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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 weitldufiger als im Mittelalter, und die allgemeine Tendenz geht
heute dahin, daB sich die Welt zu einem Staat oder einer Gesellschaft zusammen-
schlieBt. Die Ideale des spirituellen Kommunismus beruhen dem Srimad-Bhaga-
vatam gemaDB 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-Bhagavatam wird dieses Bediirfnis
der menschlichen Gesellschaft erfiillen. Es beginnt daher mit dem Aphorismus der
Vedanta-Philosophie (janmady 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-Bhagavatam wird dieses Bediirfnis er-
fiillen, denn es bietet eine kulturelle Vorlage zur Respiritualisierung der gesamten
Menschheit.

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

kaumdra dacaret prdajio
dharman bhagavatan iha
durlabham manusam janma
tad apy adhruvam arthadam
(SB. 7.6.1)

Uneinigkeit in der menschlichen Gesellschaft ist darauf zuriickzufiihren, daB es
in einer gottlosen Zivilisation an religiosen Prinzipien mangelt. Die Existenz Gottes
ist eine Tatsache — Er ist der 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, daB3 es einen letztlichen Ursprung alles Bestehenden
gibt. Dieser letztliche Ursprung wird rational und autoritativ im Srimad-Bhaga-
vatam, dem | herrlichen Bhagavatam®, erklart.

Die transzendentale Wissenschaft des Srimad-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

xi



xii $rimad-Bhagavatam

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 iibertragen. Wenn man das Bhdgavatam einfach auf-
merksam liest, wird man zu einem vollkommenen Gottesverstandnis gelangen, und
dem Leser werden geniigend Kenntnisse vermittelt, daB er sich gegen Angriffe von
Atheisten verteidigen kann. Dariiber hinaus wird er imstande sein, andere dazu zu
bringen, Qott als konkretes Prinzip anzuerkennen. )

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

Der Zehnte Canto unterscheidet sich von den ersten neun, denn er handelt un-
mittelbar von den transzendentalen Taten und Spielen der Hochsten Personlichkeit
Gottes, Sri Krspa. 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 Schwachen bei der Vorlage des Srimad-Bhdgavatam 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-Bhagavatam
(1.5.11) vertraue:

tad-vdg-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 Umwiélzung 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
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Einleitung

,,Das Bhagavata Purana 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, falte er ihre Essenz in den als Vedanta-sii-
tras bekannten Aphorismen zusammen. Das Srimad-Bhagavatam ist Vyasadevas
Kommentar zu seinen eigenen Vedanta-sitras. Es entstand in der Reifezeit seines
spirituellen Lebens unter der Anleitung Narada Munis, seines spirituellen Meisters.
Das Bhagavatam, das man als ,,die reife Frucht am Baum der vedischen Literatur*
bezeichnet, ist die umfassendste und autoritativste Darstellung vedischen Wissens.

Nachdem Vyasa das Bhdgavatam geschrieben hatte, gab er es in zusammen-
gefaBter Form an seinen Sohn, den Weisen Sukadeva Gosvami, weiter. Sukadeva
Gosvami trug spater das gesamte Bhdgavatam in einer Versammlung gelehrter Hei-
liger, die am Ufer der Ganga bei Hastina-pura (heute Delhi) stattfand, Maharaja
Pariksit vor. Maharaja Pariksit war der damalige Herrscher der Welt und zudem ein
groBer rajarsi (heiliger Konig). Da ihm mitgeteilt worden war, daB er innerhalb
einer Woche sterben werde, entsagte er seinem gesamten Konigreich und zog sich an
das Ufer der Ganga zuriick, um bis zum Tode zu fasten und spirituelle Erleuchtung
zu empfangen. Das Bhdgavatam beginnt mit Kaiser Pariksits klaren Fragen an Su-
kadeva Gosvami: ,,Du bist der spirituelle Meister groBer Heiliger und Gottgeweih-
ter. Ich mochte dich daher bitten, den fiir alle giiltigen Pfad der Vollkommenheit
aufzuzeigen, vor allem fiir jemand, der kurz vor dem Sterben steht. Bitte 1aB mich
wissen, was ein Mensch hdren, was er chanten, woran er sich erinnern und was er
verehren soll, und auch, was er nicht tun soll. Bitte erklare mir dies alles.*

Sukadeva Gosvamis Antwort auf diese Frage und zahlreiche weitere Fragen, die
Mabharaja 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-Bhdgavatam zum
ersten Mal vortrug, wiederholte es vor einer Versammlung von Weisen im Wald
von Naimisaranya. Diese Weisen, die sich um das spirituelle Wohl der Menschheit
sorgten, waren zusammengekommen, um eine lange, fortlaufende Reihe von Opfern
darzubringen, die dem entwiirdigenden EinfluB des Kali-yuga entgegenwirken soll-
ten. Auf die Bitte der Weisen hin, er moge die Essenz der vedischen Weisheit vortra-
gen, wiederholte Stuta 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-Bhdgavatam hort Sita Gosvami die Fragen Maharaja
Pariksits und die Antworten Sukadeva Gosvamis erzihlen. Auch antwortet Sita

Xiii
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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 Gosvamiam Ufer der Ganga und einem
anderen in Naimisaranya zwischen Stta Gosvami und den Weisen unter der Fiih-
rung Saunaka Rsis. Dariiber hinaus erzihlt 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 Verstandnis von der Geschichte des Srimad-
Bhagavatam wird es dem Leser leichtfallen, der Vielfalt von Dialogen und Begeben-
heiten aus verschiedenen Quellen zu folgen. Da philosophische Weisheit, nicht zeitli-
che Reihenfolge, von entscheidender Bedeutung ist, braucht man nur dem Inhalt des
Srimad-Bhagavatam seine volle Aufmerksamkeit zu schenken, um die tiefgriindige
Botschaft dieses Werkes zu erfassen.

Der Ubersetzer dieser Ausgabe vergleicht das Bhdgavatam mit Kandiszucker —
wo immer man es kostet, wird man es gleichermaBen sii8 und wohlschmeckend fin-
den. Um daher die SiiBe des Bhdgavatam zu schmecken, mag man mit dem Lesen
bei einem beliebigen Band beginnen. Nach einem einfiihrenden Geschmack jedoch
ist der ernsthafte Leser am besten beraten, wenn er zum Ersten Teil des Ersten Can-
tos zuriickgeht und dann das Bhdgavatam Band fiir Band in der natiirlichen Reihen-
folge studiert.

Die vorliegende Ausgabe des Srimad-Bhagavatam ist die erste Ubersetzung die-
ser bedeutenden Schrift, die dem deutschsprachigen Leser in einem breiten Rahmen
zuginglich ist. Diese Ubersetzung sowie auch die ausfiihrlichen Erlduterungen, 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, da dem Srimad-Bhdgavatam die ihm gebiihrende Stellung
zuerkannt wurde. Das Srimad-Bhagavatam 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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ZUSAMMENFASSUNG DES
ZEHNTEN CANTOS

Im folgenden soll jedes Kapitel dieses Zehnten Cantos kurz beschrieben werden.
Das Erste Kapitel besteht aus neunundsechzig Versen und berichtet von der
WiBbegierde Maharaja Pariksits, der erfahren wollte, wie Sich Sri Krspa inkar-
nierte. AuBerdem wird in diesem Kapitel erzahilt, wie Kamsa die sechs Sohne De-
vakis totete, da er fiirchtete, daB ihr achtes Kind ihn toten wiirde. Das Zweite Kapi-
tel enthilt zweiundvierzig Verse und beschreibt, wie die Hochste Personlichkeit Got-
tes, Krsna, in den SchoB Devakis einging, um Seine Mission, Kamsa zu toten, zu er-
fiillen. Als Sri Krsna in Devakis SchoB weilte, brachten Ihm simtliche Halbgotter
unter der Fiihrung Brahmas Gebete dar. Das Dritte Kapitel enthilt dreiundfiinfzig
Verse und beschreibt das Erscheinen von Sri Krsna, wie Er ist. Die Eltern des
Herrn, die Sein Erscheinen verstanden, brachten Ihm Gebete dar. Aus Furcht vor
Kamsa trug der Vater des Herrn das Kind von Mathura nach Gokula Vrndavana.
Das Vierte Kapitel enthélt sechsundvierzig Verse, die von einer Prophezeiung der
Gottin Candika berichten. Nachdem Karnsa sich mit seinen dimonischen Freunden
beratschlagt hatte, begann er alle Kinder zu toten, die zu jener Zeit geboren wurden,
da er dachte, dies wiirde ihm etwas niitzen.

Das Fiinfte Kapitel hat zweiunddreiBig Verse und beschreibt, wie Nanda Maha-
raja Krsnas Geburtszeremonie vollzog und sich anschlieBend nach Mathura begab,
wo er Vasudeva traf. Das Sechste Kapitel enthalt vierundvierzig Verse und erzahlt,
wie Nanda Maharaja auf Anraten seines Freundes Vasudeva nach Gokula zuriick-
kehrte, unterwegs die Leiche der Damonin Plitana liegen sah und sich dariiber wun-
derte, daB Krsna sie getotet hatte. Im Siebten Kapitel, das aus siebenunddreiBig Ver-
sen besteht, wird berichtet, wie begierig Maharaja Pariksit war, iiber die Kindheits-
spiele Sri Krsnas zu horen, der Sakatasura und Trpavartisura totete und in Seinem
Mund den gesamten Kosmos offenbarte. Das Achte Kapitel berichtet in zweiund-
fiinfzig Versen, wie Gargamuni die Namengebungszeremonie von Krsna und Bala-
rama vollzog und wie Sich Krspa und Balarama in kindlichen Spielen vergniigten,
indem Sie auf dem Boden umherkrabbelten, mit Ihren Beinchen zu gehen versuch-
ten, Butter stahlen und die Topfe zerbrachen. In diesem Kapitel wird auch die Offen-
barung der universalen Form beschrieben.

Das Neunte Kapitel enthilt dreiundzwanzig Verse und beschreibt, wie Krsna
Seine Mutter beim Buttern storte. Weil sie Krsna allein gelassen hatte, um nach der
Milch zu sehen, die auf dem Herd kochte, und Ihm nicht gestattete, an ihrer Brust zu
saugen, wurde Krsna sehr argerlich und zerbrach einen Topf mit Yoghurt. Zur
Strafe wollte Mutter Yasoda ihr ungezogenes Kind mit einem Strick festbinden, was
ihr jedoch trotz wiederholter Versuche nicht gelang; denn sobald sie den Strick zu-
sammenknoten wollte, erwies er sich als zu kurz. Das Zehnte Kapitel enthalt drei-
undvierzig Verse und schildert, wie Krsna als Damodara die beiden Yamalarjuna-
Bdaume zum Umstiirzen brachte und wie die zwei Halbgotter, die sich in den Bau-
men befanden, durch Seine Gnade befreit wurden. Das Elfte Kapitel hat neunund-
fiinfzig Verse und beschreibt, wie Nanda Maharaja Krsna von den Stricken befreite,
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wie Krsna bei einer Obstverkauferin Getreide gegen Friichte eintauschte und ihr
Seine Barmherzigkeit erwies und wie Nanda Maharaja und andere beschlossen, von
Gokula nach Vrndavana zu ziehen, wo Krsna Vatsasura und Bakasura totete.

Das Zwolfte Kapitel enthalt vierundvierzig Verse, die Krsnas Spiele mit den
Kuhhirtenjungen im Wald sowie die Vernichtung des Ddmons Aghasura beinhal-
ten. Kapitel Dreizehn hat vierundsechzig Verse und schildert, wie Brahma Krsnas
Kilber und dessen Freunde, die Kuhhirtenjungen, stahl. Krsna lie dieses Spiel ein
Jahr lang dauern, indem Er Sich in Kélber und Kuhhirtenjungen erweiterte, die ge-
nau wie die urspriinglichen aussahen. Auf diese Weise verwirrte Er Brahma, der
sich Krsna schlieBlich ergab, als seine Illusion gewichen war. Das Vierzehnte Kapi-
tel enthalt einundsechzig Verse. In diesem Kapitel bringt Brahma Krsna Gebete dar,
nachdem ihm vollig bewuBt geworden ist, daB Krsna die Hochste Personlichkeit
Gottes ist. Das Fiinfzehnte Kapitel besteht aus zweiundfiinfzig Versen und be-
schreibt, wie Krsna zusammen mit Balarama in den Talavana-Wald eindrang, wie
Balarama Dhenukasura tétete und wie Krsna die Kuhhirtenjungen und die Kiihe vor
den giftigen Wirkungen Kaliyas bewahrte.

Das Sechzehnte Kapitel enthalt siebenundsechzig Verse und schildert, wie Krsna
Kaliya bestrafte und wie Ihm die Frauen Kaliyas Gebete darbrachten. In den fiinf-
undzwanzig Versen des Siebzehnten Kapitels wird erklart, warum Kaliya in den
FluB Yamuna kam, nachdem er seine Heimat, Nagalaya, eine der dvipas, die nach
Ansicht mancher Leute den Fidschi-Inseln entsprechen, verlassen hatte. Dieses Ka-
pitel erzahlt auBerdem, wie Garuda von Saubhari Rsi verflucht wurde, wie die Kuh-
hirtenjungen, Krsnas Freunde, belebt wurden, als Krsna aus der Yamuna stieg, und
wie Krsna den Waldbrand eindimmte und die schlafenden Bewohner von Vraja ret-
tete.

Das Achtzehnte Kapitel enthdlt zweiunddreiBig Verse, in denen Krsna und Bala-
rama beschrieben werden, Ihre Picknicks im Wald, das Klima von Vrndavana im
Frihling und im Sommer sowie die Vernichtung Pralambasuras durch Sri Bala-
rama. Das Neunzehnte Kapitel enthalt sechzehn Verse und schildert, wie Krsna den
Wald Munjaranya betrat und die Kuhhirtenjungen und Kiihe vor dem Feuertod in
einem Waldbrand rettete und sie nach Bhandiravana brachte. Das Zwanzigste Kapi-
tel besteht aus neunundvierzig Versen und beschreibt, wie Sich Balarama und Krsna
zusammen mit den Kuhhirtenjungen in der Regenzeit im Wald vergniigten. Es ent-
halt verschiedene lehrreiche Aussagen in Form von Analogien, die sich alle auf die
Regenzeit und den Herbst beziehen.

Das Einundzwanzigste Kapitel enthalt zwanzig Verse und schildert, wie Krsna
im Herbst flotespielend den Wald von Vrndavana betrat und die gopis anlockte, die
Seine Herrlichkeit besangen. Das Zweiundzwanzigste Kapitel enthdlt achtund-
dreiBig Verse, in denen berichtet wird, wie die gopis zur Gottin Katyayani beteten,
um Krsna als Ehemann zu bekommen, und wie dieser spater die Kleider der gopis
stahl, die in der Yamuna badeten. Das Dreiundzwanzigste Kapitel enthalt zweiund-
fiinfzig Verse und erzihlt, wie die Kuhhirtenjungen, die sehr hungrig geworden wa-
ren, Krsnas Anweisungen befolgten und bei brahmanas, die mit der Durchfiihrung
von yajrias beschaftigt waren, um ein wenig Essen fiir Krsna und sich selbst baten.
Die brahmanas weigerten sich, Krsna und Balarama etwas zu essen zu geben, ob-
wohl sie von den Jungen darum gebeten wurden. Doch die Frauen der brahmanas
erklarten sich dazu bereit, weshalb ihnen Krsna Seine Barmherzigkeit erwies.
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Das Vierundzwanzigste Kapitel enthilt achtunddreiBig Verse, die beschreiben,
wie Sich Krsna tiber Konig Indra ungeachtet dessen hoher Position hinwegsetzte, in-
dem Er veranlaBte, daB der indra-yajria eingestellt und statt dessen Govardhana ver-
ehrt wurde. Das Fiinfundzwanzigste Kapitel besteht aus dreiunddreiBig Versen.
Wie in diesem Kapitel beschrieben wird, packte Konig Indra der Zorn, weil der in-
dra-yajria eingestellt worden war, und so iberflutete Indra das gesamte Gebiet von
Vrndavana, Vraja, mit Regen, um die Einwohner zu téten. Krsna nahm jedoch Ko-
nig Indras Herausforderung an und hob den Govardhana-Hiigel als Schirm empor,
um Vrndavana und alle Kiihe zu beschiitzen. Das Sechsundzwanzigste Kapitel ent-
halt flinfundzwanzig Verse und schildert, wie Nanda Maharaja angesichts der unge-
wohnlichen Taten Krsnas von Erstaunen iiberwaltigt wurde und deshalb allen Kuh-
hirten die Geschichte von Krsnas Fiillen erzahlte, wie sie von Gargamuni vorherge-
sagt worden war. Im Siebenundzwanzigsten Kapitel, das achtundzwanzig Verse ent-
halt, wird berichtet, wie Konig Indra der unbegrenzten Macht Krsnas gewahr wurde
und Ihn verehrte. Darauf wurde Krsna ganz mit Milch gewaschen, die von der su-
rabhi stammte, und als Folge davon wurde Er als Govinda bekannt. Das Achtund-
zwanzigste Kapitel enthalt siebzehn Verse und erzahlt, wie Sri Krsna Seinen Vater
Nanda Maharaja aus den Handen Varunas rettete und den Kuhhirten zeigte, wie es
auf Vaikunthaloka aussieht.

Das Neunundzwanzigste Kapitel besteht aus achtundvierzig Versen, in denen ge-
schildert wird, wie Sich Krsna mit den gopis unterhielt, bevor sie den rasa-lila voll-
fiihrten, und wie Er nach Beginn des rdsa-/ila vom Schauplatz verschwand. Das
DreiBigste Kapitel enthalt vierundvierzig Verse und beschreibt, wie die gopis auf-
grund der Tiennung von Krsna verriickt wurden und auf der Suche nach Ihm durch
den Wald streiften. Die gopis begegneten Srimati Radharani, der Tochter Vrsabha-
nus, und wanderten mit Ihr zusammen am Ufer der Yamuna entlang, um nach
Krsna zu suchen. Das EinunddreiBigste Kapitel enthilt neunzehn Verse, in denen
geschildert wird, wie die trauernden gopis voll tiefer Sorge auf ein Wiedersehen mit
Krsna warteten. Das ZweiunddreiBigste Kapitel besteht aus zweiundzwanzig Versen
und erzihlt, wie Krsna unter den gopis auftauchte, die daraufhin in ekstatischer
Liebe zu Ihm vollig zufriedengestellt waren. Das DreiunddreiBigste Kapitel enthalt
neununddreiBig Verse und schildert, wie Krsna in vielfachen Erweiterungen inmit-
ten der gopis erschien, um mit ihnen den rasa-Tanz durchzufiihren. Danach badeten
sie alle im Yamuna-FluB. AuBerdem wird in diesem Kapitel berichtet, wie Sukadeva
die Zweifel Pariksits hinsichtlich des rdasa-lila beseitigte.

Das VierunddreiBigste Kapitel besteht aus zweiunddreiBig Versen und be-
schreibt, wie Nanda Maharaja, Krsnas Vater, von einer Riesenschlange verschlun-
gen wurde, die vorher ein Halbgott namens Vidyadhara gewesen war, der jedoch
von Angira Rsi verflucht wurde. Krsna rettete Seinen Vater und gleichzeitig auch
diesen Halbgott. Das FiinfunddreiBigste Kapitel enthalt sechsundzwanzig Verse und
beschreibt, wie Krsna die Kiihe auf die Weidegriinde trieb und wie die gopis in Tren-
nung von Ihm sangen.

Das SechsunddreiBigste Kapitel enthalt vierzig Verse. Es hat die Vernichtung
Aristasuras zum Thema und berichtet dariiber hinaus, wie Narada Karhsa enthiillte,
daB Rama und Krsna Sohne Vasudevas waren. Aufgrund dieser Mitteilung traf
Kamsa Vorbereitungen fiir die Ermordung Ramas und Krsnas. Er schickte seinen
Gehilfen Kesi nach Vrndavana und sandte spater Akrura aus, mit dem Auftrag,
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Rama und Krsna nach Mathura zu bringen. Das SiebenunddreiBigste Kapitel besteht
aus dreiunddreiBig Versen, in denen geschildert wird, wie Krsna den Damon Kesi
totete, wie Narada Krsna verehrte, indem er dessen zukiinftige Taten erzahite, und
wie Krsna den Damon Vyomasura vernichtete. Das AchtunddreiBigste Kapitel ent-
halt dreiundvierzig Verse und beschreibt, wie Akrura nach Vrndavana kam und von
Rama-Krsna und Nanda Maharaja empfangen wurde. Das NeununddreiBigste Ka-
pitel enthalt siebenundfiinfzig Verse und erzahlt, wie Rama und Krsna der Einla-
dung Kamsas folgten und nach Mathura aufbrachen. Als Sie reisefertig auf der Kut-
sche salen, begannen die gopis zu weinen, und Krsna schickte ihnen Seinen Boten,
um sie zu beruhigen. Hierauf konnte Er in Richtung Mathura reisen. Unterwegs
wurde Akrira im Wasser der Yamuna der gesamte Visnuloka gezeigt.

Das Vierzigste Kapitel enthilt dreiBig Verse mit den Gebeten Akriras. Das Ein-
undvierzigste Kapitel schildert in zweiundfiinfzig Versen, wie Rama und Krsna in
die Stadt Mathura einzogen und wie die Frauen beim Anblick der beiden Briider von
groBem Jubel erfiillt wurden. Krsna totete einen Wascher, pries Sudama und gab
ihm Seinen Segen. Im Zweiundvierzigsten Kapitel, das achtunddreiBig Verse ent-
halt, wird beschrieben, wie Krsna Kubja befreite, Karmsas riesigen Bogen zerbrach
und die Manner totete, die den Bogen bewachten. So trafen Kamsa und Krsna auf-
einander. Das Dreiundvierzigste Kapitel enthalt vierzig Verse. Krsna totete vor der
Kampfarena Kamsas den Elefanten namens Kuvalayapida, betrat dann die Arena
und sprach mit Canura. Das Vierundvierzigste Kapitel hat einundfiinfzig Verse und
berichtet, wie Krsna und Balarama die Ringer Cantuira und Mustika toteten und dar-
auf Karnsa und seine acht Briider umbrachten. Krsna beruhigte jedoch Karhsas
Frauen und Seine eigenen Eltern, Vasudeva und Devaki.

Das Fiinfundvierzigste Kapitel enthilt fiinfzig Verse und beschreibt, wie Krsna
Seinen Vater und Seine Mutter besanftigte und die Kronung Seines GroBvaters
Ugrasena feierte. Nachdem Krsna den Bewohnern von Vrndavana versprochen
hatte, sehr bald zuriickzukehren, unterzog Er Sich als ksatriya rituellen Zeremo-
nien. Er legte das Geliibde des brahmacarya ab und lebte in der guru-kula, wo Er re-
gelmaBig Studien betrieb. Weil Er den Damon Pancajana totete, erhielt Er ein Mu-
schelhorn namens Pancajanya. Krsna rettete den Sohn Seines guru aus den Handen
Yamarajas und brachte ihn wieder zuriick. Nachdem Sri Krsna Seinem Lehrer auf
diese Weise guru-daksina dargebracht hatte, um Sich ihm erkenntlich zu zeigen,
kehrte Er nach Mathura-puri zuriick. Das Sechsundvierzigste Kapitel enthélt neun-
undvierzig Verse. Wie in diesem Kapitel beschrieben wird, schickte Krsna Uddhava
nach Vrndavana, wo dieser Krsnas Eltern, Nanda Maharaja und Yasoda, trosten
sollte. Das Siebenundvierzigste Kapitel enthalt neunundsechzig Verse, in denen ge-
schildert wird, wie Uddhava Krsnas Befehl ausfiihrte, indem Er die gopis trostete
und anschlieBend nach Mathura zuriickkehrte. Auf diese Weise lernte Uddhava die
ekstatische Liebe schitzen, die die Bewohner von Vrndavana fiir Krsna empfanden.

Das Achtundvierzigste Kapitel enthalt sechsunddreiBig Verse und schildert, wie
Krsna den Wunsch Kubjas erfiillte, indem Er zu ihr nach Hause kam und Sich mit
ihr vergnugte. Hierauf begab Er Sich zum Heim Akriras. Da Krsna mit Akriras
Gebeten zufrieden war, lobte Er ihn sehr und schickte ihn nach Hastinapura, um
Einzelheiten iiber die Pandavas in Erfahrung zu bringen. Das Neunundvierzigste
Kapitel enthélt einunddreiBig Verse und beschreibt, wie sich Akrira auf Befehl
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Krsnas nach Hastinapura begab, wo er Vidura und Kunti traf und von ihnen erfuhr,
wie schlecht Dhrtarastra die Pandavas behandelte. Nachdem Akrura berichtet wor-
den war, daB die Pandavas auf Krsna vertrauten, gab er Dhrtarastra Ratschlage. Er
erkannte, was Dhrtarastra beabsichtigte, kehrte nach Mathura zuriick und erstattete
Krsna tiber die Lage in Hastinapura Bericht.

Das Fiinfzigste Kapitel enthalt siebenundfiinfzig Verse und berichtet, wie Jara-
sandha, nachdem er gehort hatte, daB sein Schwiegersohn Karmsa umgebracht wor-
den war, Mathura angriff, um Rama und Krsna zu toten, dabei aber siebzehnmal be-
siegt wurde. Als sich Jarasandha zum achtzehnten Angriff riistete, griff Kalayavana
auf Anraten Naradas ebenfalls Mathura an. In der Folge zog sich die Yadava-Dyna-
stie in eine Festung mitten im Wasser zuriick und lebte dort mit Hilfe mystischer
Kraft. Sri Krsna sorgte dafiir, daB die Yadava-Dynastie in jeder Hinsicht beschiitzt
war. Nachdem Er Sich mit Sri Baladeva beraten hatte, kam Er aus Dvaraka heraus.
Das Einundfiinfzigste Kapitel, das dreiundsechzig Verse enthilt, beschreibt, wie
Mucukunda Kalayavana mit seinem bloBen Blick totete.

Kapitel Zweiundfiinfzig enthalt vierundvierzig Verse und berichtet, wie Mucu-
kunda Krsna Gebete darbrachte, worauf Krsna alle Soldaten Kalayavanas totete und
mit der Kriegsbeute nach Dvaraka zuriickkehrte. Als Jarasandha Mathura erneut
angriff, flichteten Rama und Krsna, als ob Sie Angst vor ihm hitten, auf einen
Berggipfel, den Jarasandha daraufhin in Brand setzte. Jarasandha bemerkte nicht,
daB Krsna und Balarama von dem Berg heruntersprangen und Sich nach Dvaraka
zuriickzogen, das vom Meer umgeben war. In dem Glauben, Krsna und Balarama
seien ums Leben gekommen, kehrte Jarasandha mit seinen Soldaten in sein Land zu-
riick, und Krsna lebte weiter in Dvaraka. Rukmini, die Tochter Vidarbhas, fiihlte
sich sehr zu Krsna hingezogen und lieB Ihm durch einen brahmana einen Brief tiber-
bringen. Das Dreiundfiinfzigste Kapitel enthilt siebenundfiinfzig Verse. Auf Ruk-
minis Bitte hin kam Krsna in die Stadt Vidarbhas und entfiihrte sie vor den Augen
der Feinde, unter denen sich auch Jarasandha befand. Das Vierundfiinfzigste Kapitel
enthalt sechzig Verse und schildert, wie Krsna alle Prinzen, die sich Ihm widersetz-
ten, besiegte und Rukminis Bruder Rukmi entstellte. Darauf kehrte Er mit Rukmini
nach Dvaraka zuriick, wo sie in einer Zeremonie miteinander verheiratet wurden.
Rukmi indessen blieb voller Zorn auf seinen Schwager Krsna in einer Ortschaft na-
mens Bhojakata zuriick. Das Fiinfundfiinfzigste Kapitel erzihlt in vierzig Versen,
wie Pradyumna geboren wurde, wie Sambarasura Pradyumna entfiihrte und wie
Pradyumna spiter Sambarasura totete und mit dessen Frau Ratidevi nach Dvaraka
zuriickkehrte.

Das Sechsundfiinfzigste Kapitel besteht aus fiinfundvierzig Versen und erzahilt,
wie Konig Satrajit durch die Gnade des Sonnengottes den Syamantaka-Juwel erhielt.
Als dieser spater gestohlen wurde, verdachtigte Satrajit zu Unrecht Krsna, doch die-
ser brachte, um Seine Ehre zu retten, den Juwel zuriick und errang dazu noch die
Tochter Jambavans. Spater heiratete Krsna Satrajits Tochter und erhielt eine voll-
standige Mitgift. Im Siebenundfiinfzigsten Kapitel, das zweiundvierzig Verse hat,
wird geschildert, wie Balarama und Krsna nach Hastinapura reisten, als Sie erfahren
hatten, daB3 in dem Schellackhaus der Pandavas Feuer gelegt worden war. Nachdem
Satrajit auf Veranlassung von Akrira und Krtavarma von Satadhanva getotet wor-
den war, kehrten Balarama und Krsna nach Dvaraka zuriick. Satadhanva lieB den
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Syamantaka-Juwel bei Akrira zuriick und fliichtete in den Wald. Aus diesem
Grund konnte Krsna den Juwel nicht wiedererlangen, obwohl Er Satadhanva totete.
SchlieBlich wurde der Juwel entdeckt und Akrira geschenkt. Das Achtundfiinfzig-
ste Kapitel enthalt achtundfiinfzig Verse. Als die Pandavas aufhorten, inkognito im
Wald zu leben, besuchten sie Krsna in Indraprastha. Darauf heiratete Krsna fiinf
Frauen, angefiihrt von Kalindi. Nachdem Krsna und Arjuna den Khandava-Wald in
Brand gesteckt hatten, erhielt Arjuna den Bogen Gandiva. Der Damon Maya Da-
nava baute fiir die Pandavas ein Versammlungshaus, und Duryodhana war tiberaus
verdrossen.

Das Neunundfiinfzigste Kapitel enthalt fiinfundvierzig Verse. In diesem Kapitel
totet Krsna auf die Bitte Indras hin den Damon Narakasura, den Sohn der Erde in
Person, sowie auch seine dimonischen Gehilfen, allen voran Mura. Die Erde in Per-
son bringt Krsna Gebete dar und gibt Ihm alles zuriick, was Narakasura gestohlen
hat. Hierauf segnet Krsna den Sohn Narakasuras mit Furchtlosigkeit und heiratet
die sechzehntausend Prinzessinnen, die der Damon entfiihrt hatte. In diesem Kapitel
wird auBlerdem beschrieben, wie Krsna auf den himmlischen Planeten die parijata-
Pflanze raubte und wie dumm Indra und andere waren.

Das Sechzigste Kapitel enthalt neunundfiinfzig Verse und schildert, wie Krsna
Rukmini mit Seinen scherzhaft gemeinten Worten erziirnte. Er besanftigte Ruk-
mini, und es kam zwischen ihnen zu einem Streit, wie er unter Liebenden iiblich ist.
Die vierzig Verse des Einundsechzigsten Kapitels enthalten eine Beschreibung der
Sohne und Enkel Krsnas. Wahrend Aniruddhas Heirat totete Balarama Rukmi und
schlug dem Konig von Kalinga die Zahne aus.

Das Zweiundsechzigste Kapitel besteht aus dreiunddreiBig Versen und beginnt
mit dem Gesprich tiber die Entfiihrung Usas, der Tochter Banasuras, und tiber die
verliebten Tandeleien Usas und Aniruddhas. Ferner wird geschildert, wie Ani-
ruddha und Banasura miteinander kimpften und wie Banasura Aniruddha mit einer
Schlangenfalle gefangennahm. Das Dreiundsechzigste Kapitel beschreibt in dreiund-
fiinfzig Versen, wie der starke Siva in einer Schlacht zwischen Banasura und den
Yadavas besiegt wurde. Der Raudra-jvara, der vom Vaisnava-jvara bezwungen
worden war, brachte Krsna Gebete dar. Die tausend Arme Banas schlug Krsna alle
bis auf vier ab und erwies ihm auf diese Weise Barmherzigkeit. Daraufhin kehrte
Krsna zusammen mit Usa und Aniruddha nach Dvaraka zuriick.

Das Vierundsechzigste Kapitel hat vierundvierzig Verse. In diesem Kapitel be-
freit Krsna Konig Nrga, den Sohn Iksvakus, von einem Fluch und unterweist alle
Konige, indem Er erklart, dal jemand, der sich widerrechtlich das Eigentum eines
brahmana aneignet, eine Straftat begeht. Im Zusammenhang mit der Befreiung Ko-
nig Nrgas wird den Yadavas, die aufgrund ihres Reichtums, ihrer Macht, ihres Ge-
nusses usw. hochmiitig geworden waren, eine Lehre erteilt.

Das Fiinfundsechzigste Kapitel enthilt vierunddreiBig Verse und erzihlt, wie Sri
Balarama nach Gokula reiste, weil Er Seine Freunde und Verwandten wiedersehen
wollte. In den Monaten Caitra und Vaisakha vollfiihrte Sri Balarama in den Hainen
an der Yamuna zusammen mit Seinen gopis den rdsa-rasotsava und die yamuna-
karsana-lilas.

Im Sechsundsechzigsten Kapitel, das dreiundvierzig Verse enthalt, wird geschil-
dert, wie Krsna nach Kasi ging und dort Paundraka samt seinem Freund, dem Ko-
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nig von Kasi, sowie Sudaksina und andere totete. Das Siebenundsechzigste Kapitel
beschreibt in achtundzwanzig Versen, wie Sich Sri Baladeva mit vielen jungen Mad-
chen auf dem Raivataka-Berg vergniigte und den iiberaus boshaften Affen Dvivida,
der der Bruder Maindas und ein Freund Narakasuras war, totete.

Das Achtundsechzigste Kapitel hat vierundfiinfzig Verse und erzihlt, wie Samba,
der Sohn Jambavatis, nach einem Kampf gegen die Kauravas gefangengenommen
wurde, als er versuchte, Laksmana, die Tochter Duryodhanas, zu entfiihren. Um
ihn zu befreien und Frieden zu stiften, begab Sich Sri Baladeva als Vermittler nach
Hastinapura. Die Kauravas waren jedoch nicht bereit, mit hm zusammenzuarbei-
ten, und angesichts solcher Arroganz machte Sich Sri Baladeva daran, ihre Stadt Ha-
stinapura mit Seinem Pflug davonzuschleppen. Unter der Fithrung von Duryodhana
brachten die Kauravas Sri Baladeva Gebete dar, der daraufhin mit Samba und Laks-
mana nach Dvaraka zuriickkehrte.

Das Neunundsechzigste Kapitel hat fiinfundvierzig Verse und beschreibt das Fa-
milienleben, das Krsna mit Seinen sechzehntausend Frauen fiihrte. Selbst der grofle
Weise Narada staunte dariiber, wie Sich Krsna in sechzehntausend Formen erwei-
terte und so als Haushilter lebte. Narada brachte Sri Krsna daher Gebete dar, und
Krsna hatte daran grof3e Freude.

Im Siebzigsten Kapitel, das siebenundvierzig Verse enthélt, wird beschrieben, wie
Krsna taglich rituelle Zeremonien vollzog und die Konige freilie3, die Jarasandha ge-
fangengenommen hatte. Als Krsna gerade einen von diesen Konigen gesandten Bo-
ten empfing, kam Narada auf Besuch und iiberbrachte Ihm eine Nachricht von den
Pandavas. Narada teilte Krsna mit, daB die Pandavas ein rdjasiya-Opfer durchzu-
fiihren beabsichtigten, und Krsna versprach, daran teilzunehmen. Er fragte jedoch
zuerst Uddhava, was seiner Meinung nach Vorrang habe — Konig Jarasandha zu t6-
ten oder den rdjasiiya-yajria auszufiihren. Das Einundsiebzigste Kapitel hat fiinf-
undvierzig Verse und schildert, wie gliicklich die Pandavas waren, als Krsna nach
Indraprastha kam. Durch Krsnas unbegreiflichen Wunsch sollte es geschehen, daB3
Jarasandha getotet wurde und daB Maharaja Yudhisthira den rdjasiya-yajiia voll-
zog.

Das Zweiundsiebzigste Kapitel enthdlt sechsundvierzig Verse. Dadurch, daB
Krsna Seine Einwilligung zum rdjasiya-yajiia gab, machte Er Maharaja Yudhis-
thira eine groBe Freude. In diesem Kapitel wird auch geschildert, wie Jarasandha ge-
totet wurde, wie sein Sohn auf den Thron erhoben wurde und wie die Konige, die
Jarasandha gefangengenommen hatte, auf freien Ful3 gesetzt wurden. Das Dreiund-
siebzigste Kapitel enthilt fiinfunddreiBig Verse. Nachdem Sri Krsna die Konige frei-
gelassen und wieder in ihre konigliche Stellung eingesetzt hatte, wurde Er von Saha-
deva, dem Sohn Jarasandhas, verehrt und kehrte darauf mit Bhima und Arjuna
nach Indraprastha zuriick. Das Vierundsiebzigste Kapitel enthdlt vierundfiinfzig
Verse. Maharaja Yudhisthira brachte Krsna Gebete dar und verehrte Ihn als ersten
im rajasuya-yajria. Den Herrn auf diese Weise zu ehren ist die vorrangigste Pflicht
eines jeden Menschen, doch fiir Sis’upéla, den Konig von Cedi, war dies unertraglich.
Er begann Krsna zu schmiahen, der daraufhin seinen Kopf vom Rumpf trennte und
ihm die sogenannte saripya-mukti-Befreiung gewahrte. Nach Beendigung des rdja-
suya-Opfers kehrte Krsna mit Seinen Koniginnen nach Dvaraka zuriick. Im Fiinf-
undsiebzigsten Kapitel wird in vierzig Versen beschrieben, wie Maharaja Yudhis-
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thira nach dem rdgjasiya-yajria die abschlieBenden Badezeremonien durchfiihrte.
Duryodhana wurde in dem von Maya Danava erbauten Palast irregefiihrt und fiihlte
sich daher beleidigt.

Das Sechsundsiebzigste Kapitel hat dreiunddreiBig Verse und schildert, wie
Salva, einer der Konige, die Krsna bei der Entfilhrung Rukminis besiegt hatte, be-
schloB, die Yadavas auf der ganzen Welt auszuloschen. Um die Yadavas zu besie-
gen, verehrte Salva Siva, der ihm zur Belohnung ein Luftfahrzeug namens Saubha
schickte. Als Salva mit den Vrsnis kampfte, zerstorte Pradyumna das von Maya Da-
nava konstruierte Luftfahrzeug, wurde jedoch von Salvas Bruder angegriffen, der
Dyuman hieB. Als Pradyumna, von Dyumans Keule getroffen, bewufBtlos zu Boden
stiirzte, trug ihn sein Wagenlenker vom Schlachtfeld; doch als Pradyumna spéter er-
wachte, beklagte er sich dariiber, daB er vom Kampfplatz weggebracht worden war.
Das Siebenundsiebzigste Kapitel hat siebenunddreiBig Verse und beschreibt, wie
sich Pradyumna von seinen Verwundungen erholte und den Kampf mit Salva auf-
nahm. Als Krsna von Indraprastha nach Dvaraka zuriickkam, begab Er Sich sofort
auf das Schlachtfeld, wo Salva und Pradyumna kampften. Dort totete Er Silva, ob-
wohl dieser aufgrund seiner Ausriistung und seiner magischen Waffen sehr machtig
war.

Das Achtundsiebzigste Kapitel enthilt vierzig Verse und schildert, wie Salvas
Freund Dantavakra und Dantavakras Bruder Vidiratha von Sri Krsna getotet wur-
den. Baladeva, der in Dvaraka-puri geblieben war, nahm an dem Kampf zwischen
den Kauravas und den Pandavas nicht teil, sondern besuchte statt dessen heilige
Orte. Weil sich Romaharsana ungebiihrlich benommen hatte, totete ihn Baladeva in
Naimisaranya und ernannte seinen Sohn Ugrasrava, Suta Gosvami, zum Sprecher
des Srimad-Bhagavatam, damit die Gesprache tiber die Puranas weitergefiihrt wer-
den konnten. Das Neunundsiebzigste Kapitel hat vierunddreiBig Verse und berich-
tet, wie die brahmanas von Naimisaranya Baladeva rieten, fiir den Tod Romaharsa-
nas BuBle zu tun. Nachdem Baladeva einen Damon namens Balvala beseitigt hatte,
reiste Er an heilige Orte, wo Er jeweils ein Bad nahm, und kam schlieBlich zum
Schlachtfeld von Kuruksetra, wo Bhima und Duryodhana kampften. Hierauf kehrte
Er nach Dvaraka zuriick und begab Sich dann erneut nach Naimisaranya, wo Er die
rsis unterwies. AnschlieBend verlieB Er mit Seiner Frau Revati den Ort.

Im Achtzigsten Kapitel, das fiinfundvierzig Verse enthalt, wird geschildert, wie
Sudama Vipra, ein Freund Krsnas, sich mit der Bitte um Geld an Krsna wandte und
von Ihm verehrt wurde, nachdem sie gemeinsam in Erinnerungen an ihre Knaben-
zeit in der guru-kula geschwelgt hatten. Das Einundachtzigste Kapitel enthilt ein-
undvierzig Verse und handelt von den freundschaftlichen Gesprachen, die Krsna mit
Seinem Freund Sudama fiihrte. Krsna nahm mit groBer Freude den Flachreis an,
den Ihm Sudama Vipra als Geschenk iiberreichte. Als Sudama Vipra wieder zu
Hause anlangte, sah er, daB dort alles auf wunderbare Weise prunkvoll geworden
war, und er pries die Freundschaft der Hochsten Personlichkeit Gottes. Da er vom
Herrn beschenkt worden war, erfreute er sich materiellen Reichtums und wurde
spater nach Hause, zu Gott, zuriickgebracht.

Das Zweiundachtzigste Kapitel enthilt achtundvierzig Verse und beschreibt, wie
die Yadavas anldBlich einer Sonnenfinsternis nach Kuruksetra gingen und wie
andere Konige mit ihnen iiber Krsna sprachen. Im Verlauf dieser Zusammenkunft
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stellte Krsna Nanda Maharaja und die Bewohner von Vrndavana zufrieden, die
ebenfalls dorthin ggkommen waren. Das Dreiundachtzigste Kapitel enthalt dreiund-
vierzig Verse, die beschreiben, wie sich die in Kuruksetra versammelten Frauen
uber Sri Krsna unterhielten und wie Draupadi von all den Koniginnen Krsnas wis-
sen wollte, wie es zur Heirat mit hm gekommen war. Das Vierundachtzigste Kapi-
tel enthalt einundsiebzig Verse und schildert, wie groBe Weise Krsna in Kuruksetra
besuchten und wie Krsna diese Gelegenheit ergriff, um sie zu lobpreisen. Da Vasu-
deva zu diesem Zeitpunkt gerade ein groBes Opfer durchfiihren wollte, berieten ihn
die Weisen beziiglich der Verehrung Krsnas, der Hochsten Personlichkeit Gottes.
Nach dem yajiia machten sich alle Anwesenden auf, um zu ihren Wohnorten zu-
riickzukehren. Das Fiinfundachtzigste Kapitel enthélt neunundfiinfzig Verse. Auf
die Bitte Seines Vaters und Seiner Mutter hin brachte ihnen Krsna in Seiner Giite
ihre toten Sohne zuriick, die alle befreit wurden. Das Sechsundachtzigste Kapitel
enthalt neunundfiinfzig Verse und berichtet, wie Arjuna nach einem heftigen Kampf
Subhadra entfiihrte. AuBerdem wird dort erzahlt, wie Sich Krsna nach Mithila be-
gab, um Seinem Geweihten Bahulasva Seine Gunst zu erweisen, um im Hause Sru-
tadevas zu wohnen und um beide in bezug auf spirituellen Fortschritt zu beraten.

Das Siebenundachtzigste Kapitel enthalt fiinfzig Verse, die die Gebete zum Inhalt
haben, die Narayana von den Veden dargebracht wurden. Das Achtundachtzigste
Kapitel enthalt vierzig Verse und beschreibt, wie Vaisnavas durch die Verehrung Sri
Visnus transzendental werden und daraufhin nach Hause, zu Gott, zuriickkehren.
Durch die Verehrung von Halbgottern mag man zwar materielle Macht erlangen,
doch dieses Kapitel beschreibt, wie ein gewohnliches Lebewesen, das in der materiel-
len Welt lebt, Sri Krsnas Gunst erlangen kann. Dariiber hinaus betont dieses Kapitel
Sri Visnus Oberhoheit iiber Brahma und Siva. Das Neunundachtzigste Kapitel ent-
halt fiinfundsechzig Verse, in denen offenbart wird, wer die hochste unter den mate-
riellen Gottheiten ist. Visnu gehort zwar zu den drei Gottheiten Brahma, Visnu und
Mahesvara, ist aber dennoch transzendental und uneingeschrankt. Weiter finden
wir in diesem Kapitel eine Beschreibung davon, wie sich Krsna und Arjuna nach
Mahakala-pura begaben, um den Sohn eines brahmana aus Dvaraka zu befreien,
und wie sich Arjuna dariiber wunderte. Das Neunzigste Kapitel, das fiinfzig Verse
enthalt, stellt eine Zusammenfassung der /ilas Krsnas dar und prasentiert die Logik
von madhurena samapayet, nach der alles ein gutes Ende in transzendentaler Gliick-
seligkeit nimmt.






1. Kapitel

Die Ankunft Sri Krsnas:
Einfiihrung

Das Erste Kapitel 1aBt sich wie folgt zusammenfassen: Karmsa wird prophezeit,
daB er vom achten Sohn Devakis getotet werden wird, worauf er in seiner Angst die
Sohne Devakis einen nach dem anderen umbringt.

Als Sukadeva Gosvami die Dynastie Yadus sowie die Dynastien des Mondgottes
und des Sonnengottes beschrieben hatte, bat ihn Maharaja Pariksit, er moge doch
tiber Sri Krsna sprechen, der zusammen mit Baladeva in der Yadu-Dynastie erschie-
nen war, und uber die Taten, die Krsna in dieser Welt vollbracht hatte. Der Konig
sagte: ,,Krsna ist transzendental, und Seine Taten zu verstehen ist deshalb die Be-
schaftigung befreiter Personlichkeiten.* Das Horen tiber krsna-lila ist das Boot, mit
dem man das hochste Ziel des Lebens erreichen kann. AuBer einem Menschen, der
Tiere totet oder eine selbstmorderische Verhaltensweise an den Tag legt, muB jeder
intelligente Mensch bestrebt sein, Krsna und Seine Taten zu verstehen.

Krsna war fiir die Pandavas die einzige verehrungswiirdige Gottheit. Als sich
Maharaja Pariksit im Leib seiner Mutter Uttara befand, rettete ihn Krsna vor dem
Angriff der brahma-sastra. Nun fragte Maharaja Pariksit Sukadeva Gosvami, wie
es moglich war, daB3 Baladeva, der Sohn Rohinis, im Leib Devakis erschien. Konig
Pariksit wollte wissen, warum Krsna von Mathura nach Vrndavana iibersiedelte
und wie Er dort mit Seinen Familienangehdrigen lebte. Was tat Krsna in Mathura
und Vrndavana, und warum totete Er Karhsa, Seinen Onkel miitterlicherseits? Wie
viele Jahre wohnte Krsna in Dvaraka, und wie viele Koniginnen hatte Er? All diese
Fragen stellte Maharaja Pariksit Sukadeva Gosvami. AuBerdem bat er Sukadeva
Gosvami, auch noch andere Taten Krsnas zu schildern, nach denen er nicht fragen
konnte.

Weil Sukadeva Gosvami iiber Krsna-BewuBtsein zu sprechen begann, vergaB
Maharaja Pariksit die Erschopfung, die ihn tliberfallen hatte, weil er fastete. Begierig,
iiber Krsna zu sprechen, sagte Sukadeva Gosvami: ,,Wie die Wasser der Ganga kon-
nen Beschreibungen der Taten Krsnas das ganze Universum reinigen. Der Sprecher,
der Fragende und die Zuhorerschaft — sie alle werden gereinigt.*

Als einst die anwachsenden Streitmachte der Damonen, die als Konige auftraten,
die ganze Welt iibermaBig belasteten, nahm Mutter Erde die Gestalt einer Kuh an
und wandte sich an Brahma um Hilfe. Das Wehklagen von Mutter Erde erregte
Brahmas Mitleid, und so brachte er sie, in Gestalt einer Kuh und begleitet von Siva
und anderen Halbgottern, an das Ufer des Milchozeans. Dort brachten sie Gebete
dar, um Sri Visnu zu erfreuen, der dort in transzendentaler Ekstase auf einer Insel
lag. Hierauf erhielt Brahma den Rat Maha-Visnus, der ihm mitteilte, Er werde auf
der Erde erscheinen, um ihr die von den Damonen geschaffene Last zu nehmen. Die
Halbgotter sollten samt ihren Frauen in der Familie Yadus als Geféhrten Sri Visnus
erscheinen, um die Zahl der Sohne und Enkel dieser Dynastie zu vergroBern. Nach
dem Willen Sri Krsnas werde zuerst Anantadeva als Balarama erscheinen und dann

1
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auch Krsnas Energie, yogamayad. Brahma teilte Mutter Erde all dies mit und kehrte
dann in sein eigenes Reich zuriick.

