB Sich hinter der Natur die Hochste Personlichkeit
Gottes befindet.

mayadhyaksena prakrtih
suyate sa-caracaram

hetunanena kaunteya
Jjagad viparivartate

,;O Sohn Kuntis, die materielle Natur wirkt unter Meiner Fiihrung und bringt
alle sich bewegenden und sich nicht bewegenden Wesen hervor. Nach ihrem Gesetz
wird die kosmische Manifestation immer wieder erschaffen und immer wieder auf-
gelost.” (Bg. 9.10)

VERS 12
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ksetrajria eta manaso vibhutir

Jivasya maya-racitasya nityah
avirhitah kvapi tirohitas ca

suddho vicaste hy avisuddha-kartuh

ksetra-jriah—die individuelle Seele; ergh—all diese; manasah—des Geistes; vi-
bhutih—verschiedene Tatigkeiten; jivasya—des Lebewesens; mdya-racitasya—durch
die auBere, materielle Energie erschaffen; nityah—seit unvordenklicher Zeit; avirhi-
tah—manchmal manifestiert; kvapi—irgendwo; tirohitah ca—und nicht manifestiert;
suddhah—gereinigt; vicaste—sieht dies; hi—gewiB; avisuddha—ungereinigt; kartuh
—des Handelnden.

UBERSETZUNG

Die dufere Energie erzeugt im Geist der individuellen Seele, die des
Krsna-BewuBtseins beraubt ist, viele Vorstellungen und Handlungen. Diese
existieren schon seit unvordenklichen Zeiten. Manchmal existieren sie im
wachen Zustand oder im Zustand des Traumes, aber wihrend des Tiefschla-
fes[BewuBtlosigkeit] oder in Trance verschwinden sie. Ein Mensch, der wih-
rend des Lebens befreit ist [jivan-mukta), vermag all diese Dinge klar zu se-
hen.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (13.3) wird gesagt: ksetrajriam capi mam viddhi sarva-kse-
tresu bharata. Es gibt zwei Arten von Lebewesen (ksetrajiias). Eines ist das indivi-
duelle Lebewesen, und das andere ist das hochste Lebewesen. Das gewohnliche Le-
bewesen kennt seinen Korper bis zu einem gewissen Ausmaf, doch der Hochste,
Paramatma, kennt den Zustand aller Korper. Das individuelle Lebewesen ist ortlich
begrenzt, wahrend der Hochste, Paramatma, alldurchdringend ist. In diesem Vers
bezieht sich das Wort ksetrajria auf ein gewohnliches Lebewesen und nicht auf das
hochste Lebewesen. Es gibt zwei Arten solcher gewohnlichen Lebewesen — nitya-
baddhas und nitya-muktas. Das eine ist ewig bedingt und das andere ewig befreit.
Die ewig befreiten Lebewesen halten sich in Vaikuntha-jagat, der spirituellen Welt,
auf, und sie fallen niemals in die materielle Welt. Diejenigen, die sich in der mate-
riellen Welt befinden, sind bedingte Seelen, nitya-baddhas. Die nitya-baddhas kon-
nen sich dadurch, daB sie den Geist beherrschen, befreien, denn der Geist ist die Ur-
sache des bedingten Lebens. Wenn der Geist geschult ist und sich die Seele nicht
mehr unter seiner Kontrolle befindet, dann ist die Seele selbst in der materiellen
Welt befreit. Wenn sie befreit ist, wird man jivan-mukta genannt. Ein jivan-mukta
weil}, wie es dazu kam, daB er bedingt wurde. Er versucht sich daher zu reinigen
und nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren. Die ewig bedingte Seele ist ewig bedingt,
weil sie vom Geist kontrolliert wird. Der bedingte Zustand und der befreite Zustand
konnen mit dem unbewuBten Schlafzustand und dem Wachzustand verglichen wer-
den. Diejenigen, die schlafen und unbewuBt sind, sind ewiglich bedingt, doch dieje-
nigen, die wach sind, verstehen, daB sie ewiglich Teile der Hochsten Personlichkeit
Gottes, Krsna, sind. Deshalb betitigen sie sich, selbst wenn sie sich in der materiel-
len Welt aufhalten, im Dienste Krsnas. Srila Rupa Gosvami erklart: ihd yasya harer
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ddasye. Wenn man Krsna dient, ist man befreit, selbst wenn es aussieht, als sei man
eine bedingte Seele in der materiellen Welt. Jivan-muktah sa ucyate. Wenn es das
einzige Ziel eines Menschen ist, Krsna zu dienen, muB er in jeder Lage als befreit an-
gesehen werden.