Nachdem Vasudeva und Devaki sich vermahlit hatten, fuhren sie wieder nach
Hause zuriick. Als sie auf der von Devakis Bruder Kamsa gelenkten Kutsche dahin-
fuhren, ertonte plotzlich eine orakelhafte Stimme und warnte Karnsa davor, daB3 De-
vakis achter Sohn ihn vernichten werde. Sowie Karmmsa diese Prophezeiung vernom-
men hatte, wollte er Devaki sofort toten, doch Vasudeva begann, ihn auf kluge Art
und Weise zu belehren. Er wies Karhsa darauf hin, daB es fiir ihn nicht von Vorteil
sein werde, seine jiingere Schwester umzubringen, noch dazu an ihrem Hochzeits-
tag. Vasudeva erklarte ihm, daB jeder, der einen materiellen Korper besitzt, sterben
muB. Jedes Lebewesen wohnt eine Zeitlang in einem Korper und wandert dann zum
nachsten. Doch ungliickseligerweise wird man verwirrt und halt den Korper fiir die
Seele. Wenn ein Mensch unter dem EinfluB dieser falschen Vorstellung einen Kor-
per toten mochte, wird er als hollisch verurteilt.

Da Vasudevas Ausfilhrungen Karhsa nicht befriedigten, ersann Vasudeva einen
Plan. Er schlug Kamsa vor, er werde ihm alle Kinder Devakis bringen, so daB3 er sie
toten konne. Warum also sollte Karhsa jetzt Devaki toten? Dieser Vorschlag fand
Kamsas Zustimmung. Als Devaki zu gegebener Zeit ein Kind gebar, brachte Vasu-
deva das Neugeborene zu Karhsa, der angesichts des Edelmutes Vasudevas in Er-
staunen versetzt wurde. Als Vasudeva das Kind Karnhsa tibergab, zeigte dieser eine
gewisse Intelligenz. Er meinte, daB er ja erst vom achten Kind getotet werden sollte
und daB er sich daher frage, warum er dann das erste umbringen sollte. Vasudeva
traute Kamsa nicht, obwohl dieser ihn bat, das Kind zuriickzunehmen. Spater je-
doch, als Narada Kamsa aufsuchte und ihm verriet, daB die Halbgotter in den Yadu-
und Vrsni-Dynastien erscheinen wiirden und seine Ermordung planten, beschlo3
Kamsa, samtliche Kinder dieser Familien zu toten, und kam dariiber hinaus zu dem
SchluB, daB auch jedes Kind Devakis beseitigt werden miisse. Deshalb nahm er De-
vaki und Vasudeva gefangen, lieB sie in den Kerker werfen und totete nacheinander
ihre sechs Sohne. Narada hatte Karhsa auch mitgeteilt, daB dieser in seinem letzten
Leben Kalanemi gewesen war, ein Damon, der von Visnu getotet worden war. Folg-
lich wurde Kamsa ein erbitterter Gegner aller Nachkommen der yadu-vamsa, der
Yadu-Dynastie. Er nahm sogar seinen eigenen Vater, Ugrasena, gefangen und
sperrte ihn ein, da er das Konigreich allein genieen wollte.

Krsnas Spiele sind dreifach unterteilt — die Vraja-lila, die Mathura-lila und die
Dvaraka-lila. Wie bereits erwahnt, besteht der Zehnte Canto des Srimad-Bha-
gavatam aus neunzig Kapiteln, die all diese /ilds schildern. Die ersten vier Kapitel be-
schreiben Brahmas Gebete, daB der Erde ihre Last genommen werden moge, und
schildern auBerdem, wie die Hochste Personlichkeit Gottes erschien. In den Kapiteln
Fiinf bis NeununddreiBig werden Krsnas Spiele in Vrndavana erzahlt. Im Vierzig-
sten Kapitel vergniigt Sich Krsna im Wasser der Yamuna, und Akrura bringt Ge-
bete dar. Die nachsten elf Kapitel, vom Einundvierzigsten bis zum Einundfiinfzig-
sten, berichten von Krsnas Spielen in Mathura, und die niachsten neununddreiBig
Kapitel, Kapitel Zweiundfiinfzig bis Neunzig, handeln von Krsnas Spielen in Dva-
raka. .

Die Kapitel Neunundzwanzig bis DreiunddreiBig schildern den als rasa-lila be-
kannten Tanz Krsnas mit den gopis. Diese Kapitel werden deshalb auch als rdsa-
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paricadhydya bezeichnet. Das Siebenundvierzigste Kapitel ist als die bhramara-gita
bekannt.

VERS 1
sirsiary
- . - - C -
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Sri-rdjovaca
kathito vamsa-vistaro
bhavata soma-siuryayoh
rajiam cobhaya-vamsyanam
caritam paramdadbhutam

sri-raja uvaca—Konig Pariksit sagte; karhitah—ist bereits beschrieben worden;
vamsa-vistarah—eine ausfiihrliche Beschreibung der Dynastien; bhavata—von dir,
o Herr; soma-siiryayoh—des Mondgottes und des Sonnengottes; rdjiam—der Ko-
nige; ca—und; ubhaya—beide; vamsyanam—der Mitglieder der Dynastien; caritam
—den Charakter; parama—erhaben; adbhutam—und wunderbar.

UBERSETZUNG

Konig Pariksit sagte: Lieber Herr, du hast sowohl die Dynastie des Mond-
gottes als auch die des Sonnengottes sowie den erhabenen und wunderba-
ren Charakter ihrer Konige eingehend geschildert.

ERLAUTERUNG

Am Ende des Neunten Cantos, im Vierundzwanzigsten Kapitel, fate Sukadeva
Gosvami die Taten Krsnas zusammen. Er erzihlte, wie Krsna personlich erschienen
war, um die auf der Erde lastende Biirde zu verringern, wie Er Seine Spiele als
Haushilter offenbart hatte und wie Er Sich bald nach Seiner Geburt nach Vraja-
bhimi begeben hatte, um dort Sein Vrajabhumi-lila zu vollfiihren. Pariksit Maha-
raja, der seit jeher ein Geweihter Krsnas war, wollte noch mehr iiber Sri Krsna er-
fahren. Um Sukadeva Gosvami zu ermuntern, weiter iiber Sri Krsna zu erzahlen
und nihere Einzelheiten zu berichten, dankte er ihm dafiir, daB er die Taten Krsnas
in kurzen Ziigen beschrieben hatte. Sukadeva Gosvami hatte gesagt:

Jjato gatah pitr-grhad vrajam edhitartho
hatva ripun suta-satani krtorudarah

utpadya tesu purusah kratubhih samije
atmanam datma-nigamam prathayan janesu

,,Die Hochste Personlichkeit Gottes, Sri Krsna, den man als /ild-purusottama
kennt, erschien als der Sohn Vasudevas. Er verlieB jedoch sofort das Heim Seines
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Vaters und begab Sich nach Vrndavana, um Seine liebevollen Beziehungen mit Sei-
nen vertrauten Geweihten zu entfalten. In Vrndavana totete der Herr viele Damonen
und kehrte anschlieBend nach Dvaraka zuriick, wo Er im Einklang mit den vedi-
schen Prinzipien viele hervorragende Frauen heiratete, Hunderte von Sohnen mit ih-
nen zeugte und Opfer zu Seiner eigenen Verehrung durchfiihrte, um die Richtlinien
fir das Haushilterleben festzulegen.* (SB. 9.24.66)

Die Yadu-Dynastie gehorte zu der Familie, die von Soma, dem Mondgott, ab-
stammt. Obwohl die Planetensysteme so angeordnet sind, daB die Sonne zuerst
kommt, das heiB3t vor dem Mond, erwies Pariksit Maharaja der Dynastie des Mond-
gottes, der soma-vamsa, mehr Achtung, denn in der vom Mond abstammenden Ya-
dava-Dynastie war Krsna erschienen. Es gibt zwei verschiedene ksatriya-Familien,
die dem Konigsstand angehoren: Die eine stammt vom Konig des Mondplaneten ab
und die andere vom Konig der Sonne. Das Erscheinen des Hochsten Herrn findet
fiir gewohnlich in einer ksatriya-Familie statt, denn Er kommt, um die Prinzipien
der Religion und eines rechtschaffenen Lebens festzulegen. Dem vedischen System
zufolge ist die ksatriya-Familie der Beschiitzer des Menschengeschlechts. Als der
Hochste Herr als Sri Ramacandra erschien, geschah dies in der sirya-vamsa, in der
Familie, die vom Sonnengott abstammt; und als Er als Sri Krsna erschien, tat Er
dies in der Yadu-Dypastie, der yadu-vamsa, die sich vom Mondgott herleitet. Im
Neunten Canto des Srimad-Bhdgavatam finden wir im Vierundzwanzigsten Kapitel
ein ausfiihrliches Verzeichnis der Konige der yadu-vamsa. Sowohl die Konige der
soma-vamsa als auch die der sirya-vamsa waren allesamt groBe und machtige
Personlichkeiten, und Maharaja Pariksit riihmte sie in iberschwenglicher Weise
(rajriam cobhaya-vamsydanam caritam paramadbhutam). Trotzdem wollte er mehr
uber die soma-vamsa horen, denn in dieser Dynastie war Krsna erschienen.

Das hochste Reich der Personlichkeit Gottes, Krsnas, wird in der Brahma-sam-
hita als das cintamani-Reich bezeichnet: cintamani-prakara-sadmasu kalpavrksa-
laksavrtesu surabhir abhipalayantam. Der Vrndavana-dhama auf unserer Erde ist
ein Ebenbild eben jenes Reiches. Wie es in der Bhagavad-gita (6.20) heiBt, existiert
im spirituellen Himmel eine andere, ewige Natur, die transzendental zur manife-
stierten und unmanifestierten Materie ist. Die manifestierte Welt kann in Form
zahlloser Sterne und Planeten wie der Sonne und des Mondes wahrgenommen wer-
den, doch jenseits davon liegt die unmanifestierte Welt, die die verkorperten Wesen
nicht sehen konnen; und jenseits dieser unmanifestierten Materie liegt das spirituelle
Konigreich, das in der Bhagavad-gita unumschrankt und ewig genannt wird. Dieses
Konigreich wird nie zerstort. Obwohl die materielle Natur wiederholter Schopfung
und Vernichtung unterworfen ist, bleibt diese spirituelle Natur ewig so, wie sie ist.
Im Zehnten Canto des Srimad-Bhagavatam wird diese spirituelle Natur, die spiri-
tuelle Welt, als Vrndavana, Goloka Vrndavana oder Vraja-dhama bezeichnet. Hier,
im Zehnten Canto, wird man die ausfiihrliche Erklarung des oben erwiahnten sloka
aus dem Neunten Canto (jdro gatah pitr-grhad) finden.

VERS 2
T e e g |
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yados ca dharma-silasya
nitaram muni-sattama
tatramsenavatirnasya
visnor viryani samsa nah

yadoh—von Yadu oder von der Yadu-Dynastie; ca—auch; dharma-silasya—die
die religiosen Prinzipien strikt einhielten; nitaram—iiberaus qualifiziert; muni-satta-
ma—o bester aller munis, Konig der munis (Sukadeva Gosvami); tatra—in dieser
Dynastie; amsena—mit Seiner vollstindigen Erweiterung Baladeva; avatirnasya—
der als Inkarnation erschien; visnoh—von Sri Visnu; viryani—die glorreichen Taten;
samsa—Dbitte beschreibe; nah—uns.

UBERSETZUNG

O bester aller munis, du hast auch die Nachfahren Yadus beschrieben, die
iiberaus fromm waren und die sich strikt an die regulierenden Prinzipien
hielten. Wenn du einverstanden bist, schildere nun bitte die wundervollen,
ruhmreichen Taten $ri Visnus [Krsnas), der zusammen mit Baladeva, Seiner
vollstindigen Erweiterung, in dieser Yadu-Dynastie erschien.

ERLAUTERUNG

In der Brahma-sambhita (5.1) wird erklart, daB Krsna der Ursprung des visnu-
tattva ist.

isvarah paramah krsnah
sac-cid-ananda-vigrahah

anadir adir govindah
sarva-karana-karanam

,,Krsna, den man als Govinda kennt, ist der hochste Herrscher. Er hat einen spi-
rituellen Korper, der ewig und gliickselig ist. Er ist der Ursprung aller Dinge und
hat Selbst keinen anderen Ursprung, denn Er ist die urerste Ursache aller Ursa-
chen.*

yasyaika-nisvasita-kalam athavalambya
Jivanti loma-vilaja jagad-anda-nathah

visnur mahadn sa iha yasya kald-viseso
govindam adi-purusam tam aham bhajami

,,Die Brahmas, die Oberhaupter der unzahligen Universen, leben nur so lange,
wie ein Atemzug Maha-Visnus dauert. Ich verehre Govinda, den urspriinglichen
Herrn. Maha-Visnu ist nur ein Teil eines vollstandigen Teils Govindas* (Bs. 5.48).

Govinda, Krsna, ist die urspriingliche Persénlichkeit Gottes (krsnas tu bhagavan
svayam). Selbst Maha-Visnu, der durch Sein Ausatmen Millionen und Abermillio-
nen von Universen erschafft, ist Sri Krsnas kald-visesa, das heiBt ein vollstindiger
Teil eines vollstandigen Teils. Maha-Visnu ist eine vollstandige Erweiterung San-
karsanas, der eine vollstindige Erweiterung Narayanas ist. Narayana ist eine voll-
standige Erweiterung der catur-vyiha, und die catur-vyiuha sind vollstandige Erwei-
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terungen Baladevas, der ersten Manifestation Krsnas. Als Krsna mit Baladeva er-
schien, begleiteten Ihn daher alle visnu-tattvas.

Maharaja Pariksit bat Sukadeva Gosvami, Krsna und Seine ruhmreichen Taten
zu schildern. Aus diesem Vers 1aBt sich auch noch folgende weitere Bedeutung her-
auslesen: Obwohl Sukadeva Gosvami der groBte muni war, konnte er Krsna nur
teilweise (amsena) beschreiben, denn niemand ist imstande, Krsna vollstindig darzu-
stellen. Es heif3t, daB Anantadeva Tausende von Hauptern hat, doch obwohl Er mit
Tausenden von Zungen versucht, Krsna zu beschreiben, sind Seine Schilderungen
immer noch unvollstindig.

VERS 3
FAE THY AR g |
FAAE T R AT A1 7€ REFaq 11311

avatirya yador vamse
bhagavan bhuta-bhdavanah
krtavan yani visvatma
tani no vada vistarat

avatirya—nach dem Herabsteigen; yadoh vamse—in der Dynastie Yadus; bhaga-
van—die Hochste Personlichkeit Gottes; bhita-bhavanah—der der Ursprung der
kosmischen Manifestation ist; krravan—fiihrte aus; yani—welche auch immer (Ta-
ten); visva-atmd—die Uberseele des gesamten Universums; tani—all diese (Taten);
nah—uns; vada—bitte sage; vistardr—ausfiihrlich.

UBERSETZUNG

Die Uberseele, die Hochste Personlichkeit Gottes, Sri Krsna — der Ur-
sprung der kosmischen Manifestation — erschien in der Dynastie Yadus.
Bitte berichte mir ausfiihrlich iiber Seine ruhmreichen Taten und Seinen
Charakter, vom Anfang bis zum Ende Seines Lebens.

ERLAUTERUNG

Die in diesem Vers gebrauchten Worter krtavan yani driicken aus, dal3 all die
verschiedenen Taten, die Krsna wahrend Seiner Anwesenheit auf der Erde voll-
fiihrte, fiir die Menschheit segensreich sind. Wenn religiose Menschen, Philosophen
und gewohnliche Leute einfach iiber die Taten Krsnas horen, werden sie befreit. Wir
haben bereits mehrmals erklart, daB es zwei Arten von krsna-katha gibt: zum einen
Werke wie die Bhagavad-gitd, die Krsna personlich sprach, um Sich zu beschreiben,
und zum anderen Schriften wie das Srimad-Bhdgavatam, in dem Sukadeva Go-
svami die ruhmreichen Taten und Eigenschaften Krsnas schildert. Jeder, der auch
nur ein wenig Interesse fur krsna-katha entwickelt, erlangt Befreiung. Kirtanad eva
krsnasya mukta-sarigah param vrajet (SB. 12.3.51). Wenn man krsna-katha ein-
fach nur chantet oder vortragt, wird man von der Verschmutzung des Kali-yuga be-
freit. Caitanya Mahaprabhu empfahl deshalb: yare dekha, tare kaha ‘krsna’-upadesa
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(Cc. M. 7.128). Das ist die Botschaft der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein: Man soll
iber Krsna horen und so von jeglicher materiellen Fesselung befreit werden.

VERS 4
PRI REIEIC
ARSI |
% STREEITEART
gar s e agend 18 )

nivrtta-tarsair upagiyamanad
bhavausadhac chrotra-mano-'bhiramat
ka uttamasloka-gunanuvadat
puman virajyeta vina pasughnat

nivrtta—befreit von; tarsaih—Lust oder materielle Handlungen; upagiya-manat
—der beschrieben oder gesungen wird; bhava-ausadhdt—der das richtige Heilmittel
gegen die materielle Krankheit ist; srotra—der Vorgang des Aufnehmens durch das
Gehor; manah—der Stoff, iiber den der Geist nachdenkt; abhiramat—von den wohl-
tuenden Klangen, die bei einer solchen Lobpreisung entstehen; kah—wer; uttamaslo-
ka—der Hochsten Personlichkeit Gottes; guna-anuvadat—vom Beschreiben solcher
Taten; puman—ein Mensch; virajyeta—kann sich fernhalten; ving—auBer; pasu-
ghnat—entweder ein Metzger oder jemand, der sein eigenes Dasein zugrunde richtet.

UBERSETZUNG

Die Lobpreisung der Hochsten Personlichkeit Gottes wird im parampara-
System praktiziert, daR heiBt, sie wird vom spirituellen Meister an den
Schiiler weitergegeben. Dieses Lobpreisen wird von denen geschitzt, die
nicht mehr am unwirklichen, zeitweiligen Lobpreisen dieser kosmischen
Manifestation interessiert sind. Beschreibungen des Herrn sind die richtige
Medizin fiir die bedingte Seele, die immer wieder Geburten und Tode
durchliuft. Wer, auBer einem Metzger oder einem Menschen, der sein ei-
genes Selbst totet, wird also aufhoren, solcher Lobpreisung des Herrn zu
lauschen?

ERLAUTERUNG y

Bei der Bevolkerung Indiens istes allgemein ublich, iber Krsna zu horen, entwe-
der aus der Bhagavad-gita oder aus dem Srimad-Bhagavatam, um von der Krank-
heit der wiederholten Geburten und Tode befreit zu werden. Indien ist zwar tief ge-
sunken, doch wenn irgendwo bekanntgegeben wird, daB jemand tiber die Bhagavad-
gita oder das Srimad-Bhdgavatam sprechen wird, versammeln sich selbst heutzu-
tage noch Tausende von Menschen, um zuzuhdren. Aus dem vorliegenden Vers geht
allerdings hervor, daB solche Lesungen aus der Bhagavad-gita und dem Srimad-
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Bhagavatam von Menschen gehalten werden miissen, die keinerlei materielle Wiin-
sche mehr haben (nivrita-tarsaih). Jedes Lebewesen in dieser materiellen Welt —
von Brahma bis hinab zur unbedeutendsten Ameise — ist voller materieller Verlan-
gen nach Sinnengenuf, und jedermann strebt emsig nach Sinnenbefriedigung. Doch
wer so handelt, kann den Wert von krsna-katha nicht in seinem vollen Umfang ver-
stehen, weder in Form der Bhagavad-gita noch in Form des Srimad-Bhagavatam.

Wenn wir aus dem Mund befreiter Personlichkeiten tiber die glorreichen Taten
und Eigenschaften der Hochsten Personlichkeit Gottes horen, wird uns dies mit Si-
cherheit von der Fessel materieller Handlungen befreien. Wenn wir das Srimad-
Bhagavatam jedoch aus dem Mund eines professionellen Sprechers horen, kann uns
dies nicht helfen, tatsichliche Befreiung zu erlangen. Krsna-katha ist sehr einfach.
In der Bhagavad-gita heiBt es, daB Krsna die Hochste Personlichkeit Gottes ist. Er
erklart Selbst: mattah parataram nanyat kiricid asti dhananjaya. ,,O Arjuna, es gibt
keine Wabhrheit, die tiber Mir steht* (Bg. 7.7). Einfach indem man diese Tatsache
versteht, namlich daB Krsna die Hochste Personlichkeit Gottes ist, kann man befreit
werden. Weil jedoch die Leute, besonders im gegenwartigen Zeitalter, die Bhaga-
vad-gita aus dem Mund skrupelloser Menschen horen wollen, die von der einfachen
Prasentation der Bhagavad-gita abweichen und sie um personlicher Befriedigung
willen verzerren, kommen sie nicht in den GenuB3 des wahren Nutzens. Es gibt
groBe Gelehrte, Politiker, Philosophen und Wissenschaftler, die auf ihre eigene ver-
schmutzte Art und Weise liber die Bhagavad-gita sprechen, und die gewohnlichen
Leute horen ihnen zu, da sie nicht daran interessiert sind, von einem Gottgeweihten
liber die Herrlichkeiten der Hochsten Personlichkeit Gottes zu héren. Ein Gottge-
weihter ist jemand, der die Bhagavad-gita und das Srimad-Bhagavatam nur vor-
tragt, um dem Herrn dadurch zu dienen. Sri Caitanya Mahaprabhu empfahl des-
halb, die Beschreibungen der glorreichen Taten und Eigenschaften des Herrn aus
dem Mund einer selbstverwirklichten Personlichkeit zu horen (bhdgavata paro diya
bhagavata sthane). Solange man nicht eine selbstverwirklichte Seele ist und die Wis-
senschaft des Krsna-BewuBtseins kennt, sollte man keinem Neuling iiber Gott er-
zihlen, denn Srila Sanatana Gosvami, der aus dem Padma Purana zitiert, hat dies
strengstens untersagt:

avaisnava-mukhodgirnam
putam hari-kathamrtam

sravanam naiva kartavyam
sarpocchistam yatha payah

Man sollte es vermeiden, aus dem Mund eines Menschen zu horen, der nicht
im Vaisnava-Verhalten gefestigt ist. Ein Vaisnava ist nivrtta-trsna, das heiBt, er
verfolgt keine materiellen Absichten, denn sein einziges Ziel besteht darin, Krsna-
BewuBtsein zu predigen. Sogenannte Gelehrte, Philosophen und Politiker nutzen
das Ansehen der Bhagavad-gitd aus, um ihre Bedeutung fiir ihre eigenen Zwecke zu
verzerren. Der vorliegende Vers mahnt uns deshalb, daBl krsna-katha von einem
Menschen vorgetragen werden sollte, der nivrtta-trsna ist. Sukadevg Gosvami ist
der mustergiiltige Sprecher des Srimad-Bhagavatam, und Maharaja Pariksit, der
kurz vor seinem Tod sein Konigreich und seine Familie absichtlich verlieB,‘ ist das
Musterbeispiel eines geeigneten Zuhorers. Ein qualifizierter Sprecher des Srimad-



Vers 4] Die Ankunft $ri Krsnas: Einfiihrung 19

Bhagavatam verabreicht den bedingten Seelen die richtige Medizin (bhavausadhi).
Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein versucht deshalb, qualifizierte Prediger auszu-
bilden, die das Srimad-Bhdagavatam und die Bhagavad-gita auf der ganzen Welt vor-
tragen konnen, damit die Menschen in allen Teilen der Erde aus dieser Bewegung
einen Nutzen ziehen und Befreiung von den dreifachen Leiden des materiellen Da-
seins erlangen konnen.

Die Lehren der Bhagavad-gita und die Erzahlungen des §rimad-Bhdgavatam
sind so schon, daB beinahe jeder, der die dreifachen Leiden des materiellen Daseins
ertragen mufB3, den Wunsch entwickeln wird, aus diesen Biichern tiber die Herrlich-
keiten des Herrn zu horen und so auf dem Pfad der Befreiung voranzuschreiten.
Zwei Arten von Menschen jedoch werden niemals daran interessiert sein, die Bot-
schaft der Bhagavad-gita und des Srimad-Bhagavatam zu vernehmen: diejenigen,
die entschlossen sind, Selbstmord zu begehen, und diejenigen, die Kiihe und andere
Tiere zur Befriedigung ihrer eigenen Zunge toten. Solche Personen mégen sich zwar
damit briisten, das Srimad-Bhagavatam bei einem Bhagavata-saptaha zu horen,
doch dies ist nichts als eine weitere Erfindung der karmis, die aus einer solchen Ver-
anstaltung keinerlei Nutzen ziehen konnen. Das in diesem Zusammenhang ge-
brauchte Wort pasu-ghnat ist bedeutsam. Pasu-ghna bedeutet , Metzger. Wer
gerne rituelle Zeremonien vollzieht, um auf die hoheren Planetensysteme erhoben zu
werden, muB3 Opfer (yajria) darbringen, in deren Verlauf Tiere getotet werden.
Buddhadeva lehnte deshalb die Autoritdat der Veden ab, da seine Mission darin be-
stand, den Tieropfern, die fiir vedische Zeremonien empfohlen werden, Einhalt zu
gebieten.

nindasi yajiia-vidher ahaha sruti-jatam

sa-daya-hrdaya darsita-pasu-ghatam
kesava dhrta-buddha-sarira jaya jagadisa hare
(Gita-govinda)

Es ist zwar gestattet, bei vedischen Ritualen Tiere zu opfern, aber dennoch wer-
den Menschen, die aus diesem Grund Tiere toten, als Metzger betrachtet. Metzger
konnen unmoglich am Krsna-BewuBtsein interessiert sein, da sie bereits von Mate-
rie eingenommen sind. Ihr einziges Ziel besteht darin, immer mehr Annehmlichkei-
ten fiir den zeitweiligen Korper zu schaffen.

bhogaisvarya-prasaktanam
tayapahrta-cetasam

vyavasayatmika buddhih
samadhau na vidhiyate

,,Jm Herzen derer, die zu sehr an SinnengenuB3 und materiellem Reichtum héin-
gen und von solchen Dingen verwirrt sind, kommt es nicht zu dem festen Ent-
schluB, dem Hochsten Herrn in Hingabe zu dienen* (Bg. 2.44).

Srila Narottama dasa Thakura sagt:

manusya-janama paiya, radha-krsna na bhajiya,
Jjaniya suniya visa khainu
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Jeder, der nicht Krsna-bewuBt ist und sich deshalb nicht im Dienst des Herrn be-
schiftigt, ist ebenfalls pasu-ghna, denn er trinkt freiwillig Gift. Solch ein Mensch
kann nicht an krsna-katha interessiert sein, da er immer noch ein Verlangen nach
materieller Sinnenbefriedigung besitzt; er ist nicht nivrtta-trsna. Es heiBt: traivargi-
kas te purusa vimukha hari-medhasah. Diejenigen, die an trivarga interessiert sind
— das heiB3t an dharma, artha und kama —, sind religios, um auf diese Weise eine
materielle Position zu erreichen, die ihnen bessere Moglichkeiten zur Sinnenbefriedi-
gung vermittelt. Solche Menschen tdten sich selbst, indem sie freiwillig im Kreislauf
von Geburt und Tod bleiben. Es ist nicht moglich, daB sie am Krsna-BewuBtsein in-
teressiert sind.

Damit krsna-katha, Gesprache liber Krsna-BewuBtsein, zustande kommen kon-
nen, muB es einen Sprecher und einen Zuhorer geben, und fiir sie ist es moglich, am
Krsna-BewuBtsein interessiert zu sein, wenn sie kein Interesse mehr an materiellen
Gesprachsthemen haben. Man kann tatsiachlich beobachten, wie diese Haltung sich
in Menschen, die Krsna-bewuBt sind, automatisch entwickelt. Obwohl die Gottge-
weihten, die der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein angehoren, relativ junge Men-
schen sind, lesen sie keine materialistischen Zeitungen, Zeitschriften und Biicher
mehr, da ihr Interesse an den Themen dieser Schriften erloschen ist (nivrtta-tarsaih).
Sie machen sich von der korperlichen Auffassung des Lebens vollig frei. Wenn es
um Themen geht, die Uttamasloka, die Hochste Personlichkeit Gottes, betreffen,
spricht der spirituelle Meister, und der Schiiler hort aufmerksam zu. Wenn nicht
beide von materiellen Wiinschen frei sind, konnen sie unmoglich Interesse fiir
Krsna-bewuBte Themen aufbringen. Der spirituelle Meister und der Schiiler haben
es nicht notig, irgend etwas anderes auler Krsna zu verstehen, da man allein da-
durch, daB man Krsna versteht und iiber Ihn spricht, ein vollkommen gelehrter
Mensch wird (yasmin vijidte sarvam evam vijidtam bhavati). Der Herr weilt im
Herzen eines jeden, und durch Seine Gnade empfangt der Gottgeweihte Anweisun-
gen direkt vom Herrn Selbst, der in der Bhagavad-gita (15.15) sagt:

sarvasya caham hrdi sannivisto
mattah smrtir jianam apohanam ca

vedais ca sarvair aham eva vedyo
vedanta-krd veda-vid eva caham

,,JJch weile im Herzen eines jeden, und von Mir kommen Erinnerung, Wissen
und Vergessen. Durch alle Veden bin Ich zu erkennen, ja Ich bin der Verfasser des
Vedanta, und Ich bin der Kenner der Veden.*

Krsna-BewuBtsein ist so erhaben, daB jemand, der vollkommen Krsna-bewuf3t
ist und vom spirituellen Meister gefiihrt wird, véllig zufrieden ist, wenn er krsna-
katha liest, wie man sie im Srimad-Bhagavatam, in der Bhagavad-gita und ahnli-
chen vedischen Schriften findet. Wenn schon das bloBe Sprechen tiber Krsna so viel
Freude macht, kann man sich vorstellen, wieviel Freude man empfindet, wenn man
Krsna dient. {

Wenn zwischen einem befreiten spirituellen Meister und seinem Schiiler Gespra-
che uber krsna-katha stattfinden, beniitzen AuBenstehende manchmal die Gelegen-
heit zuzuhoren und profitieren ebenfalls davon. Gesprachsthemen dieser Art sind
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das Heilmittel, um den Kreislauf der wiederholten Geburten und Tode aufzuhalten.
Dieser Kreislauf, der als bhava oder bhava-roga bezeichnet wird, bewirkt, da man
immer wieder einen anderen Korper annimmt. Wenn jemand freiwillig oder unfrei-
willig krsna-katha hort, wird seine bhava-roga, die Krankheit von Geburt und Tod,
mit Sicherheit ein Ende haben. Krsna-katha wird deshalb als bhavausadha bezeich-
net, das Heilmittel gegen die Wiederholung von Geburt und Tod. Karmis, das heif3t
Menschen, die an materiellem SinnengenuB hingen, bringen es im allgemeinen
nicht fertig, ihre materiellen Wiinsche aufzugeben; doch krsna-katha ist eine derart
wirkungsvolle Medizin, daB jemand, der dazu bewegt wird, krsna-kirtana zu horen,
mit Sicherheit von dieser Krankheit befreit wird. Ein praktisches Beispiel hierfiir ist
Dhruva Maharaja, der am Ende seiner tapasya vollig zufriedengestellt war. Als der
Herr Dhruva eine Segnung erteilen wollte, weigerte sich dieser, sie anzunehmen.
Svamin krtartho 'smi varam na yace. ,,Mein lieber Herr", sagte er, ,,ich bin vollig
zufrieden. Ich bitte nicht um irgendeine Segnung fiir materielle Sinnenbefriedi-
gung.* Wir sehen tatsachlich, daB selbst junge Manner und Frauen in der Bewegung
fiir Krsna-BewuBtsein ihre alten, schlechten Gewohnheiten wie unzulassige Sexuali-
tat, Fleischessen, Berauschung und Gliicksspiel aufgegeben haben. Weil Krsna-
BewuBtsein so wirksam ist, da3 es ihnen voéllige Zufriedenheit verschafft, haben sie
kein Interesse mehr an materieller Sinnenbefriedigung.

VERS 5-7
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pitamaha me samare 'marafijayair
devavratadyatirathais timingilaih
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duratyayam kaurava-sainya-sagaram
krtvataran vatsa-padam sma yat-plavah

drauny-astra-viplustam idam mad-arngam
santana-bijam kuru-pandavanam
Jjugopa kuksim gata atta-cakro
matus ca me yah saranam gatayah

viryani tasyakhila-deha-bhajam
antar bahih purusa-kala-ripaih

prayacchato mrtyum utamrtam ca
mayd-manusyasya vadasva vidvan

pitamahah—meine GroBvater, die fiinf Pandavas (Yudhisthira, Bhima, Arjuna,
Nakula und Sahadeva); me—meine; samare—auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra;
amaram-jayaih—mit Kriegern, die die Halbgotter auf dem Schlachtfeld besiegen
konnten; devavrata-adya—Bhismadeva und andere; atirathaih—groBBe Oberbefehls-
haber; timingilaih—die groBen timingila-Fischen glichen, fir die es ein leichtes ist,
groBe Haie zu fressen; duratyayam—sehr schwierig zu liberqueren; kaurava-sain-
ya-sagaram—der Ozean der versammelten Soldaten der Kauravas; krtva—solch
einen Ozean betrachtend; ataran—iiberquerte ihn; varsa-padam—genau wie man
iber den kleinen Hufabdruck eines Kalbes steigt; sma—in der Vergangenheit; yat-
plavah—der Schutz des Bootes von Krsnas LotosfiiBen; drauni—von Asvatthama;
astra—von der brahmastra; viplustam—angegriffen und verbrannt; idam—dieser;
mat-arigam—mein Korper; santana-bijam—der einzige Same, der noch tibrig ist, der
letzte SproB der Familie; kuru-pandavanam—der Kurus und der Pandavas (denn
auBer mir iberlebte niemand die Schlacht von Kuruksetra); jugopa—gewahrte
Schutz; kuksim—im Mutterleib; garah—befindlich; dtta-cakrah—das Feuerrad in die
Hand nehmend; maruh—von meiner Mutter; ca—auch; me—mein; yah—der Herr,
der; saranam—die Zufluchtsstitte; gatayadh—der genommen hatte; viryani—die Lob-
preisung der transzendentalen Eigenschaften; tasya—von Ihm (von der Hochsten
Personlichkeit Gottes); akhila-deha-bhajam—von allen Lebewesen, die einen mate-
riellen Korper haben; antah bahih—drinnen und drauBlen; purusa—der Hochsten
Person; kala-ripaih—in den Formen der ewigen Zeit; prayacchatah—der gibt; mrt-
yum—den Tod; uta—es heiB3t; amrtam ca—und ewiges Leben; maya-manusyasya
—des Herrn, der durch Seine eigene Kraft als gewéhqlicher Mensch erschien; vadas-
va—Dbitte beschreibe; vidvan—o gelehrter Sprecher (Sukadeva Gosvami).

UBERSETZUNG

Mein GroRvater Arjuna und andere bestiegen das Boot der Lotosfiile
Krsnas und iiberquerten den Ozean des Schlachtfelds von Kuruksetra. Auf
diesem Schlachtfeld befanden sich Bhismadeva und andere Befehlshaber
seines Formates, die groRen Fischen glichen, von denen meine GroRviter
mit Leichtigkeit hitten verschluckt werden konnen. Obwohl es sehr schwie-
rig war, iiber diesen Ozean zu gelangen, iiberquerten sie ihn dank der
Gnade Sri Krsnas genauso miihelos, wie man iiber den Hufabdruck eines
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Kalbes steigt. Weil meine Mutter bei den LotosfiiBen Sri Krsnas Zuflucht
suchte, ging dieser mit dem Sudar§ana-cakra in der Hand in ihren Leib ein
und rettete meinen Korper, den Korper des letzten noch lebenden Nach-
fahren der Kurus und der Pandavas, der von der Feuerwaffe Aévatthamas
beinahe zerstort worden wire. $ri Krsna, der durch Seine eigene Kraft so-
wohl innerhalb als auch auBerhalb aller materiell verkorperten Lebewesen
in den Formen der ewigen Zeit erscheint — das heiBt als Paramatma und als
virat-ripa —, gewihrte jedem Befreiung, entweder als grausamer Tod oder
als das Leben. Bitte erleuchte mich, indem du Seine transzendentalen Ei-
genschaften beschreibst.

ERLAUTERUNG
Im Srimad-Bhagavatam (10.14.58) heiBt es:

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

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

,,Fir jemanden, der das Boot der LotosfiiBe des Herrn bestiegen hat, der die Zu-
flucht der kosmischen Manifestation ist und der als Murari, der Feind des Mura-Da-
mons, Beriihmtheit erlangte, ist der Ozean der materiellen Welt wie das Wasser im
Hufabdruck eines Kalbes. Das Ziel eines solchen Menschen ist param padam oder
Vaikuntha, der Ort, wo es keine materiellen Leiden gibt, und nicht der Ort, wo bei
jedem Schritt Gefahr droht.*

Wer bei den LotosfiiBen Sri Krsnas Zuflucht sucht, wird sofort von Ihm be-
schiitzt. Der Herr verspricht in der Bhagavad-gita (18.66): aham tvam sarva-pdpe-
bhyo moksayisyami ma sucah. ,,Jch werde dich von allen siindhaften Reaktionen be-
freien. Fiirchte dich nicht. Wenn man bei Sri Krsna Zuflucht sucht, befindet man
sich in der sichersten Lage. Als die Pandavas bei den Lotosfuien Krsnas Zuflucht
suchten, befanden sie sich daher alle auf der sicheren Seite des Schlachtfeldes von
Kuruksetra. Pariksit Maharaja fiihlte sich deshalb verpflichtet, in den letzten Tagen
seines Lebens an Krsna zu denken. Das ist das ideale Ergebnis des Krsna-
BewuBtseins: ante narayana-smrtih. Wenn jemand sich zur Zeit des Todes an Krsna
erinnern kann, ist sein Leben erfolgreich. Weil Pariksit Maharaja Krsna in vielerlei
Hinsicht verpflichtet war, beschloB er deshalb intelligenterweise, in den letzten Ta-
gen seines Lebens stindig an Krsna zu denken. Krsna hatte die Pandavas, Maharaja
Pariksits GroBvater, auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra gerettet und hatte auch
Maharaja Pariksit selbst errettet, als er von Asvatthama mit der brahmastra ange-
griffen wurde. Krsna handelte als der Freund und die verehrungswiirdige Gottheit
der Pandava-Familie. Abgesehen davon, daB3 Krsna mit den Pandavas personlichen
Umgang pflegte, ist Er dariiber hinaus die Uberseele aller Lebewesen und gewihrt
jedem Befreiung, auch denen, die keine reinen Gottgeweihten sind. Karmsa zum Bei-
spiel war alles andere als ein Gottgeweihter, und doch gewahrte ihm Krsna Befrei-
ung, nachdem Er ihn getotet hatte. Krsna-BewuBtsein ist fiir jedermann segensreich,
ob er nun ein reiner Gottgeweihter oder ein Nichtgottgeweihter ist. Das ist das
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Schone am Krsna-BewuBtsein. Wer wird, wenn er diese Tatsache in Betracht zieht,
nichtauch bei den LotosfiiBen Krsnas Zuflucht suchen? Krsna wird in diesem Vers
als maya-manusya bezeichnet; denn wenn Er herabsteigt, sicht Er genau wie ein ge-
wohnlicher Mensch aus. Er ist nicht gezwungen hierherzukommen, wie die karmis
oder die gewohnlichen Lebewesen, sondern Er erscheint vielmehr mit Hilfe Seiner
eigenen inneren Energie (sambhavamy dtma-mdyayd), nur um den gefallenen be-
dingten Seelen eine Gunst zu erweisen. Krsna ist immer in Seiner urspriinglichen
Position als sac-cid-ananda-vigraha verankert, und jeder, der Ihm dient, befindet
sich ebenfalls in seiner urspriinglichen, spirituellen Identitit (svaripena vyavasthi-
tih). Das ist die hochste Vollkommenheit, die man im menschlichen Leben erreichen
kann.

VERS 8
AR SIH W AT |
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rohinyds tanayah prokto
ramah sankarsanas tvaya

devakya garbha-sambandhah
kuto dehantaram vina

rohinyah—von Rohinidevi, der Mutter Baladevas; tanayah—der Sohn; proktah
—ist weithin bekannt; ramah—Balarama; sarikarsanah—Balarama ist kein anderer
als Sankarsana, die erste Gottheit in der Vierergruppe (Sankarsana, Aniruddha, Pra-
dyumna und Vasudeva); tvayd—von dir (so sagt man); devakydh—von Devaki, der
Mutter Krsnas; garbha-sambandhah—mit dem SchoB verbunden; kutah—wie;
deha-antaram—Korper versetzen; vind—ohne.

UBERSETZUNG

Mein lieber Sukadeva Gosvami, du hast bereits erklirt, daR Sankarsana,
der zur zweiten Vierererweiterung gehort, als der Sohn Rohinis erschien
und Balarama hieB. Wenn Balarama nicht von einem Korper in einen ande-
ren versetzt wurde, wie ist es dann moglich, daB Er Sich zuerst im Leib De-
vakis befand und dann im SchoR Rohinis? Bitte erklire mir dies.

ERLAUTERUNG

Hier wird eine Frage gestellt, die besonders zu einem Verstindnis Balaramas
fiihren soll, der Sankarsana Selbst ist. Balarama ist weithin als der Sohn Rohinis be-
kannt, doch gleichzeitig weil man auch, daB Er der Sohn Devakis war. Pariksit
Maharaja wollte die ratselhafte Tatsache verstehen, daB Balarama sowohl der Sohn
Devakis als auch Rohinis war.
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VERS 9
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kasman mukundo bhagavan
pitur gehad vrajam gatah

kva vasam jriatibhih sardham
krtavan satvatam patih

kasmdat—warum; mukundah—Krsna, der jedem Befreiung gewahren kann; bha-
gavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; pituh—Seines Vaters (Vasudeva); gehat
—aus dem Haus; vrajam—nach Vrajadhama, Vrajabhumi; gatah—ging; kva—wo-
hin; vasam—versetzte Sich, um zu leben; jAatibhih—Seine Verwandten; sardham
—mit; krtavan—tat dies; sdatvatam patih—der Herr aller Vaisnava-Gottgeweihten.

UBERSETZUNG

Warum verlieR Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, das Heim Sei-
nes Vaters, Vasudeva, und lieB Sich in das Haus Nandas in Vrndavana brin-
gen? Wo lebte der Herr, das Oberhaupt der Yadu-Dynastie, mit Seinen Ver-
wandten in Vrndavana?

ERLAUTERUNG

Hier fragt Maharaja Pariksit nach den verschiedenen Abschnitten von Krsnas
Leben. Kurz nach Seiner Geburt im Hause Vasudevas in Mathura siedelte Krsna
nach Gokula iiber, das am anderen Ufer der Yamuna liegt, und nach einigen Tagen
zog Er mit Seinem Vater, Seiner Mutter und anderen Verwandten nach Nanda-
grama, Vrndavana. Maharaja Pariksit war begierig, zu héren, was Krsna in Vrnda-
vana tat. Der gesamte Zehnte Canto des Srimad-Bhagavatam ist voll von Taten, die
Er in Vrndavana und Dvaraka vollfiihrte. Die ersten vierzig Kapitel schildern
Krsnas Erlebnisse in Vrndavana und die nachsten fiinfzig Kapitel die Taten, die Er
in Dvaraka vollbrachte. Maharaja Pariksit wollte, da} sein Wunsch, iiber Krsna zu
héren, in Erfiillung ging, und bat deshalb Sukadeva Gosvami, diese Taten in allen
Einzelheiten zu beschreiben.

VERS 10
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vraje vasan kim akaron
madhupuryam ca kesavah

bhrataram cavadhit kamsam
matur addhdtad-arhanam



26 $rimad-Bhagavatam [Canto 10, Kap. 1

vraje—in Vrndavana; vasan—wahrend Er wohnte; kim akarot—was tat Er; ma-
dhupuryam—in Mathura; ca—und; kesavah—Krsna, der Vernichter Kesis; bhrata-
ram—den Bruder; ca—und; avadhit—totete; kamsam—Kamsa; matuh—Seiner Mut-
ter; addha—direkt; a-tat-arhanam—was von den sdstras ganz und gar nicht gebilligt
wurde.

UBERSETZUNG

$ri Krsna wohnte sowohl in Vrndavana als auch in Mathura. Was tat Er
dort? Warum totete Er Karhsa, den Bruder Seiner Mutter? Solches Toten
wird in den §astras ganz und gar nicht gutgeheifen.

ERLAUTERUNG

Der Onkel miitterlicherseits, das heif3t der Bruder der Mutter, steht auf derselben
Stufe wie der eigene Vater. Wenn ein Onkel miitterlicherseits keinen Sohn hat, so
sieht das Gesetz vor, daB sein Neffe seinen NachlaBB erbt. Warum also totete Krsna
eigenhiandig Karsa, den Bruder Seiner Mutter? Maharaja Pariksit war sehr begie-
rig, zu erfahren, was sich in diesem Zusammenhang ereignet hatte.

VERS 11
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deham manusam asritya

kati varsani vrsnibhih
yadu-puryam sahavatsit

patnyah katy abhavan prabhoh

deham—Korper; manusam—genau wie ein Mensch; dsritya—annehmend; kati
varsani—wie viele Jahre; vrsnibhih—in die Gesellschaft der Vrsnis, derjenigen, die
in der Vrsni-Familie geboren wurden; yadu-puryam—in Dvaraka, wo die Yadus
wohnten; saha—mit; avatsit—der Herr lebte; patnyah—Frauen; kati—wie viele;
abhavan—waren dort; prabhoh—des Herrn.

UBERSETZUNG

Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, hat keinen materiellen Korper,
aber dennoch sieht Er wie ein Mensch aus. Wie viele Jahre lebte Er mit den
Nachkommen Vrsnis zusammen? Wie viele Frauen heiratete Er, und wie
lange lebte Er in Dvaraka?

ERLAUTERUNG

An vielen Stellen heiBt es, daB die Hochste Personlichkeit Gottes einen spirituel-
len, gliickseligen Korper besitzt (sac-cid-dnanda-vigraha). Das Aussehen Seines
Korpers ist narakrti, das heiBt, genau wie das eines Menschen. Die hier gebrauchten
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Worte manusam asritya dricken dasselbe aus, namlich, daBl Er einen Korper an-
nimmt, der genauso aussieht wie der eines Menschen. Uberall wird bestitigt, daB
Krsna niemals nirakara oder formlos ist. Er hat eine Gestalt, die genau der eines
Menschen gleicht. Hieriiber besteht kein Zweifel.

VERS 12
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etad anyac ca sarvam me
mune krsna-vicestitam

vaktum arhasi sarvajria
sraddadhanaya vistrtam

etat—all diese Einzelheiten; anyat ca—und auch andere; sarvam—alles; me—mir;
mune—o groBer Weiser; krsna-vicestitam—die Taten Sri Krsnas; vaktum—zu be-
schreiben; arhasi—du bist fahig; sarva-jiia—denn du weiBt alles; sraddadhanaya
—weil ich nicht neidisch bin, sondern fest an Ihn glaube; vistrtam—in ihrem Um-
fang.

UBERSETZUNG

O groler Weiser, der du alles iiber Krsna weift, bitte schildere ausfiihr-
lich all die Taten, nach denen ich dich gefragt habe, und auch diejenigen,
nach denen ich nicht gefragt habe, denn ich habe uneingeschrinkten Glau-
ben und brenne darauf, sie zu héren.

VERS 13
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naisatiduhsaha ksun mam
tyaktodam api badhate

pibantam tvan-mukhambhoja-
cyutam hari-kathamrtam

na—nicht; esa—all dies; ati-duhsahd—éauBerst schwierig zu ertragen; ksut—Hun-
ger; mam—mir; tyakta-udam—selbst nachdem ich aufgehort habe, Wasser zu trin-
ken; api—auch; badhate—behindert nicht; pibantam—wahrend ich trinke; tvat-
mukha-ambhoja-cyutam—der aus deinem Lotosmund stromt; hari-katha-amrtam
—den Nektar der Erzahlungen tiiber Krsna.
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UBERSETZUNG

Aufgrund des Geliibdes, das ich an der Schwelle des Todes ablegte, habe
ich sogar aufgehort, Wasser zu trinken. Doch weil ich den Nektar der Erzih-
lungen iiber Krgna trinke, der aus deinem Lotosmund stromt, o Herr, kon-
nen mich mein Hunger und mein Durst, die duferst schwer zu ertragen
sind, nicht behindern.

ERLAUTERUNG

Um sich auf seinen in sieben Tagen bevorstehenden Tod vorzubereiten, horte
Maharaja Pariksit auf, zu essen und zu trinken. Da er schlieBlich ein Mensch war,
hungerte und diirstete ihn, und Sukadeva Gosvami hitte deshalb moglicherweise
aufhoren wollen, die transzendentalen Erzahlungen uber Krsna vorzutragen; doch
obwohl Maharaja Pariksit fastete, war er nicht im geringsten erschopft. ,,Der Hun-
ger und der Durst, die vom Fasten herriihren, storen mich nicht*, sagte er. ,,Als ich
einst groBen Durst verspiirte, betrat ich den dsrama Samika Munis, um dort Was-
ser zu trinken, doch der muni bot mir nichts an. Ich legte ihm deshalb eine tote
Schlange um die Schulter und wurde daraufhin vom Sohn des brahmana verflucht.
Im Gegensatz zu damals bin ich jetzt in guter Verfassung. Mein Hunger und mein
Durst machen mir nicht das geringste aus.” Aus dieser Aussage geht hervor, dal3
man auf der materiellen Ebene von Hunger und Durst behindert wird, wohingegen
es auf der spirituellen Ebene so etwas wie Erschopfung nicht gibt.

Die ganze Welt leidet an spirituellem Durst. Jedes Lebewesen ist Brahman, das
heiBt eine spirituelle Seele, und braucht spirituelle Nahrung, um seinen Hunger zu
stillen und seinen Durst zu 16schen. Doch leider weil3 die Welt nicht das geringste
vom Nektar der krsna-katha. Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein ist deshalb so-
wohl fiir Philosophen und Religionswissenschaftler als auch fiir gewohnliche Men-
schen ein Segen. Es steht auBler Frage, daB von Krsna und krsna-katha eine bezau-
bernde Anziehungskraft ausgeht. Die Absolute Wahrheit wird deshalb Krsna ge-
nannt, der Allanziehende.

Das Wort amrta ist auch ein wichtiger Hinweis auf den Mond, und das Wort
ambuja bedeutet ,,Lotos*. Der wohltuende Mondschein und der siie Duft des Lotos
verbanden sich, um allen Freude zu bereiten, die aus dem Mund Sukadeva Go-
svamis krsna-katha horten. Es heiBt:

matir na krsne paratah svato va
mitho 'bhipadyeta grha-vratanam

adanta-gobhir visatam tamisram
punah punas carvita-carvananam

,,Menschen, die zu sehr am materialistischen Leben hangen, sinken ihrer unbe-
herrschten Sinne wegen immer tiefer in hollische Lebensbedingungen hinab und
kauen immer wieder das bereits Gekaute. Die Zuneigung solcher Personen zu Krsna
wird nie erweckt, weder durch die Unterweisung anderer noch durch ihre eigenen
Bemiihungen, noch durch eine Kombination beider* (SB. 7.5.30).

Gegenwartig ist die gesamte Menschheit damit beschaftigt, Gekautes wiederzu-
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kauen (punah punas carvita-carvandnam). Die Menschen sind bereit, mrtyu-sam-
sara-vartmani durchzumachen, das heif3t, geboren zu werden, zu sterben, einen
neuen Korper zu bekommen und erneut zu sterben. Um dieser Wiederholung von
Geburt und Tod ein Ende zu bereiten, ist krsna-katha oder Krsna-BewuBtsein unbe-
dingt vonnodten. Solange man krsna-katha jedoch nicht aus dem Mund einer selbst-
verwirklichten Seele wie Sukadeva Gosvami vernimmt, kann man den Nektar der
krsna-katha nicht kosten, die alle materielle Ermiidung schwinden 1aBt, und man
kommt nicht in den GenuB des gliickseligen Lebens auf der transzendentalen Ebene.
Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein demonstriert in der Praxis, da3 diejenigen, die
den Nektar der krsna-katha gekostet haben, alle materiellen Wiinsche verlieren,
wihrend diejenigen, die Krsna oder krsna-katha nicht verstehen konnen, das Krsna-
bewuBte Leben als ,,Gehirnwische” und ,,Beeinflussung des Geistes" betrachten.
Waihrend die Gottgeweihten spirituelle Gliickseligkeit genieBen, sind die Nichtgott-
geweihten erstaunt, da die Gottgeweihten ihre materiellen Verlangen vergessen ha-
ben.

VERS 14
qa 39

o AT PARR aNAR
T & AR Ry |
TR FUERE FroHATH
TEAARAT PRI 112311

suta uvaca
evam nisamya bhrgu-nandana sadhu-vadam
vaiyasakih sa bhagavan atha visnu-ratam
pratyarcya krsna-caritam kali-kalmasa-ghnam
vyahartum drabhata bhagavata-pradhanah

sutah uvaca—Suta Gosvami sagte; evam—so; nisamya—horend; bhrgu-nanda-
na—o Sohn der Bhrgu-Dynastie, Saunaka; sadhu-vadam—fromme Fragen; vaiydsa-
kih—Sukadeva Gosvami, der Sohn Vyasadevas; sah—er; bhagavdn—der iberaus
machtige; atha—so; visnu-ratam—dem Pariksit Maharaja, der immer von Visnu be-
schiitzt wurde; pratyarcya—ihm achtungsvolle Ehrerbietungen darbringend; krsna-
caritam—Themen, die Sri Krsna betreffen; kali-kalmasa-ghnam—die die Leiden des
Kali-Zeitalters vermindern; vyahartum—zu beschreiben; arabhata—begann; bhaga-
vata-pradhanah—Sukadeva Gosvami, der beste aller reinen Gottgeweihten.

UBERSETZUNG

Suta Gosvami sagte: O Sohn Bhrgus [Saunaka Rsil, nachdem Sukadeva
Gosvami, der angesehenste Gottgeweihte, der Sohn Vyasadevas, die from-
men Fragen Maharaja Pariksits vernommen hatte, dankte er dem Konig mit
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grofRem Respekt. Dann begann er iiber Themen zu sprechen, die Krsna be-
trafen. Dies ist das Heilmittel gegen alle Leiden, die das Kali-Zeitalter mit
sich bringt.

ERLAUTERUNG

Die in diesem Vers gebrauchten Worte krsna-caritam kali-kalmasa-ghnam
driicken aus, daB die Taten Sri Krsnas zweifellos das wirksamste Heilmittel gegen
alle Leiden sind, besonders in diesem Zeitalter des Kali. Es heiB3t, daB3 die Menschen
im Kali-yuga nur eine kurze Lebenserwartung haben und nicht daran interessiert
sind, spirituelles BewuBtsein zu entwickeln. Wenn jemand tiberhaupt irgendein In-
teresse an spiritueller Kultur erkennen 148t, wird er von zahlreichen, als svamis und
yogis auftretenden Schwindlern, die krsna-katha mit keinem Wort erwahnen, in die
Irre gefiihrt. Deshalb sind die meisten Menschen zu bedauern und werden von vie-
lerlei Noten geplagt. Srila Vyasadeva verfaBte auf die Bitte Narada Munis hin das
Srimad-Bhdgavatam, um die Not der leidenden Menschen dieses Zeitalters zu lin-
dern (kali-kalmasa-ghnam). Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein widmet sich mit
allem Nachdruck der Aufgabe, die Menschheit mit Hilfe der freudespendenden The-
men des Srimad-Bhagavatam zu erleuchten. Auf der ganzen Welt wird die Bot-
schaft des Srimad-Bhagavatam und der Bhagavad-gita von Menschen aus allen Le-
bensbereichen angenommen, besonders von Angehorigen der fortgeschrittenen und
gebildeten Kreise.

Srila Sukadeva Gosvami wird in diesem Vers als bhdgavata-pradhanah bezeich-
net, wahrend Maharaja Pariksit als visnu-ratam angesprochen wird. Beide Worte
haben dieselbe Bedeutung. Das eine driickt aus, daB Maharaja Pariksit ein groBer
Geweihter Krsnas war, und das andere kennzeichnet Sukadeva Gosvami als groBen
Heiligen und Geweihten Krsnas. Diese beiden Personlichkeiten haben sich zusam-
mengetan, um krsna-katha vorzutragen, und verschaffen so der leidenden Mensch-
heit groBe Erleichterung.

anarthopasamam saksad
bhakti-yogam adhoksaje

lokasyajanato vidvams
cakre satvata-samhitam

,,Die materiellen Leiden des Lebewesens, die uberfliissig sind, konnen direkt
durch den Verbindungsvorgang des hingebungsvollen Dienstes gelindert werden.
Die Masse der Menschen weiB dies jedoch nicht; daher verfaBte der Gelehrte Vyasa-
deva diese vedische Schrift, das Srimad-Bhdagavatam, das von der Hochsten Wahr-
heit handelt* (SB. 1.7.6). )

Die breite Masse der Menschen weil nicht, dal die Botschaft des Srimad-
Bhagavatam der gesamten Menschheit Erleichterung von den Leiden des Kali-yuga
verschaffen kann (kali-kalmasa-ghnam).
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VERS 15
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sri-suka uvaca
samyag vyavasita buddhis
tava rajarsi-sattama
vasudeva-kathayam te
yaj jara naisthiki ratih

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; samyak—vollkommen; vyavasi-
ta—gefestigt; buddhih—Intelligenz; tava—von Eurer Majestat; raja-rsi-sattama—o
bester der rdjarsis (der heiligen Konige); vdsudeva-kathdyam—im Horen iiber Va-
sudeva, Krsna; re—deine; yar—weil; jata—entwickelt; naisthiki—ohne UnterlaB; ra-
tih—Anziehung oder ekstatischer hingebungsvoller Dienst.

UBERSETZUNG

Srila Sukadeva Gosvami sagte: O Majestit, bester aller heiligen Konige,
weil du dich sehr zu den Erzihlungen iiber Vasudeva hingezogen fiihlst, ist
es sicher, daR deine Intelligenz fest im spirituellen Verstindnis, dem einzi-
gen wahren Ziel fiir die Menschheit, verankert ist. Weil diese Anziehung nie
aufhort, ist sie zweifellos erhaben.

ERLAUTERUNG

Fiir den rdjarsi, das regierende Staatsoberhaupt, ist krsna-katha obligatorisch.
Das wird auch in der Bhagavad-gita erwahnt (imam rajarsayo viduh). Leider be-
machtigen sich jedoch im gegenwartigen Zeitalter dritt- und viertklassige Ménner,
die kein spirituelles Verstandnis haben, allmahlich der Regierungsgewalt, und des-
halb entartet die Gesellschaft sehr schnell. Die Staatsoberhaupter miissen krsna-ka-
tha verstehen, denn wie sonst sollen die Menschen gliicklich werden und die Leiden
des materialistischen Lebens gelindert werden? Man sollte verstehen, daB jemand,
dessen Geist fest im Krsna-BewuBtsein verankert ist, sehr klar zu unterscheiden ver-
mag, was im Leben von Nutzen ist und was nicht. Maharaja Pariksit war rdjarsi-
sattama, das heiBt der beste aller heiligen Konige, und Sukadeva Gosvami war
muni-sattama, der beste der munis. Beide waren erhabene Personlichkeiten, da sie
sich zu krsna-katha hingezogen fiihlten. Die besondere Stellung des Sprechers und
der Zuhorerschaft wird im nachsten Vers sehr schon erklart. Krsna-katha wirkt
derart belebend, dal Maharaja Pariksit alles Materielle vergal3, selbst sein leibliches
Wohlergehen in bezug auf Essen und Trinken. Hier wird gezeigt, wie sich die Bewe-
gung fir Krsna-BewuBtsein liber die ganze Welt verbreiten sollte, damit sowohl der
Sprecher als auch die Zuhorerschaft auf die transzendentale Ebene erhoben werden
und nach Hause, zu Gott, zuriickkehren konnen.
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VERS 16
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vasudeva-katha-prasnah
purusams trin punadti hi

vaktaram pracchakam srotFms
tat-pada-salilam yatha

vasudeva-katha-prasnah—Fragen iber die Spiele und Eigenschaften Vasudevas,
Krsnas; purusan—Personen; trin—drei; punati—reinigen; hi—gewi; vaktaram—der
Sprecher, in diesem Fall Sukadeva Gosvami; pracchakam—und ein wiBbegieriger
Zuhorer wie Maharaja Pariksit; srotfn—und mit ihnen die Zuhorer, die den Gespra-
chen lauschen; tat-pada-salilam yatha—genau wie die ganze Welt vom Wasser der
Ganga gereinigt wird, die von dem Zeh Sri Visnus ausgeht.

UBERSETZUNG

Die Ganga, die von dem Zeh $ri Visnus ausgeht, reinigt die drei Welten
— die oberen, mittleren und unteren Planetensysteme. In dhnlicher Weise
werden drei Gruppen von Menschen gereinigt, wenn Fragen iiber die Spiele
und Eigenschaften $ri Vasudevas, Krsnas, gestellt werden: der Sprecher oder
Prediger, derjenige, der die Fragen stellt, und die Menschen, die zuhoren.

ERLAUTERUNG

Es heiBt: tasmdd gururm prapadyeta jijidasuh sreya uttamam (SB. 11.3.21). Wer
daran interessiert ist, transzendentale Themen als das Ziel des Lebens zu verstehen,
muB sich an den echten spirituellen Meister wenden. Tasmad gurum prapadyeta.
Man muB sich einem solchen guru hingeben, der Wissen tiber Krsna vermitteln
kann, das der Wahrheit entspricht. Maharaja Pariksit hatte bei der richtigen Person-
lichkeit, Sukadeva Gosvami, Zuflucht gesucht, um mit vasudeva-katha erleuchtet
zu werden. Vasudeva ist die urspriingliche Personlichkeit Gottes, die unbegrenzte
spirituelle Taten vollbringt. Im Srimad-Bhagavatam sind diese Taten schriftlich fest-
gehalten, und die Bhagavad-gita ist eine Niederschrift der Worte, die Vasudeva per-
sonlich sprach. Da die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein voller vasudeva-katha ist,
wird jeder, der zuhort, jeder, der sich der Bewegung anschlieBt, und jeder, der pre-
digt, gereinigt werden. ‘
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bhumir drpta-nrpa-vyaja-
daityanika-satayutaih
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akranta bhiiri-bharena
brahmanam saranam yayau

bhumih—Mutter Erde; drpta—hochmiitig; nrpa-vyadja—sich als Konig ausgebend
bzw. als die Personifikation der Herrschaftsgewalt im Staat; daitrya—der Damonen;
anika—von Schlachtreihen; sara-ayutaih—unzahlige, zu Hunderttausenden; gkran-
ta—uberlastet; bhiri-bharena—von der Last unnotiger Streitkrafte; brahmanam—
bei Brahma; saranam—um Zuflucht zu suchen; yayau—ging.

UBERSETZUNG

Als Mutter Erde einst mit Hunderttausenden von militirischen Schlacht-
reihen iiberladen war — angefiihrt von verschiedenen hochmiitigen Dimo-
nen, die sich wie Konige kleideten —, wandte sie sich an Brahma um Hilfe.

ERLAUTERUNG

Wenn die Welt mit unnétigen militarischen Einrichtungen iiberladen ist und
wenn verschiedene damonische Konige als Staatsoberhaupter die Herrschaftsgewalt
in den Handen haben, bewirkt diese Last, daB die Hochste Personlichkeit Gottes er-
scheint. Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (4.7):

yada yada hi dharmasya
glanir bhavati bharata

abhyutthanam adharmasya
tadatmanam srjamy aham

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

Wenn die Bewohner der Erde atheistisch und gottlos werden, sinken sie auf die
Stufe von Hunden und Schweinen herab, und ihre einzige Beschiftigung besteht
darin, sich gegenseitig anzubellen. Das bezeichnet man als dharmasya glani oder Ab-
weichen vom Ziel des Lebens. Der Zweck des menschlichen Lebens besteht darin,
die hochste Vollkommenheit des Krsna-BewuBtseins zu erreichen. Doch wenn die
Biirger gottlos und die Prasidenten oder Konige aufgrund ihrer militarischen Macht
unnotig eingebildet sind, kommt es zu Streitereien, und die militarische Kampfkraft
der verschiedenen Staaten wird erhoht. Als Folge davon ist heutzutage anscheinend
jeder Staat fleiBig damit beschaftigt, Atomwaffen herzustellen, um sich auf einen
dritten Weltkrieg vorzubereiten. Solche Vorbereitungen waren eigentlich nicht no-
tig; sie spiegeln blo3 den falschen Stolz der Staatsoberhaupter wider. Die wahre Auf-
gabe eines Staatsmannes in filhrender Position besteht darin, die Biirger der ver-
schiedenen Gesellschaftsklassen im Krsna-BewuBtsein zu schulen und auf diese
Weise dafiir Sorge zu tragen, daB die Bevolkerung gliicklich ist. Catur-varnyam
maya srstam guna-karma-vibhdgasah (Bg. 4.13). Ein Fihrer sollte die Bevolkerung
zu brahmanas, ksatriyas, vaisyas und sudras ausbilden und sie mit verschiedenen
beruflichen Pflichten betrauen. Auf diese Weise hilft er ihnen, Fortschritte in Rich-
tung Krsna-BewuBtsein zu machen. Statt dessen jedoch sorgen Halunken und



34 $rimad-Bhagavatam [Canto 10, Kap. 1

Diebe, die sich als Beschiitzer ausgeben, dafiir, daB eine Wahl abgehalten wird, und
kommen im Namen der Demokratie auf irgendeine Weise an die Macht, um die
Biirger auszubeuten. Auch schon vor langer, langer Zeit bekleideten asuras, Men-
schen ohne GottesbewuBtsein, das Amt des Staatsoberhauptes, und nun ist dieselbe
Situation wieder eingetreten. Die verschiedenen Staaten der Welt beschiftigen sich
hauptsachlich damit, ihre Kampfkraft zu erh6hen. Manche geben fiinfundsiebzig
Prozent der Regierungseinnahmen fiiir Riistungszwecke aus. Doch warum sollte das
schwer verdiente Geld der Staatsbiirger auf diese Weise vergeudet werden? Auf-
grund der gegenwirtigen Weltlage ist Krsna in Form der Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein erschienen. Das ist nur natiirlich, denn ohne die Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein kann die Welt unmoglich gliicklich und zufrieden sein.

VERS 18
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gaur bhutvasru-mukhi khinng
krandanti karunam vibhoh

upasthitantike tasmai
vyasanam samavocata

gauh—die Gestalt einer Kuh; bhitvdi—annehmend; asru-mukhi—mit Tranen in
den Augen; khinnad—sehr bekiimmert; krandanti—weinend; karunam—jammerlich;
vibhoh—von Brahma; upasthita—erschien; antike—vor; tasmai—ihm (Brahma),
vyasanam—ihren Kummer; samavocata—trug vor.

UBERSETZUNG

Mutter Erde nahm die Gestalt einer Kuh an. Zu Tode betriibt und mit Tra-
nen in den Augen trat sie vor Brahma und klagte ihm ihr Leid.

VERS 19
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brahma tad-upadharyatha
saha devais taya saha

Jjagama sa-tri-nayanas
tiram ksira-payo-nidheh

brahma—Brahma; tat-upadharya—alles richtig verstehend; atha—daraufhin; sa-
ha—mit; devaih—den Halbgottern; tayd saha—mit Mutter Erde; jagama—naherte
sich; sa-tri-nayanah—mit Siva, der drei Augen hat; tiram—dem Ufer; ksira-payah-
nidheh—des Milchozeans.
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UBERSETZUNG

Nachdem Brahma vernommen hatte, warum Mutter Erde bekiimmert
war, begab er sich zusammen mit ihr, $iva und allen anderen Halbgéttern
zum Ufer des Milchozeans.

ERLAUTERUNG

Nachdem Brahma verstanden hatte, in welch groBer Gefahr die Erde schwebte,
begab er sich als erstes zu den von Indra angefiihrten Halbgottern, die fiir die ver-
schiedenen Angelegenheiten des Universums zustindig sind, und zu Siva, der fiir die
Vernichtung verantwortlich ist. Sowohl Erhaltung als auch Vernichtung gehen un-
ter der Aufsicht der Hochsten Personlichkeit Gottes ewig vonstatten. In der Bha-
gavad-gita (4.8) heiBt es: paritrandya sadhinam vindsdya ca duskrtam. Diejenigen,
die sich an die Gesetze Gottes halten, werden von verschiedenen Dienern und Halb-
gottern beschiitzt, wahrend die unerwiinschten Elemente von Siva vernichtet wer-
den. Brahma traf sich zunéchst mit allen Halbgéttern einschlieBlich Sivas. Dann be-
gaben sie sich zusammen mit Mutter Erde an das Ufer des Milchozeans, in dem Sri
Visnu auf einer weilen Insel, Svetadvipa, liegt.

VERS 20
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tatra gatva jaganndtham
deva-devam vrsakapim

purusam purusa-siuktena
upatasthe samahitah

tatra—dort (am Ufer des Milchozeans); gatvd—nachdem sie gegangen waren; ja-
gannatham—dem Meister des gesamten Universums, dem Hochsten Wesen; deva-
devam—dem Hochsten Gott aller Gotter; vrsakapim—die Hochste Person, Visnu,
der fiir alle sorgt und jedermanns Leid verringert; purusam—die Hochste Person;
purusa-sitktena—mit dem vedischen mantra, der als Purusa-siikta bekannt ist; upa-
tasthe—verehrten; samahitah—mit voller Aufmerksamkeit.

UBERSETZUNG

Als die Halbgotter am Ufer des Milchozeans angekommen waren, verehr-
ten sie die Hochste Personlichkeit Gottes, Sri Visnu, den Herrn des gesam-
ten Universums, den hochsten aller Gotter, der fiir alle sorgt und das Leid
eines jeden verringert. Sie rezitierten die vedischen mantras, die als Purusa-
sikta bekannt sind, und verehrten so mit groBer Ehrfurcht $ri Visnu, der auf
dem Milchozean liegt.
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ERLAUTERUNG

Die Halbgotter wie Brahma, Siva, Konig Indra, Candra und Sirya sind alle der
Hochsten Personlichkeit Gottes unterstellt. Sie sind machtige Personlichkeiten, und
auch in der menschlichen Gesellschaft gibt es viele einfluBreiche Manner wie die
Leiter verschiedener Firmen oder Unternehmen. Sri Visnu jedoch ist der Gott der
Gotter (paramesvara). Er ist parama-purusa, das Hochste Wesen, Paramatma. Dies
wird in der Brahma-sambhita (5.1) bestatigt: isvarah paramah krsnah sac-cid-dn-
anda-vigrahah. , Krsna, den man als Govinda kennt, ist der hochste Herrscher. Er
hat einen spirituellen Korper, der ewig und gliickselig ist.“ Niemand kommt dem
Hochsten Herrn gleich oder ist groBer als Er, und deshalb wird Er hier als jaganna-
tha, deva-deva, vrsakapi und purusa bezeichnet. Auch Arjuna bestitigt in der
Bhagavad-gita (10.12), daB Sri Visnu die Hochste Person ist:

param brahma param dhama
pavitram paramam bhavan

purusam sdasvatam divyam
adi-devam ajam vibhum

,,Du bist das Hochste Brahman, das Endgiiltige, das hochste Reich und der hoch-
ste Reinigende, die Absolute Wahrheit und die ewige gottliche Person. Du bist der
urerste Gott, transzendental und urspriinglich, und Du bist die ungeborene und all-
durchdringende Schonheit.*

Krsna ist ddi-purusa, die urspriingliche Personlichkeit Gottes (govindam adi-pu-
rusam tam aharm bhajami). Visnu ist eine vollstindige Erweiterung Sri Krsnas, und
alle vispu-tattvas sind paramesvara, deva-deva.

VERS 21
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giram samadhau gagane samiritam
nisamya vedhads tridasan uvdca ha

gam paurusim me srnutamarah punar
vidhiyatam dasu tathaiva ma ciram

giram—erklingende Worte; samadhau—in Trance; gagane—am Himmel; sami-
ritam—ertonten; nisamya—horend; vedhah—Brahma; tridasan—zu den Halbgot-
tern; uvdaca—sagte; ha—o; gam—den Befehl; paurusim—von der Hochsten Person
erhalten; me—von mir; srnuta—hort; amarah—o Halbgotter; punah—wieder; vidhi-
yatam—fihrt aus; asu—sofort; tatha eva—genauso; ma—tut nicht; ciram—verzo-
gern.
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UBERSETZUNG

Wihrend Brahma in Trance versunken war, horte er die Worte Sri Visnus
iiber den Himmel schallen. Er sagte daher zu den Halbgottern: O Halbgot-
ter, vernehmt von Mir, was Ksirodakasayi Visnu, die Hochste Person, be-
fiehlt, und fiihrt Seinen Befehl unverziiglich und sorgfiltig aus.

ERLAUTERUNG

Aus diesem Vers geht hervor, daB qualifizierte Personen die Worte der Hochsten
Personlichkeit Gottes in Trance horen konnen. Die moderne Wissenschaft hat uns
das Telefon gegeben, das uns ermoglicht, Klange zu horen, die an einem fernen Ort
erzeugt werden. In dhnlicher Weise kann Brahma die Worte des Herrn im eigenen
Innern horen, wihrend andere Menschen die Worte S$ri Visnus nicht zu horen ver-
mogen. Dies wird am Anfang des Srimad-Bhdagavatam (1.1.1) bestitigt: tene
brahma hrda ya adi-kavaye. Adi-kavi ist Brahma. Zu Beginn der Schépfung vermit-
telte Sri Visnu Brahma die Lehren des vedischen Wissens durch das Herz (hrda).
Dasselbe Prinzip wird hier bestitigt. Im Trancezustand vermochte Brahma die
Worte Ksirodakasayi Visnus zu horen, worauf er die Botschaft des Herrn den Halb-
gottern uberbrachte. In dhnlicher Weise empfing Brahma am Anfang das vedische
Wissen von der Hochsten Personlichkeit Gottes durch das Herz. In beiden Fillen
kam bei der Ubermittlung der Botschaft an Brahma dasselbe Verfahren zur Anwen-
dung. Mit andern Worten: Obwohl Sri Visnu sogar fiir Brahma unsichtbar war,
konnte dieser Seine Worte durch das Herz vernehmen. Nicht einmal Brahma kann
die Hochste Personlichkeit Gottes sehen, aber dennoch steigt der Herr auf die Erde
herab und wird fiir alle Menschen sichtbar. Er tut dies zweifellos aus Seiner grund-
losen Barmherzigkeit heraus, doch Dummkopfe und Nichtgottgeweihte glauben,
Krsna sei eine gewohnliche historische Personlichkeit. Weil sie denken, der Herr sei
ein gewohnlicher Mensch wie sie selbst, werden sie als miidha bezeichnet (avaja-
nanti mam mudhah). Solche dimonischen Menschen, die die Lehren der Bhagavad-
gita nicht verstehen konnen und sie deshalb falsch auslegen, lassen die grundlose
Barmherzigkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes auBer acht.

VERS 22
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puraiva purisavadhrto dhara-jvaro
bhavadbhir amsair yadusipajanyatam

sa yavad urvya bharam isvaresvarah
sva-kala-saktya ksapayams cared bhuvi
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pura—schon vorher; eva—gewil3; pumsa—von der Hochsten Personlichkeit Got-
tes; avadhrtah—wurde zweifellos gewuBt; dhara-jvarah—cas Leid auf der Erde;
bhavadbhih—von euch; amsaih—sich als vollstindige Teile erweiternd; yadusu—in
der Familie Konig Yadus; upajanyatam—nehmt Geburt und erscheint dort; sah—Er
(die Hochste Personlichkeit Gottes); yavar—solange wie; urvydh—der Erde; bharam
—die Last; isvara-isvarah—der Herr der Herren; sva-kala-saktya—durch Seine ei-
gene Kraft, den Zeitfaktor; ksapayan—verringernd; caret—solltet euch bewegen;
bhuvi—auf der Erdoberflache.

UBERSETZUNG

Brahma teilte den Halbgéttern folgendes mit: Bevor wir dem Herrn un-
sere Bitte unterbreiteten, wuBte Er bereits von der Not, die auf der Erde
herrscht. lhr Halbgotter sollt daher alle durch vollstindige Teilerweiterun-
gen als Sohne und Enkel in der Familie der Yadus erscheinen, und zwar so
lange, wie der Herr auf der Erde weilt, um ihre Last mit Hilfe Seiner Kraft in
Form der Zeit zu verringern.

ERLAUTERUNG
In der Brahma-sarhita (5.39) heiBt es:

ramadi-murtisu kald-niyamena tisthan
nanavataram akarod bhuvanesu kintu

krsnah svayam samabhavat paramah puman yo
govindam adi-purusam tam aham bhajami

,.Jch verehre die Hochste Personlichkeit Gottes, Govinda, der Sich immer in ver-
schiedene Inkarnationen wie Rama und Nrsimha und auch in verschiedene Neben-
inkarnationen erweitert, der aber die urspriingliche Personlichkeit Gottes ist, be-
kannt als Krsna, und der Sich auch personlich inkarniert.*

In diesem Vers des Srimad-Bhagavatam finden wir die Worte puraiva pumsa-
vadhrto dhara-jvarah. Das Wort pumsa bezieht sich auf Krsna, der bereits wuBte,
wie die ganze Welt aufgrund der Zunahme von Damonen litt. Ohne die Oberhoheit
der Personlichkeit Gottes anzuerkennen, erklaren sich Damonen selbst zu unum-
schrankten Konigen und Prasidenten und rufen so eine Storung hervor, indem sie
ihre militarische Macht vergroBern. Wenn diese Storungen sehr gro3 werden, er-
scheint Krsna. Auch gegenwartig erhohen wieder verschiedene dimonische Staaten
auf der ganzen Welt ihre militarische Kampfkraft mit vielerlei Mitteln, und die
ganze Weltlage ist unheilvoll geworden. Krsna ist deshalb in Form Seines Namens
in der Hare-Krsna-Bewegung erschienen, die die Biirde, die auf der Welt lastet, mit
Sicherheit verringern wird. Philosophen, Religionswissenschaftler und gewohnliche
Leute miissen sich mit groBer Ernsthaftigkeit mit dieser Bewegung auseinanderset-
zen, denn Plane und Erfindungen, die von Menschen entworfen wurden, werden der
Erde keinen Frieden bringen konnen. Zwischen dem transzendentalen Klang Hare
Krsna und der Person Krsna besteht kein Unterschied.
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nama cintamanih krsnas
caitanya-rasa-vigrahah
purnah suddho nitya-mukto
‘bhinnatvan nama-naminoh
(Padma Purana)

Der Klang Hare Krsna und die Person Krsna sind nicht voneinander verschieden.

VERS 23
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vasudeva-grhe saksad
bhagavan purusah parah

Janisyate tat-priyartham
sambhavantu sura-striyah

vasudeva-grhe—im Haus Vasudevas (der beim Erscheinen Krsnas dessen Va-
ter sein wiirde); saksar—personlich; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes,
deren Macht unumschrankt ist; purusah—die urspriingliche Person; parah—die
transzendental ist; janisyate—wird erscheinen; tat-priya-artham—und zu Seiner Zu-
friedenstellung; sambhavantu—sollten Geburt nehmen; sura-striyah—alle Frauen
der Halbgotter.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes, $ri Krsna, dessen Macht unum-
schrinkt ist, wird personlich als der Sohn Vasudevas erscheinen. Alle Frauen
der Halbgoétter sollten deshalb ebenfalls erscheinen, um lhn zu erfreuen.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (4.9) sagt der Herr, daB Sein Geweihter nach Verlassen des
materiellen Korpers nach Hause, zu Gott, zuriickkehrt (¢yaktva dehar punar janma
naiti mam eti). Genauer gesagt, wird der Gottgeweihte zuerst in das Universum ge-
bracht, wo Sich der Herr gerade aufhalt, um Seine Spiele zu vollfiihren. Es gibt un-
zdhlige Universen, und der Herr erscheint in jedem Augenblick in einem von ihnen.
Aus diesem Grund werden Seine Spiele als nitya-lila oder ewige Spiele bezeichnet.
Das Erscheinen des Herrn als Kind im Hause Devakis findet unaufhorlich in einem
Universum nach dem anderen statt. Der Gottgeweihte wird deshalb zunichst in das
Universum gebracht, wo die Spiele des Herrn gerade stattfinden. Selbst wenn ein
Gottgeweihter den Pfad des hingebungsvollen Dienstes nicht zu Ende geht, genieBt
er laut Aussage der Bhagavad-gita das Gliick der himmlischen Planeten, wo die
frommsten Lebewesen wohnen, und wird dann im Hause eines suci oder sriman,
das heiBt eines frommen brdhmana oder eines reichen vaisya, geboren (sucinam
srimatam gehe yoga-bhrasto 'bhijdyate). Ein reiner Gottgeweihter wird also auf die
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oberen Planetensysteme gebracht, wo fromme Lebewesen wohnen, selbst wenn er
nur unvollkommenen hingebungsvollen Dienst ausfiihrt. Wenn solch ein Gottge-
weihter dort seinen hingebungsvollen Dienst zur Vollkommenheit bringt, wird er an
den Ort versetzt, wo die Spiele des Herrn gerade stattfinden. Hier heiBt es: sambha-
vantu sura-striyah. Sura-stri, die Frauen der himmlischen Planeten, wurden mit
diesen Worten aufgefordert, in der Yadu-Dynastie in Vrndavana zu erscheinen, um
die Spiele Sri Krsnas zu bereichern. Diese sura-stri werden dann in das urspriingli-
che Goloka Vrndavana versetzt, wenn sie noch griindlicher fiir das Zusammenleben
mit Krsna geschult sind. Fiir die Dauer von Sri Krsnas Spielen auf dieser Welt soll-
ten die sura-stri in verschiedenen Familien erscheinen, um dem Herrn eine Freude
zu bereiten und um vor ihrer Riickkehr in das ewige Goloka Vrndavana noch ein-
mal griindlich geschult zu werden. Das Zusammensein mit Sri Krsna in Dvaraka-
puri, Mathura-puri oder Vrndavana wiirde mit Sicherheit bewirken, daB sie nach
Hause, zu Gott, zuriickkehrten. Unter den sura-stri, den Frauen der himmlischen
Planeten, befinden sich viele Gottgeweihte, wie beispielsweise die Mutter von
Krsnas Inkarnation als Upendra. Solche hingegebenen Frauen wurden in diesem
Zusammenhang herbeigerufen.

VERS 24
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vasudeva-kalanantah
sahasra-vadanah svara

agrato bhavita devo
hareh priya-cikirsaya

vdsudeva-kald anantah—die vollstindige Erweiterung Sri Krsnas, die als Anan-
tadeva oder Sankarsana Ananta bekannt ist, die alldurchdringende Inkarnation des
Hochsten Herrn; sahasra-vadanah—Tausende von Hauptern habend; svarat—vollig
unabhingig; agratah—vorher; bhavita—wird erscheinen; devah—der Herr; hareh
—von Sri Krsna; priya-cikirsaya—mit dem Wunsch, zur Freude zu handeln.

UBERSETZUNG

Die erste Manifestation Krsnas ist Sankarsana, der als Ananta bekannt ist.
Er ist der Ursprung aller Inkarnationen in dieser materiellen Welt. Vor dem
Erscheinen $ri Krsnas wird dieser urspriingliche Sankarsana als Baladeva her-
abkommen, nur um dem Hochsten Herrn $ri Krsna bei Seinen Spielen
Freude zu bereiten.

ERLAUTERUNG

Sri Baladeva ist die Hochste Personlichkeit Gottes Selbst. Er ist ebenso michtig
wie die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, doch wo immer Krsna erscheint, be-
gleitet Thn Sri Baladeva als Sein alterer oder jiingerer Bruder. Wenn Krsna er-
scheint, begleiten Ihn all Seine vollstiandigen Erweiterungen und anderen Inkarna-
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tionen. Im Caitanya-caritamrta wird dies ausfihrlich erklart. Diesmal sollte Bala-
deva als alterer Bruder von Krsna erscheinen.

VERS 25
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visnor maya bhagavati
yaya sammohitam jagat

adista prabhunamsena
kadrydrthe sambhavisyati

visnoh maya—die Energie der Hochsten Personlichkeit Gottes, Visnu; bhaga-
vati—so gut wie Bhagavan und deshalb unter dem Namen Bhagavati bekannt; yaya
—von der; sammohitam—bezaubert; jagat—alle Welten, sowohl die materiellen als
auch die spirituellen; ddista—den Befehl erhalten habend; prabhuna—vom Meister;
amsena—mit ihren verschiedenen potentiellen Teilen; karya-arthe—um Arbeit aus-
zufithren; sambhavisyati—wiirde ebenfalls erscheinen.

UBERSETZUNG

Die Energie des Herrn, die man als visnu-maya kennt und die ebenso be-
schaffen ist wie die Hochste Personlichkeit Gottes, wird ebenfalls zusammen
mit $ri Krgna erscheinen. Diese Energie, die unterschiedliche Wirkungswei-
sen hat, bezaubert alle Welten, sowohl die materiellen als auch die spiri-
tuellen. Auf die Bitte ihres Meisters hin wird sie zusammen mit ihren ver-
schiedenen Kriften erscheinen, um die Arbeit des Herrn auszufiihren.

ERLAUTERUNG

Pardsya saktir vividhaiva sriyate (Svetdsvatara Upanisad 6.8). In den Veden
heiBt es, daB die Energien der Hochsten Personlichkeit Gottes mit verschiedenen
Namen bezeichnet werden wie beispielsweise yogamdya und mahamaya. Letzten
Endes jedoch ist die Energie des Herrn ein und dieselbe, genau wie die elektrische
Energie dieselbe ist, obwohl sie eine kiihlende und eine wirmende Wirkung haben
kann. Die Energie des Herrn wirkt sowohl in den spirituellen als auch in den mate-
riellen Welten. In der spirituellen Welt wirkt sie als yogamayad, und in der materiel-
len Welt wirkt dieselbe Energie als mahamayd, genau wie elektrischer Strom so-
wohl in einem Heizkorper als auch in einem Kiihlschrank flieBt. In der materiellen
Welt wirkt diese Energie als mahamaya auf die bedingten Seelen ein, um sie immer
weiter vom hingebungsvollen Dienst abzubringen. Yaya sammohito jiva atmanam
tri-gunatmakam. Die bedingte Seele in der materiellen Welt halt sich fiir ein Pro-
dukt von tri-guna, den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur. Das ist die
korperliche Lebensauffassung. Aufgrund des Kontaktes mit den drei gunas der ma-
teriellen Energie identifiziert sich jeder mit seinem Korper. Der eine denkt, er sei ein
brahmana, der andere hilt sich fiir einen ksatriya, und wieder ein anderer meint, er
sei ein vaisya oder sudra. In Wirklichkeit jedoch sind wir weder brahmana, ksa-



42 $rimad-Bhagavatam [Canto 10, Kap. 1

triya, vaisya noch sudra, sondern Teilchen des Hochsten Herrn (mamaivamsah).
Doch weil wir von der materiellen Energie, mahamaya, bedeckt sind, identifizieren
wir uns auf die oben beschriebene Weise. Wenn eine bedingte Seele befreit wird, be-
trachtet sie sich als ewiger Diener Krsnas. Jivera ‘svariipa’ haya—~krsnera ‘nitya-
dasa’. Wenn man diese Stufe erreicht, hilft einem dieselbe Energie — nun als yoga-
mayd — in zunehmendem Male, gereinigt zu werden und seine Kraft dem Dienst
des Herrn zu weihen.

In jedem Fall, sei die Seele nun bedingt oder befreit, ist der Herr der Hochste.
Wie es in der Bhagavad-gita (9.10) heiBt, wirkt die materielle Energie, mahamadyad,
unter dem Befehl der Hochsten Personlichkeit Gottes auf die bedingte Seele ein (ma-
yddhyaksena prakrtih siiyate sa-cardcaram).

prakrteh kriyamanani
gunaih karmani sarvasah

aharikara-vimidhatma
kartaham iti manyate

,,Die verwirrte spirituelle Seele halt sich unter dem EinfluB der drei Erschei-
nungsweisen der materiellen Natur fiir den Ausfiihrenden von Tatigkeiten, die in
Wirklichkeit von der Natur verrichtet werden* (Bg. 3.37).

Im bedingten Leben besitzt niemand Freiheit, doch weil man unter der Herr-
schaft mahamayas steht und deshalb verwirrt ist, halt man sich torichterweise fir
unabhingig (aharikdra-vimidhdtma kartaham iti manyate). Doch wenn die bedingte
Seele durch das Praktizieren von hingebungsvollem Dienst befreit wird, erhalt sie in
zunehmendem MaBe die Gelegenheit, verschiedene transzendentale Beziehungen zur
Hochsten Personlichkeit Gottes zu genieBen, wie beispielsweise ddsya-rasa, sakhya-
rasa, vatsalya-rasa und mddhurya-rasa.

Die Energie des Herrn, visnu-mdya, hat also zwei Aspekte — gvaranika und un-
mukha. Als der Herr erschien, kam Seine Energie mit [hm und wirkte auf verschie-
dene Weise. Im Falle Yasodas, Devakis und anderer enger Verwandter des Herrn
wirkt sie als yogamdya, und im Falle Kamsas, Salvas und anderer asuras wirkte sie
anders. Auf Sri Krsnas Befehl hin erschien Seine Energie yogamdya mit Thm und
entfaltete gemaB der Zeit und den Umstidnden unterschiedliche Wirkungen. Karyar-
the sambhavisyati. Yogamaya ubte verschiedene Wirkungen aus, um verschiedene
Zwecke zu erreichen, die der Herr wiinschte. Wie die Bhagavad-gita (9.13) besta-
tigt, werden die mahdtmas, das heil3t diejenigen, die sich den LotosfiiBen des Herrn
vollig ergeben haben, von yogamdya gelenkt (mahdtmanas tu mam partha daivim
prakrtim dsritah), wahrend die durdtmds, diejenigen, die keinen hingebungsvollen
Dienst ausfiihren, von mahadmdya bedeckt werden.

VERS 26
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sri-suka uvaca
ity adisyamara-gandn
prajapati-patir vibhuh
asvasya ca mahim girbhih
sva-dhama paramam yayau

sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; iti—so; ddisya—nachdem er in-
formiert hatte; amara-ganan—alle Halbgotter; prajapati-patih—Brahma, der Herr
der Prajapatis; vibhuh—allmachtig; asvasya—nachdem er beruhigt hatte; ca—auch;
mahim—Mutter Erde; girbhih—mit freundlichen Worten; sva-dhama—zu seinem
eigenen Planeten, der als Brahmaloka bekannt ist; paramam—der beste (im Uni-
versum); yayau—Kkehrte zuriick.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Nachdem der iiberaus michtige Brahma, der
der Herr aller anderen Prajapatis ist und den man deshalb als Prajapati-pati
kennt, die Halbgotter auf diese Weise instruiert und Mutter Erde beruhigt
hatte, kehrte er in sein eigenes Reich, Brahmaloka, zuriick.

VERS 27
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suraseno yadupatir
mathuram dvasan purim
mathuran chiirasenams ca
visayan bubhuje pura
Sirasenah—Konig Surasena; yadu-patih—das Oberhaupt der Yadu-Dynastie;
mathuram—an dem Ort, der als Mathura bekannt ist; dvasan—begab sich, um zu le-
ben; purim—in dieser Stadt; mathuran—an dem Ort, der als der Bezirk Mathura be-
kannt ist; siirasenan ca—an einem Ort, der als Surasena bekannt ist; visayan—solche
Konigreiche; bubhuje—genoB; pura—einst.
UBERSETZUNG

Surasena, das Oberhaupt der Yadu-Dynastie, war einst in die Stadt Ma-
thura gezogen, um sich dort niederzulassen. Dort genoR er die Orte, die als
Mathura und Sirasena bekannt sind.

VERS 28
T 7 AN AITRTTIT |
RO WA 37 fAed dfafan zf: nxen



44 $rimad-Bhagavatam [Canto 10, Kap. 1

rdajadhani tatah sabhut
sarva-yadava-bhibhujam

mathura bhagavan yatra
nityam sannihito harih

rdajadhani—die Hauptstadt; ratah—von dieser Zeit an; sd—das Land und die Stadt
Mathura; abhiar—wurden; sarva-yadava-bhiibhujam—von allen Konigen, die in der
Yadu-Dynastie erschienen; mathura—der Ort Mathura; bhagavan—die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes; yatra—an dem; nityam—ewig; sannihitah—eng verbunden, ewig
wohnend; harih—der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

Seit jener Zeit war die Stadt Mathura die Hauptstadt aller Konige der
Yadu-Dynastie. Die Stadt und der Distrikt um Mathura sind sehr eng mit
Krsna verbunden, denn S$ri Krsna lebt ewig an diesem Ort.

ERLAUTERUNG

Die Stadt Mathura gilt als der transzendentale Wohnort Sri Krsnas; Mathura ist
keine gewohnliche materielle Stadt, da es auf ewig mit der Hochsten Personlichkeit
Gottes verbunden ist. Die Ortschaft Vrndavana gehort zum Bezirk Mathura und
existiert heute noch. Weil Mathura und Vrndavana auf ewig eng mit Krsna verbun-
den sind, sagt man, Sri Krsna verlasse Vrndavana niemals (vrnddavanam parityajya
padam ekam na gacchati). Auch heute noch ist die Ortschaft Vrndavana, die im Be-
zirk Mathura liegt, ein transzendentaler Ort, und jeder, der ihn besucht, wird mit Si-
cherheit transzendental gereinigt werden. Navadvipa-dhama ist ebenfalls eng mit
Vrajabhiimi verbunden. Srila Narottama dasa Thakura sagt deshalb:

sri gauda-mandala-bhiumi, yeba jane cintamani,
ta’ra haya vrajabhume vasa

,,Vrajabhumi* bezieht sich auf Mathura-Vrndavana, und Gauda-mandala-
bhiumi schlieBt Navadvipa mit ein. Zwischen diesen beiden Orten besteht kein Un-
terschied. Deshalb lebt jeder, der in Navadvipa-dhama wohnt und sich bewuBt ist,
daB Krsna und Sri Caitanya Mahaprabhu ein und dieselbe Personlichkeit sind, in
Vrajabhumi, Mathura-Vrndavana. Der Herr hat es der bedingten Seele leicht ge-
macht: Wenn sie in Mathura, Vrndavana oder Navadvipa-dhama lebt, ist sie direkt
mit der Hochsten Personlichkeit Gottes verbunden. Wenn man einfach an diesen
Orten wohnt, kann man augenblicklich mit dem Herrn in Verbindung treten. Es
gibt viele Gottgeweihte, die das Geliibde ablegen, Vrndavana und Mathura niemals
zu verlassen. Das ist zweifellos ein gutes Geliibde, doch wenn man Vrndavana, Ma-
thura oder Navadvipa-dhama verla3t, um dem Herrn zu dienen, ist man nicht von
Ihm getrennt. Auf jeden Fall miissen wir die transzendentale Bedeutung von Ma-
thura, Vrndavana und Navadvipa-dhama verstehen. Jeder, der an diesen Orten hin-
gebungsvollen Dienst ausiibt, kehrt nach Verlassen seines Korpers mit Sicherheit
nach Hause, zu Gott, zuriick. Deshalb sind die Worte mathura bhagavan yatra ni-
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tyam sannihito harih besonders wichtig. Ein Gottgeweihter sollte nach besten Kraf-
ten versuchen, diese Anweisung voll auszunutzen. Wann immer der Hochste Herr
personlich erscheint, erscheint Er in Mathura, weil Er eine enge Beziehung zu die-
sem Ort hat. Aus diesem Grund sind Mathura und Vrndavana transzendentale
Wohnorte des Herrn, obwohl sie sich auf diesem Planeten befinden.