VERS 13-14
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ksetrajria atma purusah puranah
saksat svayam jyotir ajah paresah

narayano bhagavan vasudevah
sva-madyaydatmany avadhiyamanah

yathanilah sthavara-jangamanam
atma-svaripena nivista iset

evam paro bhagavan vasudevah
ksetrajiia atmedam anupravistah

ksetra-jriah—die Hochste Personlichkeit Gottes*; arma—alldurchdringend, iiber-
all anwesend; purusah—der uneingeschrankte Herrscher, der grenzenlose Macht be-
sitzt; puranah—der urspriingliche; saksar—verstandlich durch das Horen von den
Autorititen und durch direkte Wahrnehmung; svayam—personliche; jyotih—Seine
korperlichen Strahlen (die Brahman-Ausstrahlung); ajah—niemals geboren; pare-
sah—die Hochste Personlichkeit Gottes; narayanah—der Ruheort fiir alle Lebewe-
sen; bhagavan—die Personlichkeit Gottes mit Ihren sechs Reichtliimern; vasudevah
—die Zuflucht fir alles, sowohl fiir das Manifestierte als auch fiir das Unmanife-
stierte; sva-mayayd—durch Seine eigene Kraft; drmani—in Seinem eigenen Selbst
oder in den gewohnlichen Lebewesen; avadhiyamanah—als der Kontrollierende exi-
stierend; yatha—so viel wie; anilah—die Luft; sthavara—der sich nicht bewegenden

*In Vers 12 bedeutet ksetrajria ,Lebewesen", aber in diesem Vers deutet das Wort
ksetrajria auf die Hochste Person hin.
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Lebewesen; janigamanam—und der sich bewegenden Lebewesen; dtma-svariipena
—durch Seine Erweiterung als Uberseele; nivistah—ging ein; iset—kontrolliert;
evam—so; parah—transzendental; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; va-
sudevah—die Zuflucht von allem; ksetra-jriah—bekannt als ksetrajriia, atma—die Le-
benskraft; idam—diese materielle Welt; anupravistah—ging ein in.

UBERSETZUNG

Es gibt zwei Arten von ksetrajia — das Lebewesen, wie es oben erklirt
wurde, und den Herrn, die Hochste Personlichkeit Gottes, der wie folgt be-
schrieben wird: Er ist die alldurchdringende Ursache der Schopfung. Er ist in
Sich Selbst vollkommen und nicht von anderen abhingig. Er wird durch Ho-
ren und durch unmittelbare Wahrnehmung erkannt. Er strahlt aus Sich
Selbst heraus und erfihrt weder Geburt, Alter, Krankheit noch Tod. Er ist
der Beherrscher aller Halbgétter, angefangen mit Brahma. Er wird Narayana
genannt, und nach der Vernichtung der materiellen Welt ist Er die Zuflucht
aller Lebewesen. Er besitzt alle Reichtiimer in vollkommenem Male, und in
Ihm ruht alles Materielle. Er ist deshalb als Vasudeva, die Hochste Person-
lichkeit Gottes, bekannt. Durch Seine eigene Kraft ist Er im Herzen aller Le-
bewesen gegenwirtig, genau wie sich die Luft oder die Lebenskraft im Kor-
per aller sich bewegenden und sich nicht bewegenden Wesen befindet. Auf
diese Weise lenkt Er den Korper. Die Hochste Personlichkeit Gottes geht in
lhrem Teilaspekt in alle Kérper ein und lenkt sie.

ERLAUTERUNG

Dies wird in der Bhagavad-gita (15.15) bestatigt. Sarvasya caham hrdi sannivisto
mattah smrtir jianam apohanam ca. Jedes Lebewesen wird durch das hochste Lebe-
wesen, den Paramatma, der Sich im Herzen eines jeden befindet, kontrolliert. Er ist
der purusa, der purusa-avatara, der diese materielle Welt erschafft. Der erste pu-
rusa-avatara ist Maha-Visnu, der ein vollstandiger Teil einer vollstindigen Teiler-
weiterung der Hochsten Personlichkeit Gottes, Krsna, ist. Krsnas erste Erweiterung
ist Baladeva, und Seine niachsten Erweiterungen sind Vasudeva, Sankarsana, Ani-
ruddha und Pradyumna. Vasudeva ist die urspriingliche Ursache des brahmajyoti,
das eine Erweiterung der Strahlen von Vasudevas Korper ist.

yasya prabha prabhavato jagad-anda-koti-
kotisv asesa-vasudhddi-vibhiti-bhinnam

tad brahma niskalam anantam asesa-bhiitam
govindam adi-purusam tam aham bhajami

,Ich verehre Govinda, den urersten Herrn, der groBe Macht besitzt. Die
gleiBende Ausstrahlung Seiner transzendentalen Gestalt ist das unpersonliche
Brahman, das absolut, vollstindig und unbegrenzt ist und das eine Vielfalt von un-
zahligen Planeten mit ihren verschiedenen Fiillen in Millionen und Abermillionen
von Universen enthilt." (Brahma-sarmbhita 5.40)
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Die Hochste Personlichkeit Gottes wird wie folgt in der Bhagavad-gita beschrie-
ben:

maya tatam idam sarvam
jagad avyakta-mirtina

mat-sthani sarva-bhitani
na caham tesv avasthitah

,von Mir, in Meiner unmanifestierten Form, wird das gesamte Universum
durchdrungen. Alle Wesen befinden sich in Mir, doch Ich bin nicht in ihnen.“ (Bg.
9.4)

Dies ist die Position der vollstindigen Erweiterungen Krsnas als der alldurch-
dringende Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna und Aniruddha.

VERS 15
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na yavad etam tanu-bhrn narendra
vidhiiya mayam vayunodayena

vimukta-sango jita-sat-sapatno
veddtma-tattvam bhramatiha tavat

na—nicht; ydvat—solange; etam—dieser; tanu-bhrt—jemand, der einen materiel-
len Korper annimmt; narendra—o Konig; vidhiiya mayam—die von der Verschmut-
zung durch die materielle Welt verursachte Infektion auswaschen; vayuna udaye-
na—indem transzendentales Wissen durch gute Gemeinschaft und Studium der ve-
dischen Schriften geweckt wird; vimukta-sangah—frei von jeder materiellen Ge-
meinschaft; jita-sat-sapatnah—die sechs Feinde (die fiinf wissenerwerbenden Sinne
und den Geist) besiegend; veda—kennt; datma-tattvam—die spirituelle Wahrheit;
bhramati—sie wandert; iha—in dieser materiellen Welt; tavat—bis zu dieser Zeit.

UBERSETZUNG

Verehrter Konig Rahagana, solange die bedingte Seele sich mit dem ma-
teriellen Kérper abfindet und von der Verschmutzung durch den materiel-
len GenuB nicht befreit ist und solange sie ihre sechs Feinde nicht besiegt
hat und zur Ebene der Selbstverwirklichung kommt, indem sie ihr spirituel-
les Wissen erweckt, ist sie gezwungen, verschiedene Orte und verschiedene
Lebensformen in der materiellen Welt zu durchwandern.
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ERLAUTERUNG

Wenn der Geist in die materielle Lebensvorstellung vertieft ist, glaubt man, zu
einer bestimmten Nation und Familie, zu einem bestimmten Land und zu einer be-
stimmten Glaubensrichtung zu gehoren. Dies alles sind upddhis, Bezeichnungen.
Man muB sich von diesen Bezeichnungen frei machen (sarvopdadhi-vinirmuktam).
Solange man nicht davon frei ist, muB man sein bedingtes Leben in der materiellen
Welt fortsetzen. Die menschliche Form des Lebens ist dazu bestimmt, diese Fehl-
vorstellungen zu beseitigen. Wird dies versiumt, mul man den Kreislauf von Ge-
burt und Tod wiederholen und so alle materiellen Bedingungen von neuem erleiden.