VERS 29
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tasyam tu karhicic chaurir
vasudevah krtodvahah

devakya suryaya sardham
prayane ratham aruhat

tasyam—in jener Stadt, die als Mathura bekannt ist; tu—gewiB3; karhicit—vor ei-
niger Zeit; saurih—der Halbgott, der Nachfahre Suras; vasudevah—der als Vasu-
devaerschien; krta-udvahah—nachdem er vermahit worden war; devakya—Devaki;
suryaya—seine Frau, die er soeben geheiratet hatte; sardham—zusammem mit;
prayane—um nach Hause zuriickzukehren; ratham—den Wagen; daruhat—bestieg.

UBERSETZUNG

Vor einiger Zeit heiratete Vasudeva, der der Halbgétterfamilie [oder der
Sura-Dynastie] angehorte, Devaki. Nach den Hochzeitsfeierlichkeiten be-
stieg er zusammen mit seiner jungen Ehefrau seine Kutsche, um nach Hause
zuriickzufahren.

VERS 30
IWET: Fq: @9 fﬁwﬁlﬁﬁml
T T SR AR TEAa: 1301

ugrasena-sutah kamsah
svasuh priya-cikirsaya

rasmin hayanam jagraha
raukmai ratha-satair vrtah

ugrasena-sutah—der Sohn Ugrasenas; kanisah—namens Kamsa; svasuh—von
seiner eigenen Schwester Devaki; priya-cikirsaya—um sie anlaBlich ihrer Heirat zu
erfreuen; rasmin—die Ziigel; hayanam—der Pferde; jagraha—nahm; raukmaih—aus
Gold gemacht; ratha-sataih—von Hunderten von Kutschen; vrrah—umgeben.
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UBERSETZUNG

Um seiner Schwester Devaki anliBlich ihrer Hochzeit eine Freude zu ma-
chen, nahm Kamsa, der Sohn Ugrasenas, die Ziigel der Pferde und lenkte
den Wagen. Er wurde von Hunderten von goldenen Kutschen umgeben.

VERS 31-32
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catuh-satam paribarham
gajanam hema-malinam

asvanam ayutam sardham
rathanam ca tri-sat-satam

dasinam sukumarinam
dve sate samalarnkrte

duhitre devakah pradad
yane duhitr-vatsalah

catuh-satam—vierhundert; paribarham—Mitgift; gajanam—der Elefanten; he-
ma-malinam—mit goldenen Girlanden geschmiickt; asvanam—von Pferden; ayu-
tam—zehntausend; sardham—zusammen mit; rathanam—von Wagen; ca—und; tri-
sat-satam—dreimal sechshundert (eintausendachthundert); dd@sinam—von Dienerin-
nen; su-kumarinam—unverheiratete Madchen, die sehr jung und schon sind; dve—
zwei; sate—hundert; samalankrte—ganz mit Schmuckstiicken verziert; duhitre—
seiner Tochter; devakah—Konig Devaka; pradat—gab als Geschenk; yane—wahrend
sie fortging; duhitr-vatsalah—der seine Tochter Devaki sehr liebte.

UBERSETZUNG

Devakis Vater, Konig Devaka, liebte seine Tochter sehr. Als sie mit ihrem
Ehemann nach Hause aufbrach, schenkte er ihr als Mitgift vierhundert Ele-
fanten, die mit goldenen Girlanden geschmiickt waren. AuBerdem schenkte
er ihr zehntausend Pferde, achtzehnhundert Kutschen und zweihundert
wunderschone junge Dienerinnen, die von vielen Schmuckstiicken geziert
wurden.

ERLAUTERUNG

Der Brauch, seine Tochter mit einer Mitgift zu beschenken, existiert in der vedi-
schen Kultur schon seit sehr langer Zeit. Selbst heute noch wird er genauso gehand-
habt: Ein Vater, der tliber Geld verfiigt, wird seiner Tochter eine stattliche Aussteuer
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mitgeben. Da eine Tochter niemals den Nachlal3 ihres Vaters erbte, war es iiblich,
daB ein liebevoller Vater seiner Tochter bei der Hochzeit so viel wie moglich als
Aussteuer mitgab. Nach dem vedischen System ist eine Mitgift deshalb niemals un-
gesetzlich. Die hier erwahnte Aussteuer, die Devaki von Devaka bekam, war natiir-
lich keine gewohnliche Aussteuer. Weil Devaka ein Konig war, gab er seiner Toch-
ter eine Aussteuer mit, die seiner koniglichen Stellung angemessen war. Selbst von
gewohnlichen Menschen, besonders von den Mitgliedern der hoheren Klassen wie
den brdahmanas, ksatriyas und vaisyas, wird erwartet, daB sie ihre Tochter
groBziigig beschenken. Unmittelbar nach der Hochzeit zieht die Tochter in das Haus
des Ehemannes, und es ist auch Sitte, da3 der Bruder der Braut seine Schwester und
seinen Schwager zum Zeichen seiner Zuneigung begleitet. An diesen Brauch hielt
sich auch Karsa. Dies sind alles alte Brauche der varnasrama-dharma-Gesellschaft,
die heutzutage falschlicherweise als hinduistisch bezeichnet wird. Diese seit langer
Zeit bestehenden Brauche werden hier sehr schon beschrieben.

VERS 33
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Sankha-tirya-mrdangas ca
nedur dundubhayah samam

prayana-prakrame tata
vara-vadhvoh sumarigalam

sarikha—Muschelhorner; tiurya—Horner; mrdarngah—Trommeln; ca—auch; ne-
duh—ertonten; dundubhayah—XKesselpauken; samam—gleichzeitig; prayana-prakra-
me—zur Zeit der Abreise; tdata—o geliebter Sohn; vara-vadhvoh—des Brautigams
und der Braut; su-marigalam—anlallich ihrer gliickverheiBenden Abreise.

UBERSETZUNG

O geliebter Sohn, Maharaja Pariksit, als der Briutigam und die Braut ge-
rade zur Abfahrt bereit waren, ertonten anliRlich dieses gliickverheiRenden
Moments Muschelhorner, Horner, Trommeln und Kesselpauken in harmo-
nischem Einklang.

VERS 34
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pathi pragrahinam kamsam
abhasyahasarira-vak
asyds tvam astamo garbho
hanta yam vahase 'budha
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pathi—auf dem Weg; pragrahinam—der die Ziigel der Pferde fiihrte; kamsam
—Karhsa; dbhasya—ansprechend; aha—sagte; a-sarira-vak—die Stimme einer Per-
son, deren Korper unsichtbar war; asyah—von diesem Madchen (Devaki); tvam—
du; astamah—das achte; garbhah—Schwangerschaft; hanta—Morder; yam—ihre;
vahase—die du fortbringst; abudha—du torichter Schurke.

UBERSETZUNG

Waihrend Karhsa die Ziigel der Pferde hielt und die Kutsche die StraRe
entlanglenkte, wandte sich die Stimme einer unsichtbaren Person an ihn:
,Du torichter Schurke, du bringst die Frau nach Hause, deren achtes Kind
dich toten wird!*

ERLAUTERUNG

In der Prophezeiung war die Rede von astamo garbhah, der achten Schwanger-
schaft, doch daraus ging nicht klar hervor, ob das Kind ein Sohn oder eine Tochter
sein wiirde. Selbst wenn Karnsa also sehen sollte, daB3 das achte Kind Devakis eine
Tochter war, sollte er keinen Zweifel daran haben, daB ihn das achte Kind toten
wiirde. Laut dem Visva-kosa-W orterbuch bedeutet das Wort garbha ,,Embryo* und
auch arbhaka oder ,,Kind"“. Kammsa war seiner Schwester in Liebe zugetan und hatte
sich deshalb anerboten, ihre Kutsche zu lenken, um sie und seinen Schwager nach
Hause zu bringen. Die Halbgotter wollten jedoch nicht, daB Karhsa Devaki zugetan
war, und ermutigten ihn deshalb von einem unsichtbaren Ort aus, Devaki etwas an-
zutun. Dariiber hinaus waren die sechs S6hne Maricis dazu verflucht worden, im
SchoB Devakis geboren zu werden, und nach ihrer Ermordung durch Karnsa sollten
sie befreit werden. Als Devaki begriff, daB Karhsa von der Hochsten Personlichkeit
Gottes, die aus ihrem SchoB erscheinen sollte, getotet werden wiirde, empfand sie
groBe Freude. Das Wort vahase ist ebenfalls von Bedeutung, denn es zeigt an, dai
die prophetische Stimme Karnsa dafiir verurteilte, daB er wie ein Lasttier handelte,
indem er die Mutter seines Feindes nach Hause brachte.

VERS 35
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ity uktah sa khalah papo
bhojanam kula-pamsanah

bhaginim hantum arabdham
khadga-panih kace 'grahit

iti uktah—so angesprochen; sah—er (Karnsa); khalah—neidisch; pdpah—siind-
voll; bhojanam—der Bhoja-Dynastie; kula-pamsanah—jemand, der das Ansehen sei-
ner Familie schiadigen kann; bhaginim—seiner Schwester; hantum darabdham—ge-
willt zu toten; khadga-panih—ein Schwert in die Hand nehmen; kace—Haare;
agrahit—packte.
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UBERSETZUNG

Karhsa war ein Schandfleck in der Bhoja-Dynastie, da er neidisch und
siindvoll war. Als er die vom Himmel herabtonende Prophezeiung vernahm,
packte er seine Schwester mit der linken Hand an den Haaren und hob mit
der rechten sein Schwert, um ihr den Kopf vom Rumpf zu trennen.

ERLAUTERUNG

Karhsa hielt in der linken Hand die Ziigel und lenkte so den Wagen, doch als er
die Prophezeiung vernahm, das achte Kind seiner Schwester werde ihn toten, lie er
die Zugel fallen, packte seine Schwester an den Haaren und griff mit seiner Rechten
zum Schwert, um sie zu toten. Zuvor hatte er seine Schwester liebevoll behandelt
und sich anerboten, ihre Kutsche zu lenken; doch sobald er erfuhr, daB sein personli-
ches Interesse, ja sein Leben auf dem Spiel stand, vergal er alle Zuneigung, die er zu
ihr hegte, und wurde auf der Stelle zu ihrem erbitterten Feind. So sind die Damonen.
Niemand sollte einem Damon trauen, wieviel Zuneigung auch immer dieser einem
entgegenbringen mag. Abgesehen von den Damonen sollte man auch keinem Konig,
keinem Politiker und keiner Frau trauen, denn wenn es um ihre eigenen Interessen
geht, sind sie zu allem fahig. Canakya Pandita sagt deshalb: visvdso naiva kartavyah
strisu raja-kulesu ca.

VERS 36
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tam jugupsita-karmanam
nrsamsam nirapatrapam

vasudevo maha-bhaga
uvdaca parisantvayan

tam—zu ihm (Karmsa); jugupsita-karmdnam—der bereit war, eine derart frevleri-
sche Tat zu begehen; nrsamsam—iiberaus grausam; nirapatrapam—schamlos; vasu-
devah—Vasudeva; maha-bhagah—der vom Gliick iiberaus begiinstigte Vater Vasu-
devas; uvdca—sagte; parisantvayan—besinftigend.

UBERSETZUNG

Vasudeva, die groRe Seele, der Krsnas Vater werden sollte, wollte Karmsa
beschwichtigen, der so grausam und neidisch war, daB er nicht einmal da-
vor zuriickschreckte, seine Schwester umzubringen. Deshalb wandte er sich
mit folgenden Worten an Kamsa.

ERLAUTERUNG

Vasudeva, der der Vater Krsnas werden sollte, wird hier als maha-bhaga be-
zeichnet, als iiberaus rechtschaffene und besonnene Personlichkeit. Denn obwohl
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Kamsa bereit war, Vasudevas Frau umzubringen, bewahrte dieser einen klaren
Kopf und blieb ruhig. Er begann, in einer friedlichen Haltung zu Kamsa zu sprechen
und verniinftige Argumente vorzubringen. Vasudeva war eine grof3e Personlichkeit,
denn er verstand es, einen grausamen Menschen zu besanftigen, und konnte sogar
dem erbittertsten Feind verzeihen. Wer vom Gliick begiinstigt ist, wird niemals
uiberwaltigt, nicht einmal von Tigern oder Schlangen.

VERS 37
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sri-vasudeva uvdca
slaghaniya-gunah sirair
bhavan bhoja-yasaskarah

sa katham bhaginim hanyat
striyam udvaha-parvani

sri-vasudevah uvaca—die groBe Personlichkeit Vasudeva sagte; slagha-niya-gu-
nah—ein Mensch, der riilhmenswerte Eigenschaften besitzt; siraih—von groBen
Helden; bhavan—du; bhoja-yasah-karah—ein leuchtender Stern in der Bhoja-Dyna-
stie; sah—ein Mensch deines Formates; katham—wie; bhaginim—deine Schwester;
hanyar—kann toten; strivam—besonders eine Frau; udvaha-parvani—zur Zeit der
Hochzeitszeremonie.

UBERSETZUNG

Vasudeva sagte: Mein lieber Schwager Kamsa, du bist der Stolz deiner Fa-
milie, der Bhoja-Dynastie, und grofRe Helden rithmen deine Eigenschaften!
Wie konnte ein Mann deines Formates eine Frau téten, die nochdazudie ei-
gene Schwester ist, und dies am Tag ihrer Hochzeit?

ERLAUTERUNG

Nach den vedischen Prinzipien diirfen ein brahmana, ein alter Mann, eine Frau,
ein Kind und eine Kuh auf keinen Fall getotet werden. Vasudeva wies Kamsa darauf
hin, daB Devaki nicht nur eine Frau war, sondern noch dazu seiner eigenen Familie
angehorte. Weil sie nun mit Vasudeva verheiratet war, war sie para-stri, die Frau
eines anderen Mannes, und wenn Kamsa eine solche Frau umbrachte, wiirde er sich
nicht nur einer Siinde schuldig machen, sondern auch sein Ansehen als Konig der
Bhoja-Dynastie verlieren. Auf diese Weise versuchte Vasudeva, Kamsa mit allen
moglichen Argumenten zu iiberzeugen und ihn davon abzubringen, Devaki zu toten.



Vers 39] Die Ankunft $ri Krsnas: Einfiihrung 51

VERS 38
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mrtyur janmavatam vira
dehena saha jayate
adya vabda-satante va
mrtyur vai praninam dhruvah

mrtyuh—Tod; janma-vatam—der Lebewesen, die Geburt genommen haben;
vira—o groBer Held; dehena saha—zusammen mit dem Korper; jayate—wird gebo-
ren (wer geboren wird, wird mit Sicherheit auch sterben); adya—heute; vd—entwe-
der; abda-sata—von Hunderten von Jahren; ante—am Ende; vd—oder; mrtyuh
—Tod; praninam—fiir jedes Lebewesen; dhruvah—ist garantiert.

UBERSETZUNG

O grofer Held, wer geboren wird, wird mit Sicherheit sterben, denn mit
dem Korper wird auch der Tod geboren. Man mag heute oder nach Hunder-
ten von Jahren sterben, doch der Tod ist jedem Lebewesen sicher.

ERLAUTERUNG

Vasudeva wollte Kamsa klarmachen, daB3 er dem Tod nicht entgehen konnte,
auch wenn er sich davor fiirchtete und deshalb sogar eine Frau toten wollte. Der Tod
ist jedem gewi. Warum also sollte Karmsa etwas tun, das seinem Ruf und dem An-
sehen seiner Familie schaden wiirde? In der Bhagavad-gita (2.27) wird dies besta-
tigt:

jatasya hi dhruvo mrtyur
dhruvam janma mrtasya ca
tasmad aparihdrye 'rthe
na tvam socitum arhasi

,,Jemandem, der geboren wurde, ist der Tod sicher, und dem, der gestorben ist,
ist die Geburt gewi3. Deshalb solltest du bei der unvermeidlichen Erfiillung deiner
Pflicht nicht klagen.*

Man sollte den Tod nicht fiirchten; vielmehr sollte man sich auf das nachste Le-
ben vorbereiten und die Zeit niitzen, solange man einen menschlichen Korper hat,
um den Kreislauf von Geburt und Tod zu beenden. Es ist nicht ratsam, sich in siind-
volle Handlungen zu verstricken, um sich vor dem Tod zu retten.

VERS 39
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dehe paricatvam dpanne
dehi karmanugo 'vasah

dehantaram anuprdapya
praktanam tyajate vapuh

dehe—wenn der Korper; paricatvam apanne—verwandelt sich in fiinf Elemente;
dehi—der Eigentiimer des Korpers, das Lebewesen; karma-anugah—auf die Reak-
tionen der eigenen fruchtbringenden Handlungen folgend; avasah—spontan, auto-
matisch; deha-antaram—einen anderen Korper (aus materiellen Elementen beste-
hend); anuprapya—als Folge erhaltend; prdktanam—den fritheren; tyajate—gibt auf;
vapuh—Korper.

UBERSETZUNG

Wenn sich der gegenwirtige Korper in Staub verwandelt und wieder in
die fiinf Elemente zerfillt, nimlich in Erde, Wasser, Feuer, Luft und Ather,
erhilt der Eigentiimer des Korpers, das Lebewesen, entsprechend seinen
fruchtbringenden Handlungen automatisch einen neuen, aus materiellen
Elementen bestehenden Korper. Wenn das Lebewesen einen weiteren Kor-
per bekommt, gibt es den gegenwirtigen auf.

ERLAUTERUNG

Diese Aussage wird in der Bhagavad-gita bestitigt, in der die Grundbegriffe spi-
rituellen Verstandnisses erklart werden.

dehino 'smin yatha dehe
kaumdram yauvanam jara

tatha dehantara-praptir
dhiras tatra na muhyati

,,50, wie die verkorperte Seele in diesem Korper fortgesetzt von Kindheit zu Ju-
gend und Alter wandert, so geht die Seele beim Tod in dhnlicher Weise in einen
anderen Korper ein. Die selbstverwirklichte Seele wird von einem solchen Wechsel
nicht verwirrt” (Bg. 2.13).

Ein Lebewesen, ob Mensch oder Tier, ist nicht der materielle Korper, sondern
der materielle Korper ist vielmehr seine Bedeckung. In der Bhagavad-gita wird der
Korper mit einem Kleidungsstiick verglichen, und es wird ausfiihrlich erklart, wie
man die Kleidungsstiicke immer wieder wechselt. Das gleiche vedische Wissen wird
auch hier bestitigt. Das Lebewesen, die Seele, wechselt standig seinen Korper, einen
nach dem anderen. Sogar schon im jetzigen Leben verandert sich der Korper vom
Sduglings- zum Kindeskorper, vom Kindeskorper zum jugendlichen Kérper und
vom jugendlichen zum alten Korper. Wenn der Korper zu alt ist, um weiter funktio-
nieren zu konnen, gibt das Lebewesen ihn auf und bekommt gemaB seinen frucht-
bringenden Handlungen, Wiinschen und Bestrebungen durch die Gesetze der Natur
automatisch einen neuen Korper. Dieser Ablauf wird von den Naturgesetzen gere-
gelt, und deshalb geht der Vorgang des Korperwechsels in Entsprechung zu den
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fruchtbringenden Handlungen automatisch vonstatten, solange das Lebewesen unter
der Herrschaft der duBleren, materiellen Energie steht. Vasudeva wollte Karmsa des-
halb klarmachen, daB die siindhafte Tat, eine Frau zu toten, mit Sicherheit dazu fiih-
ren wiirde, dal3 er in seinem nachsten Leben einen materiellen Korper bekiame, der
den Leiden des materiellen Daseins noch stirker unterworfen wire. Aus diesem
Grund riet Vasudeva Kamsa, keine siindhaften Handlungen zu begehen.

Wer aus Unwissenheit, tamo-guna, sindvoll handelt, erhilt einen Korper der
niedrigeren Lebensformen. Kdranam guna-sango ’sya sad-asad-yoni-janmasu (Bg.
13.22). Es gibt Tausende und Abertausende von verschiedenen Lebensformen.
Warum gibt es Korper, die hoher entwickelt sind, und solche, die nicht so hoch ent-
wickelt sind? Man erhilt einen Korper je nachdem, wie stark man von der materiel-
len Natur verunreinigt ist. Wenn jemand in seinem jetzigen Leben von der Erschei-
nungsweise der Unwissenheit und von siindvollen Handlungen (duskrti) verunrei-
nigt wird, richten es die Gesetze der Natur so ein, daB er in seinem nachsten Leben
einen Korper bekommt, der voller Leid ist. Die launenhaften Wiinsche der beding-
ten Seele haben keinen EinfluB auf die Gesetze der Natur. Wir sollten uns deshalb
bemiihen, immer mit sartva-guna verbunden zu sein und uns nicht in rajo-guna
oder tamo-guna zu verstricken (rajas-tamo-bhavah). Lustvolle Wiinsche und Gier
bewirken, daB sich das Lebewesen fortwahrend in Unwissenheit befindet, und sie
hindern es daran, auf die Ebene von sattva-guna oder suddha-sattva-guna aufzustei-
gen. Es wird empfohlen, in suddha-sattva-guna, im hingebungsvollen Dienst, ver-
ankert zu sein, denn auf dieser Ebene ist man gegen die Einwirkungen der drei Er-
scheinungsweisen der materiellen Natur immun.

VERS 40
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vrajams tisthan padaikena
yathaivaikena gacchati

yatha trna-jalaukaivam
dehi karma-gatim gatah

vrajan—ein Mensch, der auf der StraBle wandert; tisthan—wahrend er steht; pada
ekena—auf einem Bein; yatha—wie; eva—gewil}; ekena—durch einen anderen FuB3;
gacchati—geht; yatha—wie; trna-jalauka—ein Wurm auf einer Pflanze; evam—auf
diese Weise; dehi—das Lebewesen; karma-gatim—die Reaktionen auf fruchtbrin-
gende Handlungen; gatah—durchlauft.

UBERSETZUNG

Genau wie ein Wanderer erst einen Fu auf den Boden setzt und dann
den anderen hebt oder wie ein Wurm auf einer Pflanze ein Blatt erst dann
verliBt, wenn er sich auf das nichste vorgetastet hat, so sucht die bedingte
Seele in einem neuen Korper Zuflucht und gibt dann den alten auf.
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ERLAUTERUNG

Hier wird beschrieben, wie die Wanderung der Seele von einem Korper zum
nachsten vor sich geht. Das Lebewesen wird entsprechend seiner mentalen Verfas-
sung im Augenblick des Todes vom feinstofflichen Korper, der aus Geist, Intelligenz
und Ego besteht, zu einem anderen grobstofflichen Korper befordert. Wenn hohere
Autoritaten entschieden haben, welche Art von grobstofflichem Korper das Lebewe-
sen erhilt, wird es gezwungen, in einen solchen Korper einzugehen, und gibt somit
automatisch seinen vorhergehenden Korper auf. Menschen, die schwer von Begriff
sind und nicht geniigend Intelligenz haben, um diesen Vorgang der Seelenwande-
rung zu verstehen, denken, nach der Zerstorung des grobstofflichen Korpers sei das
Leben fiir immer vorbei. Solchen Menschen fehlt die notige Gehirnsubstanz, um den
Vorgang der Seelenwanderung zu begreifen. Gegenwartig stoBt die Hare-Krsna-Be-
wegung auf heftigen Widerstand. Ihre Gegner werfen ihr vor, sie praktiziere ,,Ge-
hirnwasche®. Im Grunde jedoch haben die sogenannten Wissenschaftler, Philoso-
phen und anderen Fiihrer in den westlichen Landern iiberhaupt kein Gehirn. Die
Hare-Krsna-Bewegung versucht, solch torichte Menschen zu erheben, indem sie ihr
Unterscheidungsvermogen reinigt, damit sie den menschlichen Korper richtig niit-
zen. Leider denken sie aufgrund ihrer groBen Unwissenheit, die Hare-Krsna-Bewe-
gung unterziehe sie einer Gehirnwasche. Sie wissen nicht, daB jemand, der nicht
gottesbewuft ist, gezwungen wird, weiterhin von einem Korper zum anderen zu
wandern. Aufgrund ihres teuflischen Gehirns werden sie demnachst gezwungen
werden, unter abscheulichen Bedingungen zu leben, und sie konnen sich praktisch
nie wieder aus dem bedingten Leben des materiellen Daseins befreien. Wie diese
Wanderung der Seele vonstatten geht, wird in diesem Vers sehr deutlich erklart.

VERS 41
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svapne yatha pasyati deham idrsam
manorathenabhinivista-cetanah

drsta-srutabhyam manasanucintayan
prapadyate tat kim api hy apasmrtih

svapne—in einem Traum; yatha—wie; pasyati—man sieht; deham—die Art von
Korper; idrsam—ahnlich; manorathena—durch Nachdenken im Geist; abhinivista—
ist vollig vertieft; cetanah—er, dessen BewuBtsein; drsta—durch das, was er erfah-
ren hat, oder was mit den Augen gesehen wurde; srutabhyam—und durch das Ver-
nehmen einer Beschreibung von irgend etwas anderem; manasa—durch den Geist;
anucintayan—Denken, Fiihlen und Wollen; prapadyate—gibt sich hin; rat—diese Si-
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tuation; kim api—ganz zu schweigen von; hi—gewiB; apasmrtih—das Vergessen des
gegenwartigen Korpers erfahren.

UBERSETZUNG

Wenn man eine Situation mit eigenen Augen erlebt oder davon gehort
hat, sinnt man dariiber nach und stellt MutmaRungen an, und wihrend man
so in diesem Gedanken aufgeht, denkt man nicht mehr an seinen gegenwar-
tigen Korper. In dhnlicher Weise bewirken gewisse Vorginge im Geist, da®
man nachts im Traum seine tatsichliche Stellung vergift und glaubt, an
einem anderen Ort in einem anderen Korper zu leben. Ebenso verhilt es
sich auch, wenn man seinen gegenwartigen Korper aufgibt und einen neuen
annimmt [tatha dehantara-praptih].

ERLAUTERUNG

In diesem Vers wird die Wanderung der Seele sehr anschaulich erklart. Manch-
mal vergiBt jemand seinen gegenwirtigen Korper und denkt an seinen Kindeskor-
per, den er in der Vergangenheit besal — wie er damals spielte, umhertollte, redete
usw. Wenn der materielle Korper nicht mehr funktionstiichtig ist, wird er zu Staub:
,»Aus Staub bist du gemacht, und zu Staub wirst du werden.* Doch wenn der Kor-
per wieder in seine fiinf materiellen Grundbestandteile zerfillt — Erde, Wasser,
Feuer, Luft und Ather —, bleibt die Funktion des Geistes erhalten. Der Geist ist die
feinstoffliche Substanz, in der der Korper erschaffen wird; in unseren Traumen und
auch im Wachzustand, namlich wenn wir in Gedanken versunken sind, konnen wir
dies tatsachlich erfahren. Man muB verstehen, daB der Vorgang der mentalen Spe-
kulation eine neue Art von Korper hervorbringt, der nicht wirklich existiert. Wenn
man das Wesen des Geistes (manorathena) und seines Denkens, Fiihlens und Wol-
lens verstehen kann, fdllt es einem sehr leicht, einzusehen, wie sich aus dem Geist
verschiedene Arten von Korpern entwickeln.

Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein bietet deshalb die Moglichkeit zu transzen-
dentalen Tatigkeiten, bei denen man den Geist vollig in Dinge vertieft, die sich auf
Krsna beziehen. Die Gegenwart der Seele erkennt man am BewuBtsein, und man
muB sein materielles BewuBtsein reinigen, damit es zu spirituellem BewuBtsein, das
heiBt zu Krsna-BewuBtsein, wird. Was spirituell ist, ist ewig, und das Materielle ist
zeitweilig. Das BewuBtsein eines Menschen, der nicht Krsna-bewuBt ist, vertieft
sich stiandig in zeitweilige Dinge. Deshalb empfiehlt Krsna jedem in der Bhagavad-
gitd (9.34): man-mana bhava mad-bhakto mad-yaji mam namaskuru. Man sollte
immer in Gedanken an Krsna versunken sein, Sein Geweihter werden, sich immer
in Seinem Dienst betitigen, Ihn als den Hochsten und GroBten verehren und Thm
immer Ehrerbietungen darbringen. In der materiellen Welt ist man stets der Diener
einer hohergestellten Personlichkeit, und in der spirituellen Welt besteht unsere we-
senseigene Position darin, der hochsten und groBten Personlichkeit zu dienen, dem
param brahma. So lehrt es Sri Caitanya Mahaprabhu: Jivera ‘svariipa’ haya—
krsnera ‘nitya-ddsa’ (Cc. M. 20.108).

Im Krsna-BewuBtsein zu handeln ist die Vollkommenheit des Lebens und die
hochste Stufe des yoga. Sri Krsna sagt in der Bhagavad-gita (6.47):
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yoginam api sarvesam
mad-gatendntaratmand

sraddhdvan 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 im transzendentalen liebevollen Dienst ver-
ehrt, und er ist der hochste von allen.*

Die Verfassung des Geistes, der zwischen sarikalpa und vikalpa (Annehmen und
Ablehnen) hin- und herschwankt, spielt eine entscheidende Rolle, wenn im Augen-
blick des Todes die Seele in einen anderen materiellen Korper versetzt wird.

yam yam vdapi smaran bhavam
tyajaty ante kalevaram

tam tam evaiti kaunteya
sada tad-bhava-bhavitah

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

Deshalb muB man den Geist im bhakti-yoga-System iiben, wie es Maharaja Am-
barisa tat, der immer im Krsna-BewuBtsein verankert war. Savai manah krsna-pa-
daravindayoh. Man muB den Geist vierundzwanzig Stunden am Tag auf die Lo-
tosfiiBe Krsnas richten. Wenn der Geist auf Krsnas LotosfiiBe fixiert ist, werden
auch die Tatigkeiten der anderen Sinne in Krsnas Dienst gestellt. Hrsikena hrsikesa-
sevanam bhaktir ucyate: Hrsikesa, dem Meister der Sinne, mit gereinigten Sinnen zu
dienen wird bhakti genannt. Diejenigen, die sich unabléssig im hingebungsvollen
Dienst betitigen, sind in einem transzendentalen BewuBtseinszustand verankert, der
uiber den materiellen Erscheinungsweisen der Natur steht. Krsna sagt in der
Bhagavad-gita (14.26):

mam ca yo 'vyabhicarena
bhakti-yogena sevate

sa gunan samatityaitan
brahma-bhiiyaya kalpate

,,Wer sich ganz dem hingebungsvollen Dienst widmet und unter keinen Umstén-
den zu Fall kommt, transzendiert augenblicklich die Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur und erreicht so die Ebene des Brahmans.*

Man muB} das Geheimnis des Erfolges aus den vedischen Schriften lernen, beson-
ders wenn die Essenz des vedischen Wissens von der Bhagavad-gita, wie sie ist, pra-
sentiert wird.

Da der Geist letzten Endes von der Hochsten Personlichkeit Gottes, Krsna, kon-
trolliert wird, ist das Wort apasmrtih bedeutsam. Die eigene Identitdt zu vergessen
wird apasmrtih genannt. Diese apasmrtih kann vom Hochsten Herrn kontrolliert
werden, denn der Herr sagt: mattah smrtir jidnam apohanam ca. ,,Von Mir kom-
men Erinnerung, Wissen und Vergessen.* Statt jemandem zu erlauben, seine wahre
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Stellung zu vergessen, kann Krsna im Augenblick des Todes die urspriingliche Iden-
titat eines Menschen wiederbeleben, auch wenn der Geist unstet sein mag. Obwohl
der Geist zum Zeitpunkt des Todes mangelhaft arbeiten mag, gewahrt Krsna einem
Gottgeweihten Zuflucht bei Seinen LotosfiiBen. Deshalb bringt der Geist einen
Gottgeweihten, der seinen Korper aufgibt, nicht in einen weiteren materiellen Kor-
per (tyaktva deham punar janma naiti mam eti). Vielmehr holt Krsna den Gottge-
weihten an den Ort, wo Er gerade Seine Spiele vollfihrt (mdm eti), wie wir bereits
oben erklart haben. Aus diesem Grund muB jeder sein BewuBtsein stets in Krsna
vertiefen, dann wird sein Leben erfolgreich sein. Andernfalls wird der Geist die
Seele in einen weiteren materiellen Korper befordern. Die Seele wird in den Samen
eines Vaters versetzt und in den SchoB einer Mutter gegeben. Je nach dem Korper
des Vaters und der Mutter erschaffen der Samen und das Ei eine bestimmte Art von
Korper, und wenn dieser sich entwickelt hat, kommt die Seele in diesem Korper aus
dem Mutterleib hervor und beginnt ein neues Leben. Auf diese Weise wandert die
Seele von einem Korper zum anderen (tatha dehantara-praptih). Leider glauben we-
niger intelligente Menschen, da3 mit dem Verschwinden des Korpers alles ein Ende
hat. Solche Dummkopfe und Schurken fiihren die gesamte Welt in die Irre. Doch in
der Bhagavad-gita (2.20) heiBt es: na hanyate hanyamane sarire. Die Seele stirbt
nicht, wenn der Korper zerstort wird, sondern geht vielmehr in einen anderen Kor-
per ein.

VERS 42
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yato yato dhavati daiva-coditam
mano vikaratmakam apa paricasu

gunesu maya-racitesu dehy asau
prapadyamanah saha tena jayate

yatah yatah—von einem Ort zum anderen oder von einer Position zu einer ande-
ren; dhavati—spekuliert; daiva-coditam—durch Zufall oder Uberlegung getrieben;
manah—der Geist; vikara-atmakam—von einer Art des Denkens, Fiihlens und
Wollens zu einer anderen wechseln; dgpa—am Ende erlangt er (eine Mentalitat); pari-
casu—zur Zeit des Todes (wenn der gesamte materielle Korper in seine Bestandteile
zerfallt); gunesu—(der nicht befreite Geist wird angehaftet) an die materiellen Eigen-
schaften; mdya-racitesu—wo die materielle Energie einen dhnlichen Korper er-
schafft; dehi—die spirituelle Seele, die einen solchen Korper annimmt; asau—sie;
prapadyamanah—unterworfen (einem solchen Zustand); sasha—mit; tena—ein dhnli-
cher Korper; jayate—nimmt Geburt.
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UBERSETZUNG

Je nachdem, was der Geist, der in fruchtbringende Handlungen verstrickt
ist, zur Zeit des Todes denkt, fiihlt und wiinscht, erhilt man einen bestimm-
ten Korper. Mit anderen Worten: Der Korper entwickelt sich entsprechend
den Tatigkeiten des Geistes. Wechsel des Korpers sind auf die Unstetigkeit
des Geistes zuriickzufithren, denn wire der Geist nicht so flackerhaft,
konnte die Seele in ihrem urspriinglichen, spirituellen Korper bleiben.

ERLAUTERUNG

Es ist sehr leicht zu verstehen, daB der Geist flackerhaft ist und stiandig die Art
seines Denkens, Fiihlens und Wollens dndert. Arjuna erklart diese Tatsache in der
Bhagavad-gita (6.34):

cancalam hi manah krsna
pramathi balavad drdham

tasyaham nigraham manye
vayor iva suduskaram

Der Geist ist caricala, flackerhaft, und ist starken Schwankungen unterworfen.
Arjuna gab deshalb zu, daB es ginzlich unmoglich ist, den Geist unter Kontrolle zu
halten; dies sei genauso schwierig wie der Versuch, den Wind zu kontrollieren.
Wenn man sich beispielsweise in einem Boot befindet, das vom Wind auf einem
FluB oder auf dem Meer vorwirts getrieben wird, und wenn der Wind nicht zu be-
herrschen ist, so gerat das hin- und herschwankende Boot in groBBe Schwierigkeiten,
und es ist dauBerst schwierig, die Herrschaft dariiber zu behalten. Vielleicht kentert
es sogar. Im bhava-samudra, dem Ozean der mentalen Spekulation und der Wande-
rung durch verschiedene Arten von Korpern, muf3 man deshalb als erstes den Geist
beherrschen.

Durch regelmaBiges Uben kann man den Geist unter seine Herrschaft bringen,
und das ist der Zweck des yoga-Systems (abhydsa-yoga-yuktena). Allerdings besteht
die Moglichkeit, daB ein Mensch, der das yoga-System praktiziert, scheitert, beson-
ders im Zeitalter des Kali, denn das yoga-System gebraucht kiinstliche Mittel. Dage-
gen ist es durch die Gnade Krsnas sehr leicht moglich, den Geist zu beherrschen,
wenn man ihn im bhakti-yoga beschiftigt. Deshalb hat Sri Caitanya Mahaprabhu
empfohlen: harer nama harer nama harer namaiva kevalam. Man sollte den Heili-
gen Namen des Herrn stindig chanten, denn es besteht kein Unterschied zwischen
dem Heiligen Namen des Herrn und Hari, der Hochsten Person.

Durch unablissiges Chanten des Hare-Krsna-mantra kann man den Geist auf die
LotosfiBe Krsnas fixieren (sa vai manah krsna-padaravindayoh) und auf diese
Weise die Vollkommenheit des yoga erreichen. Andernfalls wird der flackerhafte
Geist um des Sinnengenusses willen auf der Ebene der mentalen Spekulation um-
herschweifen, und man wird von einem Korper zum anderen wandern miissen, da
der Geist nur in bezug auf die materiellen Elemente geschult ist, oder mit anderen
Worten, nur in bezug auf trigerische Sinnenbefriedigung. Mayd-sukhaya bharam
udvahato vimiidhan (SB. 7.9.43). Schurken (vimiidhdn), die von mentaler Spekula-
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tion kontrolliert werden, machen gewaltige Anstrengungen, eine Zeitlang zu ge-
nieBen, doch zur Zeit des Todes, wenn Krsnas duBlere Energie alles wegnimmt
(mrtyuh sarva-haras caham), miissen sie ihren Korper aufgeben. Dann muB3 man
alles, was man in diesem Leben geschaffen hat, verlassen und aufgrund der materiel-
len Gewalt der Natur automatisch in einen neuen Korper eingehen. Man mag in die-
sem Leben einen riesigen Wolkenkratzer gebaut haben, doch im nachsten Leben
wird man aufgrund seiner Mentalitit vielleicht den Korper einer Katze, eines Hun-
des, eines Baumes oder vielleicht eines Halbgottes annehmen miissen. Auf diese
Weise wird uns der Korper von den Gesetzen der materiellen Natur gegeben. Kara-
nam guna-sango 'sya sad-asad-yoni-janmasu (Bg. 13.22). Die spirituelle Seele wird
in den hoheren und niedrigeren Lebensformen geboren, nur weil sie Gemeinschaft
mit den drei Eigenschaften der materiellen Natur hat.

urdhvam gacchanti sattva-stha
madhye tisthanti rdjasdah
Jjaghanya-guna-vrtti-stha
adho gacchanti tamasah

,,Menschen, die sich in der Erscheinungsweise der Tugend befinden, steigen all-
mahlich zu den hoheren Planeten auf; Menschen in der Erscheinungsweise der Lei-
denschaft leben auf den irdischen Planeten, und diejenigen, die sich in der Erschei-
nungsweise der Unwissenheit befinden, sinken in die hollischen Welten hinab* (Bg.
14.18).

Zusammenfassend kann man sagen, daB die Bewegung fir Krsna-BewuBt-
sein der Menschheit die gro3te Wohlfahrtstatigkeit anbietet. Der verniinftigere Teil
der menschlichen Gesellschaft sollte diese Bewegung zum Nutzen der gesamten
Menschheit sehr ernst nehmen. Um sich aus dem Kreislauf wiederholter Geburten
und Tode zu retten, muBl man sein BewuBtsein reinigen. Sarvopadhi-vinirmuktam
tat-paratvena nirmalam. Man muB sich von allen Bezeichnungen befreien (,,Ich bin
Amerikaner", ,,ich bin Inder®, ,,ich bin dies", ,,ich bin das*) und die Ebene errei-
chen, auf der man versteht, daBB Krsna der urspriingliche Meister ist und daB wir
Seine ewigen Diener sind. Wenn die Sinne gereinigt und in Krsnas Dienst beschaf-
tigt werden, erreicht man die hochste Vollkommenheit. Hrsikena hrsikesa-sevanam
bhaktir ucyate. Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein ist eine Bewegung fiir bhakti-
yoga. Vairagya-vidya-nija-bhakti-yoga. Durch das Befolgen der Prinzipien dieser
Bewegung 10st man sich von materiellen Fehlvorstellungen und gelangt auf die ur-
spriingliche Ebene der ewigen Beziehung zwischen dem Lebewesen und der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes als Diener und Meister. Das ist in groben Ziigen der
Zweck der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein.

VERS 43
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Jyotir yathaivodaka-parthivesv adah
samira-veganugatam vibhavyate
evam sva-maya-racitesv asau puman

gunesu raganugato vimuhyati

Jyotih—die leuchtenden Himmelskorper wie beispielsweise die Sonne, der Mond
und die Sterne; yatha—wie; eva—gewil; udaka—im Wasser; pdrthivesu—oder in
anderen Flissigkeiten wie Ol; adah—direkt; samira-vega-anugatam—von den Be-
wegungen des Windes gezwungen; vibhdvyate—erscheinen in verschiedenen For-
men; evam—auf diese Weise; sva-maya-racitesu—in der von den Erfindungen des
Geistes geschaffenen Situation; asau—das Lebewesen; puman—Person; gunesu—in
der materiellen Welt, die von den Erscheinungsweisen der Natur manifestiert ist;
raga-anugatah—entsprechend seiner Anhaftung; vimuhyati—wird durch Identifizie-
rung verwirrt.

UBERSETZUNG

Wenn sich die leuchtenden Hlmmelskorper, wie der Mond, die Sonne
und die Sterne, in Fliissigkeiten wie Ol oder Wasser spiegeln, scheinen sie
aufgrund der vom Wind bewegten Spiegelbilder verschiedene Formen zu
haben — das heift, manchmal sehen sie rund aus, manchmal linglich usw.
In dhnlicher Weise hilt das Lebewesen, die Seele, verschiedene Manifesta-
tionen aus Unwissenheit fiir seine eigene Identitit, weil es in materialisti-
sche Gedanken vertieft ist. Mit anderen Worten: Die Erfindungen des Gei-
stes verwirren uns, da wir von den materiellen Erscheinungsweisen der Na-
tur in Erregung versetzt werden.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers wird ein sehr treffender Vergleich angestellt, anhand dessen sich
die verschiedenen Positionen der ewigen spirituellen Seele in der materiellen Welt
verstehen lassen und der verstandlich macht, wie die Seele verschiedene Korper an-
nimmt (dehdntara-praptih). Der Mond verandert sich nicht und bleibt derselbe, doch
wenn er sich in Wasser oder Ol spiegelt, scheint er verschiedene Formen anzuneh-
men, da der Wind die Oberfliche bewegt. In dahnlicher Weise ist die Seele der ewige
Diener Krsnas, der Hochsten Personlichkeit Gottes; doch wenn sie in die materiellen
Erscheinungsweisen der Natur versetzt wird, nimmt sie verschiedene Korper an,
manchmal als Halbgott und manchmal als Mensch, Hund, Baum usw. Unter dem
EinfluB mdyads, der tiuschenden Energie der Hochsten Personlichkeit Gottes, denkt
das Lebewesen, es sei diese oder jene Person, Amerikaner, Inder, Katze, Hund,
Baum oder irgend etwas anderes. Das nennt man mdyd. Wenn man von dieser Ver-
wirrung befreit wird und versteht, daB die Seele zu keiner Form der materiellen
Welt gehort, befindet man sich auf der spirituellen Ebene (brahma-bhiita).
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Diese Erkenntnis wird manchmal als nirakdra oder Formlosigkeit bezeichnet.
Formlosigkeit bedeutet jedoch nicht, da3 die Seele keine Form hat. Die Seele hat eine
Form, doch das auBere, betorende Aussehen, das sie aufgrund materieller Verunrei-
nigung erhalten hat, ist unwirklich. In dhnlicher Weise wird auch Gott als nirdkdra
bezeichnet, was zum Ausdruck bringt, daB Gott keine materielle Gestalt hat, son-
dern sac-cid-ananda-vigraha ist. Das Lebewesen ist ein Teilchen der hochsten sac-
cid-ananda-vigraha, aber die materiellen Formen, die es annimmt, sind zeitweilig
oder nur ein Schein. Sowohl das Lebewesen wie auch der Hochste Herr haben seit
jeher spirituelle Formen (sac-cid-ananda-vigraha), doch der Hochste Herr wechselt
Seine Form nicht. Der Herr erscheint, wie Er ist, wohingegen das Lebewesen er-
scheint, weil es von der materiellen Natur gezwungen wird, verschiedene Korper an-
zunehmen. Wenn das Lebewesen diese unterschiedlichen Formen erhilt, identifi-
ziert es sich mit ihnen und nicht mit seiner urspriinglichen, spirituellen Form. So-
bald sich das Lebewesen wieder mit seiner urspriinglichen Form identifiziert und
sein urspriingliches, spirituelles Verstindnis wiedererlangt, ergibt es sich augen-
blicklich der hochsten Form, der Personlichkeit Gottes. Das wird in der Bhagavad-
gita (7.19) erklart: bahiindm janmanam ante jaianavan mam prapadyate. Wenn das
Lebewesen nach vielen, vielen Geburten in mannigfachen Formen wieder in seine
urspriingliche Form im Krsna-BewuBtsein zuriickkehrt, ergibt es sich augenblick-
lich den LotosfiiBen der hochsten Form, Krsna. Das ist Befreiung. Der Herr sagt in
der Bhagavad-gita (18.54):

brahma-bhiitah prasanndatma
na socati na kanksati

samah sarvesu bhiitesu
mad-bhaktim labhate param

,,Wer so in der Transzendenz verankert ist, erkennt sogleich das Hochste Brah-
man. Er klagt niemals und begehrt nichts. Er ist jedem Lebewesen gleichgesinnt. In
diesem Zustand erreicht er reinen hingebungsvollen Dienst zu Mir.*

Hingabe an die hochste Form ist die Folge von bhakti. Diese bhakti, das heif3t das
Verstehen der eigenen Position, ist die vollkommene Befreiung. Solange man unter
dem EinfluB eines unpersonlichen Verstindnisses der Absoluten Wahrheit steht,
hat man kein reines Wissen, sondern muf3 sich immer noch darum bemiihen, reines
Wissen zu entwickeln. Kleso ‘dhikataras tesam avyaktdasakta-cetasam (Bg. 12.5).
Man mag spirituell fortgeschritten sein, doch wenn man am unpersonlichen Aspekt
der Absoluten Wahrheit festhalt, muB3 man sich immer noch sehr abmiihen, was
durch die Worte kleso ‘dhikatarah (,,schwereres Leid") ausgedriickt wird. Ein Gott-
geweihter jedoch erlangt seine urspriingliche Stellung als spirituelle Form ohne jede
Miihe und versteht den Hochsten Herrn in Seiner urspriinglichen Form.

Im Zweiten Kapitel der Bhagavad-gita erklart Krsna Selbst die spirituellen For-
men der Lebewesen. Er sagt dort unmiBverstiandlich zu Arjuna, daB3 Er Selbst, Ar-
juna und alle anderen Lebewesen, die sich vorher in ihren spirituellen Formen be-
fanden, voneinander getrennte, individuelle Wesen sind. Sie waren in der Vergan-
genheit Individuen, sind es in der Gegenwart und werden auch in Zukunft weiterhin
ihre Individualitat beibehalten. Der einzige Unterschied besteht darin, daB3 das be-
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dingte Lebewesen in verschiedenen materiellen Formen erscheint, wahrend Krsna in
Seiner urspriinglichen, spirituellen Form erscheint. Ungliicklicherweise halten dieje-
nigen, die im spirituellen Wissen nicht sehr fortgeschritten sind, Krsna fiir einen der
Ihren und denken, Seine Form gleiche ihrer materiellen Form. Avajdnanti mam
mudha manusim tanum asritam(Bg. 9.11). Krsna ist durch materielles Wissen nie-
mals hochmiitig und wird deshalb acyuta genannt, wahrend die Lebewesen zu Fall
kommen und von der materiellen Natur beeinfluBt werden. Das ist der Unterschied
zwischen dem Hochsten Herrn und den Lebewesen. In diesem Zusammenhang
sollte man zur Kenntnis nehmen, daBB Vasudeva, der auf der transzendentalen Ebene
verankert war, Kamsa riet, keine weiteren siindhaften Handlungen zu begehen.
Kamsa, ein Musterbeispiel fiir einen Damon, war standig bereit, Krsna, das heiB3t
Gott, zu toten, wahrend Vasudeva das Beispiel fiir eine Personlichkeit ist, die Krsna
als Sohn bekam (Vasudeva ist der Sohn Vasudevas). Vasudeva wollte seinen Schwa-
ger Kamsa davon abbringen, seine Schwester zu toten und so eine Siinde zu begehen,
denn als Folge seiner von der materiellen Natur verursachten Erregung wiirde
Karhsa gezwungen werden, einen Korper anzunehmen, in dem er immer wieder lei-
den miiBte. An einer anderen Stelle im Srimad-Bhagavatam (5.5.4) sagt Rsabhadeva
ebenfalls:

na sadhu manye yata atmano 'yam
asann api klesada dasa dehah

Solange das Lebewesen in die fruchtbringenden Handlungen von sogenanntem
Gliick und Leid verstrickt ist, wird es eine bestimmte Art von Korper erhalten, in
dem es die drei Arten von Leiden erdulden muB, die einem von der materiellen Na-
tur aufgezwungen werden (tri-tdpa-yantrand). Ein intelligenter Mensch muB sich
daher vom EinfluB der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur frei machen
und seinen urspriinglichen, spirituellen Korper wiederentwickeln, indem er sich im
Dienst der Hochsten Person, Krsna, beschiftigt. Wenn man ma.erielle Anhaftungen
hat, ist man gezwungen, den Kreislauf von Geburt, Alter, Krankheit und Tod
durchzumachen. Einem intelligenten Menschen wird deshalb empfohlen, sich nicht
in sogenannte gute und schlechte fruchtbringende Handlungen zu verstricken, son-
dern sein Leben fiir den Fortschritt im Krsna-BewuBtsein zu verwenden, damit er
keinen neuen materiellen Korper mehr annehmen muB, sondern nach Hause, zu
Gott, zuriickkehren kann (tyaktva deham punar janma naiti).

VERS 44

TR FECT EAEW A TE: |
AT AT KO AT Y 118311

tasmadn na kasyacid droham
dcaret sa tatha-vidhah

datmanah ksemam anvicchan
drogdhur vai parato bhayam
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tasmat—deshalb; na—nicht; kasyacit—von irgend jemandem; droham—Neid;
dcaret—sollte handeln; sah—ein Mensch (Kamsa); rathd-vidhah—der auf solche
Weise beraten wurde (von Vasudeva); armanah—sein eigenes; ksemam—Wohlerge-
hen; anvicchan—wenn er wiinscht; drogdhuh—von jemandem, der andere beneidet;
vai—gewil; paratah—von anderen; bhayam—es gibt einen AnlaB zur Furcht.

UBERSETZUNG

Neidische, gottlose Handlungen fiihren dazu, da® man im nichsten Le-
ben einen Korper bekommt, in dem man leiden muf; warum sollte man
also gottlos handeln? Wenn man auf das eigene Wohlergehen bedacht ist,
sollte man niemanden beneiden, denn ein neidischer Mensch muB stindig
befiirchten, daR ihm seine Feinde entweder in diesem oder im nichsten Le-
ben Leid zufiigen.

ERLAUTERUNG

Statt anderen Lebewesen feindselig gesinnt zu sein, sollte man fromm handeln,
indem man sich im Dienst des Hochsten Herrn betitigt, wodurch man vermeidet,
im gegenwartigen und im nachsten Leben in eine schreckliche Lage gebracht zu wer-
den. Die im folgenden angefiihrte moralische Anweisung des groBen Politikers Ca-
nakya Pandita ist in diesem Zusammenhang sehr bedeutungsvoll:

tyaja durjana-samsargam
bhaja sadhu-samagamam

kuru punyam aho ratram
smara nityam anityatam

Man sollte die Gesellschaft von Teufeln, Damonen und Nichtgottgeweihten mei-
den und immer mit Gottgeweihten und Heiligen Gemeinschaft haben. Man sollte
sich immer bewuBt sein, daB dieses Leben zeitweilig ist, und sollte deshalb fromm
handeln und nicht an zeitweiligem Gliick und Leid hiangen. Die Bewegung fiir
Krsna-BewuBtsein lehrt die gesamte Menschheit, wie man Krsna-bewul3t werden
und so die Probleme des Lebens fiir alle Zeiten 16sen kann (tyaktva deham punar
Jjanma naiti mam eti so 'rjuna).

VERS 45
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esd tavanuja bala
krpana putrikopama
hantum narhasi kalyanim
imam tvam dina-vatsalah
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esa—diese; tava—deine; anuja—jingere Schwester; bdla—unschuldige Frau;
krpana—vollig abhiangig von dir; putrikda-upama—genau wie deine eigene Tochter;
hantum—sie zu toten; na—nicht; arhasi—du verdienst; kalyanim—die sich deiner
Zuneigung erfreut; imam—sie; tvam—du; dina-vatsalah—sehr giitig zu den Armen
und Unschuldigen.

UBERSETZUNG

Als deine jiingere Schwester ist dieses arme Mddchen Devaki soviel wie
deine eigene Tochter und verdient es, liebevoll beschiitzt zu werden. Du
bist barmherzig und solltest sie deshalb nicht toten. Sie verdient vielmehr
deine Zuneigung.

VERS 46
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sri-suka uvaca
evam sa samabhir bhedair
bodhyamano 'pi darunah
na nyavartata kauravya
purusadan anuvratah

sri-sukah uvdaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; evam—auf diese Weise; sah—er
(Karnsa); samabhih—durch Versuche, ihn (Kamsa) zu besanftigen; bhedaih—durch
moralische Belehrungen, dall man zu niemandem grausam sein sollte; bodhyamanah
api—sogar besinftigt; darunah—er, der er dullerst grausam war; na nyavartata
—konnte nicht abgehalten werden (von der schiandlichen Tat); kauravya—o Maha-
raja Pariksit; purusa-adan—die Raksasas, Menschenfresser; anuvratah—in ihren
FuBspuren folgend.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: O Bester der Kuru-Dynastie, Kamsa war in
hochstem Male grausam und war eigentlich ein Anhinger der Raksasas. Va-
sudeva vermochte ihn daher mit seinen guten Ratschligen weder zu besinf-
tigen noch abzuschrecken. Die Folgen siindhafter Handlungen, sowohl im
jetzigen Leben als auch im nidchsten, waren Kammsa gleichgiiltig.

VERS 47
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nirbandham tasya tam jAatva
vicintyanakadundubhih

praptam kalam prativyodhum
idam tatranvapadyata

nirbandham—Entschlossenheit, etwas zu tun; tasya—von ihm (Karsa); tam
—diese (Entschlossenheit); jAdtvai—Verstehen; vicintya—angestrengt nachdenkend;
anakadundubhih—V asudeva; praptam—war angekommen; kdlam—die drchende
Gefahr des Todes; prativvodhum—um ihn von solchen Handlungen abzuhalten;
idam—dies; tatra—daraufhin; anvapadyata—dachte sich andere Mittel und Wege
aus.

UBERSETZUNG

Als Vasudeva sah, daR Karsa entschlossen war, seine Schwester Devaki
umzubringen, dachte er angestrengt nach. Da er sich der drohenden t6dli-
chen Gefahr bewulSt war, ersann er einen anderen Plan, um Karhsa Einhalt
zu gebieten.

ERLAUTERUNG

Obwohl Vasudeva sah, daB seine Frau Devaki in Lebensgefahr schwebte, war er
zuversichtlich, daB alles gut enden wiirde, denn die Halbgotter hatten bei seiner Ge-
burt Trommeln und Kesselpauken geschlagen. Er versuchte deshalb, Devaki auf
andere Weise zu retten.

TR TEIIRISEI |
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mrtyur buddhimatdpohyo
yavad buddhi-balodayam

yady asau na nivarteta
naparddho ’'sti dehinah

mrtyuh—Tod; buddhi-mata—von einem intelligenten Menschen; apohyah—sollte
vermieden werden; ydvar—solange wie; buddhi-bala-udayam—Intelligenz und Kor-
perkraft sind vorhanden; yadi—wenn; asau—dieser (Tod); na nivarteta—kann nicht
aufgehalten werden; na—nicht; aparadhah—Vergehen; asti—es gibt; dehinah—des
Menschen, der sich in Lebensgefahr befindet.

UBERSETZUNG

Solange ein vernunftbegabter Mensch iiber Intelligenz und Kérperkraft
verfiigt, muB er versuchen, dem Tod zu entrinnen. Das ist die Pflicht eines
jeden verkorperten Wesens. Sollte es jedoch trotz aller Bemiihungen nicht
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moglich sein, dem Tod zu entgehen, so begeht ein Mensch, der dem Tod
entgegenblickt, kein Vergehen.

ERLAUTERUNG

Es ist natiirlich, daB ein Mensch, dem ein friihzeitiger Tod droht, sein Bestes ver-
sucht, um sich zu retten. Dazu ist jedermann verpflichtet. Jeder muB sterben, das ist
sicher, aber trotzdem sollte man versuchen, dem Tod zu entrinnen; niemand sollte
sterben, ohne sich dagegen zu wehren, da jedes Geschopf seinem Wesen nach ewig
ist. Da der Tod eine Strafe im hoéllischen Leben des materiellen Daseins darstellt, be-
ruht die vedische Kultur auf dem Grundgedanken, daB man dem Tod entrinnen
sollte (tyaktva deham punar janma naiti). Jeder sollte versuchen, Tod und Wiederge-
burt zu vermeiden, indem er spirituelles Leben kultiviert und sich nicht mit dem Tod
abfindet, ohne um sein Leben gekampft zu haben. Wer nicht den Versuch unter-
nimmt, dem Tod zu entfliehen, ist kein intelligenter Mensch. Weil Devaki in hoch-
ster Lebensgefahr schwebte, war Vasudeva verpflichtet, sie zu retten, was er auch
nach bestem Wissen und Gewissen versuchte. Er sann daher nach einer anderen
Moglichkeit, um Karhsa umzustimmen, so daB Devaki gerettet werden konnte.

VERS 49-50
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pradaya mrtyave putran
mocaye krpanam iman

suta me yadi jayeran
mrtyur va na mriyeta cet

viparyayo va kim na syad
gatir dhdtur duratyaya

upasthito nivarteta
nivrttah punar dpatet

pradaya—versprechen zu libergeben; mrtyave—dem Kamsa, der fiir Devaki der
Tod in Person ist; putran—meine Sohne; mocaye—ich befreie sie aus der drohenden
Gefahr; krpanam—unschuldig; imam—Devaki; sutah—Sohne; me—meine; ya-
di—ob; jayeran—sollten geboren werden; mriyuh—Kamsa; vd—oder; na—nicht;
mriyeta—sollte sterben; cer—wenn; viparyayah—genau das Gegenteil; va—oder;
kim—ob; na—nicht; syat—es kann passieren; gatih—die Bewegung; dhatuh—der
Vorsehung; duratyaya—sehr schwer zu verstehen; upasthitah—das, was gegenwar-
tig erlangt wird; nivarteta—mag aufhalten; nivrtitah—wenn Devakis Tod aufgehalten
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wird; punah dpatet—in der Zukunft wird es moglicherweise erneut passieren (aber
was kann ich schon tun).

UBERSETZUNG

Vasudeva iiberlegte: Wenn ich Kamsa, der der Tod in Person ist, alle
meine S6hne ausliefere, werde ich dadurch Devakis Leben retten. Vielleicht
wird Karhsa sterben, bevor meine Sohne geboren werden, oder vielleicht
wird ihn einer meiner Sohne titen, denn so ist es ihm ja bereits vorausge-
sagt worden. Vorlaufig werde ich Karhsa versprechen, ihm meine S6hne zu
bringen, damit zunidchst einmal die Gefahr gebannt ist, die im Augenblick
droht, und wenn Karhsas Zeit dann gekommen ist und er stirbt, werde ich
nichts mehr zu befiirchten haben.

ERLAUTERUNG

Vasudeva wollte das Leben Devakis retten, und zu diesem Zweck wollte er
Karhsa versprechen, er werde ihm alle Sohne iiberbringen. Er dachte: ,,Vielleicht
stirbt Kammsa in der Zwischenzeit, oder vielleicht bekomme ich gar keine Sohne.
Selbst wenn mir ein Sohn geboren wird und ich ihn Karnsa bringe, kann es sein, da3
Kamsa durch seine Hand stirbt, denn durch die Fiigung des Schicksals kann alles
mogliche passieren. Die Wege des Schicksals sind sehr schwer zu verstehen.* Vasu-
deva beschloB also, sein Ehrenwort zu geben und seine Sohne Karhsa auszuliefern,
um Devaki 2us der Todesgefahr zu retten, in der sie schwebte.

VERS 51
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agner yatha daru-viyoga-yogayor
adrstato 'nyan na nimittam asti

evam hi jantor api durvibhavyah
sarira-samyoga-viyoga-hetuh

agneh—eines Waldbrandes; yatha—wie; daru—von Holz; viyoga-yogayoh—so-
wohl von dem Entkommen als auch von dem Gefangennehmen; adrstatah—als die
unsichtbare Vorsehung; anyar—irgendein anderer Grund oder Zufall; na—nicht; ni-
mittam—eine Ursache; asti—es gibt; evam—auf diese Weise; hi—gewil; jantoh—des
Lebewesens; api—in der Tat; durvibhavyah—kann nicht gefunden werden; sarira—
des Korpers; sanmyoga—des Annehmens; viyoga—oder des Aufgebens; hetuh—die
Ursache.
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UBERSETZUNG

Wenn ein Feuer aus irgendeinem unerfindlichen Grund einen Baum
iberspringt und den nichsten in Brand steckt, so ist dies auf die Fiigung des
Schicksals zuriickzufiihren. In dhnlicher Weise ist das unsichtbare Schicksal
der einzige Grund, warum ein Lebewesen eine bestimmte Art von Korper
annimmt und nicht einen anderen.

ERLAUTERUNG

Wenn in einem Dorf ein Brand ausbricht, iiberspringt das Feuer manchmal ein
Haus und brennt ein anderes nieder. In dhnlicher Weise kommt es auch bei einem
Waldbrand manchmal vor, daB3 das Feuer einen Baum iiberspringt und einen ande-
ren erfaBt. Warum dies geschieht, kann niemand sagen. Man mag irgendeine erfun-
dene Begriindung vorbringen, warum der nachstgelegene Baum oder das niachstgele-
gene Haus nicht Feuer fing, wahrend ein Baum bzw. ein Haus, das in einiger Entfer-
nung lag, in Brand geriet, doch die wahre Ursache ist das Schicksal. Dies ist auch
der Grund fiir die Seelenwanderung, durch die ein Ministerprasident im nachsten
Leben moglicherweise in den Korper eines Hundes wandert. Die Wege des unsicht-
baren Schicksals lassen sich mit Hilfe praktischen experimentellen Wissens nicht er-
grinden, und deshalb muB3 man sich mit der Begriindung zufriedengeben, daB alles
eine Flugung der hochsten Vorsehung ist.

VERS 52
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evam vimrsya tam papam
yavad-atmani-darsanam

pujayam dsa vai Saurir
bahu-mana-purahsaram

evam—auf diese Weise; vimrsya—nachdem er iberlegt hatte; ram—zu Kamsa;
papam—dem iiberaus siindvollen; yavat—so weit wie moglich; drmani-darsanam
—mit aller ihm zur Verfiigung stehenden Intelligenz; pujayam dsa—pries; vai
—gewiB; Saurih—Vasudeva; bahu-mana—alle Ehre erweisend; purahsaram—vor
ihm.

UBERSETZUNG

Nachdem Vasudeva iiber die Angelegenheit nachgedacht hatte, soweit es
sein Wissen zulieB, unterbreitete er dem siindvollen Kammsa mit grofRer
Achtung seinen Vorschlag.
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VERS 53
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prasanna-vadanambhojo
nrsamsam nirapatrapam

manasa diuyamanena
vihasann idam abravit

prasanna-vadana-ambhojah—Vasudeva, der sich nach auflen hin sehr gliicklich
gab; nrsamsam—dem hochst grausamen; nirapa-trapam—dem schamlosen Kam-
sa; manasa—mit dem Geist; diiyamanena—der voller Angst und Besorgnis war; vi-
hasan—auBerlich liachelnd; idam abravit—und sagte folgendes.

UBERSETZUNG

Vasudeva war innerlich sehr besorgt, da seine Frau sich in Gefahr befand;
doch um den grausamen Kamsa, der schamlos und siindhaft war, zu er-
freuen, lichelte er duBerlich und wandte sich mit folgenden Worten an ihn.

ERLAUTERUNG

In einer gefahrlichen Situation mu man sich manchmal verstellen, wiees Vasu-
deva tat, um seine Frau zu retten. Die materielle Welt ist kompliziert, und um seine
Pflichten zu erfiillen, 1aBt sich ein diplomatisches Verhalten dieser Art nicht vermei-
den. Vasudeva tat alles, was in seinen Kraften stand, um seine Frau zu retten, damit
Krsna zur Welt kommen konnte. Daraus geht hervor, dal man sich diplomatisch
verhalten kann, wenn es um die Rettung Krsnas und die Wahrung Seiner Interessen
geht. Wie bereits prophezeit worden war, sollte Krsna durch Vasudeva und Devaki
erscheinen, um Kamsa zu toten. Vasudeva mullte deshalb alles unternehmen, um
die Situation zu retten. Obwohl alle Geschehnisse von Krsna im voraus arrangiert
werden, muB ein Gottgeweihter nach bestem Wissen und Gewissen versuchen, dem
Vorhaben Krsnas dienlich zu sein. Krsna Selbst ist allmachtig, doch das heiB3t nicht,
daB ein Gottgeweihter deshalb untitig herumstehen und alles Krsna iiberlassen
sollte. Das wird auch in der Bhagavad-gita bestatigt. Obwohl Krsna alles fiir Arjuna
tat, saB3 dieser niemals als gewaltloser, feiner Herr untatig herum, vielmehr gab er in
der Schlacht sein Bestes und versuchte den Sieg zu erkampfen.

VERS 54
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sri-vasudeva uvdca
na hy asyas te bhayam saumya
yad vai sahasarira-vak
putran samarpayisye 'sya
yatas te bhayam utthitam

sri-vasudevah uvaca—Sri Vasudeva sagte; na—nicht; hi—in der Tat; asydh—von
Devaki; te—von dir; bhayam—Furcht; saumya—o iliberaus Besonnener; yat—wel-
ches; vai—gewiB}; sa—diese Prophezeiung dha—befahl; a-sarira-vak—eine Stimme
ohne Korper; putran—alle meine Sohne; samarpayisye—ich werde dir iibergeben;
asydh—von dir (Devaki); yatah—von denen; te—deine; bhayam— Angst; utthitam
—ist entstanden.

UBERSETZUNG

Vasudeva sagte: O bester der Besonnenen! Der unsichtbaren Prophezei-
ung zufolge, die wir gehort haben, hast du von deiner Schwester Devaki
nichts zu befiirchten. lhre Sohne werden deinen Tod verursachen, und des-
halb verspreche ich dir folgendes: Wenn die Sohne, die der AnlaR deiner
Furcht sind, zur Welt kommen, werde ich sie dir alle iiberbringen.

ERLAUTERUNG

Der Gedanke, daB3 Devaki am Leben war, erfiillte Karmsa mit Angst, denn nach
ihrer achten Schwangerschaft sollte sie einen Sohn zur Welt bringen, der ihn toten
wirde. Um seinem Schwager die groBtmogliche Sicherheit zu garantieren, ver-
sprach Vasudeva deshalb, er werde alle Sohne zu ihm bringen. Er erklirte, er werde
nicht warten, bis der achte Sohn gekommen sei, sondern Kamsa schon von Anfang
an alle Sohne bringen, die Devaki gebaren wiirde. Das war das iiberaus groBziigige
Angebot, das Vasudeva Karhsa machte.

VERS 55
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sri-suka uvdca
svasur vadhan nivavrte
kamsas tad-vakya-sdara-vit
vasudevo 'pi tam pritah
prasasya pravisad grham

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; svasuh—von seiner Schwester
(Devaki), vadhar—von der Tat des Totens; nivavrte—lieB vorlaufig ab; kamsah
—Karnsa; tar-vakya—die Worte Vasudevas; sdra-vit—da er wuBte, daB sie hundert-
prozentig wahr waren; vasudevah—Vasudeva; api—auch; ram—ihm (Kamsa),
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pritah—zufrieden; prasasya—noch mehr beruhigend; pravisat grham—betrat sein ei-
genes Haus.

UBERSETZUNG

$rila Sukadeva Gosvami fuhr fort: Die logischen Argumente Vasudevas
leuchteten Karnsa ein, und da er Vasudevas Worten vorbehaltlos glaubte,
sah er davon ab, seine Schwester zu toten. Vasudeva, der mit Kamsa zufrie-
den war, redete ihm noch weiter gut zu und ging dann in sein eigenes Haus.

ERLAUTERUNG

Obwohl Kamsa ein siindhafter Damon war, war er liberzeugt, daB Vasudeva
sein Wort niemals brechen werde. Der Charakter eines reinen Gottgeweihten vom
Formate Vasudevas ist derart erhaben, daB3 selbst ein solch groBer Diamon wie
Kamsa seinen Worten vorbehaltlos glaubte und zufrieden war. Yasydsti bhaktir
bhagavaty akiricana sarvair gunais tatra samdsate surah (SB. 5.18.12). Ein Gottge-
weihter birgt alle guten Eigenschaften in sich, und zwar in derart hohem Male, da
selbst Kammsa Vasudeva Glauben schenkte, ohne auch nur den geringsten Zweifel zu
hegen.
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atha kala upavrtte
devaki sarva-devata
putran prasusuve castau
kanyam caivanuvatsaram

atha—danach; kdle—zur gegebenen Zeit; upavrite—wenn sie reif war; de-
vaki—Devaki, die Frau Vasudevas, der der Vater Krsnas ist; sarva-devata—Devaki,
der alle Halbgotter und Gott Selbst erschienen; putran—Sohne; prasusuve—gebar;
ca—und; astau—acht; kanyam ca—und eine Tochter namens Subhadra; eva—gewiB;
anuvatsaram—Jahr fir Jahr.

UBERSETZUNG

In der Folge brachte Devaki, die Mutter von Gott und von allen Halbgot-
tern, jedes Jahr zur gegebenen Zeit ein Kind zur Welt. Auf diese Weise ge-
bar sie nacheinander acht S6hne und eine Tochter, die den Namen Subhadra
erhielt.

ERLAUTERUNG

Der spirituelle Meister wird manchmal als sarva-devamayo guruh (SB. 11.7.27)
gepriesen. Durch die Gnade des guru, des spirituellen Meisters, kann man die ver-
schiedenen Arten von devas verstehen. Das Wort deva bezieht sich auf Gott, die
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Hochste Personlichkeit Gottes, der der Ursprung aller Halbgotter ist, die ebenfalls
als devas bezeichnet werden. In der Bhagavad-gita (10.2) sagt der Herr: aham dadir
hi devanam. ,,Ich bin der Ursprung aller devas." Der Hochste Herr, Visnu, die ur-
spriingliche Person, erweitert Sich in verschiedene Formen. Tad aiksata bahu syam
(Chandogya Upanisad 6.2.3). Er allein hat Sich in viele erweitert. Advaitam acyutam
anddim ananta-ripam (B.s. 5.33). Es gibt verschiedene Arten von Formen, die als
svamsa und vibhinnamsa bekannt sind. Die svamsa-Erweiterungen, die auch visnu-
tattva genannt werden, sind die Hochste Personlichkeit Gottes, wahrend die vibhin-
namsa-Erweiterungen jiva-tattva, das heiBt Teilchen des Herrn, sind (mamaivamso
Jjiva-loke jiva-bhiitah sandtanah). Wenn wir Krsna als die Hochste Personlichkeit
Gottes anerkennen und Ihn verehren, werden dadurch automatisch alle Teile und
Erweiterungen des Herrn verehrt. Sarvdarhanam acyutejya (SB. 4.31.14). Krsna ist
als Acyuta bekannt (senayor ubhayor madhye ratham sthdapaya me 'cyuta). Wer
Acyuta, Krsna, verehrt, verehrt automatisch alle Halbgotter. Man braucht weder
das visnu-tattva noch das jiva-tattva im einzelnen zu verehren. Wenn man sich auf
Krsna konzentriert, verehrt man alle. Deshalb wird Mutter Devaki hier als sarva-
devata bezeichnet, denn sie gebar Krsna.

VERS 57
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kirtimantam prathamajam
kamsayanakadundubhih
arpayam dasa krcchrena
so ‘'nrtad ativihvalah

kirtimantam—namens Kirtiman; prathama-jam—das erstgeborene Kind; kami-
saya—Kamsa; danakadundubhih—Vasudeva;, arpayam asa—iibergab; krcchrena
—mit groBem Schmerz; sah—er (Vasudeva); anrtdr—aufgrund des Brechens seines
Wortes oder aufgrund der Angst, ein Liigner zu sein; ati-vihvalah—war sehr beun-
ruhigt, da er sich fiirchtete.

UBERSETZUNG

Vasudeva war sehr beunruhigt, denn er fiirchtete, ein Liigner zu werden,
wenn er sein Versprechen nicht halten wiirde. Er brachte daher seinen erst-
geborenen Sohn, der den Namen Kirtiman trug, voller Schmerz zu Karnsa.

ERLAUTERUNG

Im vedischen System ist es iiblich, daB der Vater eines Kindes sofort nach dessen
Geburt, besonders wenn es ein Junge ist, gelehrte brahmanas zu sich nach Hause be-
stellt und daB dem Kind entsprechend seinem Horoskop sofort ein Name gegeben
wird. Diese Zeremonie wird als ndma-karana bezeichnet. Es gibt zehn verschiedene
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samskdras (Reinigungszeremonien), die im varndsrama-dharma-System Anwen-
dung finden, und die Namengebungszeremonie ist eine von ihnen. Obwohl Vasude-
vas erstgeborener Sohn Karnsa iibergeben werden sollte, wurde die nama-karana-
Zeremonie vollzogen, und so erhielt das Kind den Namen Kirtiman. Namen werden
also unmittelbar nach der Geburt verliehen.

VERS 58
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kim duhsaham nu sadhiunam
vidusam kim apeksitam

kim akaryam kadaryanam
dustyajam kim dhrtatmanam

kim—was ist; duhsaham—schmerzhaft; nu—gewiB; sadhiinam—fir heilige Men-
schen; vidusam—von gelehrten Personlichkeiten; kim apeksitam—was ist Abhangig-
Kkeit; kim akaryam—was ist verbotene Arbeit; kadaryanam—von Menschen, die auf
der niedrigsten Stufe stehen; dustyajam—sehr schwierig aufzugeben; kim—was ist;
dhrta-atmanam—von Menschen, die selbstverwirklicht sind.

UBERSETZUNG

Was schmerzt heilige Menschen, die strikt bei der Wahrheit bleiben?
Wie kann es sein, daR reine Gottgeweihte, die den Hochsten Herrn als das
Wesentliche kennen, nicht unabhingig sind? Welche Taten sind Menschen
von niedrigster Gesinnung verboten? Und was konnen diejenigen, die sich
ganz Krsnas LotosfiiBen geweiht haben, um Seinetwillen nicht aufgeben?

ERLAUTERUNG

Da Kamsa vom achten Sohn Devakis getotet werden sollte, konnte man nun fra-
gen, wozu Vasudeva das erstgeborene Kind iiberbrachte. Die Antwort lautet, daB
Vasudeva Kamsa versprochen hatte, ihm alle Kinder zu bringen, die Devaki zur
Welt bringen wiirde. Da Kamsa ein asura war, glaubte er nicht daran, daB ihn das
achte Kind toten wiirde; er betrachtete es als erwiesen, daB ihn jedes der Kinder De-
vakis umbringen konnte. Um Devaki zu retten, versprach Vasudeva deshalb
Karhsa, er werde ihm jedes Kind geben, ob mannlich oder weiblich. Vasudeva und
Devaki waren einerseits bekiimmert, aber andererseits freuten sie sich auch sehr, als
sie begriffen, daBB die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, als ihr achter Sohn er-
scheinen wiirde. Als reiner Geweihter des Herrn wartete Vasudeva voller Ungeduld
darauf, daB Krsna nach der achten Schwangerschaft Devakis als sein Kind erschei-
nen werde. Er wollte deshalb alle Kinder schnell iibergeben, damit die achte
Schwangerschaft kommen und Krsna erscheinen wiirde. Jedes Jahr zeugte er ein
Kind, damit Krsna sobald wie moglich an der Reihe wire.
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drstva samatvam tac chaureh
satye caiva vyavasthitim

kamsas tusta-mana rdjan
prahasann idam abravit

drstva—durch Sehen; samatvam—ausgeglichen, weder im Gliick noch im Leid
erregt; tat—das; saureh—von Vasudeva; sarye—in Wahrhaftigkeit; ca—in der Tat;
eva—gewiB; vyavasthitim—die sichere Situation; kamsah—Karnsa; tusta-mandh
—der sehr zufrieden war (mit Vasudeva, der das erste Kind gebracht hatte, um sein
Versprechen zu halten); rdjan—o Maharaja Pariksit; prahasan—mit einem lacheln-
den Gesicht; idam—dieses; abravit—sagte.

UBERSETZUNG

Mein lieber Konig Pariksit, als Karsa sah, daR Vasudeva, der in Wahrhaf-
tigkeit verankert war, beim Ubergeben des Kindes vollig gelassen blieb,
freute er sich sehr. Er sprach deshalb mit lichelndem Gesicht wie folgt:

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort samatvam sehr bedeutsam. Es bezieht sich auf je-
manden, der immer ausgeglichen ist und von Glick oder Leid nicht bertihrt wird.
Vasudeva war derart unerschiitterlich und gleichmiitig, daB er nicht die geringste
Erregung erkennen lieB, als er Karhsa sein erstgeborenes Kind iiberbrachte, auf daB
dieser es tote. In der Bhagavad-gita (2.56) heiBt es: duhkhesv anudvigna-mandh
sukhesu vigata-sprhah. In der materiellen Welt sollte man weder libermaBig nach
Gliick streben noch sich von materiellem Leid zu sehr verwirren lassen. Sri Krsna
riet Arjuna:

matra-sparsas tu kaunteya
Sitosna-sukha-duhkha-dah
dagamapadyino 'nityas
tams titiksasva bhdrata

,»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 tiber sich ergehen zu lassen, ohne verwirrt zu werden* (Bg.
2.14).

Die selbstverwirklichte Seele wird weder von sogenanntem Gliick noch von so-
genanntem Leid jemals aus der Fassung gebracht, und das gilt besonders fiir einen
erhabenen Gottgeweihten wie Vasudeva, der dies praktisch vorlebte. Er war nicht
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im geringsten erregt, als er Kamsa sein erstes Kind brachte, damit dieser es toten
konnte.
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pratiyatu kumaro 'yam
na hy asmad asti me bhayam
astamad yuvayor garbhan
mrtyur me vihitah kila

pratiyatu—mein lieber Vasudeva, nimm dein Kind zuriick und gehe nach Hause;
kumarah—neugeborenes Kind; ayam—dieses; na—nicht; hi—gewiBl; asmat—von
ihm; asti—es ist; me—meine; bhayam—Furcht; astamdat—vom achten; yuvayoh
—von dir und deiner Frau; garbhar—von der Schwangerschaft, mriyuh—Tod; me—
mein; vihitah—ist bestimmt worden; kila—in der Tat.

UBERSETZUNG

O Vasudeva, du kannst dein Kind wieder mitnehmen und nach Hause ge-
hen. Dein erstes Kind fiirchte ich nicht. Euer achtes Kind ist fir mich von Be-
lang, denn von lhm soll ich getotet werden.

VERS 61
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tatheti sutam adaya
yayav anakadundubhih
nabhyanandata tad-vakyam
asato 'vijitatmanah

tatha—sehr gut; iti—so; sutam adaya—sein Kind zuriicknehmend; yayau—ging
davon; dnakadundubhih—Vasudeva; na abhyanandata—legte keinen besonders
groBen Wert bei; tat-vaikyam—den Worten (Karhsas); asatah—der keinen Charak-
ter hatte; avijita-atmanah—und keine Selbstbeherrschung.

UBERSETZUNG

Vasudeva war einverstanden und nahm sein Kind wieder mit nach Hause.
Doch er wufite nur zu gut, daR er sich auf Karhsas Wort nicht verlassen
konnte, denn dieser hatte weder Charakter noch Selbstbeherrschung.
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VERS 62-63
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nandadya ye vraje gopa
yas camisam ca yositah
vrsnayo vasudevadya
devaky-adya yadu-striyah

sarve vai devatd-praya
ubhayor api bharata
JAatayo bandhu-suhrdo
ye ca kamsam anuvratdah

nanda-adyah—angefangen von Nanda Maharaja; ye—von all diesen Personen;
vraje—in Vrndavana; gopah—die Kuhhirten; yah—die; ca—und; amisam—von all je-
nen (Bewohnern von Vrndavana); ca—sowie auch; yositah—die Frauen; vrsnayah
—Mitglieder der Vrsni-Familie; vasudeva-adyah—angefiihrt von Vasudeva; devaki-
adyah—angefiihrt von Devaki; yadu-striyah—alle Frauen der Yadu-Dynastie; sar-
ve—alle; vai—gewiB; devatda-prayadh—waren Bewohner des Himmels; ubhayoh—von
beiden (Nanda Maharaja und Vasudeva), api—gewil3; bhdrata—o Maharaja Pariksit;
JjAatayah—die Verwandten; bandhu—Freunde; suhrdah—Gonner; ye—alle; ca—und;
kamsam anuvratah—obwohl sie scheinbar Anhdnger Kamsas waren.

UBERSETZUNG

Die Bewohner von Vrndavana, allen voran Nanda Maharaja und seine
Kuhhirtenfreunde mit ihren Frauen, waren nichts anderes als Bewohner der
himmlischen Planeten, o Maharaja Pariksit, bester der Nachfahren Bharatas.
Und auch die Abkommlinge der Vrsni-Dynastie, angefiihrt von Vasudeva,
sowie Devaki und die anderen Frauen der Yadu-Dynastie waren Himmelsbe-
wohner. Die Freunde, Verwandten und Gonner sowohl von Nanda Maharaja
als auch von Vasudeva und selbst diejenigen, die nach auRen hin Anhinger
Karhsas zu sein schienen, waren alles Halbgotter.

ERLAUTERUNG

Wie bereits beschrieben, setzte die Hochste Personlichkeit Gottes, Visnu,
Brahma davon in Kenntnis, daB Sri Krsna personlich herabsteigen wiirde, um die
Not, die auf Erden herrschte, zu lindern. Der Herr befahl allen Bewohnern der
himmlischen Planeten, in verschiedenen Familien der Yadu- und der Vrsni-Dyna-
stie und in Vrndavana zu erscheinen. Aus dem vorliegenden Vers geht hervor, daB3
die gesamte Familie und alle Freunde der Yadu-Dynastie, die Vrsni-Dynastie sowie
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auch Nanda Maharaja und die gopas von den himmlischen Planeten herabkamen,
um die Spiele des Herrn mitzuerleben. Wie in der Bhagavad-gita (4.8) bestitigt
wird, bestehen die Spiele des Herrn in paritranaya sadhiinam vinasaya ca duskrtam,
das heiB3t darin, die Gottgeweihten zu retten und die Damonen zu téten. Um diese
Taten zu vollbringen, lieB der Herr Gottgeweihte aus verschiedenen Teilen des Uni-
versums herbeikommen.

Es gibt viele Gottgeweihte, die auf die hoheren Planetensysteme erhoben werden.

prapya punya-krtam lokan
usitva sasvatih samah

sucinam srimatam gehe
yoga-bhrasto 'bhijdyate

,,Nach vielen, vielen Jahren des Genusses auf den Planeten der frommen Lebe-
wesen wird der gescheiterte yogi in einer Familie rechtschaffener Menschen oder in
einer reichen, aristokratischen Familie geboren* (Bg. 6.41).

Einige Gottgeweihte, denen es nicht gelungen ist, die Vollkommenheit des hinge-
bungsvollen Dienstes zu erreichen, werden auf die himmlischen Planeten gebracht,
wo die frommen Lebewesen hingelangen. Nachdem sie dort genossen haben, kann
es sein, daB sie direkt an den Ort kommen, wo gerade die Spiele des Herrn stattfin-
den. Als Sri Krsna erscheinen sollte, wurden die Bewohner der himmlischen Plane-
ten eingeladen, die Spiele des Herrn mitzuerleben, und deshalb heiB3t es hier, daB die
Mitglieder der Yadu- und der Vrsni-Dynastie sowie die Bewohner von Vrndavana
Halbgotter oder beinahe so gut wie Halbgotter waren. Selbst diejenigen, die Karnsa
nach auBen hin bei seinen Machenschaften unterstiitzten, stammten von den hohe-
ren Planetensystemen. Die Gefangennahme und die Freilassung Vasudevas und die
Ermordung verschiedener Dimonen waren allesamt Manifestationen der Spiele des
Herrn; und weil es den Gottgeweihten Freude bereiten wiirde, diese Spiele person-
lich mitzuerleben, wurden sie alle eingeladen, als Freunde und Verwandte dieser Fa-
milien zu erscheinen. Wie in den Gebeten Kuntis (SB. 1.8.19) bestitigt wird, sollte
der Herr die Rolle des Damonenvernichters sowie auch die des Freundes, Sohnes
und Bruders Seiner Geweihten spielen, und aus diesem Grund wurden all diese
Gottgeweihten zusammengerufen.

VERS 64
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etat kamsaya bhagavan
chasamsabhyetya naradah

bhiimer bharayamananam
daityanam ca vadhodyamam

etat—all diese Worte liber die Yadu-Familie und die Vrsni-Familie; kamsdya—zu
Konig Kamsa; bhagavan—der iiberaus machtige Vertreter der Hochsten Personlich-
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keit Gottes; sasamsa—unterrichtete (Kamsa, der Zweifel hegte); abhyetya—nachdem
er sich ihm gendhert hatte; naradah—der groBe Weise Narada; bhimeh—auf der
Oberflache der Erde; bharayamananam—von denen, die eine Last waren; daityanam
ca—und von den Damonen; vadha-udyamam—der Versuch zu toten.

UBERSETZUNG

Eines Tages suchte der groRe Weise Narada Karnsa auf und teilte ihm mit,
wie die Dimonen, die eine groRe Last fiir die Erde waren, getotet werden
sollten. Dies hatte zur Folge, daR Karhsa von groRen Angsten und Zweifeln
gepackt wurde.

ERLAUTERUNG

Es wurde bereits beschrieben, daB Mutter Erde Brahma anflehte, er mogeihr Er-
leichterung von dem Leid verschaffen, das ihr von lastigen Damonen zugefiigt
wurde, und daB Brahma ihr mitteilte, Sri Krsna Selbst werde erscheinen. Krsna sagt
in der Bhagavad-gita (4.8):

paritrandya sadhinam
vinasaya ca duskrtam

dharma-samsthapanarthaya
sambhavami yuge yuge

Wann immer die Dimonen zur Belastung werden und wann immer die unschul-
digen Gottgeweihten von damonischen Herrschern geplagt werden, erscheint der
Herr zur gegebenen Zeit, um die Damonen zu toten, wobei Ihm Seine echten Vertre-
ter, in der Fachsprache Halbgotter genannt, assistieren. In den Upanisaden heiB3t es,
daB die Halbgotter verschiedene Teile der Hochsten Personlichkeit Gottes sind. Ge-
nau wie die Korperteile verpflichtet sind, dem ganzen Korper zu dienen, ist es die
Pflicht der Geweihten Krsnas, Ihm so zu dienen, wie Er es wiinscht. Krsnas Auf-
gabe besteht darin, Damonen zu toten, und deshalb sollte dies auch die Aufgabe des
Gottgeweihten sein. Doch weil die Menschen im Kali-yuga tief gesunken sind,
brachte Sri Caitanya Mahaprabhu aus Mitleid mit ihnen keine Waffe mit, um sie zu
toten; vielmehr wollte Er dadurch, daB Er Krsna-BewubBtsein, Liebe zu Krsna, ver-
breitete, ihre schiandlichen, dimonischen Handlungen toten. Das ist das Ziel der Be-
wegung fiir Krsna-BewuBtsein. Solange die dimonischen Tatigkeiten auf der Welt
nicht abnehmen oder ganz verschwinden, kann niemand gliicklich sein. Wie sich die
bedingte Seele zu verhalten hat, wird in der Bhagavad-gita ausfiihrlich beschrieben,
und man braucht nichts weiter zu tun, als diese Anweisungen zu befolgen, um
gliicklich zu werden. Sri Caitanya Mahaprabhu hat deshalb empfohlen:

harer nama harer nama
harer namaiva kevalam

kalau ndsty eva nasty eva
ndsty eva gatir anyatha
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Die Menschen sollten stindig den Hare-Krsna-mantra chanten. Dann werden
ihre dimonischen Neigungen getotet, und sie werden sich zu erstklassigen Gott-
geweihten entwickeln, die sowohl im gegenwartigen als auch im nachsten Leben
glicklich sind.

VERS 65-66
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rser vinirgame kamso
yadin matva suran iti
devakya garbha-sambhiitam
visnum ca sva-vadham prati

devakim vasudevam ca
nigrhya nigadair grhe

Jjatam jatam ahan putram
tayor ajana-sankaya

rseh—des groBen Weisen Narada; vinirgame—nach der Abreise (nachdem er ihn
unterrichtet hatte); kamsah—Karsa; yadiin—alle Angehorigen der Yadu-Dynastie;
matva—betrachtend als; suran—Halbgotter; iti—so; devakyah—von Devaki, garbha-
sambhiitam—die Kinder, die aus dem SchoB3 geboren wurden; visnum—(haltend fiir)
Visnu; ca—und; sva-vadham prati—seinen eigenen Tod von Visnu fiirchtend; de-
vakim—Devaki; vasudevam ca—und ihren Ehemann Vasudeva; nigrhya—gefangen-
nehmend; nigadaih—mit eisernen Fesseln; grhe—zu Hause gefangen; jatam jatam
—jeden einzelnen, der geboren wurde, einen nach dem anderen; ahan—totete; pu-
tram—die Sohne; tayoh—von Vasudeva und Devaki; ajana-sarikayd—mit der Be-
sorgnis, sie seien Visnu.

UBERSETZUNG

Nach dem Aufbruch des groBen Weisen Narada dachte Karnsa, alle Ange-
horigen der Yadu-Dynastie seien Halbgotter und jedes der Kinder aus dem
SchoR Devakis kdnne Visnu sein. Da Karhsa befiirchtete, er konnte getotet
werden, nahm er Vasudeva und Devaki gefangen und lieR sie in eiserne Ket-
ten legen. Immer wenn ein Kind geboren wurde, argwohnte Karisa, es sei
Visnu, und weil ihm prophezeit worden war, Visnu werde ihn toten, brachte
er eines nach dem anderen um.
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ERLAUTERUNG

Srila Jiva Gosvami erwéhnt in seinen Notizen zu diesem Vers, wie Kariisa von
Narada Muni informiert wurde. Diese Begebenheit wird im Hari-vamsa beschrie-
ben. Narada Muni besuchte Karhsa durch gottliche Fiigung, und Kamsa empfing ihn
sehr herzlich. Narada teilte ihm deshalb mit, daB jeder Sohn Devakis Visnu sein
konne, und er riet Karhsa, mit keinem der Kinder Devakis Nachsicht zu haben, denn
es sei ihm ja bestimmt, von Visnu getotet zu werden. Narada wollte auf diese Weise
bewirken, daB das MaB der siindhaften Handlungen Karsas durch die Ermordung
der Kinder anstieg, damit Krsna bald erscheinen und ihn toten wiirde. Auf Narada
Munis Rat hin totete Karhsa alle Kinder Devakis, eines nach dem anderen.

Das Wort ajana-sarikaya driickt aus, daB Sri Visnu nie geboren wird (ajana)
und daB Er deshalb als Krsna erschien, wobei Er genau wie ein Mensch geboren
wurde (mdnusim tanum dsritam). Kamsa versuchte alle Kinder Devakis und Vasu-
devas zu toten, obwohl er wuBlte, dall Visnu nicht getotet werden konnte, wenn Er
erst einmal geboren war. Dies war dann auch tatsiachlich der Fall: Als Visnu als
Krsna erschien, vermochte IThn Kamsa nicht zu toten, sondern vielmehr wurde er
von Visnu getotet, wie es vorausgesagt worden war. Man sollte also verstehen, wie
Krsna, der auf transzendentale Art und Weise geboren wird, handelt, um die Damo-
nen zu téten, Selbst jedoch nie getotet wird. Wenn man mit Hilfe der sdstra Krsna
auf diese Weise vollkommen versteht, wird man unsterblich. Der Herr sagt in der
Bhagavad-gita (4.9):

janma karma ca me divyam
evam yo vetti tattvatah

tyaktva deham punar janma
naiti mam eti so 'rjuna

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

VERS 67
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mataram pitaram bhratfn
sarvams ca suhrdas tatha

ghnanti hy asutrpo lubdha
rdajanah prayaso bhuvi

mataram—der Mutter; pitaram—dem Vater; bhratfn—den Bridern; sarvan ca
—und allen anderen; suhrdah—Freunde; tatha—sowie auch; ghnanti—sie toten (wie
tatsichlich beobachtet wird); hi—gewiB; asutrpah—diejenigen, die andere beneiden,
weil sie ihre eigenen Sinne befriedigen wollen; lubdhah—gierig; rajanah—solche Ko-
nige; prdyasah—fast immer; bhuvi—auf der Erde.
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UBERSETZUNG

Konige, die auf dieser Erde Sinnenbefriedigung begehren, toten fast im-
mer ihre Feinde, ohne irgendwelche Unterschiede zu machen. Um ihre ei-
genen launenhaften Wiinsche zu erfiillen, sind sie sogar imstande, ihre
Miitter, Viter, Briider oder Freunde zu ermorden.

ERLAUTERUNG

Ein Beispiel hierfiir aus der Geschichte Indiens ist Aurangzeb, der seinen Bruder
und seine Neffen ermordete und seinen Vater in den Kerker werfen lie3, um seine
politischen Ambitionen zu befriedigen. Es gibt noch viele andere adhnliche Beispiele,
und auch Kamsa gehorte zu dieser Art von Konigen. Er schreckte nicht davor zu-
riick, seine Neffen umzubringen und seine Schwester und seinen Schwager in den
Kerker werfen zu lassen. Es ist nicht verwunderlich, daB Damonen solche Dinge
tun. Nichtsdestoweniger war Kamsa, obwohl er ein Damon war, sich dariiber im
klaren, daB Sri Visnu nicht getotet werden kann, und deshalb erlangte er Befreiung.
Selbst wenn man die Taten Sri Visnus nur zum Teil versteht, eignet man sich fir die
Befreiung. Kammsa wuBte ein wenig iiber Krsna — namlich, daB Er nicht getotet wer-
den konnte — und erlangte deshalb Befreiung, obwohl er an Visnu, Krsna, als Feind
dachte. Was soll man dann erst von jemandem sagen, der aufgrund der Aussagen
von sastras, wie der Bhagavad-gita, Krsna vollkommen kennt? Jeder hat deshalb
die Pflicht, die Bhagavad-gita zu lesen und Krsna vollkommen zu verstehen. Das
wird sein Leben erfolgreich machen.

VERS 68
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atmdnam iha sanjatam
Jjanan prag visnuna hatam

mahasuram kalanemim
yadubhih sa vyarudhyata

atmanam—personlich; iha—in dieser Welt; sanjatam—wieder geboren; jdnan
—gut verstehend; prak—vorher, vor dieser Geburt; visnund—von Sri Visnu; hatam
—wurde getotet; maha-asuram—ein groBer Damon; kalanemim—namens Kalane-
mi; yadubhih—mit den Angehorigen der Yadu-Dynastie; sah—er (Kamsa); vyaru-
dhyata—handelte feindselig.

UBERSETZUNG

In seinem letzten Leben war Kamsa ein groer Dimon namens Kaianemi
gewesen und war von $ri Visnu getotet worden. Als Karhsa dies von Narada
erfuhr, wurde er auf alle neidisch, die mit der Yadu-Dynastie verwandt wa-
ren.
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ERLAUTERUNG

Menschen, die Damonen, das heiB3t Feinde der Hochsten Personlichkeit Gottes,
sind, werden als asuras bezeichnet. Wie es in der Bhagavad-gita heil3t, werden die
asuras aufgrund ihrer feindseligen Haltung gegeniiber der Hochsten Personlichkeit
Gottes Geburt fiir Geburt in asura-Familien geboren und sinken deshalb in die dun-
kelsten der hollischen Regionen hinab.