VERS 16
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na yavad etan mama atma-lingam
samsara-tapavapanam janasya

yac choka-mohamaya-raga-lobha-
vairanubandham mamatam vidhatte

na—nicht; ydvat—solange; etat—dieser; manah—Geist; atma-lingam—als falsche
Bezeichnung der Seele existierend; samsdra-tapa—der Leiden dieser materiellen
Welt; avapanam—der Nahrboden; janasya—des Lebewesens; yat—das; soka—der
Klage; moha—der Illusion; amaya—der Krankheit; raga—der Anhaftung; lobha
—der Gier; vaira—der Feindschaft, anubandham—die Konsequenz; mamatam—ein
Gefiihl der Besitzerschaft; vidhatte—gibt.

UBERSETZUNG

Der Geist ruft alle Bezeichnungen der Seele hervor, und deshalb ist er die
Ursache aller Leiden in der materiellen Welt. Solange dem bedingten Lebe-
wesen diese Tatsache unbekannt ist, muf es die leidvolle Bedingung des
materiellen Korpers hinnehmen und innerhalb dieses Universums von einer
Position zur anderen wandern. Weil der Geist Krankheit, Klage, lllusion,
Anhaftung, Gier und Feindschaft ausgesetzt ist, ruft er in dieser materiellen
Welt Bindung und ein falsches Gefiihl der Vertrautheit hervor.

ERLAUTERUNG

Der Geist verursacht sowohl die materielle Bindung als auch die Befreiung. Der
unreine Geist denkt: ,,Ich bin der Korper.” Der reine Geist hingegen weil3, daB er
nicht der materielle Korper ist; deshalb wird der Geist als die Wurzel aller materiel-
len Bezeichnungen angesehen. Solange sich das Lebewesen nicht iiber die Gemein-
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schaft und die Verunreinigung der materiellen Welt erhoben hat, beschaiftigt sich
der Geist ausschlieBlich mit materiellen Dingen wie Geburt, Tod, Krankheit, Illu-
sion, Anhaftung, Gier und Feindseligkeit. Auf diese Weise wird das Lebewesen be-
dingt und muf3 materielle Leiden erdulden.

VERS 17
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bhratrvyam enam tad adabhra-viryam
upeksayadhyedhitam apramattah
guror hares caranopdsanastro
Jahi vyalikam svayam datma-mosam

bhratrvyam—der schreckliche Feind; enam—dieser Geist; tat—jener; adabhra-
viryam—sehr, sehr machtig; upeksaya—durch Vernachlassigung; adhyedhitam—
unnotigerweise an Kraft zugenommen; apramattah—jemand, der ohne Illusion
ist; guroh—des spirituellen Meisters; hareh—der Hochsten Personlichkeit Gottes;
carana—der LotosfiiBe; updsana-astrah—die Waffe der Verehrung anwendend;
jahi—besiegen; vyalikam—falsch; svayam—personlich; atma-mosam—der die we-
senseigene Stellung des Lebewesens bedeckt.

UBERSETZUNG

Der unbeherrschte Geist ist der grofte Feind des Lebewesens. Wenn man
nicht auf ihn achtgibt und wenn man ihm die Moglichkeit bietet, wird er
immer michtiger werden und schlieBlich siegreich sein. Obwohl er nicht
wirklich ist, ist er sehr stark. Er bedeckt die wesensgemife Stellung der
Seele. O Konig, bitte versuche den Geist mit der Waffe des Dienstes zu den
LotosfiiBen des spirituellen Meisters und der Hochsten Personlichkeit Got-
tes zu besiegen. Versuche es mit grofRer Sorgfalt.

ERLAUTERUNG

Es gibt eine einfache Waffe, mit der der Geist bezwungen werden kann, namlich
Nichtbeachtung. Der Geist redet uns stiandig ein, dieses oder jenes zu tun, und des-
halb sollten wir sehr geschickt darin sein, die Befehle des Geistes zu miBachten. Der
Geist sollte allmahlich dazu gebracht werden, den Anweisungen der Seele zu gehor-
chen. Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura pflegte zu sagen, daB man, um den
Geist zu kontrollieren, ihn nach dem Aufwachen viele Male mit Schuhen treten und
das gleiche vor dem Schlafengehen wiederholen solle. Auf diese Weise kann man
den Geist kontrollieren. Dies ist die Unterweisung aller sastras. Wenn man sie nicht
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befolgt, ist man gezwungen, dem Diktat des Geistes zu folgen. Ein anderer Vorgang
besteht darin, streng den Anordnungen des spirituellen Meisters zu folgen und sich
im Dienst zum Herrn zu betitigen. Dann wird der Geist automatisch kontrolliert.
$ri Caitanya Mahaprabhu unterwies Srila Riipa Gosvami wie folgt:

brahmanda bhramite kona bhagyavan jiva
guru-krsna-prasade paya bhakti-lata-bija

Wenn man durch die Barmherzigkeit des guru und Krsnas, der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes, den Samen des hingebungsvollen Dienstes erhalt, fangt das wirk-
liche Leben an. Wenn man den Anweisungen des spirituellen Meisters folgt, wird
man durch die Gnade Krsnas vom Dienst fiir den Geist befreit.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 11. Kapitel im Fiinften
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,.Jada Bharata unterweist Kénig Ra-
hiigana“'.



12. Kapitel

Das Gesprach zwischen
Maharaja Rahigana und Jada Bharata

Da Maharaja Rahiigana immer noch iiber seine Erleuchtung im Zweifel war, bat
er den brahmana Jada Bharata, seine Unterweisungen zu wiederholen und Aussa-
gen, die er nicht verstehen konnte, zu verdeutlichen. In diesem Kapitel bringt Maha-
raja Rahlgana Jada Bharata, der seine wirkliche Position verbarg, seine achtungs-
vollen Ehrerbietungen dar. Der Konig konnte an der Ausdrucksweise Jada Bharatas
erkennen, wie erhaben und fortgeschritten dieser im spirituellen Wissen war. Er be-
reute sein Vergehen gegen Jada Bharata sehr. Maharaja Rahligana war von der
Schlange der Unwissenheit gebissen worden, doch die nektargleichen Worte Jada
Bharatas heilten ihn. Weil er liber die besprochenen Themen noch Unklarheiten
hatte, stellte er darauf weitere Fragen. Zuerst aber wollte er von dem Vergehen, das
er gegen die LotosfiiBe Jada Bharatas begangen hatte, befreit werden.

Maharaja Rahiigana war ungliicklich dariiber, nicht in der Lage zu sein, die Un-
terweisungen Jada Bharatas zu verstehen, die voller Bedeutung waren und die von
einem materialistischen Menschen nicht begriffen werden konnten. Jada Bharata
wiederholte deshalb seine Unterweisungen, um sie klarzustellen. Er erklarte, da3
alle Lebewesen auf der Oberfliche dieses Planeten, sowohl die sich bewegenden als
auch die sich nicht bewegenden, nichts anderes als verschiedene Umwandlungen
von Erde seien. Der Konig sei sehr stolz auf seinen koniglichen Korper, doch dieser
Korper sei ebenfalls nur eine Umformung von Erde. Aufgrund seines falschen Gel-
tungsbewuBtseins habe er seinen Sanftentrager ungerecht behandelt und sich wie ein
Meister seinem Diener gegeniiber verhalten. Im Grunde sei er anderen Lebewesen
gegeniiber sehr riicksichtslos. Konig Rahiigana sei daher nicht geeignet, die Biirger
zu beschiitzen, und weil er sich in Unwissenheit befinde, konne man ihn auch nicht
als fortgeschrittenen Philosophen betrachten. Alles in der materiellen Welt sei nichts
weiter als eine Umformung von Erde, obwohl die Dinge entsprechend ihrer Form
verschiedene Namen besitzen. Im Grunde sei diese Vielfalt ein und dasselbe und
werde letztlich in Atome aufgeldst. Nichts in der materiellen Welt sei bestandig. Die
Vielfalt der Dinge und ihre Unterscheidung seien einfach nur Einbildung. Die Abso-
lute Wahrheit befinde sich jenseits der Illusion und sei in drei Aspekten manifestiert:
als unpersonliches Brahman, lokalisierter Paramatma und als die Hochste Person-
lichkeit Gottes. Die letztliche Verwirklichung der Absoluten Wahrheit sei die Er-
kenntnis des Herrn, der Hochsten Personlichkeit Gottes, der von Seinen Geweihten
Vasudeva genannt wird. Ohne den Staub von den FiiBen eines reinen Gottgeweihten
auf seinen Kopf bekommen zu haben und dadurch gesegnet worden zu sein, konne
man kein Geweihter der Hochsten Personlichkeit Gottes werden.