VERS 69
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ugrasenam ca pitaram
yadu-bhojandhakadhipam

svayam nigrhya bubhuje
surasenan maha-balah

ugrasenam—Ugrasena; ca—und; pitaram—der sein eigener Vater war; yadu—der
Yadu-Dynastie; bhoja—der Bhoja-Dynastie; andhaka—der Andhaka-Dynastie; adhi-
pam—der Konig; svayam—personlich; nigrhya—unterwerfend; bubhuje—genoB3; si-
rasenan—alle Staaten, die als Surasena bekannt waren; mahd-balah—der iiberaus
machtige Kamsa.

UBERSETZUNG

Karihsa, der iiberaus michtige Sohn Ugrasenas, kerkerte sogar seinen ei-
genen Vater ein, den Konig der Yadu-, Bhoja-und Andhaka-Dynastie, und
regierte personlich iiber die Staaten, die als Sirasena bekannt waren.

ERLAUTERUNG

Zu den Staaten, die als Stirasena bekannt waren, gehorte unter anderem auch der
Staat Mathura.

ANMERKUNGEN ZUM ERSTEN KAPITEL

In bezug auf die Wanderung der Seele bemerkt Srila Madhvacirya folgendes:
Wenn man wach ist, hinterlaBt alles, was man sieht oder hort, einen Eindruck im
Geist, der spdter in Traumen tatig ist und uns verschiedene Erfahrungen vorfiihrt,
obwohl man im Traum scheinbar einen anderen Korper annimmt. Zum Beispiel er-
ledigt man, wenn man wach ist, irgendwelche geschéftlichen Angelegenheiten und
spricht mit Kunden. Im Traum trifft man dann in dhnlicher Weise mit verschiede-
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nen Kunden zusammen und spricht mit ihnen uber das Geschift und die Preise.
Laut Madhvacarya hiangen die Traume deshalb davon ab, was man sieht, was man
hort und woran man sich erinnert. Wenn man wieder erwacht, vergi3t man den im
Traum angenommenen Korper natiirlich wieder. Dieses Vergessen wird apasmrti
genannt. Auf diese Weise wechseln wir unseren Korper, weil wir manchmal trau-
men, manchmal wach sind und uns manchmal in einem Zustand des Vergessens be-
finden. Das Vergessen unseres Korpers, der im letzten Leben geschaffen wurde,
wird Tod genannt, und unsere Handlungen im gegenwartigen Korper nennt man
Leben. Nach dem Tod kann man sich nicht mehr an die Handlungen des letzten
Korpers erinnern, seien diese nun in der Phantasie oder in Wirklichkeit geschehen.

Der verwirrte Geist wird mit aufgewiihitem Wasser verglichen, in dem sich die
Sonne und der Mond spiegeln. Eigentlich befinden sich die Sonne und der Mond, die
sich auf dem Wasser spiegeln, nicht auf der Wasseroberflache; nichtsdestoweniger
spiegeln sie sich entsprechend den Bewegungen des Wassers. In dhnlicher Weise be-
wegen wir uns in unterschiedlichen materiellen Verhiltnissen und erhalten verschie-
dene Arten von Korpern, wenn unser Geist aufgewiihlt wird. Das wird in der
Bhagavad-gita als guna-sariga bezeichnet. Karanam guna-sango ‘sya. Madhvacarya
sagt: gundnubaddhah san. Und Sri Caitanya Mahaprabhu sagt: brahmanda bhramite
kona bhagyavan jiva (Cc. M. 19.151). Das Lebewesen wandert im ganzen Univer-
sum auf und ab, manchmal auf die oberen Planetensysteme, manchmal auf die mitt-
leren und unteren, manchmal als Mensch und manchmal als Halbgott, Hund, Baum
usw. All dies ist darauf zuriickzufiihren, daB der Geist in Erregung geraten ist. Der
Geist muB3 deshalb dauerhaft fixiert werden. Sa vai manah krsna-padaravindayoh.
Man sollte seinen Geist fest auf die LotosfiiBe Krsnas richten, dann wird man von
Erregung frei werden. Das wird im Garuda Purana empfohlen, und auch im Na-
radiya Purana wird derselbe Vorgang beschrieben. Wie es in der Bhagavad-gita
heiBt, wandert der verwirrte Geist zu unterschiedlichen Planetensystemen, weil er
an verschiedenen Arten von Halbgéttern hiangt (vanti deva-vrata devan). Doch
durch die Verehrung der Halbgotter gelangt man nicht in das Reich der Hochsten
Personlichkeit Gottes, denn davon ist in keiner vedischen Schrift die Rede. Der
Mensch ist seines eigenen Gliickes Schmied. Als Mensch hat man die Moglichkeit,
seine wirkliche Situation zu verstehen und zu entscheiden, ob man fir immer im
Universum umherwandern oder nach Hause, zu Gott, zuriickkehren will. Das wird
auch in der Bhagavad-gita bestitigt (aprdpya mam nivartante mrtyu-samsdra-vart-
mani).

Es gibt keinen Zufall. Wenn in einem Waldbrand ein Baum in Brand gerat und
das Feuer einen weiter entfernt stehenden Baum erfaBt, den nachstgelegenen aber
nicht, so mag dies wie ein Zufall erscheinen. In dhnlicher Weise mag es so scheinen,
als bekime man durch Zufall verschiedene Arten von Korpern, doch in Wirk-
lichkeit erhalt man diese Korper aufgrund des Geistes. Der Geist schwankt zwischen
Annehmen und Ablehnen hin und her, und je nach dem Annehmen und Ablehnen
des Geistes erhalten wir verschiedenartige Korper, was bei oberflachlicher Betrach-
tung so aussieht, als erhielte man diese Korper durch Zufall. Selbst wenn wir die
Theorie des Zufalls akzeptieren, ist die Erregung des Geistes die unmittelbare Ursa-
che fiir den Wechsel des Korpers.

Anmerkungen zu dem Wort amsa: In diesem Kapitel heiBt es, daB Krsna mit
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Seinen Teilen oder Teilmanifestationen (amsena) erschien. In diesem Zusammen-
hang erklirt Sridhara Svami, daB Krsna zu einhundert Prozent Bhagavan ist (krsnas
tu bhagavan svayam). Weil wir jedoch mit Mingeln behaftet sind, konnen wir
Krsna nicht vollstandig erkennen. Daher war alles, was Krsna zeigte, als Er auf der
Erde gegenwirtig war, nur eine teilweise Offenbarung Seiner Fiillen. Zudem er-
schien Krsna mit Seiner vollstandigen Erweiterung Baladeva. Krsna ist jedoch voll-
standig; von einem teilweisen Erscheinen kann gar keine Rede sein. Im Vaisnava-to-
sani sagt Srila Sanatana Gosvami, daB es ein Widerspruch zu der Aussage krsnas tu
bhagavan svayam wiare, wenn man glaubte, Krsna sei teilweise manifestiert gewe-
sen. Nach Srila Jiva Gosvami bedeutet das Wort arnisena, daB Krsna mit all Seinen
vollstandigen Erweiterungen erschien. Die Worte amsena visnoh bedeuten nicht,
daB Krsna eine Teilreprasentation Visnus ist; vielmehr erschien Krsna in Seiner
ganzen Fiille, und auf den Vaikunthalokas manifestiert Er Sich als Teilreprasenta-
tion. Mit anderen Worten: Sri Visnu ist eine Teilreprasentation Krsnas, und nicht
umgekehrt. Im Caitanya-caritamrta wird dieses Thema im Vierten Kapitel des Adi-
lila sehr deutlich erklart. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura bemerkt ebenfalls,
daBl es niemandem moglich ist, Krsna vollstandig zu beschreiben. Alle Schilderun-
gen, die wir im Srimad-Bhagavatam finden, erklaren Krsna nur zum Teil. Zusam-
menfassend kann man also sagen, daB das Wort anisena darauf hinweist, daB Sri
Visnu eine Teilreprasentation Krsnas ist und nicht Krsna ein Teilreprasentation Vis-
nus.

In Srila Sanatana Gosvamis Vaisnava-tosani wird das Wort dharma-silasya er-
klart, dessen genaue Bedeutung ,.ein unverfalschter Gottgeweihter ist. Wahrer
dharma besteht aus volliger Hingabe an Krsna (sarva-dharman parityajya mam
ekam saranam vraja). Wer sich Krsna ganz ergeben hat, ist wahrhaft religios. Solch
ein religioser Mensch war Maharaja Pariksit. Jeder, der sich das Prinzip der Hin-
gabe an die Lotosfiie des Herrn zu eigen macht und alle anderen Religionssysteme
aufgibt, ist wahrhaft dharma-sila, vollkommen religios.

Das Wort nivrtta-tarsaih bezieht sich auf jemanden, der keinerlei materielle
Wiinsche mehr hat (sarvopadhi-vinirmuktam). Aufgrund der verunreinigenden
Wirkung der materiellen Welt mag man viele materielle Wiinsche haben, doch
wenn man von all diesen Wiinschen restlos befreit ist, wird man nivrtta-trsna ge-
nannt, das heiBt jemand, den es nicht mehr nach materiellem GenuB diirstet. Sva-
min krtdrtho 'smi varam na ydce (Hari-bhakti-sudhodaya). Materialistische Men-
schen fiihren hingebungsvollen Dienst aus, da sie sich irgendeinen materiellen Vor-
teil davon erhoffen, was jedoch nicht der Zweck des Dienens ist. Die Perfektion des
hingebungsvollen Dienstes besteht darin, sich den LotosfiiBen Krsnas vorbehaltlos
Zu ergeben, frei von allen materiellen Wiinschen. Wer sich auf diese Weise ergibt,
ist bereits befreit. Jivan-muktah sa ucyate. Wer immer, in jeder Lebenslage, damit
beschaftigt ist, Krsna zu dienen, gilt sogar schon im gegenwartigen Leben als befreit.
Solch ein Mensch, der ein reiner Gottgeweihter ist, braucht seinen Korper nicht zu
wechseln. Er besitzt in Wahrheit keinen materiellen Korper mehr, denn sein Korper
ist bereits spiritualisiert. Eine Eisenstange, die ununterbrochen ins Feuer gehalten
wird, gliiht schlieBlich wie Feuer und verbrennt alles, was mit ihr in Beriihrung
kommt. In dhnlicher Weise befindet sich der reine Gottgeweihte im Feuer des spiri-
tuellen Daseins, und deshalb ist sein Korper cin-maya, das heiBt spirituell, nicht ma-
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teriell, denn der reine Gottgeweihte hat nur noch den einen, transzendentalen
Wunsch, dem Herrn zu dienen. Im vierten Vers wird das Wort upagiyamanat ge-
braucht: nivrtta-tarsair upagiyamanat. Wer auBler einem Gottgeweihten wird den
Ruhm des Herrn besingen? Das Wort nivrtta-tarsaih weist daher auf den Gottge-
weihten hin und auf niemand anderen. Diese Anmerkungen stammen von dcdryas
wie Viraraghava Acarya und Vijayadhvaja. Wenn sich jemand etwas anderes
wiinscht als hingebungsvollen Dienst, wird seine Freiheit von materiellen Wiin-
schen eingeschrankt werden, doch wenn man von all diesen Wiinschen frei ist, wird
man nivrtta-tarsaih genannt.

Vina pasu-ghnat. Das Wort pasu bedeutet ,,Tier*. Ein Mensch, der Tiere totet,
pasu-ghna, kann nicht Krsna-bewufBt werden. In unserer Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein ist deshalb das Toten von Tieren streng verboten.

Uttamasloka-gunanuvadat. Das Wort uttamasloka bedeutet ,,jemand, der als be-
ster aller Guten bekannt ist*. Der Herr ist in jeder Hinsicht gut. Er steht von Natur
aus in diesem Ruf. Seine Giite ist grenzenlos, und Er gebraucht sie in unbegrenztem
AusmaB. Ein Gottgeweihter wird manchmal ebenfalls als urtamasloka bezeichnet,
wodurch zum Ausdruck gebracht werden soll, daB er bestrebt ist, die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes oder die Geweihten des Herrn zu preisen. Den Herrn zu preisen
und Seine Geweihten zu preisen ist ein und dasselbe. Es ist sogar noch wichtiger,
den Gottgeweihten zu preisen, als direkt den Herrn. Narottama dasa Thakura er-
klart diese Tatsache wie folgt: chadiya vaisnava-sevd, nistara payeche keba. Es ist
nicht moglich, von materieller Verunreinigung befreit zu werden, ohne einem Ge-
weihten Krsnas aufrichtig zu dienen.

Bhavausadhat bedeutet ,,aus dem Allheilmittel*“. Das Chanten des Heiligen Na-
mens und das Lobpreisen des Hochsten Herrn sind das Allheilmittel gegen alle Lei-
den des materialistischen Lebens. Menschen, die aus dieser materiellen Welt befreit
werden wollen, werden mumuksu genannt. Solche Menschen konnen die Leiden des
materialistischen Lebens verstehen und durch das Lobpreisen der Taten des Herrn
von all diesen Leiden befreit werden. Die transzendentalen Klangschwingungen, die
den Namen, den Ruhm, die Gestalt, die Eigenschaften und die Besitztiimer des
Herrn betreffen, sind alle nicht vom Herrn Selbst verschieden. Deshalb sind der
bloBe Klang des Namens und die Lobpreisung des Herrn angenehm fiir die Ohren,
und wenn der Gottgeweihte die absolute Natur des Namens, der Gestalt und der Ei-
genschaften des Herrn versteht, wird er von Freude erfiillt. Doch auch diejenigen,
die nicht Gottgeweihte sind, genieBen die freudespendenden Erzahlungen iiber die
transzendentalen Taten des Herrn. Selbst gewohnliche Menschen, die im Krsna-
BewuBtsein nicht besonders weit fortgeschritten sind, finden Freude daran, die Ge-
schichten des Srimad-Bhagavatam zu erzahlen. Wenn ein materialistischer Mensch
auf diese Art gereinigt wird, beginnt er, liber den Herrn zu horen und Seinen Ruhm
zu besingen. Weil die Lobpreisung der Spiele des Herrn das Ohr und das Herz des
Gottgeweihten erfreut, ist sie gleichzeitig der Gegenstand und das Ziel seines Ho-
rens.

In dieser Welt gibt es drei Arten von Menschen: diejenigen, die befreit sind, dieje-
nigen, die versuchen, Befreiung zu erlangen, und diejenigen, die in Sinnengenuf} ver-
strickt sind. Von diesen drei chanten und horen diejenigen, die bereits befreit sind,
den Namen des Herrn, denn sie wissen genau, daB das Lobpreisen des Herrn die ein-
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zige Moglichkeit ist, um in einer transzendentalen Position verankert zu bleiben. Die
zweite Gruppe, die versucht, Befreiung zu erreichen, kann das Chanten und Horen
des Heiligen Namens als einen Vorgang der Befreiung betrachten und wird ebenfalls
die transzendentale Freude dieses Chantens empfinden. Karmis und Menschen, die
in Sinnenbefriedigung verstrickt sind, konnen sich auch daran erfreuen, iiber die
Spiele des Herrn zu horen, zum Beispiel dariiber, wie Er auf dem Schlachtfeld von
Kuruksetra kampfte und wie Er in Vrndavana mit den gopis tanzte.

Das Wort uttamasloka-gunanuvada bezieht sich auf die transzendentalen Eigen-
schaften des Herrn, wie beispielsweise Seine Zuneigung zu Mutter Yasoda und zu
Seinen Freunden, den Kuhhirtenjungen, und Seine liebevolle Haltung gegeniiber den
gopis. Von den Geweihten des Herrn, wie Maharaja Yudhisthira, sagt man eben-
falls, daB sie die Eigenschaft uttamasloka-gunanuvada besitzen. Das Wort anuvada
bedeutet ,,die Eigenschaften des Hochsten Herrn oder Seiner Geweihten beschrei-
ben.* Wenn tiber diese Eigenschaften gesprochen wird, mochten andere Gottge-
weihte zuhoren. Je begieriger man ist, iiber diese transzendentalen Merkmale zu ho-
ren, desto groBere transzendentale Freude empfindet man. Deshalb sollte jeder, ein-
schlieBlich der mumuksus, vimuktas und karmis, die glorreichen Eigenschaften des
Herrn besingen und dariiber horen; dies wird allen zugute kommen.

Obwohl die Klangschwingung der transzendentalen Eigenschaften des Herrn fiir
alle gleich segensreich ist, fmdpn diejenigen, die muktas (befreit) sind, besonders
groBe Freude daran. Wie im Srimad-Bhdgavatam (8.3.20) beschrieben wird, sind
reine Gottgeweihte, die keinerlei materielle Wiinsche mehr haben, durch das Chan-
ten und Horen des Heiligen Namens des Herrn stiandig in den Ozean der Gliickselig-
keit getaucht, da sie sich den LotosfiiBen des Herrn vollkommen ergeben. In diesem
Vers heiBt es, daB man Gottgeweihte wie Narada und andere Bewohner Svetadvipas
stets den Heiligen Namen des Herrn chanten sieht, denn dieses Chanten bewirkt,
daB sie dauBerlich und innerlich stets von Gliickseligkeit erfiillt sind. Die mumuksus,
das heiBBt Menschen, die befreit werden wollen, sind nicht auf die Freuden der Sinne
angewiesen; sie konzentrieren sich vielmehr ganz darauf, durch das Chanten des
Heiligen Namens des Herrn Befreiung zu erlangen. Karmis lieben es, etwas zu er-
schaffen, was ihre Ohren und Herzen erfreut, und obwohl ihnen das Lobpreisen
oder Horen der Herrlichkeiten des Herrn manchmal Vergniigen bereitet, tun sie es
nicht in der Offentlichkeit. Gottgeweihte dagegen horen und chanten immer spontan
uber die Taten des Herrn und erinnern sich an sie, und dieser Vorgang schenkt ih-
nen vollige Zufriedenheit, auch wenn es so aussehen mag, als bezogen sich ihre Ge-
sprachsthemen auf Sinnenbefriedigung. Maharaja Pariksit erlangte Befreiung, in-
dem er einfach den transzendentalen Erzahlungen tiber die Taten des Herrn lauschte.
Er war deshalb srotramano- 'bhirama, das heiBt, er verherrlichte den Vorgang des
Horens. Dieser Vorgang sollte von allen Lebewesen angenommen werden.

Um jene Personen zu kennzeichnen, die keinen Zugang zu diesen transzenden-
talen Freuden haben, gebrauchte Maharaja Pariksit die Worte virajyeta puman. Das
Wort pumadn bezieht sich auf alle Menschen, auf Manner, Frauen usw. Aufgrund
der korperlichen Lebensauffassung neigen wir zu Wehklagen, doch ein Mensch, der
von einer solchen Auffassung frei ist, kann sich am transzendentalen Horen und
Chanten erfreuen. Ein vollig in die korperliche Lebensauffassung vertiefter Mensch
totet sich deshalb zweifelsohne selbst, denn er macht keinen spirituellen Fortschritt.
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Solch ein Mensch wird pasu-ghna genannt. Besonders die Jager, die am Horen und
Chanten des Heiligen Namens des Herrn kein Interesse haben, sind vom spirituellen
Leben ausgeschlossen. Diese Jager sind unter allen Umstanden zu bedauern, sowohl
im gegenwartigen als auch im nichsten Leben. Es wird daher gesagt, daB3 ein Jager
weder sterben noch leben sollte, denn fiir solche Personen bedeutet sowohl das Le-
ben als auch der Tod Unannehmlichkeiten. Jager unterscheiden sich voéllig von ge-
wohnlichen karmis und sind deshalb vom Vorgang des Horens und Chantens ausge-
schlossen. Vina pasu-ghnat. Es ist ihnen nicht vergonnt, in die transzendentale
Freude einzutauchen, die mit dem Chanten und Horen des Heiligen Namens des
Herrn verbunden ist.

Mit dem Wort maha-ratha bezeichnet man einen groBen Helden, der allein gegen
elftausend andere Helden zu kampfen vermag, und das Wort atiratha, das in Vers
fiinf gebraucht wird, bezieht sich auf jemanden, der es mit einer unbegrenzt hohen
Anzahl von Gegnern aufnehmen kann. Im Mahabharata heiB3t es hierzu:

ekadasa-sahasrani
yodhayed yas tu dhanvinam
astra-sastra-pravinas ca
maha-ratha iti smrtah
amitan yodhayed yas tu
samprokto 'tirathas tu sah

Dies ist die Beschreibung, die wir in Srila Sanatana Gosvamis Brhad-vaisnava-
tosani finden.

Maya-manusyasya (10.1.17). Weil Krsna von yogamdya verhiillt wird (naham
prakdsah sarvasya yogamdyd-samavrtah), wird Er manchmal madyd-manusya ge-
nannt, was zum Ausdruck bringt, daB Er ein gewohnlicher Mensch zu sein scheint,
obwohl Er die Hochste Personlichkeit Gottes ist. Dieses MiBverstindnis entsteht,
weil yogamaya die Sicht der breiten Masse bedeckt. Es sieht zwar so aus, als handle
der Herr wie ein gewohnlicher Mensch, doch in Wirklichkeit kann man Ihn nicht
mit einem gewohnlichen Lebewesen auf eine Stufe stellen, denn Er ist immer tran-
szendental. Das Wort madya bedeutet auch ,,Barmherzigkeit* und wird manchmal
auch im Sinne von ,,Wissen‘ gebraucht. Der Herr ist immer von allem transzenden-
talen Wissen erfiillt und ist deshalb trotz Seines scheinbar menschlichen Verhaltens
die Hochste Personlichkeit Gottes, die voller Wissen ist. In Seiner urspriinglichen
Identitat ist der Herr der Gebieter mayads (mayadhyaksena prakrtih siiyate sa-cardca-
ram). Er kann daher mdyd-manusya genannt werden, das heiBt, die Hochste Person-
lichkeit Gottes, die die Rolle eines gewohnlichen Menschen spielt, obwohl Er so-
wohl die materiellen als auch die spirituellen Energien beherrscht. Der Herr ist die
Hochste Person (Purusottama), doch weil wir von yogamdya verwirrt werden, hal-
ten wir Ihn fiir einen gewohnlichen Menschen. Letzten Endes jedoch bewegt yoga-
maya sogar einen Nichtgottgeweihten, den Herrn als die Hochste Person, Purusot-
tama, zu verstehen. In der Bhagavad-gita finden wir in diesem Zusammenhang zwei
Aussagen der Hochsten Personlichkeit Gottes. Fiir die Gottgeweihten sagt der Herr:

tesam satata-yuktanam
bhajatam priti-piirvakam
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dadami buddhi-yogam tam
yena mam upayanti te

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

Der Herr gibt dem willigen Gottgeweihten also die Intelligenz, mit der er Ihn ver-
stehen und nach Hause, zu Gott, zuriickkehren kann. Fiir die anderen, das heiB3t, fiir
die Nichtgottgeweihten, sagt der Herr: mrtyuh sarva-haras caham. ,Ich bin der al-
lesverschlingende Tod, dem niemand entrinnen kann.“ Einem Gottgeweihten wie
Prahlada bereiten die Taten Nrsirhhadevas Vergniigen, wahrend Nichtgottgeweihte,
wie Prahladas Vater, in Sri Nrsimhadevas Gegenwart den Tod finden. Der Herr
handelt also auf zwei Arten: Die einen schickt Er auf den Pfad der wiederholten Ge-
burten und Tode, und die anderen schickt Er nach Hause, zu Gott, zuriick.

Das Wort kdla (schwarz) weist auf die Farbe der Hochsten Personlichkeit Gottes,
Krsna, hin. Sri Krsna und Sri Ramacandra, die beide schwirzlich aussehen, gewih-
ren Ihren Geweihten Befreiung und transzendentale Gliickseligkeit. Einige der Lebe-
wesen, die einen materiellen Korper haben, konnen den Zeitpunkt des Todes durch
ihren eigenen Willen bestimmen. Es ist beinahe unmaglich, daB ein solcher Mensch
stirbt, denn niemand mochte sterben. Obwohl Bhismadeva diese Fahigkeit besal3,
starb er im Beisein des Herrn durch dessen hochsten Willen vollig unbeschwert. Es
gab auch viele Damonen, fiir die keinerlei Aussicht auf Befreiung bestand, aber den-
noch wurde Kamsa durch den hochsten Willen des Herrn erlost. Nicht nur Karmsa
wurde befreit — selbst Puitana erlangte Befreiung und erreichte die Stufe der Mutter
des Herrn. Pariksit Maharaja war deshalb begierig, liber den Herrn zu horen, der
unbegreifliche Eigenschaften hat, welche es Ihm ermdglichen, jedem Befreiung zu
gewahren. Pariksit Maharaja war zum Zeitpunkt seines Todes natiirlich daran inter-
essiert, Befreiung zu erlangen. Wenn eine solch grof3e und erhabene Personlichkeit
wie der Herr Sich wie ein gewohnlicher Mensch verhilt, obwohl Er unbegreifliche
Eigenschaften besitzt, wird Sein Verhalten mdya genannt. Nach Ansicht Srila Jiva
Gosvamis ist dies der Grund, warum der Herr als mdyad-manusya bezeichnet wird.
Mu bedeutet mukti, Befreiung, und ku bezieht sich auf das, was schlecht oder sehr
unangenehm ist. Mit dem Wort muku bezeichnet man daher den Hochsten Herrn,
der einen aus dem materiellen Dasein rettet, das eine unangenehme Lage darstelit.
Der Herr wird Mukunda genannt, da Er den Gottgeweihten nicht nur aus dem ma-
teriellen Dasein errettet, sondern ihm noch dazu transzendentale Gliickseligkeit im
liebevollen Dienst schenkt.

Was das Wort Kesava betrifft, so ist mit der Silbe ka' Brahma gemeint, und isa
bedeutet Siva. Der Hochste Herr bezaubert mit Seinen Eigenschaften sowohl
Brahma als auch Mahadeva (Siva). Deshalb wird Er Kesava genannt. Diese Ansicht
vertritt Sanatana Gosvami in seinem Vaisnava-tosani-Kommentar.

Es wird beschrieben, wie sich simtliche Halbgotter in Begleitung von Tri-naya-
na, Siva, zum Ufer des Milchozeans begaben und dort in Form des sogenannten Pu-
rusa-sukta-mantra ihre Gebete darbrachten. Aus dieser Aussage geht hervor, dal3
sich die Halbgdtter nicht direkt an Sri Visnu wenden konnen, der auf dem
Milchozean liegt, und daB sie Sein Reich nicht betreten kénnen. Dies kommt auch
im Moksa-dharma des Mahabharata und im nichsten Kapitel des Srimad-Bhaga-
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vatam deutlich zum Ausdruck. Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, hat Sein
Reich in Goloka (goloka-namni nija-dhamni tale ca tasya). Von Sri Krsna gehen die
catur-vyiiha aus, die vier Erweiterungen Sankarsana, Aniruddha, Pradyumna und
Vasudeva. Es gibt unzahlige brahmandas, die alle aus den Poren Karanadakasayi
Visnus hervorkommen, und in jedem brahmanda befindet Sich ein Garbhodakasayi
Visnu, der eine Teilerweiterung Aniruddhas ist. Dieser Aniruddha ist eine Teiler-
weiterung Pradyumnas, dessen Teilreprasentation Ksirodakasayi Visnu ist, die
Uberseele aller Lebewesen. Diese Visnu-Erweiterungen unterscheiden Sich von
Krsna, der in Goloka Vrndavana wohnt. Wenn es heiBt, daB die Halbgotter dem
Herrn Gebete darbrachten, indem sie das Purusa-siikta chanteten, so bedeutet dies,
daB sie dem Herrn Freude bereiteten, indem sie Gebete voller bhakti vortrugen.

Mit dem Wort vrsakapi bezeichnet man denjenigen, der Seinen Geweihten in je-
der Hinsicht zufriedenstellt und ihm alle materiellen Sorgen abnimmt. Vrsa bezieht
sich auf religiose Handlungen wie beispielsweise Opferungen. Selbst wenn der Herr
keine Opfer durchfiihrt, kann Er dennoch die gro8ten Annehmlichkeiten der himm-
lischen Planeten genieBen. Durch die Aussage, daB Purusottama, Jagannatha, im
Haus Vasudevas erscheinen werde, wird hervorgehoben, daB Sich die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes von gewohnlichen Menschen unterscheidet. Die Ankiindigung,
Er werde personlich erscheinen, zeigt an, daB Er nicht Seine vollstindige Erweite-
rung schickte. Das Wort priyartham weist darauf hin, daB der Herr erschien, um
Rukmini und Radharani Freude zu schenken. Priya bedeutet ,derjenige, der liber
alle MaBen geliebt wird". _

Im Kommentar Sri Viraraghava Aciryas wird nach dem dreiundzwanzigsten
Vers folgender Vers zusitzlich in den Text aufgenommen:

rsayo 'pi tad-adesat
kalpyantam pasu-riipinah

payo-dana-mukhenapi
visnum tarpayitum surah

,,O Halbgotter, auf Befehl Sri Visnus erschienen selbst groBe Weise in der Ge-
stalt von Kiihen und Kélbern, um Milch zu geben und so die Hochste Personlichkeit
Gottes zu erfreuen.*

Ramanujacarya betrachtet Baladeva manchmal als saktyavesa-avatara, doch
Srila Jiva Gosvami hat erklart, daB Baladeva eine Erweiterung Krsnas und Sankar-
sana ein Teil Baladevas ist. Obwohl Baladeva und Sankarsana gleichwertig sind, ist
Baladeva der Ursprung Sankarsanas. Deshalb wurde das Wort svarar gebraucht,
das darauf hinweist, daB Baladeva immer in Seiner eigenen unabhéngigen Stellung
verweilt. Das Wort svarat driickt auch aus, dall Baladeva jenseits der materiellen
Lebensauffassung steht. Maya kann Ihn nicht verlocken; doch weil Er vollig unab-
hangig ist, kann Er mit Hilfe Seiner spirituellen Kraft erscheinen, wo es Ihm beliebt.
Visnu hat mdya vollig unter Kontrolle. Weil sich beim Erscheinen des Herrn die
materielle Energie und yogamdya vermischen, werden sie als ekanamsa bezeichnet.
Manchmal wird ek@namsa im Sinne von ,,ohne Unterscheidung* iibersetzt. Sankar-
sana und Sesa-naga sind identisch. Yamunadevi sagt: ,,0 Rama, o starkarmiger
Herr der Welt, der Du Dich durch eine vollstindige Erweiterung im ganzen Univer-
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sum ausgebreitet hast! Es ist nicht moglich, Dich vollkommen zu verstehen.*
FEkarmsa bezieht sich deshalb auf Sesa-naga. Mit anderen Worten, Baladeva stiitzt le-
diglich mit Seiner Teilerweiterung das gesamte Universum.

Das Wort kdryarthe bezieht sich auf den, der die Schwangerschaft Devakis be-
wirkte und Mutter Yasoda verwirrte. Diese Spiele sind sehr vertraulich. Der Hoch-
ste Herr gab yogamayad den Auftrag, Seine Gefahrten in Seinen Spielen zu verwirren
und Damonen wie Karhsa zu tauschen. Wie bereits gesagt: yogamayam samadisat.
Um dem Herrn zu Diensten zu stehen, erschien yogamdya zusammen mit mahd-
madyd. Mahamaya bezieht sich auf yaya sammohitam jagat, , jemanden, der die ge-
samte materielle Welt verwirrt". Aus dieser Aussage geht hervor, daB yogamayd in
.hrer Teilerweiterung zu mahamaya wird und die bedingten Seelen verwirrt. Die ge-
samte Schopfung hat also zwei Bereiche, namlich den transzendentalen oder spiri-
tuellen und den materiellen Bereich. Yogamaya ist fiir die spirituelle Welt zustandig,
und in Form ihrer Teilerweiterung mahamaya lenkt sie die materielle Welt. Wie im
Narada-paricaratra erklart wird, ist mahamaya eine Teilerweiterung yogamdyads. Im
Narada-paricaratra heiBt es eindeutig, daB die Hochste Personlichkeit eine Energie
hat, die manchmal als Durga bezeichnet wird. Die Brahma-sambhita stellt hierzu fest:
chayeva yasya bhuvanani bibharti durga. Durga ist von yogamdya nicht verschieden.
Wenn man Durga richtig versteht, wird man augenblicklich befreit, denn Durga ist
eigentlich die spirituelle Kraft, hlddini-sakti, durch deren Gnade man die Hochste
Personlichkeit Gottes sehr leicht verstehen kann. Radha krsna-pranaya-vikrtir hla-
dini-saktir asmad. Im Gegensatz dazu steht die mahamdya-sakti, die eine Bedek-
kung yogamadyas ist und deshalb die bedeckende Energie genannt wird. Diese bedek-
kende Energie verwirrt die gesamte materielle Welt (vaya sammohitam jagat). Zu-
sammenfassend kann man sagen, daBl sowohl die Verwirrung der bedingten Seelen
wie auch die Befreiung der Gottgeweihten Funktionen yogamdyads sind. Yogamadya
bewirkte sowohl, daB die Schwangerschaft Devakis weitergegeben wurde, als auch,
daB Mutter Yasoda in tiefem Schlaf lag und nicht erwachte; auf solche Gottgeweih-
ten kann mahamaya keine Wirkung ausiiben, da sie immer befreit sind. Mahamaya
kann zwar befreite Seelen oder die Hochste Personlichkeit Gottes nicht kontrollie-
ren, doch Karhsa verwirrte sie sehr wohl. Als yogamadya vor Kamsa erschien, wurde
dies von mahamaya bewirkt, und nicht von yogamadya. Yogamadya kann Personen,
die so verschmutzt sind wie Karmsa, nicht einmal sehen oder beriihren. Im Elften
Kapitel des Markandeya Purana (Candi) sagt Mahamaya: ,,Im achtundzwanzigsten
yuga wahrend der Periode Vaivasvata Manus werde ich als Tochter Yasodas gebo-
ren werden und als Vindhyacala-vasini bekannt sein.*

Der Unterschied zwischen den beiden mayas — yogamdaya und mahamaya —
wird wie folgt beschrieben: Krsnas rdsa-lila mit den gopis und die Verwirrung der
gopis in bezug auf ihre Eheméanner, Schwiegervater und anderen Verwandten waren
das Werk yogamayas, auf das mahamaya keinen EinfluB hatte. Diese Tatsache wird
im Bhagavatam durch den unmiBverstindlichen Ausdruck yogamayam upasritah
hinreichend bewiesen. Im Gegensatz dazu stehen asuras wie Salva und ksatriyas wie
Duryodhana, die keinen Zugang zum hingebungsvollen Dienst hatten, obwohl sie
Krsnas Trager Garuda und die universale Form sahen, und die nicht begreifen konn-
ten, daB Krsna die Hochste Personlichkeit Gottes ist. Dies war ebenfalls auf Verwir-
rung zuriickzufiihren, doch ihre Verwirrung wurde von mahamaya herbeigefiihrt.
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Es muB deshalb gefolgert werden, daB3 die mayd, die einen Menschen immer weiter
von der Hochsten Personlichkeit Gottes fortzerrt, als jadamaya bezeichnet wird,
wahrend die mdya, die auf der transzendentalen Ebene wirkt, yogamadya heiBit. Als
Nanda Maharaja von Varuna entfilhrt wurde, sah er Krsnas Fiillen, dachte aber
trotzdem, Krsna sei sein Sohn. Solche Gefiihle der elterlichen Liebe in der spirituel-
len Welt werden von yogamadya bewirkt, nicht vom jadamaya oder mahamadya.
Diese Ansicht vertritt Srila Vi$vanatha Cakravarti Thakura.

Sturasenams ca. Sanatana Gosvami bemerkt in seinem Vaisnava-tosani-Kom-
mentar, daB der Sohn Kartaviryarjunas Surasena hieB und daB die Linder, iber die
er herrschte, ebenfalls Sirasena genannt wurden.

Uber Mathura wird folgendes ausgesagt:

mathyate tu jagat sarvam
brahma-jianena yena va

tat-sara-bhiitam yad yasyam
mathura sa nigadyate

Wenn eine selbstverwirklichte Seele in ihrer transzendentalen Stellung handelt,
befindet sie sich in Mathura. Mit anderen Worten, wenn man nach dem bhakti-
yoga-Vorgang handelt, kann man an jedem beliebigen Ort leben, doch in Wirk-
lichkeit lebt man in Mathura, Vrndavana. Hingabe an Krsna, den Sohn Nanda
Mabharajas, ist die Essenz allen Wissens, und jeder Ort, an dem solches Wissen ver-
breitet wird, wird Mathura genannt. Auch wenn man im bhakti-yoga gefestigt ist
und allen anderen Methoden keine Beachtung schenkt, wird der Ort, an dem man
sich befindet, Mathura genannt. Yatra nityam sannihito harih: Der Ort, an dem
Hari, die Hochste Personlichkeit Gottes, ewig lebt, heiBt Mathura. Das Wort nitya
bedeutet ,,ewig*. Der Hochste Herr ist ewig, und Sein Reich ist ebenfalls ewig. Go-
loka eva nivasaty akhilatma-bhiitah. Obwohl Sich der Herr immer in Seinem Reich,
Goloka Vrndavana, aufhilt, ist Er in Seiner ganzen Fiille iiberall gegenwartig. Das
bedeutet, daB das urspriingliche Reich des Hochsten Herrn nicht leer ist, wenn Er
auf die Welt herabkommt, denn Er kann in Seinem urspriinglichen Reich bleiben
und gleichzeitig nach Mathura, Vrndavana, Ayodhya oder in andere Orte kommen.
Er braucht nicht herabzusteigen, denn Er ist bereits dort gegenwartig; Er manife-
stiert Sich einfach.

Srila Sukadeva Gosvami sprach Maharaja Pariksit als tdta (,,geliebter Sohn*) an.
Er tat dies, weil er im Herzen viterliche Liebe empfand. Da Sukadeva Gosvami bald
schildern wiirde, wie Krsna als Sohn Vasudevas und Devakis erschien, nannte Su-
kadeva Gosvami Maharaja Pariksit aus viterlicher Zuneigung tdta (,,mein lieber
Sohn*).

Im Visva-kosa-Worterbuch wird das Wort garbha erklart: garbho bhrine ar-
bhake kuksav ity adi. Als Kamsa im Begriff war, Devaki zu toten, wollte ihn Vasu-
deva mit Hilfe der Diplomatie von sama und bheda davon abbringen. Sama bedeutet
,,besanftigen*. Vasudeva wollte Karhsa besanftigen, indem er auf Verwandtschafts-
beziehungen, Gewinn, Wohlergehen und Identitit hinwies und Lobpreisung zu
Hilfe nahm. Das Verweisen auf diese fiinf Dinge bildet sama, und Vasudevas Hin-
weis auf die Furcht in zwei Situationen — im jetzigen Leben und im nachsten — wird
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bheda genannt. Vasudeva setzte also sowohl sama als auch bheda ein, um Kamsa zu
besanftigen. Die Lobpreisung bestand darin, Karnsas Fahigkeiten zu rithmen, und
dadurch, daf3 er ihn als Nachfahren der bhoja-vamsa rilhmte, appellierte er an sam-
bandha, die Verwandtschaft. DaB er von ,,deiner Schwester* sprach, war ein Apell
an die Identitdit. Wenn man von der Ermordung einer Frau spricht, werden Fragen
iber Ansehen und Beruf aufgeworfen, und der Versuch, Karnsa Furcht vor den Fol-
gen einzujagen, die die siindhafte Ermordung der eigenen Schwester wahrend ihrer
Hochzeit nach sich ziehen wiirde, ist ein Aspekt von bheda. Der Ausdruck ,die
Bhoja-Dynastie* weist darauf hin, daB die Angehorigen dieser Dynastie nur an Sin-
nenbefriedigung interessiert waren und deshalb keinen sehr edlen Charakter hatten.
Eine andere Bedeutung von bhoja ist , kiampfen*. Dies waren Anspielungen, die fir
Kamsa beleidigend waren. Als Vasudeva Kamsa als dina-vatsala bezeichnete, war
dies ein tibertriebenes Lob. Kamsa pflegte sich von seinen armen Untertanen Kalber
als eine Art Steuer geben zu lassen und wurde deshalb dina-vatsala genannt. Vasu-
deva wuBte sehr genau, daB es ihm mit Hilfe von Gewaltanwendung nicht gelingen
wiirde, Devaki vor der drohenden Gefahr zu beschiitzen. Devaki war tatsachlich die
Tochter von Karhsas Onkel und wird deshalb als suhrt, als ,,Verwandte", bezeich-
net. Es wird erklart, Kamsa habe davon Abstand genommen, seine nahe Verwandte
Devaki zu toten, denn hitte er dies getan, wire es unter den anderen Angehorigen
der Familie zu erbitterten Kampfen gekommen. Karnsa hiitete sich, diese groBe Ge-
fahr eines Streites innerhalb der Familie heraufzubeschworen, denn im Falle eines
Kampfes hatten viele Menschen ihr Leben lassen miissen.

Es gab einst einen asura namens Kalanemi, der sechs Sohne hatte, namlich
Harhsa, Suvikrama, Kratha, Damana, Ripurmardana und Krodhahanta. Diese
Sohne waren als die sad-garbhas (die sechs garbhas) bekannt und waren alle gleich
starke und geschickte Krieger. Diese sad-garbhas verlieBen ihren GroBvater Hi-
ranyakasipu und nahmen schwere BuBlen auf sich, um Brahma zufriedenzustellen.
Als Brahma mit ihnen zufrieden war, erklarte er sich schlieBlich bereit, ihnen jede
Segnung zu erteilen, die sie sich wiinschten. Als Brahma sie aufforderte, ihren
Wunsch zu duBern, sagten die sad-garbhas: ,Lieber Herr, wenn du uns eine Seg-
nung gewahren willst, dann segne uns, daB3 wir weder von einem Halbgott noch von
einem maha-roga, einem Yaksa, einem Gandharva-pati, einem Siddha, einem Ca-
rana, einem Menschen oder von groBen Weisen, die ihre BuBen und Entsagungen
vollkommen ausfiihren, getotet werden konnen!* Brahma durchschaute ihre Ab-
sicht und erfiillte ihren Wunsch. Doch als Hiranyakasipu von diesem Vorfall er-
fuhr, wurde er sehr zornig auf seine Enkel und sagte: ,,Jhr habt euch von mir ge-
trennt und seid fortgegangen, um Brahma zu verehren. Deshalb hege ich keine Zu-
neigung mehr zu euch. Ihr habt versucht, euch vor den Handen der Halbgétter zu
retten, doch ich verfluche euch folgendermaBen: Euer Vater wird als Kamsa gebo-
ren werden und euch alle toten, denn ihr werdet als Sohne Devakis auf die Welt
kommen.* Aufgrund dieses Fluches muBten die Enkel Hiranyakasipus im Schof3
Devakis geboren und von Kamsa getotet werden, obwohl dieser friiher ihr Vater ge-
wesen war. Diese Erzahlung findet man im Hari-vamsa, im Zweiten Kapitel des
Visnu-parva. Aus den im Vaisnava-tosani enthaltenen Kommentaren geht hervor,
daB der Sohn Devakis, der Kirtiman hieB, sich zum dritten Mal inkarnierte. In sei-
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ner ersten Inkarnation hieB er Smara und war der Sohn Maricis, und spater wurde
er der Sohn Kalanemis. Dies erfahren wir aus der Geschichtsschreibung.

Die Madhvacarya-sampradaya, die von Vijayadhvaja Tirtha vertreten wird, 1aBt
in diesem Kapitel des Srimad-Bhagavatam noch einen zusatzlichen Vers gelten, der
wie folgt lautet:

atha kamsam upagamya
narado brahma-nandanah

ekantam upasarigamya
vakyam etad uvaca ha

atha—auf diese Weise; kamsam—zu Kamsa; upagamya—nachdem er gegangen
war; naradah—der groBe Weise Narada; brahma-nandanah—der der Sohn Brahmas
ist; ekantam upasarigamya—nachdem er sich an einen sehr einsamen Ort begeben
hatte; vakyam—folgende Unterweisung; erat—diese; uvaca—sagte; ha—in der Ver-
gangenheit.

Ubersetzung: ,,Daraufhin suchte Narada, der aus Brahmas Geist geboren wor-
den ist, Karhsa auf und teilte ihm an einem sehr abgelegenen Ort folgende Neuigkeit
mit.*

Der groBe Weise Narada kam von den himmlischen Planeten in den Wald von
Mathura herab und sandte seinen Boten zu Karmsa. Als der Bote vor Kamsa trat und
ihn von Naradas Ankunft in Kenntnis setzte, war Kamsa, der Anfiihrer der asuras,
sehr gliicklich und kam sofort aus seinem Palast, um Narada zu empfangen, der so
strahlend wie die Sonne war, so michtig wie Feuer und ohne jede Spur von Siinde.
Kammsa nahm Narada gastfreundlich auf, brachte ihm achtungsvolle Ehrerbietungen
dar und bot ihm einen goldenen Sitz an, der so hell funkelte wie die Sonne. Narada
war ein Freund des Himmelskonigs und sagte deshalb zu Kammsa, dem Sohn Ugrase-
nas: ,,Mein lieber Held, ich bin zufrieden mit dir, weil du mich gebiihrend empfan-
gen hast, und werde dir deshalb ein vertrauliches Geheimnis verraten. Als ich auf
meinem Weg von Nanda-kanana durch den Caitraratha-Wald hierherkam, nahm
ich an einer groBen Versammlung der Halbgoétter teil, die mich nach Sumeru Par-
vata begleiteten. Wir reisten durch viele heilige Orte und sahen schlieBlich die heilige
Ganga. Wihrend sich Brahma mit den anderen Halbgottern auf dem Gipfel des Su-
meru-Hiigels beratschlagte, war ich mit meinem Saiteninstrument, der ving, eben-
falls dabei. Ich mochte dir im Vertrauen mitteilen, daB die Zusammenkunft nur
stattfand, um die Vernichtung der asuras zu planen, deren Anfiihrer du bist. Du
hast eine jliingere Schwester namens Devaki, und es ist eine Tatsache, daB ihr achter
Sohn dich téten wird.* (Quelle: Hari-vamsa, Visnu-parva 1.2-16)

Niemand kann Naradaji dafiir tadeln, daB er Karmsa ermutigte, die Sohne
Devakis zu toten. Der Heilige Narada ist immer ein wohlmeinender Freund der
Menschheit, und er wollte, daB die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, so bald
wie moglich in diese Welt herabkam, damit die Halbgotter sich beruhigten und se-
hen konnten, wie Karsa und seine Freunde von Krsna getotet wurden. AuBerdem
wiirde Kamsa von seinen Schandtaten befreit werden, und auch dies wiirde den
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Halbgottern und ihren Anhéingern groBe Freude bereiten. Srila Visvanatha Cakra-
varti Thakura bemerkt in diesem Zusammenhang, daB Narada Muni manchmal so
handelte, daB3 die Halbgétter und die Damonen gleichzeitig gesegnet wurden. Im
Kommentar Sri Viraraghava Acaryas findet man diesbeziiglich folgenden Halbvers:
asurah sarva evaita lokopadrava-karinah. Asuras sind immer storende Elemente fiir
die menschliche Gesellschaft.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 1. Kapitel im Zehnten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Die Ankunft Sri Krsnas: Einfiih-
rung"”.



2. Kapitel

Die Gebete der Halbgobtter an
$ri Krsna im Mutterleib

In diesem Kapitel wird beschrieben, wie alle Halbgotter dem Herrn voller Ehr-
furcht die Garbha-stuti-Gebete darbrachten, als sie verstanden hatten, daB die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes in den Scho3 Devakis eingegangen war, um Karhsa zu to-
ten.

Unter dem Schutz seines Schwiegervaters Jarasandha und mit der Hilfe von da-
monischen Freunden wie Pralamba, Baka, Caniira, Trnavarta, Aghasura, Mustika,
Bana und Bhaumasura begann Karhsa die Angehorigen der Yadu-Dynastie zu tyran-
nisieren. Die Mitglieder der Yadu-Dynastie verlieBen deshalb ihre Heimatorte und
suchten in solchen Staaten wie Kuru, Paficala, Kekaya, Salva und Vidarbha Zu-
flucht. Nur einige von ihnen blieben als Freunde bei Kamsa, allerdings nur als
scheinbare Freunde.