Jada Bharata sprach auch tiber sein frilheres Leben und berichtete dem Konig,
dalB er sich aufgrund der Barmherzigkeit des Herrn an alle Vorfille seines letzten Le-
bens erinnern konne. Aufgrund der Tatigkeiten seines letzten Lebens sei er, Jada
Bharata, sehr vorsichtig gewesen und habe deshalb das Verhalten eines taubstum-
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men Menschen angenommen, um dadurch den Kontakt mit der materiellen Welt zu
vermeiden. Die Gemeinschaft mit den materiellen Erscheinungsweisen der Natur sei
sehr machtig. Der schlechte Umgang mit materialistischen Menschen konne nur in
der Gemeinschaft mit Gottgeweihten vermieden werden. In der Gemeinschaft mit
Gottgeweihten werde einem die Moglichkeit gegeben, auf neun verschiedene Arten
hingebungsvollen Dienst zu leisten — sravanam kirtanam visnoh smaranam pada-
sevanam arcanam vandanam ddsyam sakhyam dtma-nivedanam. Auf diese Weise
konne man in der Gemeinschaft von Gottgeweihten materielle Gemeinschaft iiber-
winden, den Ozean der Unwissenheit liberqueren und nach Hause, zu Gott, zuriick-
gehen.

VERS 1
TEI 399
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rahiigana uvdaca
namo namah karana-vigrahaya
svarupa-tucchikrta-vigrahdaya
namo ‘vadhita dvija-bandhu-linga-
nigudha-nityanubhavaya tubhyam

rahuganah uvaca—Konig Rahiigana sagte; namah—meine achtungsvollen Ehrer-
bietungen; namah—Ehrerbietungen; karana-vigrahaya—jemandem, dessen Korper
von der Hochsten Person, der Ursache aller Ursachen, ausgeht; svaripa-tucchikrta-
vigrahaya—der alle Widerspriiche der Schriften vollstindig beseitigt hat, indem er
sein wahres Selbst offenbarte; namah—achtungsvolle Ehrerbietungen; avadhiita—o
Meister aller mystischen Kraft; dvija-bandhu-linga—durch die Merkmale eines
Menschen, der in einer brahmana-Familie geboren wurde, aber die Pflichten eines
brahmana nicht ausfiihrt; nigudha—bedeckt; nitya-anubhavaya—zu ihm, dessen
ewige Selbstverwirklichung; tubhyam—zu dir.

UBERSETZUNG

Konig Rahugana sagte: O erhabenste Personlichkeit, du bist nicht ver-
schieden von der Hochsten Personlichkeit Gottes. Durch die Macht deines
wahren Selbst sind alle Arten von Widerspriichen in den §astras beseitigt
worden. Unter dem Gewand eines brahmana-Freundes versteckst du deine
transzendentale, gliickselige Stellung. Ich bringe dir meine achtungsvollen
Ehrerbietungen dar.
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ERLAUTERUNG

Aus der Brahma-samhita erfahren wir, daB die Hochste Personlichkeit Gottes
die Ursache aller Ursachen ist (sarva-kdrana-karanam). Rsabhadeva war eine un-
mittelbare Inkarnation der Hochsten Personlichkeit Gottes, der Ursache aller Ursa-
chen. Sein Sohn, Maharaja Bharata, der nun als der brahmana Jada Bharata han-
delte, hatte seinen Korper von der Ursache aller Ursachen erhalten. Deshalb wird er
hier als karana-vigrahaya angeredet.