Nachdem Karhsa die sad-garbhas, die sechs Sohne Devakis, einen nach dem
anderen getotet hatte, ging Anantadeva in Devakis Leib ein und wurde in den Leib
Rohinis versetzt. Dies wurde von Yogamaya bewerkstelligt, die auf diese Weise den
Befehl der Hochsten Personlichkeit Gottes ausfiihrte. Der Herr Selbst, der bald als
der achte Sohn Devakis erscheinen sollte, befahl Yogamaya, im SchoB Yasodadevis
zu erscheinen. Weil Krsna und Seine Energie, Yogamaya, gleichzeitig als Bruder
und Schwester erschienen, ist die Welt voller Vaisnavas und sdkras, und zweifellos
besteht zwischen diesen beiden Gruppen eine gewisse Rivalitit. Vaisnavas verehren
den Hochsten Herrn, wahrend sdkras je nach ihren Wiinschen Yogamaya in For-
men wie Durga, Bhadrakali und Candika verehren. Auf Anweisung der Hochsten
Personlichkeit Gottes brachte Yogamaya Baladeva, Sankarsana, das siebte Kind De-
vakis, aus dem Leib Devakis in den Leib Rohinis. Weil Sankarsana erscheint, um
die Liebe zu Krsna zu steigern, ist Er als Baladeva bekannt. Aus Ihm kann man
glickverheiBende Kraft schopfen, so daB man ein Geweihter des Herrn werden
kann, und aus diesem Grund ist Er auch unter dem Namen Balabhadra bekannt.

Nachdem Yogamaya das siebte Kind Devakis in den Leib Rohinis versetzt hatte,
erschien die Hochste Personlichkeit Gottes im Herzen Vasudevas und ging dann in
das Herz Devakis ein. Weil der Herr im Herzen Devakis weilte, wurde sie wahrend
ihrer Schwangerschaft von einer Ausstrahlung umgeben. Als Karhsa diese Aus-
strahlung bemerkte, wurde er von Angst gepackt, konnte ihr jedoch nichts antun,
weil sie seine Verwandte war. In der Folge begann er, indirekt an Krsna zu denken,
und wurde vollig Krsna-bewuBt.

Da der Herr im Leib Devakis weilte, kamen unterdessen samtliche Halbgotter,
um Ihm Gebete darzubringen. Sie sagten: ,,Die Hochste Personlichkeit Gottes ist
ewig die Absolute Wahrheit. Die spirituelle Seele ist wichtiger als der grobstoffliche
Korper, und die Uberseele, der Paramatma, ist wichtiger als die Seele. Der Hochste
Herr ist vollig unabhidngig, und Seine Inkarnationen sind transzendental.” In ihren
Gebeten riihmen und preisen die Halbgotter die Gottgeweihten und erkldren das

95
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Schicksal von Personen, die sich in ihrer Oberflachlichkeit einbilden, sie seien von
den Bedingungen der materiellen Natur befreit. Ein Gottgeweihter ist immer be-
schiitzt. Wenn sich ein Gottgeweihter den LotosfiiBen des Herrn vollkommen er-
gibt, wird er von der Furcht, die das materielle Dasein mit sich bringt, ganzlich be-
freit. Die Halbgotter erklaren in ihren Gebeten, warum die Hochste Personlichkeit
Gott?s er)scheint, und bestitigen so eindeutig die Worte des Herrn in der Bhagavad-
gita (4.7):

yada yada hi dharmasya
glanir bhavati bharata

abhyutthanam adharmasya
tadatmanam srjamy aham

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

VERS 1-2
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Sri-suka uvdca
pralamba-baka-canira-
trnavarta-mahdsanaih

mustikarista-dvivida-
putana-kesi-dhenukaih

anyais casura-bhupalair
bana-bhaumadibhir yutah

yadunam kadanam cakre
bali magadha-samsrayah

Sri-sukah uvdaca—Sri Sukadeva Gosvamisagte; pralamba—vom asura Pralamba;
baka—von dem asura Baka; caniira—von dem asura Canura; trndavarta—von dem
asura Trnavarta; mahdsanaih—von Aghasura; mustika—von dem asura, der Mu-
stika hieB; arista—von dem asura Arista; dvivida—von dem asura, der Dvivida
hieB; putand—von Putana; kesi—von Kesi; dhenukaih—von Dhenuka; anyaih
ca—und von vielen anderen; asura-bhiipalaih—von damonischen Konigen auf der
Erdoberflache; bana—von Konig Bana; bhauma—von Bhaumasura; adibhih—sowie
auch von anderen; yutah—unterstiitzt; yadiinam—von den Konigen der Yadu-Dyna-
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stie; kadanam—Verfolgung; cakre—fiihrte regelmaBig aus; bali—sehr machtig; mad-
gadha-samsrayah—unter dem Schutz Jarasandhas, des Konigs von Magadha.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sagte: Der michtige Karhsa, der unter dem Schutz von
Magadharaja, Jarasandha, stand, begann die Konige der Yadu-Dynastie zu
verfolgen. Dabei halfen ihm Dimonen wie Pralamba, Baka, Canura, Trpa-
varta, Aghasura, Mustika, Arista, Dvivida, Piatana, Kesi, Dhenuka, Banasura,
Narakasura und viele andere dimonische Konige des Erdballs.

ERLAUTERUNG

Dieser Vers bestatigt die folgende Aussage, die der Herr in der Bhagavad-gita
(4.7-8) macht:

yada yada hi dharmasya
glanir bhavati bharata

abhyutthanam adharmasya
tadatmanam srjamy aham

paritranaya sadhunam
vindasaya ca duskrtam

dharma-samsthapanarthdya
sambhavami yuge yuge

,,Wann immer und wo immer das religiose Leben verfallt und Irreligiositit iiber-
handnimmt, o Nachkomme Bharatas, zu der Zeit erscheine Ich. Um die Frommen
zu retten und die Schurken zu vernichten und um die Prinzipien der Religion wieder
einzufiihren, erscheine Ich Zeitalter fiir Zeitalter.*

Der Herr erhilt diese materielle Welt, weil Er jedem die Chance geben mochte,
nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren. Doch leider versuchen Konige und fiihrende
Politiker den Plan des Herrn zu durchkreuzen, und deshalb erscheint der Herr —
entweder personlich oder mit Seinen vollstindigen Teilerweiterungen —, um wieder
Ordnung in die Welt zu bringen. Deshalb heilt es:

garbham saricarya rohinyam
devakya yogamayaya

tasyah kuksim gatah krsno
dvitiyo vibudhaih stutah

,,Nachdem Krsna Baladeva durch die Kraft Yogamayas in den Leib Rohinis ver-
setzt hatte, erschien Er im Leib Devakis.*

Yadubhih sa vyarudhyata. Die Konige der Yadu-Dynastie waren durchwegs
Gottgeweihte, doch es gab zahlreiche méchtige Damonen wie Salva und andere, die
die Yadus zu verfolgen begannen. Jarasandha, Karnsas Schwiegervater, war zu jener
Zeit auBerst machtig, und seine Schirmherrschaft sowie die Unterstiitzung durch die
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Damonen kamen Karhsa bei der Verfolgung der Konige der Yadu-Dynastie daher
zugute. Es sah so aus, als seien die Damonen den Halbgéttern iiberlegen, doch dank
des Beistands der Hochsten Personlichkeit Gottes wurden die Damonen schlieBlich
besiegt, und die Halbgotter erwiesen sich als die Starkeren.

VERS 3
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te pidita nivivisuh
kuru-paricala-kekayan

salvan vidarbhan nisadhan
videhan kosalan api

te—sie (die Konige der Yadu-Dynastie); piditah—verfolgt; nivivisuh—suchten Zu-
flucht oder drangen ein (in die Konigreiche); kuru-paricala—die Lander, in denen die
Kurus und Pancalas wohnten; kekayan—die Lander der Kekayas; salvan—die Lan-
der, die von den Salvas bewohnt wurden; vidarbhan—die Linder, die von den Vi-
darbhas bewohnt wurden; nisadhdn—die Lander, in denen die Nisadhas wohnten;
videhan—das Land Videha; kosalan api—sowie auch die Lander, in denen die Kosa-
las wohnten.

UBERSETZUNG

Da die Yadavas von den dimonischen Konigen verfolgt wurden, ver-
lieBen sie ihr eigenes Konigreich und fliichteten in verschiedene andere
Reiche, wie beispielsweise das der Kurus, Paiicalas, Kekayas, Silvas, Vidar-
bhas, Nisadhas, Videhas und Ko$alas.

VERS 4-5
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eke tam anurundhana

JjAatayah paryupdsate

hatesu satsu balesu
devakya augrasenina

saptamo vaisnavam dhama
yam anantam pracaksate

garbho babhuva devakya
harsa-soka-vivardhanah
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eke—einige von ihnen; tam—zu Karmsa; anurundhanah—genau seiner Hand-
lungsweise folgend; jAatayah—Verwandte; paryupasate—begannen, mit ihm einer
Meinung zu sein; hatesu—nachdem sie getotet worden waren; satsu—sechs; balesu
—Kinder; devakyah—von Devaki geboren; augrasenina—vom Sohn Ugrasenas
(Karhsa); saptamah—das siebte; vaisnavam—von Sri Visnu; dhdma—eine vollstan-
dige Erweiterung; yam—dem; anantam—unter dem Namen Ananta; pracaksate—ist
beriihmt; garbhah—Embryo; babhiiva—es gab; devakyah—von Devaki; harsa-soka-
vivardhanah—gleichzeitig Freude und Trauer hervorrufend.

UBERSETZUNG

Einige ihrer Verwandten begannen jedoch, nach den Grundsitzen Karm-
sas zu handeln und fiir ihn zu arbeiten. Nachdem Kamsa, der Sohn Ugrase-
nas, die sechs Sohne Devakis umgebracht hatte, ging eine vollstindige Teil-
erweiterung Krsnas als das siebte Kind in ihren Leib ein und loste gleichzei-
tig Freude und Kummer in ihr aus. Diese vollstindige Teilerweiterung wird
von groBen Weisen als Ananta gefeiert und gehort zu Krsnas zweiter Vie-
rererweiterung.

ERLAUTERUNG

Einige der filhrenden Gottgeweihten, unter anderem AKkrura, blieben bei Kamsa
und arbeiteten fiir ihn. Sie taten dies aus verschiedenen Griinden. Sie alle hofften, die
Hochste Personlichkeit Gottes wiirde als das achte Kind Devakis erscheinen, sobald
die anderen Kinder durch Kamsas Hand gestorben seien, und sie warteten voll Un-
geduld auf das Erscheinen des Hochsten Herrn. Wenn sie bei Kamsa blieben, wiirde
es ihnen vergonnt sein, die Geburt der Hochsten Personlichkeit Gottes und Ihre
Kindheitsspiele mitzuerleben, und Akrura wiirde sich spater nach Vrndavana bege-
ben, um Krsna und Balarama nach Mathura zu bringen. Das Wort paryupdsate ist
bedeutsam, denn es weist darauf hin, daB einige Gottgeweihte in der Nahe Karmsas
bleiben wollten, um bei all diesen Spielen des Herrn dabeisein zu konnen. Die sechs
Kinder, die von Kamsa umgebracht wurden, waren einst SOhne Maricis gewesen,
doch weil sie von einem brahmana verflucht worden waren, muBten sie als Enkel
Hiranyakasipus geboren werden. Karmsa war in seinem vorigen Leben Kalanemi ge-
wesen und war nun gezwungen, seine eigenen Sohne zu toten. Das war ein Geheim-
nis. Die Gottgeweihten wollten auch miterleben, wie die Sohne Devakis sofort nach
ihrem Tod wieder dorthin zuriickkehren wiirden, von wo sie urspriinglich gekom-
men waren. Im allgemeinen totet niemand seine eigenen Neffen, doch Kamsa war
derart grausam, daB3 er vor einer solchen Tat nicht zuriickschreckte. Ananta, San-
karsana, gehort zur zweiten catur-vyiha (Vierererweiterung). Dies ist die Ansicht
erfahrener Kommentatoren.

VERS 6
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bhagavan api visvatma
viditva kamsajam bhayam

yadunam nija-nathanam
yogamayam samadisat

bhagavan—Sri Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes; api—auch; visvdtmad
—der die Uberseele eines jeden ist; viditva—die Lage der Yadus und Seiner anderen
Geweihten verstehend; kamsa-jam—wegen Kamsa; bhayam—Furcht; yadiinam
—der Yadus; nija-nathanam—dié Ihn, den Hochsten Herrn, zu ihrer hochsten Zu-
fluchtsstitte gemacht hatten; yogamayam—Yogamaya, der spirituellen Energie
Krsnas; samadisat—gab folgenden Befehl.

UBERSETZUNG

Viévatma, die Uberseele eines jeden, wollte die Yadus, Seine personli-
chen Geweihten, vor Karhsas Anschligen beschiitzen und gab Yogamaya da-
her folgenden Auftrag.

ERLAUTERUNG

Srila Sanatana Gosvami kommentiert die Worte bhagavdn api visvatma viditva
kamsajam bhayam folgendermaBen: Bhagavdn svayam ist Krsna (krsnas tu bhaga-
van svayam). Er ist Visvatma, die urspriingliche Uberseele eines jeden, da die Uber-
seele eine Erweiterung Seiner vollstindigen Teilerweiterung ist. Dies wird in der
Bhagavad-gita (13.3) bestitigt: ksetra-jriam capi mam viddhi sarva-ksetresu bha-
rata. Sri Krsna ist der ksetra-jiia, die Uberseele aller Lebewesen. Er ist der Ur-
sprung aller Erweiterungen der Personlichkeit Gottes. Es gibt Tausende und Aber-
tausende von vollstindigen Erweiterungen Visnus wie beispielsweise Sankarsana,
Pradyumna, Aniruddha und Vasudeva, doch hier in der materiellen Welt ist
Ksirodakasayi Visnu der Visvatma, die Uberseele fiir alle Lebewesen. Wie es in der
Bhagavad-gita (18.61) heiBt, weilt der Hochste Herr im Herzen aller Lebewesen
(isvarah sarva-bhiutanam hrd-dese ’rjuna tisthati). Eigentlich ibernimmt die visnu-
tartva-Erweiterung Krsnas die Funktion des Visvatma, doch weil Krsna Seinen Ge-
weihten zugetan ist, handelt Er Selbst als Uberseele, um sie zu fiihren (sarvasya ca-
ham hrdi sannivisto mattah smrtir jidnam apohanam ca).

Die Aufgaben der Uberseele betreffen Ksirodakasayi Visnu, doch Krsna hatte
mit Devaki, Seiner Geweihten, Mitleid, da Er wuBte, daB sie sich vor den Anschla-
gen Karnsas fiirchtete. Ein reiner Gottgeweihter angstigt sich immer vor dem mate-
riellen Dasein. Niemand weil3, was als nachstes geschehen wird, denn es besteht je-
den Augenblick die Moglichkeit, daB man seinen Korper verlassen muB (tatha de-
hantara-praptih). Da sich ein reiner Gottgeweihter dieser Tatsache bewuBt ist, han-
delt er auf solche Art und Weise, daB3 sein Leben nicht dadurch ruiniert wird, daB er
einen weiteren Korper annehmen und die Leiden des materiellen Daseins durchma-
chen muB. Das ist bhayam (Furcht). Bhayar dvitiyabhinivesatah syat (SB. 11.2.37).
Diese Furcht entsteht aus dem materiellen Dasein. Im Grunde genommen sollten
wir alle immer achtsam sein und uns vor dem materiellen Dasein fiirchten. Doch
obwohl jeder dazu neigt, von der Unwissenheit des materiellen Lebens beeinfluB3t zu
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werden, achtet die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, stets sorgsam darauf, da
Seine Geweihten beschiitzt sind. Krsna ist zu Seinen Geweihten so giitig und liebt sie
so sehr, daB Er ihnen hilft, indem Er ihnen die Intelligenz gibt, die es ihnen er-
moglicht, in der materiellen Welt zu leben und Ihn dabei nicht einmal fiir einen Au-
genblick zu vergessen. Der Herr sagt:

tesam evanukampdrtham
aham ajianajam tamah

nasayamy datma-bhavastho
jAana-dipena bhasvata

,,Aus Mitleid mit ihnen beseitige Ich, der Ich in ihren Herzen weile, mit der
leuchtenden Fackel der Erkenntnis die aus Unwissenheit geborene Finsternis* (Bg.
10.11).

Das Wort yoga bedeutet ,,Verbindung*. Wir haben unsere Beziehung zur Hoch-
sten Personlichkeit Gottes abgebrochen, und alle yoga-Systeme sind ein Versuch,
diese Beziehung wiederherzustellen. Es gibt verschiedene Arten von yoga, und
bhakti-yoga ist die beste von allen. Bei den anderen yoga-Systemen mul3 man ver-
schiedene Vorgénge durchlaufen, bevor man die Vollkommenbheit erreicht, wahrend
bhakti-yoga direkt ist. Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (6.47):

yogindm api sarvesam
mad-gatendntaratmand

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 im transzendentalen liebevollen Dienst ver-
ehrt; er ist der hochste von allen.*

Wie Sri Krsna erklart, ist es garantiert, daB der bhakti-yogi in seinem nichsten
Leben einen menschlichen Korper erhalt (sucindm srimatam gehe yoga-bhrasto 'bhi-
Jjayate). Yogamaya ist die spirituelle Energie des Herrn. Aus Zuneigung zu Seinen
Geweihten bleibt der Herr stets spirituell mit ihnen in Beriihrung. Seine Energie
maya ist so stark, daB sie selbst so erhabene Halbgotter wie Brahma verwirrt. Des-
halb wird die Energie des Herrn yogamdya genannt. Da der Herr Visvatma ist, be-
fahl Er Yogamaya sogleich, Devaki zu beschiitzen.
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gaccha devi vrajam bhadre
gopa-gobhir alankrtam

rohini vasudevasya
bhdryaste nanda-gokule

anyas ca kamsa-samvigna
vivaresu vasanti hi

gaccha—gehe jetzt; devi—o du, die du fiir die gesamte Welt verehrungswiirdig
bist; vrajam—in das Land von Vraja; bhadre—o du, die du fiir alle Lebewesen gliick-
bringend bist; gopa-gobhih—mit Kuhhirten und Kiihen; alankrtam—geschmiickt;
rohini—namens Rohini; vasudevasya—von Vasudeva, Krsnas Vater; bharyd—eine
der Frauen; dste—lebt; nanda-gokule—auf dem als Gokula bekannten Landsitz
Nanda Maharajas, wo Tausende und Abertausende von Kiihen gehalten werden; an-
yah ca—und andere Frauen; kamsa-samvignah—da sie sich vor Karhsa fiirchten; vi-
varesu—an abgelegenen Orten; vasanti—leben; hi—gewiB.

UBERSETZUNG

Der Herr befahl Yogamaya: O Meine Energie, die du fiir die ganze Welt
verehrungswiirdig bist und allen Lebewesen Gliick bringst, begib dich nach
Vraja, wo viele Kuhhirten mit ihren Frauen leben. In diesem wundersché-
nen Land, wo es viele Kiihe gibt, wohnt Rohini, die Frau Vasudevas, im
Hause Nanda Maharajas. Aus Furcht vor Karhsa leben dort auch noch andere
Frauen Vasudevas inkognito. Bitte begib dich an diesen Ort.

ERLAUTERUNG

Nanda-gokula, der Ort, an dem Konig Nanda wohnte, war selbst schon sehr
schon, und als Yogamaya den Auftrag erhielt, sich dorthin zu begeben und die Gott-
geweihten zu ermutigen und furchtlos zu machen, wurde dieser Ort noch schoner
und sicherer. Weil Yogamaya die Fahigkeit besaB, eine solche Atmosphare zu schaf-
fen, befahl ihr der Herr, sich nach Nanda-gokula zu begeben.

VERS 8
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devakyad jathare garbham
sesakhyam dhama mamakam
tat sannikrsya rohinya
udare sannivesaya

devakyah—von Devaki; jathare—im Leib; garbham—der Embryo; sesa-akhyam
—bekannt als Sesa, die vollstandige Erweiterung Krsnas; dhdma—die vollstindige
Erweiterung; mamakam—von Mir; tat—Ihn; sannikrsya—anziehend; rohinyah—
von Rohini; udare—in den Leib; sannivesaya—versetze ohne Schwierigkeit.
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UBERSETZUNG

Im Leib Devakis befindet Sich Meine vollstindige Teilerweiterung, San-
karsana, der auch als Sesa bekannt ist. Bringe lhn ohne Schwierigkeiten in
den Leib Rohinis.

ERLAUTERUNG

Die erste vollstindige Erweiterung Krsnas ist Baladeva, der auch als Sesa be-
kannt ist. Die Sesa-Inkarnation der Hochsten Personlichkeit Gottes stiitzt das ge-
samte Universum, und die ewige Mutter dieser Inkarnation ist Mutter Rohini. Der
Herr sagte zu Yogamaya: ,,Weil Ich Mich in den Leib Devakis begeben werde, ist
die Sesa-Inkarnation bereits in ihn eingegangen und hat die notigen Vorkehrungen
getroffen, damit Ich Mich dort aufhalten kann. Nun soll Sesa in den Leib Rohinis,
Seiney ewigen Mutter, eingehen.*

In diesem Zusammenhang mag jemand fragen, wie die Hochste Personlichkeit
Gottes, die stets transzendental ist, in den Leib Devakis eingehen konnte, in den zu-
vor sechs asuras, namlich die sad-garbhas, eingegangen waren. Bedeutet dies, dal3
die sad-garbhasuras mit dem transzendentalen Korper der Hochsten Personlichkeit
Gottes auf eine Stufe zu stellen sind? Srila Visvanatha Cakravarti Thakura gibt dar-
auf folgende Antwort:

Die gesamte Schopfung, einschlieBlich ihrer einzelnen Teile, ist eine Erweiterung
der Energie der Hochsten Personlichkeit Gottes. Aus diesem Grund geht der Herr
nicht in die materielle Welt ein, auch wenn Er sie betritt. Der Herr erklart dies in
der Bhagavad-gita (9.4-5):

maya tatam idam sarvam
Jjagad avyakta-mirtina

mat-sthani sarva-bhutani
na caham tesv avasthitah

na ca mat-sthani bhitani
pasya me yogam aisvaram

bhita-bhrn na ca bhiita-stho
mamatma bhiita-bhavanah

,In Meiner unmanifestierten Form durchdringe Ich das gesamte Universum.
Alle Wesen sind in Mir, aber Ich bin nicht in ihnen; dennoch ruht alles Erschaffene
nicht in Mir. Sieh nur Meinen mystischen Reichtum! Obwohl Ich der Erhalter aller
Lebewesen bin und obwohl Ich alles durchdringe, ist Mein Selbst der eigentliche Ur-
sprung der Schopfung.*

Sarvam khalv idam brahma. Alles ist eine Erweiterung des Brahmans, der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes; aber dennoch ist nicht alles der Hochste Herr, und Er be-
findet Sich nicht iiberall. Alles ruht auf Ihm, und gleichzeitig ruht es nicht auf Ihm.
Dieser Umstand laBt sich nur mit Hilfe der acintya-bhedabheda-Philosophie erkla-
ren. Diese Wahrheiten kann man allerdings nur als reiner Gottgeweihter verstehen,
denn der Herr sagt in der Bhagavad-gita(18.55): bhaktya mam abhijanati yavan yas
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casmi tattvatah. ,,Nur durch hingebungsvollen Dienst kann man die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes so verstehen, wie Sie ist. Auch wenn der Herr von gewohnlichen
Menschen nicht verstanden werden kann, sollte man dieses Prinzip aufgrund der
Aussage der sdastras verstehen.

Ein Gottgeweihter ist immer auf der transzendentalen Ebene verankert, denn er
praktiziert die neun verschiedenen Vorginge des bhakti-yoga (Sravanam kirtanam
visnoh smaranam pada-sevanam | arcanam vandanam ddasyam sakhyam atma-nive-
danam). Aus diesem Grund befindet sich ein Gottgeweihter, der im hingebungsvol-
len Dienst verankert ist, nicht in der materiellen Welt, obwohl er in der materiellen
Welt weilt. Trotzdem ist ein Gottgeweihter immer in Sorge: ,,Weil ich mit der ma-
teriellen Welt in Beriihrung bin, werde ich von so vielen verunreinigenden Dingen
beeinfluBt.” Der Gottgeweihte ist daher immer auf der Hut, denn er befiirchtet, ver-
unreinigt zu werden, und dadurch hat er allmahlich immer weniger Kontakt mit
materiellen Dingen.

Symbolisch gesehen wurde Mutter Devaki durch die stindige Angst vor Karnsa
gereinigt. Ein reiner Gottgeweihter sollte materielle Gemeinschaft stets fiirchten,
und auf diese Weise werden alle asuras der materiellen Gemeinschaft getotet wer-
den, genau wie die garbhdsuras von Kamsa vernichtet wurden. Es heiBt, daB Marici
aus dem Geist hervorkommt. Anders ausgedriickt, Marici ist eine Inkarnation des
Geistes. Marici hat sechs Sohne: Kama, Krodha, Lobha, Moha, Mada und Matsarya
(Lust, Zorn, Gier, Illusion, Verriicktheit und Neid). Die Héchste Personlichkeit
Gottes erscheint in reinem hingebungsvollem Dienst. Das wird in den Veden besta-
tigt: bhaktir evainam darsayati. Nur bhakti kann uns mit der Hochsten Personlich-
keit Gottes in Beriihrung bringen. Die Hochste Personlichkeit Gottes erschien aus
dem Leib Devakis, und Devaki symbolisiert deshalb bhakti, wahrend Karhsa das
Symbol materieller Furcht ist. Wenn ein reiner Gottgeweihter materiellen Umgang
immer fiirchtet, zeigt sich seine wahre Position der bhakti, und er verliert ganz von
selbst das Interesse an materiellem GenuB3. Wenn die sechs S6hne Maricis von sol-
cher Furcht getotet werden und man von materieller Verunreinigung befreit wird,
erscheint die Hochste Personlichkeit Gottes im SchoB der bhakti. Die siebte Schwan-
gerschaft Devakis kiindigt also das Erscheinen der Hochsten Personlichkeit Gottes
an. Wenn die sechs Sohne Kama, Krodha, Lobha, Moha, Mada und Matsarya geto-
tet sind, schafft die Sesa-Inkarnation geeignete Bedingungen fiir das Erscheinen der
Hochsten Personlichkeit Gottes. Mit anderen Worten, wenn jemand sein natiirliches
Krsna-BewuBtsein erweckt, erscheint Sri Krsna. Das ist die Erklarung Srila Visva-
natha Cakravarti Thakuras.

VERS 9
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athaham amsa-bhagena
devakyah putratam subhe
prapsyami tvam yasodayam
nanda-patnyam bhavisyasi
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atha—deshalb; aham—Ich; amsa-bhagena—durch Meine vollstindige Erweite-
rung; devakyah—von Devaki; putratam—der Sohn; subhe—o allgliickverheiBende
Yogamaya; prapsyami—Ich werde werden; tvam—du; yasodayam—im Leib Mutter
Yasodas; nanda-patnyam—in der Frau Maharaja Nandas; bhavisyasi—wirst eben-
falls erscheinen.

UBERSETZUNG

O Yogamaya, die du in jeder Hinsicht gliickverheifend bist, daraufhin
werde Ich, ausgestattet mit Meinen sechs Fiillen, als Sohn Devakis erschei-
nen, und du wirst als Tochter Mutter Ya$odas, der Konigin Maharaja Nandas,
erscheinen.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort amsa-bhdgena von Bedeutung. In der Bhagavad-
gitd (10.42) sagt der Herr:

athava bahunaitena
kim jratena tavarjuna
vistabhyaham idam krtsnam
ekamsena sthito jagat

,,Doch wozu ist all dieses detaillierte Wissen notwendig, o Arjuna? Mit einem
einzigen Bruchteil Meinerselbst durchdringe und erhalte Ich das gesamte Univer-
sum.*

Alles ist ein Teil der Energie des Hochsten Herrn. Beim Erscheinen Sri Krsnas
im Leib Devakis spielte auch Brahma ein Rolle, denn er war es gewesen, der die
Hochste Personlichkeit Gottes vom Ufer des Milchozeans aus bat zu erscheinen.
Auch Baladeva, die erste Erweiterung Gottes, spielte eine Rolle, und Yogamaya, die
als Tocher Yasodas erschien, iibernahm ebenfalls eine Aufgabe. Jiva-tattva, visnu-
tattva und sakti-tattva schlieBen sich also alle der Hochsten Personlichkeit Gottes
an, und wenn Krsna erscheint, erscheint Er zusammen mit allen Ihn ergianzenden
Teilen. Wie in den vorhergehenden Versen erklart wurde, sollte Yogamaya Sankar-
sana, Baladeva, dazu bewegen, aus Devakis Leib in den Scho3 Rohinis einzugehen,
was fiir sie eine liberaus schwierige Aufgabe war. Yogamaya sah sich natiirlich
auBerstande, auf Sankarsana anziehend zu wirken. Krsna nannte sie deshalb subhe,
die GliickverheiBende, und sagte: ,,Sei gesegnet! Hol dir Kraft von Mir, und du wirst
deine Aufgabe bewiltigen konnen!* Wem die Gnade der Hochsten Personlichkeit
Gottes zuteil wird, der kann alles tun, denn der Herr ist in allem gegenwartig, da
alles Seine Teile sind (amsa-bhdgena) und sich durch Seinen hochsten Willen erwei-
tern oder verringern. Balarama war nur fiinfzehn Tage élter als Krsna. Durch die
Segnungen Krsnas wurde Yogamaya die Tochter Mutter Yasodas, doch durch den
hochsten Willen war es ihr nicht vergonnt, die elterliche Liebe ihres Vaters und ih-
rer Mutter zu genieBen. Krsna dagegen genoB die elterliche Liebe Mutter Yasodas
und Nandas, obwohl Er nicht wirklich von Mutter Yasoda geboren worden war.
Dank der Segnungen Krsnas wurde Yogamaya als Tochter Mutter Yasodas be-
rihmt, die ebenfalls aufgrund der Segnungen von Krsna Ruhm erlangte. Yasoda be-
deutet ,,jemand, der Ruhm verleiht*.
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VERS 10
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arcisyanti manusyas tvam
sarva-kama-varesvarim

dhipopahara-balibhih
sarva-kama-vara-pradam

arcisyanti—wird verehren; manusyah—die menschliche Gesellschaft; rvam—dir;
sarva-kama-vara-isvarim—weil du die beste der Halbgotter bist, die alle materiellen
Wiinsche erfiillen kann; dhipa—durch Raucherwerk; upahdara—durch Gaben; ba-
libhih—durch verschiedene Arten der Verehrung in Form einer Opferung; sarva-ka-
ma—von allen materiellen Wiinschen; vara—die Segnungen; pradam—jemand, der
gewahren kann.

UBERSETZUNG

Gewohnliche Menschen werden dir Tieropfer darbringen und dich mit
verschiedenen Gegenstinden prunkvoll verehren, denn du bist uniibertrof-
fen im Erfiillen der materiellen Wiinsche eines jeden.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (7.20) heiBt es: ,,Diejenigen, deren Geist aufgrund mate-
rieller Wiinsche verwirrt ist, ergeben sich den Halbgottern' (kamais tais tair hrta-
jridnah prapadyante 'nya devatah). Das hier gebrauchte Wort manusya (,,Mensch*)
bezieht sich deshalb auf jemanden, der nicht weil3, was das wirkliche Ziel des Lebens
ist. Solch ein Mensch mochte die materielle Welt genieBen und wiinscht sich daher
eine Geburt in einer hochstehenden Familie und die damit verbundenen Vorteile wie
Bildung, Schonheit und groBen Reichtum — Vorziige, die in der materiellen Welt
erstrebenswert sind. Wer vergessen hat, worin das wahre Ziel des Lebens besteht,
kann die Gottin Durga, maya-sakti, unter verschiedenen Namen zu unterschiedli-
chen Zwecken und an verschiedenen Orten verehren. Genauso, wie es in Indien viele
heilige Orte gibt, an denen Krsna verehrt wird, so gibt es auch viele heilige Stitten
der Verehrung Durgadevis, die auch Mayadevi genannt wird und als Tochter Yaso-
das geboren wurde. Nachdem Mayadevi Kamsa hinters Licht gefiihrt hatte, teilte sie
sich und erschien an verschiedenen Orten, besonders in Vindhyacala, um von ge-
wohnlichen Menschen ordnungsgemiafe Verehrung entgegenzunehmen. Eigentlich
sollte ein Mensch danach streben, arma-tattva zu verstehen, das heif3t die Wahrheit
uber arma, die spirituelle Seele, und iiber Paramatma, die hochste Seele. Diejenigen,
die an drtma-tattva interessiert sind, verehren die Hochste Personlichkeit Gottes
(vasmin vijiiate sarvam evam vijAdtam bhavati). Diejenigen dagegen, die drma-tattva
nicht verstehen konnen (apasyatam atma-tattvam), verehren die verschiedenen For-
men Yogamayas, wie im nachsten Vers dieses Kapitels erklart wird. Im Srimad-
Bhagavatam (2.1.2) heiBt es deshalb:
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srotavyadini rajendra
nrnam santi sahasrasah

apasyatam atma-tattvam
grhesu grha-medhinam

,,O Herrscher, fiir Menschen, die zu sehr von materiellen Dingen beherrscht wer-
den und blind fiir das Wissen von der endgiiltigen Wahrheit sind, gibt es liber viele
Dinge in der menschlichen Gesellschaft etwas zu horen.*

Diejenigen, die in der materiellen Welt bleiben wollen und an spiritueller Befrei-
ung kein Interesse haben, haben viele Pflichten. Doch wer spirituelle Befreiung an-
strebt, hat nur eine Pflicht, namlich, sich Krsna ganz hinzugeben (sarva-dharman
parityajya mam ekam saranam vraja). Solch ein Mensch hat kein Interesse an mate-
riellem GenuB.

VERS 11-12
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namadheyani kurvanti
sthanani ca nara bhuvi

durgeti bhadrakaliti
vijaya vaisnaviti ca

kumuda candika krsna
maddhavi kanyaketi ca

maya narayanisani
saradety ambiketi ca

namadheyani—verschiedene Namen; kurvanti—werden geben; sthanani—an ver-
schiedenen Orten; ca—auch; narah—Menschen, die materiellen GenuBB anstreben;
bhuvi—auf der Oberflache des Erdballes; durga iti—den Namen Durga; bhadrakali
iti—den Namen Bhadrakali; vijaya—den Namen Vijaya; vaisnavi iti—den Namen
Vaisnavi; ca—auch; kumuda—den Namen Kumuda; candika—den Namen Candika;
krsna—den Namen Krsna; mdadhavi—den Namen Madhavi, kanyaka iti—den Na-
men Kanyaka oder Kanya-kumari; ca—auch; maya—den Namen Maya; nara-
yani—den Namen Narayani, isini—den Namen Isani; sdradi—den Namen Sara-
da; iti—so; ambika—den Namen Ambika; iti—auch; ca—und.

UBERSETZUNG

$ri Krsna segnete Mayadevi mit folgenden Worten: Die Menschen wer-
den dir an verschiedenen Orten der Oberfliche der Erde verschiedene Na-
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men geben, wie beispielsweise Durga, Bhadrakali, Vijaya, Vaisnavi, Ku-
muda, Candika, Krsna, Madhavi, Kanyaka, Maya, Narayani, I1§ani, Sarada und
Ambika.

ERLAUTERUNG

Da Krsna und Seine Energie gleichzeitig erschienen, haben sich unter den Men-
schen im groBen und ganzen zwei Lager gebildet, die sd@kras und die Vaisnavas, die
bisweilen miteinander rivalisieren. Zu den saktas gehoren in der Hauptsache diejeni-
gen, die materiellen GenuB3 suchen, wihrend diejenigen, die nach spiritueller Befrei-
ung streben und das spirituelle Konigreich erreichen wollen, Vaisnavas sind. Weil
die Menschen im allgemeinen materiellen GenuB3 anstreben, verehren sie Mayadevi,
die Energie der Hochsten Personlichkeit Gottes. Vaisnavas hingegen sind suddha-
saktas, das heiBt reine bhaktas, denn der Hare-Krsna-maha-mantra weist auf die
Verehrung der Energie des Hochsten Herrn (Hara) hin. Ein Vaisnava betet zur
Energie des Herrn, sie moge ihm Gelegenheit geben, dem Herrn zusammen mit Sei-
ner spirituellen Energie zu dienen. Alle Vaisnavas verehren daher Bildgestalten wie
Radha-Krsna, Sita-Rama, Laksmi-Narayana und Rukmini-Dvarakadhisa, wahrend
durga-saktas die materielle Energie unter verschiedenen Namen verehren.

Vallabhacarya fiihrt folgende Namen an, unter denen Mayadevi an verschiedenen
Orten bekannt ist: In Varanasi kennt man sie als Durga, in Avanti als Bhadrakali, in
Orissa als Vijaya, und in Kulahapura ist sie als Vaisnavi oder Mahalaksmi bekannt.
Die Vertreter Mahalaksmis und Ambikas findet man in Bombay. Im Lande Kama-
ripa kennt man sie als Candika, in Nordindien als Sarada und in Kap Comorin als
Kanyaka. So befindet sie sich an verschiedenen Orten und tragt jeweils unterschied-
liche Namen.

Srila Vijayadhvaja Tirthapada hat die Bedeutung der einzelnen Formen in seinem
Pada-ratnavali-tika erklart. Maya ist als Durga bekannt, weil es sehr schwierig ist,
sich ihr zu nahern, als Bhadra, weil sie Gliick bringt, und als Kali, weil sie dunkel-
blau ist. Da sie die machtigste Energie ist, kennt man sie als Vijaya; weil sie eine der
vielféltigen Energien Visnus ist, kennt man sie als Vaisnavi, und weil sie in der ma-
teriellen Welt genieB8t und materiellen Genuf3 erméglicht, nennt man sie Kumuda.
Da sie ihren Feinden, den asuras, gegeniiber keine Nachsicht kennt, nennt man sie
Candika, und weil sie alle moglichen materiellen Vorteile gewahrt, heiB3t sie Krsna.
So befindet sich die materielle Energie an verschiedenen Orten dieser Welt und wird
uberall anders genannt.

VERS 13
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garbha-sankarsanat tam vai
prahuh sankarsanam bhuvi

rameti loka-ramanad
balabhadram balocchrayat
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garbha-sankarsanat—weil Er aus dem Leib Devakis in den Rohinis gebracht
werden wird; ram—Ihn (Rohini-nandana, den Sohn Rohinis); vai—gewi3; prahuh
—die Leute werden nennen; sarikarsanam—mit dem Namen Sankarsana; bhuvi—auf
der Welt; rama iti—Er wird auch Rama genannt werden; loka-ramanat—weil Er
besonders barmherzig ist und es den Menschen moglich macht, Gottgeweihte zu
werden; balabhadram—er wird auch Balabhadra genannt werden; bala-ucchrayat
—aufgrund groBer Korperkraft.

UBERSETZUNG

Der Sohn Rohinis wird auch unter dem Namen Sankarsana Beriihmtheit
erlangen, weil Er aus dem Leib Devakis in den Leib Rohinis gebracht wurde.
Man wird Ihn Rama nennen, da Er die Fihigkeit hat, allen Einwohnern Goku-
las Freude zu schenken, und wegen Seiner groRen Korperkraft wird Er als
Balabhadra bekannt sein.

ERLAUTERUNG

Hier werden einige Griinde angefiihrt, warum Balarama Sankarsana, Balarama
oder manchmal Rama genannt wird. Wenn wir den maha-mantra chanten — Hare
Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rama
Rama, Hare Hare — und sagen, Rama beziehe sich auf Balarama, erheben manche
Leute dagegen Einspruch. Geweihte Sri Ramas mogen zwar Einwinde vorbringen,
doch sie sollten wissen, daB zwischen Balarama und Sri Rama kein Unterschied be-
steht. Das Srimad-Bhdgavatam spricht hier eindeutig davon, daB3 Balarama auch als
Rama bekannt ist (rdmeti). Wenn wir also Rama sagen und damit Balarama mei-
nen, so ist dies nicht unsere Spekulation. Auch Jayadeva Gosvami spricht von drei
Ramas: Parasurama, Raghupati Rama und Balarama. Alle drei sind Rama.

VERS 14
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sandistaivam bhagavata
tathety om iti tad-vacah

pratigrhya parikramya
gam gata tat tathakarot

sandista—den Auftrag erhalten habend; evam—so; bhagavata—von der Hochsten
Personlichkeit Gottes; tatha iti—so sei es; om—Bejahung durch den mantra om;
iti—so; tat-vacah—Seine Worte; pratigrhya—den Auftrag annehmend; parikramya
—nachdem sie Ihn umkreist hatte; ggm—auf die Erdoberflache; gatd—sie begab sich
sofort; tar—den Befehl, wie er von der Hochsten Personlichkeit Gottes erteilt wurde;
tatha—genauso; akarot—fiihrte aus.
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UBERSETZUNG

Als Yogamaya so von der Hochsten Personlichkeit Gottes beauftragt wor-
den war, erklirte sie sich sofort bereit, diese Anweisung auszufiihren. Mit
dem vedischen mantra orh bestitigte sie, daR sie tun wiirde, worum sie ge-
beten worden war. Nachdem sie den Auftrag der Hochsten Personlichkeit
Gottes auf diese Weise angenommen hatte, umkreiste sie lhn und machte
sich auf den Weg zur Erde, zu dem Ort, der als Nanda-gokula bekannt ist.
Dort tat sie alles genauso, wie es ihr aufgetragen worden war.

ERLAUTERUNG

Nachdem Yogamaya die Anweisungen der Hochsten Personlichkeit Gottes emp-
fangen hatte, gab sie zweimal zu verstehen, daB sie einverstanden war. Zuerst sagte
sie: ,,Ja, Herr, ich werde tun, was Du mir befohlen hast“, und dann chantete sie om.
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura bemerkt in seinem Kommentar, daB or in der
vedischen Kultur zum Zeichen der Zustimmung gechantet wird. Yogamaya nahm
den Befehl des Herrn also sehr ergeben an, als sei er eine vedische Vorschrift. Es ist
eine Tatsache, daB alles, was die Hochste Personlichkeit Gottes sagt, eine vedische
Anweisung ist, iiber die sich niemand hinwegsetzen sollte. In den Vorschriften der
Veden gibt es keine Fehler, keine Tauschungen, keinen Betrug und keine Unvoll-
kommenheit. Solange man nicht versteht, da3 die Aussagen der Veden maBgebend
sind, hat es keinen Sinn, die sdstra zu zitieren. Niemand sollte gegen die vedischen
Vorschriften verstofen, sondern man sollte strikt die in den Veden enthaltenen Ver-
haltensmaBregeln befolgen. Dies wird in der Bhagavad-gita (16.24) bestitigt:

tasmdc chdstram pramanam te
karyakarya-vyavasthitau
JAatva sastra-vidhanoktam
karma kartum iharhasi
,,Man sollte anhand der Anweisungen der Schriften verstehen, was Pflicht und

was nicht Pflicht ist. Wenn man diese Anweisungen und Regeln kennt, sollte man
so handeln, daB man allmahlich erhoben wird.*

VERS 15
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garbhe pranite devakya
rohinim yoga-nidraya

aho visramsito garbha
iti paurd vicukrusuh

garbhe—als der Embryo; pranite—aus dem Mutterleib befordert wurde; deva-
kyah—von Devaki; rohinim—in den Leib Rohinis; yoga-nidraya—von der spirituel-
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len Energie, die als Yogamaya bezeichnet wird; aho—o weh; visramsitah— ist verlo-
rengegangen; garbhah—der Embryo; iti—so; praurah—alle Bewohner des Hauses;
vicukrusuh—Kklagten.

UBERSETZUNG

Als das Kind Devakis von Yogamaya dazu bewegt wurde, in den Leib Ro-
hinis zu kommen, und dorthin gebracht wurde, sah es so aus, als habe De-
vaki eine Fehlgeburt. Daher begannen alle Bewohner des Palastes laut zu
klagen: ,,O weh, Devaki hat ihr Kind verloren!*

ERLAUTERUNG

,»Alle Bewohner des Palastes* schlie8t Kamsa mit ein. Als jedermann wehklagte,
zeigte auch Kamsa Anteilnahme. Kamsa dachte, Devakis Fehlgeburt sei moglicher-
weise von Medikamenten oder irgendeinem anderen Eingriff verursacht worden.
Was sich wirklich ereignete, nachdem Yogamaya das Kind Devakis im siebten Mo-
nat der Schwangerschaft Rohinis dazu bewegt hatte, in den Leib Rohinis zu kom-
men, wird im Hari-vamsa wie folgt beschrieben: Um Mitternacht, als Rohini in
tiefem Schlaf lag, war ihr im Traum, als habe sie eine Fehlgeburt gehabt. Als sie
nach einiger Zeit aufwachte, sah sie, da3 dies tatsachlich der Fall war, worauf sie
von groBer Angst ergriffen wurde. Doch Yogamaya klirte sie auf: ,,0 glickver-
heiBende Frau, dein Kind wird ausgetauscht. Ich veranlasse ein Kind aus dem Leib
Devakis dazu, hierherzukommen, und deshalb wird dein Kind als Sankarsana be-
kannt sein.*

Das Wort yoga-nidra ist bedeutsam. Wenn ein Mensch durch Selbstverwirkli-
chung wieder mit der spirituellen Energie verbunden wird, denkt er, sein materielles
Leben sei wie ein Traum gewesen. In der Bhagavad-gita (2.69) heiBt es:

ya nisa sarva-bhitanam
tasyam jagarti samyami
yasyam jagrati bhitani
sd nisa pasyato muneh

,,Was Nacht fiir alle Wesen ist, ist fiir den Selbstbeherrschten die Zeit des Erwa-
chens, und die Zeit des Erwachens fiir alle Wesen ist Nacht fir den nach innen ge-
kehrten Weisen.*

Die Stufe der Selbstverwirklichung wird yoga-nidra genannt. Alle materiellen
Tatigkeiten scheinen ein Traum zu sein, wenn man spirituell erwacht ist. Man kann
daher yoga-nidra als Yogamaya erklaren.

VERS 16
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bhagavan api visvatma
bhaktanam abhayarikarah
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avivesamsa-bhagena
mana anakadundubheh

bhagavin—die Hochste Personlichkeit Gottes; api—auch; visvdtmd—die Uber-
seele aller Lebewesen; bhaktanam—Seiner Geweihten; abhayam-karah—der die Ur-
sachen der Angst immer totet; dvivesa—ging ein; amsa-bhdgena—mit all Seinen
machtigen Fillen (sad-aisvarya-piirna); manah—in den Geist; dnakadundubheh
—von Vasudeva.

UBERSETZUNG

In der Folge ging die Hochste Personlichkeit Gottes, die die Uberseele al-
ler Lebewesen ist und alle Furcht lhrer Geweihten beseitigt, in lhrer ganzen
Fiille in den Geist Vasudevas ein.

ERLAUTERUNG

Mit dem Wort visvatma bezeichnet man jemanden, der in jedermanns Herzen
weilt (isvarah sarva-bhiitanam hrd-dese 'rjuna tisthati). Eine andere Bedeutung von
Visvatma ist ,,das einzige, was es wert ist, von jedem geliebt zu werden*. Weil die
Menschen diesen einen Gegenstand ihrer Liebe vergessen haben, leiden sie in der
materiellen Welt. Wenn man jedoch das Gliick hat, sein urspriingliches BewuBtsein
der Liebe zu Krsna wieder zu entwickeln, und sich mit Visvatma verbindet, erlangt
man die Vollkommenheit. Im Dritten Canto (3.2.15) wird der Herr wie folgt be-
schrieben: paravareso mahad-amsa-yukto hy ajo ’'pi jato bhagavan. Obwohl der
Herr, der Meister aller Dinge, ungeboren ist, wird Er wie ein Kind geboren, indem
Er in den Geist eines Gottgeweihten eingeht. Der Herr befindet Sich bereits im
Geist, und daher ist es nichts Erstaunliches, wenn Er erscheint, als wiirde Er aus
dem Korper eines Gottgeweihten geboren. Das Wort dvivesa bedeutet, daB der Herr
im Geist Vasudevas erschien. Es war kein Samenergul3 notig. Diese Ansicht vertre-
ten Sripada Sridhara Svami und Srila Visvanatha Cakravarti Thakura. Im Vais-
nava-tosani sagt Srila Sanatana Gosvami, daB in Vasudevas Geist Bewultsein er-
weckt wurde. Srila Viraraghava Acarya sagt ebenfalls, daB Vasudeva einer der
Halbgotter war und daB die Hochste Personlichkeit Gottes in seinem Geist als ein
Erwachen des BewuBtseins erschien.