VERS 2
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Jjvaramayartasya yathagadam sat
nidagha-dagdhasya yatha himambhah
kudeha-manahi-vidasta-drsteh
brahman vacas te ‘'mrtam ausadham me

jvara—eines Fiebers; amaya—durch die Krankheit; drtasya—eines leidenden
Menschen; yatha—genau wie; agadam—die Medizin; sat—richtige; nidagha-dagdha-
sya—von jemandem, der durch die Hitze der Sonne verbrannt wurde; yatha—genau
wie; hima-ambhah—sehr kaltes Wasser; ku-deha—in diesem Korper, der aus Mate-
rie gemacht ist und der voller schmutziger Dinge wie Kot und Urin ist; mana—des
Stolzes; ahi—von der Schlange; vidasta—gebissen; drsteh—von jemandem, des-
sen Sicht; brahman—o bester der brahmanas; vacah— Worte; te—deine; amrtam—
Nektar; ausadham—Medizin; me—fiir mich.

UBERSETZUNG

O bester der brahmanas, mein Korper ist voll von schmutzigen Dingen,
und meine Sicht ist von der Schlange des Stolzes gebissen worden. Auf-
grund meiner materiellen Auffassungen bin ich erkrankt, aber deine nektar-
nen Unterweisungen sind die richtige Medizin fiir jemanden, der an einem
solchen Fieber leidet, und fiir jemanden, der von der Sonne verbrannt
wurde, sind sie wie kiihlendes Wasser.

ERLAUTERUNG

Der Korper der bedingten Seele ist voll von schmutzigen Dingen — Knochen,
Blut, Urin, Kot usw. Trotzdem glauben selbst die intelligentesten Menschen in der
materiellen Welt, sie seien diese Kombination von Blut, Knochen, Urin und Kot.
Wenn dem so ist, warum kann man dann mit diesen Bestandteilen, die so leicht er-
hiltlich sind, keine anderen intelligenten Menschen herstellen? Die ganze Welt ist
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von der korperlichen Auffassung des Lebens gefangen und treibt einer hollischen Si-
tuation entgegen, in der kein edler Mensch mehr leben kann. Die Unterweisungen,
die Jada Bharata Konig Rahiigana gab, sind sehr wertvoll. Sie sind wie eine Medizin,
die einen vor den Auswirkungen eines Schlangenbisses bewahren kann. Die vedi-
schen Unterweisungen sind wie Nektar und kiithles Wasser fiir jemanden, der unter
sengender Hitze leidet.

VERS 3
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tasmad bhavantam mama samsayartham
praksyami pascad adhuna subodham

adhyatma-yoga-grathitam tavoktam
akhyahi kautithala-cetaso me

tasmat—deshalb; bhavantam—zu dir; mama—von mir;, samsaya-artham—der
Punkt, der mir nicht Klar ist; praksyadmi—ich werde unterbreiten; pascar—spiter;
adhund—nun, su-bodham—so daB es klar verstanden werden kann; adhydtma-yo-
ga—der mystischen Unterweisung zur Selbstverwirklichung; grathitam—wie ver-
faBt; rtava—deine; uktam—Rede; akhyahi—bitte erklare noch einmal; kautiihala-ce-
tasah—dessen Verstand sehr wiBbegierig ist, um das Geheimnis solcher Aussagen
zu verstehen; me—mir.

UBERSETZUNG

Uber die Schwierigkeiten, die ich mit bestimmten Zusammenhingen
habe, werde ich spiter Fragen stellen. Im Augenblick scheinen mir die ge-
heimnisvollen Unterweisungen iiber yoga, die du mir in bezug auf Selbst-
verwirklichung gegeben hast, sehr schwer verstindlich zu sein. Bitte wie-
derhole sie auf eine einfache Weise, damit ich sie verstehen kann. Ich will
dies genau verstehen, denn mein Verstand ist sehr wilbegierig.