VERS 17
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sa bibhrat paurusam dhama
bhrajamano yatha ravih

durdsado ’tidurdharso
bhutanam sambabhiva ha
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sah—er (Vasudeva); bibhrat—trug; paurusam—zur Hochsten Person gehorend;
dhama—spirituelle Ausstrahlung; bhrajamanah—erleuchtend; yatha—wie; ravih—
der Sonnenschein; durasadah—sehr schwer anzuschauen, mittels Sinneswahrneh-
mung schwierig zu verstehen; ati-durdharsah—nur unter groBen Schwierigkeiten
erreichbar; bhiutanam—von allen Lebewesen; sambabhiiva—so wurde er; ha—tat-
sachlich.

UBERSETZUNG

Solange Vasudeva die Gestalt der Hochsten Personlichkeit Gottes im In-
nersten seines Herzens trug, war er von der transzendental leuchtenden
Ausstrahlung des Herrn umgeben und strahlte so hell wie die Sonne. Es war
deshalb iiberaus schwierig, ihn zu sehen oder ihm mit Sinneswahrnehmung
niherzukommen. Ja, nicht einmal solch michtige Minner wie Karhsa konn-
ten in seine Nihe gelangen und ihn wahrnehmen, und nicht nur Karhsa war
dies unmoglich, sondern allen Lebewesen.

ERLAUTERUNG

Das Wort dhama ist bedeutsam. Man bezeichnet damit einen Ort, an dem die
Héchste Personlichkeit Gottes wohnt. Zu Beginn des Srimad-Bhdgavatam (1.1.1)
heiBt es: dhamna svena sada nirasta-kuhakam satyam param dhimahi. 1 m Reich der
Hochsten Personlichkeit Gottes hat die materielle Energie keinen Einflu (dhamna
svena sada nirasta-kuhakam). Jeder Ort, an dem der Hochste Herr in Form Seines
Namens, Seiner Gestalt, Seiner Eigenschaften oder Seiner Besitztliimer gegenwartig
ist, wird augenblicklich zu einem dhama. Wir sprechen beispielsweise von Vrnda-
vana-dhama, Dvaraka-dhama und Mathura-dhama, weil an diesen Orten der Name,
der Ruhm, die Eigenschaften und die Besitztiimer der Hochsten Personlichkeit Got-
tes immer anwesend sind. In dhnlicher Weise wird das Herz eines Menschen zu
einem dhama, wenn er von der Hochsten Personlichkeit Gottes zu irgendeiner Tat
ermachtigt wurde, und als Folge davon wird er derart machtig, daB nicht nur seine
Feinde, sondern tiberhaupt alle Menschen staunen, wenn sie seine Taten sehen. Weil
man sich ihm nicht nahern kann, konnen sich seine Feinde nur noch wundern, wie
hier durch die Worte durdsado tidurdharsah erklart wird.

Die Worte paurusam dhama sind von verschiedenen dcdryas erklirt worden.
Nach Sri Viraraghava Acarya beziehen sie sich auf die Ausstrahlung der Hochsten
Personlichkeit Gottes. Nach Vijayadhvaja beziehen sie sich auf visnu-tejas und nach
Sukadeva auf bhagavat-svaripa. Im Vaisnava-tosani heiBt es, daB diese Worte auf
den EinfluB der Ausstrahlung des Hochsten Herrn hinweisen, und Visvanatha Ca-
kravarti Thakura erklart, daB sie das Erscheinen der Hochsten Personlichkeit Gottes
ankiindigen.

aa ARSI
gARd  WWEW & |



114 $rimad-Bhagavatam [Canto 10, Kap. 2

YR < <
TP AL R |12l

tato jagan-marigalam acyutamsam
samahitam siura-sutena devi

dadhara sarvatmakam datma-bhutam
kastha yathananda-karam manastah

tatah—daraufhin; jagat-margalam—glickverheiBend fiir alle Lebewesen in allen
Universen der Schopfung; acyuta-amsam—die Hochste Personlichkeit Gottes, die
immer mit sechs Fiillen ausgestattet ist, die auch in all Seinen vollstindigen Erweite-
rungen zu finden sind; samahitam—vollstandig libertragen; sura-sutena—von Vasu-
deva, dem Sohn Sirasenas; devi—Devaki-devi; dadhdra—trug; sarva-datmakam—die
Uberseele eines jeden; dtma-bhiitam—die Ursache aller Ursachen; kdsthd—der
Osten; yathd—genau wie; dnanda-karam—der gliickselige (Mond); manastah—im
Geist befindlich.

UBERSETZUNG

Daraufhin wurde die mit allen Fiillen ausgestattete Hochste Personlich-
keit Gottes, die dem gesamten Universum in jeder Hinsicht Gliick bringt, in
Begleitung vollstindiger Erweiterungen aus dem Geist Vasudevas in den
Geist Devakis ubertragen So von Vasudeva eingeweiht, war Devaki wunder-
schon anzusehen, da sie Sri Krsna, das urspriingliche BewuBtsein fiir |eden,
die Ursache aller Ursachen, im Innersten ihres Herzens trug, genau wie der
Osten dadurch schon wird, daR er den aufgehenden Mond trigt.

ERLAUTERUNG

Wie aus dem hier gebrauchten Wort manastah hervorgeht, wurde die Hochste
Personlichkeit Gottes aus Vasudevas Geist oder Herzen in das Herz Devakis iiber-
tragen. Der Herr gelangte jedoch, wohlgemerkt, nicht auf gewohnlichem Wege in
den Leib Devakis, sondern durch diksa, Einweihung. Somit wird hier die Wichtig-
keit der Einweihung herausgestellt. Solange man nicht von der richtigen Person ein-
geweiht worden ist, die die Hochste Personlichkeit Gottes immer in ihrem Herzen
tragt, ist es nicht moglich, die Fahigkeit zu erwerben, den Hochsten Herrn im In-
neren seines Herzens zu tragen.

Das Wort acyutamsam wird gebraucht, weil die Hochste Personlichkeit Gottes
sad-aisvarya-piirna ist, das heiBt, Sie besitzt die sechs Fiillen (Reichtum, Stirke,
Ruhm, Wissen, Schonheit und Entsagung) in Vollstindigkeit. Der Hochste Herr
verliert Seine personlichen Fiillen niemals. In der Brahma-samhita (5.39) heiBt es:
ramadi-murtisu kalda-niyamena tisthan. ,,Der Herr ist immer mit Seinen vollstandi-
gen Erweiterungen wie Rama, Nrsirhha und Varaha zusammen.* Deshalb wird hier
ganz bewuB3t das Wort acyutamsam gebraucht, das ausdriickt, da3 der Herr immer
im Besitz Seiner Fiillen ist und Sich stets in Begleitung Seiner vollstindigen Erweite-
rungen befindet. Es ist nicht nétig, auf kiinstliche Weise an den Herrn zu denken,
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wie es die yogis tun. Dhyandvasthita-tad-gatena manasa pasyanti yam yoginah (SB.
12.13.1). Yogis meditieren im Geist iiber die Hochste Person. Fiir einen Gottgeweih-
ten ist der Herr jedoch gegenwirtig, und Seine Anwesenheit braucht nur von einem
echten spirituellen Meister durch die Einweihung erweckt zu werden. Der Herr
mubBte Sich nicht im Leib Devakis aufhalten, denn allein aufgrund Seiner Gegen-
wart im Inneren ihres Herzens trug sie Ihn in sich. Aus diesem Vers geht hervor,
daB niemand glauben sollte, Vasudeva habe Krsna mit Devaki gezeugt und sie habe
das Kind in ihrem SchoB3 getragen.

Als Vasudeva die Gestalt der Hochsten Personlichkeit Gottes im Herzen trug,
sah er aus wie die gleiBende Sonne, deren leuchtende Strahlen fiir den gewohnlichen
Menschen immer brennend heiBl und unertraglich sind. Zwischen der Gestalt des
Herrn, die Sich im reinen, unverschmutzten Herzen Vasudevas befand, und der ur-
spriinglichen Gestalt Krsnas besteht kein Unterschied. Das Erscheinen der Gestalt
Krsnas an irgendeinem Ort, besonders im Herzen, wird dhama genannt. Das Wort
dhama bezieht sich nicht nur auf Krsnas Gestalt, sondern auch auf Seinen Namen,
Seine Eigenschaften und Seine Besitztiimer. Alles wird gleichzeitig offenbart.

Auf diese Weise wurde die mit all ihren Kraften ausgestattete ewige Gestalt der
Hochsten Personlichkeit Gottes vom Geist Vasudevas zum Geist Devakis iibertra-
gen, genau wie die Strahlen der untergehenden Sonne auf den im Osten aufgehenden
Vollmond iibertragen werden.

Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, ging vom Korper Vasudevas in den
Korper Devakis ein. Er war den Beschrankungen, die fiir das gewohnliche Lebewe-
sen gelten, nicht unterworfen. Wenn Krsna anwesend ist, so sollte man verstehen,
daB all Seine vollstindigen Erweiterungen wie Narayana und Inkarnationen wie Sri
Nrsimha und Varaha bei Ihm sind und daB sie den Bedingungen des materiellen Da-
seins nicht unterworfen sind. Auf diese Art wurde Devaki zur Wohnstitte des
Hochsten Herrn, der einer ohne einen zweiten und der Ursprung aller geschaffenen
Dinge ist. In Devaki wohnte zwar die Absolute Wahrheit, doch weil sie sich in
Karnsas Palast befand, glich sie einem verdeckten Feuer oder miBbrauchter Bildung.
Wenn ein Feuer mit einem Topf zugedeckt wird oder in einem Krug brennt, kann
man den hellen Schein seiner Flammen nicht sehr gut wahrnehmen, und
miBbrauchtes Wissen, das niemandem niitzt, wird nicht sehr geschitzt. Devaki war
hinter den Gefangnismauern in Karmsas Palast verborgen, und niemand konnte ihre
transzendentale Schonheit sehen, deren Ursache die Hochste Personlichkeit Gottes
war, die sie in sich trug.

Sri Viraraghava Acarya schreibt in seinem Kommentar zu diesem Vers: vasu-
deva-devaki-jatharayor hrdayayor bhagavatah sambandhah. Das Eingehen des
Hochsten Herrn vom Herzen Vasudevas in den SchoB8 Devakis war eine Beziehung
von Herz zu Herz.

VERS 19
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sa devaki sarva-jagan-nivasa-
nivasa-bhiuta nitaram na reje

bhojendra-gehe 'gni-sikheva ruddha
sarasvati jaana-khale yatha sati

sd devaki—diese Devakidevi; sarva-jagat-nivasa—der Hochsten Personlichkeit
Gottes, in der alle Universen ruhen (mat-sthani sarva-bhitani), nivasa-bhiita—der
SchoB Devakis ist jetzt die Wohnstatte geworden; nitaram—ausgedehnt; na—nicht;
reje—wurde beleuchtet; bhojendra-gehe—innerhalb von Karhsas Haus; agni-sikha
iva—wie die Flammen eines Feuers; ruddha—verdeckt; sarasvati—Wissen; jAdna-
khale—in einem Menschen, der Wissen hat, es aber nicht weitergeben kann (solch
ein Mensch ist als jAdna-khala bekannt), yathd—oder genau wie; sati—so seiend.

UBERSETZUNG

Von diesem Augenblick an trug Devaki die Hochste Personlichkeit Gottes
in sich, die Ursache aller Ursachen, in der der gesamte Kosmos ruht. Doch
da sie in Karhisas Palast eingekerkert war, glich sie den Flammen eines Feu-
ers, das von den Winden eines Topfes verdeckt wird, oder einem Men-
schen, der Wissen hat, es aber nicht zum Nutzen der Menschheit auf der
Welt verteilen kann.

ERLAUTERUNG

Das in diesem Vers gebrauchte Wort jidna-khala ist von groBter Bedeutung.
Wissen ist dazu da, verteilt zu werden. Der Wissenschaft steht zwar bereits eine
groBe Menge von Wissen zur Verfiigung, doch immer, wenn Wissenschaftler oder
Philosophen auf einem bestimmten Gebiet eine neue Erkenntnis gewinnen, versu-
chen sie, dieses Wissen auf der ganzen Welt zu verbreiten, denn sonst wiirde es all-
mahlich verlorengehen, und niemand konnte es mehr nutzen. Indien verfiigt tiber
das Wissen der Bhagavad-gita, doch aus irgendeinem Grund ergab es sich leider,
daB dieses erhabene Wissen von der Wissenschaft der Gotteserkenntnis nicht auf
der Welt verbreitet wurde, obwohl es fiir die gesamte Menschheit bestimmt ist.
Krsna erschien deshalb personlich als Sri Caitanya Mahaprabhu und gab allen In-
dernden Auftrag, das Wissen der Bhagavad-gita auf der.ganzen Welt zu verbreiten.

yare dekha, tare kaha ‘krsna’-upadesa
amara ajidya guru hana tara’ ei desa

,,.Lehre jeden, wie man die in der Bhagavad-gita und im Srimad-Bhdagavatam
enthaltenen Anweisungen Sri Krsnas befolgt. Werde auf diese Weise spiritueller
Meister, und versuche, jeden in diesem Land zu befreien” (Cc. M. 7.128).

Obwohl Indien im Besitz des erhabenen Wissens der Bhagavad-gita ist, haben
die Inder ihre Pflicht vernachlassigt und dieses Wissen nicht verbreitet. Daher ist
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nun die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein gegriindet worden, damit dieses Wissen
unverandert verteilt wird, so, wie es ist. Es sind zwar bereits einige Versuche unter-
nommen worden, das Wissen der Bhagavad-gita der Offentlichkeit zuginglich zu
machen, doch dieses Wissen wurde dabei verzerrt und mit weltlichem Wissen ver-
mischt. Nun jedoch verteilt die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein, die keine weltli-
chen Kompromisse eingeht, die Bhagavad-gita, wie sie ist, und die Menschen profi-
tieren davon. Sie erwachen zum Krsna-BewuBtsein und werden Geweihte Sri
Krsnas. Die Verbreitung wahren Wissens hat also begonnen, was nicht nur fiir die
ganze Welt ein Segen ist, sondern auch Indiens Ruhm in der menschlichen Gesell-
schaft erhohen wird. Kamsa versuchte, Krsna-BewuBtsein in seinem Palast einzu-
sperren (bhojendra-gehe), was dazu fiihrte, daB er spater samt all seinen Reichti-
mern vernichtet wurde. Auf ahnliche Weise haben skrupellose indische Fiihrer ver-
sucht, das wahre Wissen der Bhagavad-gita zu unterdriicken, was dazu fiihrte, daB
Indiens Kultur und das Wissen tiber den Hochsten verlorengingen. Doch weil sich
das Krsna-BewuBtsein jetzt immer weiter ausbreitet, versuchen die Menschen, die
Bhagavad-gita wieder richtig anzuwenden.

VERS 20
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tam viksya kamsah prabhayajitantaram
virocayantim bhavanam suci-smitam

ahaisa me prana-haro harir guham
dhruvam srito yan na pureyam idrsi

tam—sie (Devaki); viksya—nachdem man gesehen hatte; kamsah—ihr Bruder
Kamsa; prabhayd—mit ihrer zunehmenden Schonheit und Ausstrahlung; ajita-anta-
ram—weil sie Ajita, die Hochste Personlichkeit Gottes, Visnu, in sich trug; viroca-
yantim—erleuchtend; bhavanam—die ganze Atmosphire des Hauses; suci-smitam
—lachelnd und strahlend; dha—sagte zu sich; esah—diese (Hochste Person); me—
mein; prdna-harah—die mich toten wird; harih—Sri Visnu; guhdm—im Leib De-
vakis; dhruvam—gewi3; sritah—hat Zuflucht gesucht; yat—weil; na—war nicht; pu-
ra—friher; iyam—Devaki; idrsi—so.

UBERSETZUNG

Da Sich die Hochste Personlichkeit Gottes in Devakis Leib befand, er-
hellte diese die gesamte Atmosphire des Ortes, wo sie eingesperrt war. Als
Karhsa Devakis freudige, reine Ausstrahlung und ihr Licheln sah, dachte er:
,,Die Hochste Personlichkeit Gottes, Visnu, der mich toten wird, befindet
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Sich in ihr. Noch nie zuvor hat Devaki so strahlend und frohlich ausgese-
hen.”

ERLAUTERUNG
Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (4.7):

yada yada hi dharmasya
glanir bhavati bharata

abhyutthanam adharmasya
tadatmanam srjamy aham

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

In dem Zeitalter, in dem wir gegenwartig leben, fiihren die Menschen ihre Pflich-
ten nicht mehr ordnungsgemaB aus. Das menschliche Leben ist fiir Gotteserkennt-
nis bestimmt, doch leider werden in der materialistischen Zivilisation nur die Sinne
des Korpers fiir wichtig gehalten, und niemand versteht die Lebenskraft innerhalb
des Korpers. In der Bhagavad-gita heiBt es klar, daB sich im Korper der Eigentiimer
des Korpers, die Lebenskraft, befindet (dehino 'smin yatha dehe) und daB diese wich-
tiger ist als der Korper. Die Menschen sind jedoch so tief gesunken, daB sie von der
Lebenskraft im Korper nichts wissen und sich statt dessen mit duBeren Dingen be-
schaftigen. Das steht im Widerspruch zu den Pflichten des Menschen. Krsna er-
schien deshalb im SchoB der Bewegung fir Krsna-BewuBtsein. Menschen vom
Schlage Kamsas fiirchten sich deshalb sehr und versuchen, besonders in den westli-
chen Lindern, diese Bewegung mit allen Mitteln aufzuhalten. Ein Politiker hat ein-
mal gesagt, daB sich die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein wie eine Seuche ausbreite
und daB sofort etwas dagegen unternommen werden miisse, denn sonst konne es ge-
schehen, daB sie innerhalb von zehn Jahren die Regierung iibernimmt. Dies stimmt
zweifellos — die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein hat die Kraft dazu. Nach der Aus-
sage von Autorititen (Cc. 4. 17.22) ist Krsna in diesem Zeitalter in Form des Hare-
Krsna-mahd-mantra erschienen (kali-kale nama-ripe krspa-avatdara). Die Bewe-
gung fiir Krsna-BewuBtsein verbreitet sich wie ein Lauffeuer auf der ganzen Welt,
und dies wird auch weiterhin der Fall sein. Menschen wie Kamsa bekommen es mit
der Angst zu tun, denn sie sehen, daB die Bewegung Zuwachs bekommt und bei der
jingeren Generation Anklang findet. Doch genau wie Karnsa Krsna nicht toten
konnte, konnen Menschen, die von der gleichen Art wie Karhsa sind, diese Bewe-
gung nicht aufhalten. Die Bewegung wird weiterhin immer groBer werden — vor-
ausgesetzt, daB die Fiihrer der Bewegung fest im Krsna-BewuBtsein verankert blei-
ben, indem sie die regulierenden Prinzipien befolgen und die wichtigste Tatigkeit,
das Chanten des Hare-Krsna-mantra, regelmaBig ausfiihren.

VERS 21
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kim adya tasmin karaniyam dasu me
yad artha-tantro na vihanti vikramam

striyah svasur gurumatya vadho 'yam
yasah srivam hanty anukdlam dayuh

kim—was; adya—jetzt, sofort; tasmin—in dieser Situation; karaniyam—muf} ge-
tan werden; dsu—unverziiglich; me—meine Pflicht; yat—weil; artha-tantrah—die
Hochste Personlichkeit Gottes, die immer entschlossen ist, die sadhus zu beschiitzen
und die asddhus zu toten; na—nicht; vihanti—gibt auf; vikramam—Seiner Tapfer-
keit; striyah—einer Frau; svasuh—meiner Schwester; guru-matyah—besonders
wenn sie schwanger ist; vadhah ayam—das Toten; yasah—Ruhm; srivam—Reich-
tum; hanti—werden vernichtet werden; anukalam—fiir immer; dyuh—die Lebens-
dauer.

UBERSETZUNG

Karhsa dachte: Worin besteht jetzt meine Pflicht? Der Hochste Herr, der
Sein Vorhaben kennt [paritranaya sidhiinarh vinaédya ca dugkrtam], wird
Seine Stirke nicht verlieren. Devaki ist eine Frau; sie ist meine Schwester,
und dariiber hinaus ist sie jetzt schwanger. Wenn ich sie tote, werde ich si-
cher meinen guten Ruf und meinen Reichtum einbiiBen, und meine Lebens-
dauer wird sich verkiirzen.

ERLAUTERUNG

Es ist ein vedischer Grundsatz, daB Frauen, brahmanas, alte Menschen, Kinder
und Kiihe unter keinen Umstanden getotet werden diirfen. Obwohl Karhsa ein erbit-
terter Feind der Hochsten Personlichkeit Gottes war, wuBte er offensichtlich iiber
die vedischen Prinzipien Bescheid und war sich der Tatsache bewuBt, daB die Seele
von einem Korper zum anderen wandert und daB jedermann im nachsten Leben ent-
sprechend dem karma seines gegenwartigen Lebens leidet. Er scheute sich deshalb,
Devaki zu toten, denn sie war eine Frau, sie war seine Schwester, und sie war
schwanger. Ein ksatriya wird beriihmt, wenn er heldenhafte Taten vollbringt, doch
was ware Heldenhaftes daran, eine Frau zu tdten, die er gefangengenommen hatte
und die deshalb unter seinem Schutz stand? Aus dieser Uberlegung heraus nahm er
Abstand von einer derart drastischen Mafnahme, wie es die Ermordung Devakis
gewesen ware. Devaki trug Kamsas Feind in ihrem SchoB, jedoch wire es kein Be-
weis von Tapferkeit gewesen, einen solch wehrlosen Feind zu toten. Nach den ksa-
triya-Regeln sollte man den Kampf mit einem Gegner Mann gegen Mann und mit
dafiir geeigneten Waffen austragen. Wenn der Feind unter solchen Umstdnden geto-
tet wird, gelangt der Sieger zu Ruhm und Ehren. Karhsa erwog diese Tatsachen reif-
lich und sah deshalb davon ab, Devaki umzubringen, obwohl er sich vollig sicher
war, daB sein Feind bereits in ihren Leib eingegangen war.



120 $rimad-Bhagavatam [Canto 10, Kap. 2

VERS 22
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sa esa jivan khalu sampareto
varteta yo ‘tyanta-nrsamsitena
dehe mrte tarm manujah sapanti
gantd tamo ‘ndham tanu-manino dhruvam

sah—er; esah—jener neidische Mensch; jivan—wéahrend des Lebens; khalu—so-
gar; samparetah—ist tot; varteta—lebt weiter; yah—jeder, der; atyanta—sehr viel,
nrsamsitena—durch das Begehen grausamer Handlungen; dehe—wenn der Korper;
mrte—stirbt; tam—ihn; manujah—alle Menschen; sapanti—verdammen; ganta—er
wird gehen; ramah andham—in ein hollisches Leben; tanu-maninah—eines Men-
schen mit der korperlichen Lebensauffassung; dhruvam—ohne Zweifel.

UBERSETZUNG

Ein Mensch, der sehr grausam ist, gilt als tot, auch wenn er lebt, denn je-
der verdammt ihn, sowohl zu seinen Lebzeiten als auch nach seinem Tod.
Und wenn ein Mensch mit der korperlichen Lebensauffassung stirbt, wird er
zweifellos in die Holle geschickt, die als Andhatama bekannt ist.

ERLAUTERUNG

Kamsa iiberlegte, daB er bereits zu seinen Lebzeiten von aller Welt verwiinscht
werden wiirde, wenn er seine Schwester totete, und daB er deshalb nach dem Tod
aufgrund seiner Grausamkeit in den dunkelsten Bereich der Holle gehen miiBte. Es
heiBt, daB es fiir einen grausamen Menschen, zum Beispiel fiir einen Metzger, weder
ratsam ist zu leben, noch zu sterben. Ein grausamer Mensch schafft sich wahrend
seines Lebens hollische Bedingungen fiir seine niachste Geburt und sollte deshalb
nicht leben; fiir ihn ist es allerdings auch nicht ratsam zu sterben, denn nach dem
Tod muB er sich in den dunkelsten Bereich der Holle begeben. Er rennt also in bei-
den Fillen in sein Verderben. Karhsa, der iiber die Wissenschaft der Seelenwande-
rung genau Bescheid wuBte, unterlieB es also nach reiflicher Uberlegung, Devaki zu
toten.

In diesem Vers sind die Worte ganta tamo 'ndham tanu-manino dhruvam sehr
wichtig und verdienen genaueste Beachtung. Srila Jiva Gosvami schreibt in seinem
Vaisnava-tosani-tika: tatra tanu-maninah papina iti dehatma-buddhyaiva papabhi-
niveso bhavati. Ein Mensch, der unter dem EinfluB der korperlichen Lebensauffas-
sung handelt, denkt: ,,Ich bin dieser Korper* und verstrickt sich aufgrund dieser
Einstellung automatisch in ein Leben siindhafter Handlungen. Jeder, der in diesem
BewuBtsein lebt, ist als Anwarter fiir die Holle zu betrachten.
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adanta-gobhir visatam tamisram
punah punas carvita-carvananam
(SB. 7.5.30)

Ein Mensch mit einer korperlichen Lebensauffassung kann sich in bezug auf Sin-
nenbefriedigung nicht zuriickhalten. Solch ein Mensch weiB nicht, daB die Seele von
einem KoOrper zum nichsten wandert. Er mochte essen, trinken, frohlich sein und
ein Leben der Sinnenbefriedigung genieBen. Um dies zu erreichen, ist er zu jeder
erdenklichen Siinde fahig. Solch ein Mensch tut, was ihm beliebt und was immer
ihm einfillt, und wird als Folge davon durch die Gesetze der Natur gezwungen, in
verschiedenen materiellen Korpern immer wieder elendiglich zu leiden.

yavat kriyds tavad idam mano vai
karmadtmakam yena sarira-bandhah
(SB. 5.5.5)

Ein Mensch mit der korperlichen Lebensauffassung ist karmanubandha, das
heit von karma bedingt, und solange der Geist in karma vertieft ist, muB3 man
einen materiellen Korper annehmen. Sarira-bandha, das Gefesseltsein an den mate-
riellen Kérper, ist eine Quelle des Leids (klesa-da).

na sadhu manye yata atmano 'yam
asann api klesada asa dehah

Obwohl der Korper zeitweilig ist, bereitet er uns stindig die verschiedensten
Schwierigkeiten; doch leider ist die heutige Gesellschaft auf tanu-mani, die korperli-
che Lebensauffassung, gegriindet, die einen denken 1aBt: ,,Ich gehore zu dieser Na-
tion*, ,,Ich gehore zu dieser Gruppe", ,,Ich gehore zu jener Gruppe*, usw. Jeder von
uns hat seine eigenen Vorstellungen, und vom Einzelnen iiber die Gemeinden und
Stédte bis zur Nation verstrickt sich jeder immer mehr in das Netzwerk von karmad-
nubandha (siindhafte Handlungen). Um den eigenen Korper zu ernihren, toten die
Menschen Unmengen anderer Korper und werden in karmanubandha hineingezo-
gen. Srila Jiva Gosvami sagt deshalb, daB die tanu-mani, die Menschen mit einer
kérperlichen Lebensauffassung, pdpi (Siinder) sind. Solch siindhafte Menschen wer-
den letzten Endes im dunkelsten Bereich der Holle landen (gantd tamo ‘ndham). Ein
Mensch, der seinen Korper durch das Toten von Tieren erhalten will, ist am siind-
vollsten und kann den Wert des spirituellen Lebens nicht verstehen. In der
Bhagavad-gita (16.19-20) sagt der Herr:

tan aham dvisatah kriran
samsaresu naradhaman

ksipamy ajasram asubhan
asurisv eva yonisu

asurim yonim apanna
midha janmani janmani
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mam aprapyaiva kaunteya
tato yanty adhamam gatim

,,Die Neidischen und Boshaften, die die niedrigsten unter den Menschen sind,
werden von Mir in den Ozean der materiellen Existenz in verschiedene damonische
Arten des Lebens geworfen. Da solche Menschen immer wieder in den dimonischen
Lebensformen geboren werden, konnen sie sich Mir niemals nahern. Nach und nach
sinken sie in die abscheulichsten Formen des Daseins hinab.*

Von einem Menschen wird erwartet, da er die Bedeutung des menschlichen Le-
bens versteht, das ein Geschenk ist, das man nach vielen, vielen Geburten erlangt.
Deshalb muf3 man sich von tanu-mani, der korperlichen Lebensauffassung, frei ma-
chen und die Hochste Personlichkeit Gottes erkennen.

VERS 23
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iti ghoratamad bhavat
sannivrttah svayam prabhuh

aste pratiksams taj-janma
harer vairanubandha-krt

iti—so (denkend, wie oben beschrieben wurde); ghora-tamat bhavat—von dem
graBlichen Griibeln, wie seine Schwester ermordet werden konnte; sannivrttah—
nahm Abstand; svayam—personlich iiberlegend; prabhuh—jemand, der vollstindi-
ges Wissen hat (Kamsa); dste—blieb; pratiksan—auf den Augenblick wartend; tat-
Jjanma—bis zu Seiner Geburt; hareh—von der Hochsten Personlichkeit Gottes, Hari;
vaira-anubandha-krt—entschlossen, diese feindselige Haltung beizubehalten.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sagte: Auf diese Weise dachte Karhsa nach, und ob-
wohl er entschlossen war, seine feindselige Haltung gegeniiber der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes weiterhin beizubehalten, nahm er von dem
schindlichen Mord an seiner Schwester Abstand. Er beschloB, bis zur Geburt
des Herrn zu warten und dann alles Notige zu tun.

VERS 24
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asinah samvisams tisthan
bhunjanah paryatan mahim
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cintayano hrsikesam
apasyat tanmayam jagat

asinah—wahrend er bequem in seinem Wohnzimmer oder auf dem Thron saB;
samvisan—oder wahrend er auf seinem Bett lag; tisthan—oder an irgendeinem ande-
ren Ort weilte; bhurjanah—wahrend des Essens; paryatan—wahrend er spazierte
oder sich bewegte; mahim—auf dem Boden hin- und hergehend; cintayanah—immer
in einer feindseligen Haltung denkend an; hrsikesam—die Hochste Personlichkeit
Gottes, der Beherrscher aller Dinge; apasyat—beobachtete; tar-mayam—aus IThm
(Krsna) bestehend, und aus nichts anderem; jagar—die ganze Welt.

UBERSETZUNG

Auf seinem Thron, in seinem Wohnraum, auf dem Bett, ja praktisch
iiberall, wo er sich aufhielt, und beim Essen, Schlafen und Gehen sah Karhsa
nur noch seinen Feind, den Hochsten Herrn, Hrsike$a. Mit anderen Worten,
dadurch, daR Karhsa an seinen alldurchdringenden Feind dachte, wurde er
im negativen Sinne Krsna-bewuRt.

ERLAUTERUNG

Nach Srila Ripa Gosvami ist idealer hingebungsvoller Dienst dnukiilyena-krsna-
nusilanam, das heiBt Krsna-BewuBtsein, das in einer wohlgesinnten Haltung ent-
wickelt wird. Karhsa war zweifellos auch Krsna-bewuBt, doch obwohl er zu hundert
Prozent ins Krsna-BewuBtsein vertieft war, war sein Krsna-BewuBtsein nicht vor-
teilhaft fiir ihn, denn er betrachtete Krsna als seinen Feind. Krsna-BewuBtsein, das
in einer positiven Haltung entwickelt wird, macht einen Menschen vollkommen
gliicklich. Dieses Gliick ist so groB, daB ein Krsna-bewuBter Mensch kaivalya-su-
kham, das Verschmelzen mit dem Dasein Krsnas, nicht als groBen Gewinn wertet.
Kaivalyam narakayate. Ein Krsna-bewuBter Mensch empfindet sogar das Ver-
schmelzen mit dem Dasein Krsnas, mit dem Brahman, das von den Unpersonlich-
keitsanhangern angestrebt wird, als unangenehm. Kaivalyam narakdyate tridasa-
pur akasa-puspayate. Karmis sehnen sich danach, auf die himmlischen Planeten er-
hoben zu werden, doch in den Augen eines Krsna-bewuBten Menschen ist dies
nichts als ein tduschendes Irrlicht. Durdantendriya-kala-sarpa-patali protkhata-
damstrdyate. Yogis versuchen, ihre Sinne zu beherrschen und auf diese Art gliicklich
zu werden, doch ein Krsna-bewuBter Mensch schenkt den Methoden des yoga keine
Beachtung. Er macht sich keine Gedanken iiber den grof3ten aller Feinde, die Sinne,
die mit Schlangen verglichen werden. Ein Krsna-bewuBter Mensch, der positives
Krsna-BewuBtsein entwickelt hat, wiirde das, was die karmis, jiianis und yogis als
Gliick bezeichnen, als vollig wertlos betrachten. Weil Kamsa jedoch eine andere Art
von Krsna-BewuBtsein entwickelte — namlich in einer feindseligen Haltung —,
fithlte er sich auf Schritt und Tritt unwohl. Ob er saB, schlief, ging oder a3, immer
glaubte er sich in Gefahr. Das ist der Unterschied zwischen einem Gottgeweihten
und einem Nichtgottgeweihten. Ein Nichtgottgeweihter oder Atheist entwickelt
ebenfalls GottesbewuBtsein, indem er versucht, Gott unter allen Umstinden aus
dem Weg zu gehen. Zum Beispiel halten die sogenannten Wissenschaftler, die mit
Hilfe chemischer Manipulationen Leben erschaffen wollen, die 4uBeren, materiellen
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Elemente fiir das Hochste. Die Vorstellung, daB3 das Leben ein Bestandteil des Hoch-
sten Herrn ist, ist solchen Wissenschaftlern zuwider. Wie in der Bhagavad-gita klar
gesagt wird (mamaivamso jiva-loke jiva-bhiitah), entstehen die Lebewesen nicht aus
einer Kombination von materiellen Elementen (Erde, Wasser, Feuer, Luft und
Ather), sondern sind gesonderte Bestandteile der Hochsten Personlichkeit Gottes.
Wenn man die Stellung des Lebewesens als abgesonderten Bestandteil der Hochsten
Personlichkeit Gottes versteht, kann man durch das Studium der Natur des Lebewe-
sens die Natur des Hochsten Herrn verstehen, denn das Lebewesen ist ein winziges
Ebenbild Gottes. Doch weil Atheisten mit GottesbewuBtsein nichts zu tun haben
wollen, versuchen sie gliicklich zu werden, indem sie Krsna-BewuBtsein in den ver-
schiedensten negativen Formen entwickeln.

Obwohl Kamsa immer in Gedanken an Hari, die Hochste Personlichkeit Gottes,
versunken war, war er nicht gliicklich. Ein Gottgeweihter dagegen ist immer gliick-
lich, ob er nun auf einem Thron oder unter einem Baum sitzt. Srila Ripa Gosvami
trat von seinem Amt als Regierungsminister zuriick, um unter einem Baum zu
sitzen, aber dennoch war er gliicklich. Tyaktva tiirnam asesa-mandalapati-srenim
sada tucchavat (Sad-gosvamy-astaka 4). Er legte keinen Wert auf ein geruhsames
Leben als Minister, sondern war sogar unter einem Baum in Vrndavana gliicklich,
da er der Hochsten Personlichkeit Gottes in einer wohlgesinnten Haltung diente.
Dies ist der Unterschied zwischen einem Gottgeweihten und einem Nichtgottge-
weihten. Fiir einen Nichtgottgeweihten ist die Welt voller Probleme, wahrend fiir
einen Gottgeweihten die ganze Welt voller Glickseligkeit ist.

visvam purna-sukhayate vidhi-mahendradis ca kitayate
yat-karunya-kataksa-vaibhavavatam tam gauram eva stumah
(Caitanya-candramrta 95)

In diese angenehme Lage kann ein Gottgeweihter durch die Gnade Sri Caitanya
Mahaprabhus kommen. Yasmin sthito na duhkhena gurundpi vicalyate (Bg. 6.22).
Selbst wenn ein Gottgeweihter duBerlich in groBe Schwierigkeiten gerat, a3t er sich
dadurch niemals aus der Ruhe bringen.

VERS 25

T WEE AR FROARIE: |
3T AEEt: aw TR 11Ru)

brahma bhavas ca tatraitya
munibhir naradadibhih

devaih sanucaraih sakam
girbhir vrsanam aidayan

brahmd—der hochste Halbgott, der vier Kopfe hat; bhavah ca—und Siva; ratra—
dort; etya—ankommend; munibhih—begleitet von groBen Weisen; ndarada-adibhih
—von Narada und anderen; devaih—und von Halbgottern wie Indra, Candra und



Vers 26] Die Gebete der Halbgotter 125

Varuna; sa-anucaraih—mit ihren Anhdngern; sdkam—alle zusammen; girbhih—
durch ihre transzendentalen Gebete; vrsanam—die Hochste Personlichkeit Gottes,
die jeden segnen kann; aidayan—erfreuten.

UBERSETZUNG

Brahma und Siva betraten in Begleitung groRer Weiser, wie Narada, De-
vala und Vyasa, sowie anderer Halbgotter, wie Indra, Candra und Varuna,
unsichtbar das Zimmer Devakis, wo sie gemeinsam ihre achtungsvollen Ehr-
erbietungen und Gebete darbrachten, um die Hochste Personlichkeit Got-
tes zu erfreuen, die jedem Segnungen gewihren kann.

ERLAUTERUNG

Dvau bhita-sargau loke 'smin daiva asura eva ca (Padma Purana). Es gibt zwei
Arten von Menschen — die daivas und die asuras —, zwischen denen ein groBer Un-
terschied besteht. Weil Kamsa ein asura war, dachte er standig dariiber nach, wie er
den Hochsten Herrn oder Seine Mutter, Devaki, toten konnte. Er war somit auch
Krsna-bewuBt; die Gottgeweihten allerdings sind in einer wohlgesinnten Haltung
Krsna-bewuBt (visnu-bhaktah smrto daivah). Brahma ist so machtig, daB er fiir die
Erschaffung eines ganzen Universums zustandig ist, aber dennoch kam er person-
lich, um die Hochste Personlichkeit Gottes zu empfangen. Bhava, Siva, chantet stets
in Ekstase den Heiligen Namen des Herrn. Uber Narada Muni heiBt es: ndrada-
muni, bdjaya vind, radhika-ramana-name. Narada Muni lobpreist ununterbrochen
die glorreichen Eigenschaften des Herrn, und seine Beschiftigung besteht darin,
durch das ganze Universum zu reisen und einen Gottgeweihten zu treffen oder je-
manden zu einem Gottgeweihten zu machen. Durch seine Gnade wurde selbst ein
Jager ein Gottgeweihter. Laut Srila Sanatana Gosvamis Tosani bedeutet das Wort
narada-adibhih, daB Narada und die Halbgotter von anderen Heiligen wie Sanaka
und Sanatana begleitet wurden, die alle kamen, um dem Herrn, der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes, Glick zu wiinschen, das heit, Ihn willkommen zu heifen.
Kamsa beabsichtigte zwar, Devaki zu toten, erwartete aber gleichzeitig auch die An-
kunft der Hochsten Personlichkeit Gottes (pratiksams taj-janma).

VERS 26
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satya-vratam satya-param tri-satyam
satyasya yonim nihitam ca satye
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satyasya satyam rta-satya-netram
satydatmakam tvam saranam prapannah

satya-vratam—die Personlichkeit Gottes, die niemals von Ihrem Geliibde ab-
weicht *; satya-param—der die Absolute Wahrheit ist (wie es am Beginn des
Srimad-Bhagavatam heiBt: satyam param dhimahi); tri-satyam—Er ist immer ge-
genwartig als die Absolute Wahrheit, das heiBt vor der Schopfung des Kosmos,
wahrend seines Bestehens und sogar nach seiner Zerstorung; satyasya—von allen re-
lativen Wahrheiten, die Emanationen der Absoluten Wahrheit, Krsna, sind; yonim
—die Ursache; nihitam—ging ein **; ca—und; satye—in die Faktoren, die diese ma-
terielle Welt bilden (namlich die fiinf Elemente Erde, Wasser, Feuer, Luft und
Ather); satyasya—von allem, was als die Wahrheit anerkannt wird; satyam—der
Herr ist die urspriingliche Wahrheit; rta-satya-netram—Er ist der Ursprung aller
Wahrheiten, die erfreulich sind (sunetram); satya-atmakam—alles, was mit dem
Herrn verbunden ist, ist Wahrheit (sac-cid-dnanda: Sein Korper ist Wahrheit, Sein
Wissen ist Wahrheit, und Seine Freude ist Wahrheit); tvam—Dir, o Herr; sara-
nam—unsere bedingungslose Hingabe darbringend; prapannah—wir stehen ganz un-
ter Deinem Schutz.

UBERSETZUNG

Die Halbgotter beteten: O Herr, Du brichst niemals Dein Geliibde, das
immer vollkommen ist, denn all Deine Entscheidungen sind vollig fehlerfrei
und kénnen von niemandem geindert werden. Du bist wihrend aller drei
Phasen des Kosmos — Schopfung, Erhaltung und Vernichtung — gegenwir-
tig, und Du bist die Hochste Wahrheit. Wenn jemand nicht vollkommen
wahrhaftig ist, kann er Deine Gunst nicht erlangen, die Heuchlern deshalb
niemals zuteil wird. Du bist das aktive Prinzip und die wirkliche Wahrheit,
und Du befindest Dich in allen Bestandteilen der Schopfung, und deshalb
bist Du als antaryami, die innere Kraft, bekannt. Du bist jedem gleichge-
sinnt, und Deine Anweisungen gelten fiir jedermann und zu allen Zeiten.
Du bist der Beginn aller Wahrheit. Deshalb bringen wir Dir unsere Ehrerbie-
tungen dar und ergeben uns Dir. Bitte gewihre uns Schutz.

ERLAUTERUNG

Die Halbgotter und die Gottgeweihten sind sich vollig bewuBt, daB die Hochste
Personlichkeit Gottes das eigentlich Wmentliche ist, sowohl in der materiellen als
auch in der spirituellen Welt. Das Srimad-Bhdagavatam beginnt deshalb mit den

* Der Herr gelobt: yada yada hi dharmasya glanir bhavati bharata / abhyutthanam
adharmasya tadatmanam sriamy aham (Bg. 4.7). Um dieses Geliibde einzuhalten,
erschien der Herr.

** Der Herr geht in alles ein, sogar in das Atom: andantara-stha-paramanu-cayan-
tara-stham (Bs. 5.44). Er wird aus diesem Grund als anraryami, die innere Kraft,
bezeichnet.
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Worten om namo bhagavate vasudevaya. . . satyam param dhimahi. Vasudeva,
Krsna, ist param satyam, die Hochste Wahrheit. Man kann sich der Hochsten
Wahrheit ndhern oder sie verstehen, wenn man den hochsten Vorgang praktiziert,
wie die Hochste Wahrheit Selbst erklart: bhaktya mam abhijanati yavan yas casmi
tattvatah (Bg. 18.55). Bhakti, hingebungsvoller Dienst, ist die einzige Moglichkeit,
die Absolute Wahrheit zu verstehen. Die Halbgotter suchen deshalb bei der Hoch-
sten Wahrheit Schutz, nicht bei der relativen. Es gibt Menschen, die verschiedene
Halbgotter verehren, doch die Hochste Wahrheit, Krsna, erklart in der Bhagavad-
gita (1.23): antavar tu phalam tesam tad bhavaty alpa-medhasam. ,,Menschen mit
geringer Intelligenz verehren die Halbgotter und ernten auf diese Weise Friichte, die
begrenzt und zeitweilig sind.* Es mag eine Zeitlang nutzbringend sein, die Halbgot-
ter zu verehren, doch das Ergebnis ist antavat, das heif3t verganglich. Die materielle
Welt ist verganglich, die Halbgotter sind verganglich, und die Segnungen, die von
ihnen gewahrt werden, sind ebenfalls verganglich, wahrend das Lebewesen ewig ist
(nityo nityanam cetanas cetananam). Jedes Lebewesen muBB deshalb nach ewigem
Gliick suchen, nicht nach zeitweiligem. Die Worte satyam param dhimahi driicken
aus, daB man nicht nach der relativen Wahrheit suchen sollte, sondern nach der Ab-
soluten Wahrheit.

Als Prahlada Maharaja der Hochsten Personlichkeit Gottes, Nrsimhadeva, Ge-
bete darbrachte, sagte er:

balasya neha saranam pitarau nrsimha
ndartasya cagadam udanvati majjato nauh

Im allgemeinen glauben wir, unsere Beschiitzer seien die Eltern, was im Grunde
jedoch nicht stimmt. Der wirkliche Beschiitzer ist die Hochste Personlichkeit Got-
tes.

taptasya tat-pratividhir ya ihanjasestas
tavad vibho tanu-bhrtam tvad-upeksitanam
(SB. 7.9.19)

Wenn Sich die Hochste Personlichkeit Gottes um ein Kind nicht kiimmert, so
wird es leiden, selbst wenn seine Eltern bei ihm sind, und ein kranker Mensch wird
trotz allen Beistands der Arzte sterben. In der materiellen Welt, in der man um sein
Dasein kampfen muB, sind eine Vielzahl von Dingen erfunden worden, die dem
Schutz des Menschen dienen sollen. Doch diese Vorkehrungen sind allesamt nutz-
los, wenn die Hochste Personlichkeit Gottes nicht mit ihnen einverstanden ist. Die
Halbgotter sagen deshalb ganz bewuBt: satyatmakam tvam saranam prapannah.
,,Wahren Schutz kannst nur Du gewiahren, o Herr, und deshalb suchen wir bei Dir
Zuflucht.”

Der Herr verlangt, daB man sich Ihm ergibt (sarva-dharman parityajya mam
ekam saranam vraja), und stellt ferner fest:

sakrd eva prapanno yas
tavasmiti ca yacate
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abhayam sarvada tasmai
dadamy etad vratam mama

,, Wenn sich Mir jemand aufrichtig ergibt und sagt: ,Von heute an bin ich Dir be-
dingungslos ergeben‘, gewahre Ich ihm immer Schutz. Dies gelobe Ich* (Rama-
yana, Yuddha-kdnda, 18.33).

Die Halbgotter brachten der Hochsten Personlichkeit Gottes ihre Gebete dar,
denn der Herr war jetzt im Leib Seiner Geweihten Devaki erschienen, um alle Gott-
geweihten zu beschiitzen, die von Kamsa und seinen Soldaten verfolgt wurden. Auf
diese Weise handelt der Herr als satyavrata. Der Schutz, den uns die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes bietet, kann mit dem Schutz, den uns die Halbgotter zusichern,
nicht verglichen werden. Es heiBt, daB Ravana ein groBer Geweihter Sivas war,
doch als Sri Ramacandra auszog, um ihn zu toten, konnte Siva ihn nicht beschiitzen.

Brahma und Siva waren nun zusammen mit groBen Weisen, wie Narada, und
einem Gefolge von zahlreichen anderen Halbgottern unsichtbar im Hause Kamsas
erschienen. Sie begannen der Hochsten Personlichkeit Gottes erlesene Gebete darzu-
bringen, die den Gottgeweihten groBe Freude machen und hingebungsvolle Wiin-
sche in Erfiillung gehen lassen. Mit ihren ersten Worten priesen sie den Herrn da-
fiir, daB Er Sein Geliibde halt. Wie es in der Bhagavad-gita heiB3t, kommt Krsna in
die materielle Welt, um die Frommen zu beschiitzen und die Gottlosen zu vernich-
ten. Das ist Sein Geliibde. Die Halbgotter verstanden, daB der Herr Sich im Leib De-
vakis niedergelassen hatte, um dieses Versprechen zu erfiillen. Sie waren sehr froh,
daB der Herr erschien, um Seine Mission zu erfiillen, und sprachen Ihn als satyam
param an, als die Hochste Absolute Wahrheit.

Jeder sucht nach der Wahrheit. Das ist die philosophische Lebensweise. Von den
Halbgottern erfahren wir, daB3 die Hochste Absolute Wahrheit Krsna ist. Wer vollig
Krsna-bewuBt wird, kann die Absolute Wahrheit erreichen. Krsna ist die Absolute
Wabhrheit. Eine relative Wahrheit ist nicht wahrend aller drei Phasen der ewigen
Zeit die Wahrheit. Die Zeit wird in Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft unter-
teilt. Krsna ist immer die Wahrheit, in der Vergangenheit, in der Gegenwart und in
der Zukunft. Alles in der materiellen Welt steht unter der Herrschaft der hochsten
Zeit, denn alles durchlauft Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft. Krsna jedoch
existierte vor der Schopfung, wahrend des Bestehens der Schopfung ruht alles in
Krsna, und wenn diese Schopfung zerstort wird, wird Krsna weiter existieren. Des-
halb ist Er unter allen