ERLAUTERUNG

Die vedischen Schriften unterweisen uns: tasmad gurum prapadyeta jijidasuh
sreya uttamam. Ein intelligenter Mensch sollte sehr wiBbegierig sein, um die tran-
szendentale Wissenschaft griindlich zu kennen. Man muB sich deshalb an einen
guru, einen spirituellen Meister, wenden. Jada Bharata hatte Maharaja Rahiigana
bereits alles erklart, doch offenbar reichte dessen Intelligenz nicht vollkommen aus,
um alles eindeutig zu verstehen. Er bat deshalb um eine weitere Erklarung. In der
Bhagavad-gita (4.34) heiBt es: tad viddhi pranipatena pariprasnena sevayd. Der
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Schiiler muB sich an einen spirituellen Meister wenden und sich diesem vollig erge-
ben (pranipdtena). Er muB ihm auch Fragen stellen, um seine Unterweisungen zu
verstehen (pariprasnena). Man sollte sich dem spirituellen Meister nicht nur erge-
ben, sondern ihm auch liebevollen Dienst darbringen (sevaya), damit der spirituelle
Meister mit dem Schiiler zufrieden ist und die transzendentalen Themen ausfiihrli-
cher erklart. Eine herausfordernde Haltung gegeniiber dem spirituellen Meister
sollte vermieden werden, wenn man auch nur ein biBchen daran interessiert ist, die
vedischen Unterweisungen in ihrer Tiefe zu verstehen.

VERS 4
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yad aha yogesvara drsyamanam
kriya-phalam sad-vyavahara-milam

na hy anjasa tattva-vimarsanaya
bhavan amusmin bhramate mano me

yat—das, was; dha—hast gesagt; yoga-isvara—o Meister der mystischen Kraft;
drsyamanam—Klar gesehen werden; kriya-phalam—die Auswirkungen, wenn man
den Korper viel bewegt, wie zum Beispiel das Verspiiren von Miidigkeit; sar—exi-
stierend; vyavahdra-milam—dessen Grundlage allein Formlichkeiten sind; na—
nicht; hi—gewiB; afijasdi—im ganzen, in Wirklichkeit; rattva-vimarsandya—fiir das
Verstiandnis der Wahrheit durch Befragen; bhavan—Ihr; amusmin—in dieser Erkla-
rung; bhramate—ist verwirrt, manah—Geist; me—mein.

UBERSETZUNG

O Meister der yoga-Krifte, du hast gesagt, daR Miidigkeit, die aufkommt,
wenn man den Korper viel bewegt, durch unmittelbare Wahrnehmung er-
kannt werden konne, daR es aber in Wirklichkeit keine Miidigkeit gebe. Sie
sei bloB eine Erscheinung der Gewohnheit. Aber durch solche Fragen und
Antworten vermodge niemand zur SchluRfolgerung der Absoluten Wahrheit
zu gelangen. Weil du mir eine solche Erklirung abgegeben hast, ist mein
Verstand verwirrt.

ERLAUTERUNG

Formale Fragen und Antworten tiber die korperliche Auffassung des Lebens
bringen kein Wissen iiber die Absolute Wahrheit. Wissen iiber die Absolute Wahr-
heit unterscheidet sich sehr vom formalen Verstdndnis korperlicher Leiden und
Freuden. In der Bhagavad-gita unterrichtet Sri Krsna Arjuna dariiber, daB die Freu-
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den und die Leiden, die in Beziehung zum Korper erfahren werden, zeitweilig sind;
sie kommen und gehen. Man sollte sich durch sie nicht storen lassen, sondern sie
hinnehmen und mit der spirituellen Verwirklichung fortfahren.

VERS 5-6
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brahmana uvdca
ayam jano nama calan prthivyam
yah parthivah parthiva kasya hetoh
tasyapi canghryor adhi gulpha-jangha-
Jjaniru-madhyora-sirodharamsah

amse 'dhi darvi sibikda ca yasyam
sauvira-rajety apadesa dste

yasmin bhavan rudha-nijabhimano
rajasmi sindhusv iti durmadandhah

brahmanah uvdca—der brahmana sagte; ayam—dieser; janah—Mensch; na-
ma—als solcher gefeiert; calan—bewegend; prthivyam—auf der Erde; yah—der; par-
thivah—eine Umwandlung der Erde; parthiva—o Konig, der einen dhnlichen Korper
aus Erde besitzt; kasya—aus welchem; hetoh—Grund; tasya api—auch von ihm;
ca—und; arighryoh—FiiBe; adhi—oberhalb; gulpha—Knochel; jangha—Waden; ja-
nu—Knie; uru—Schenkel; madhyora—Taille; sirah-dhara—Hals; amsah—Schultern;
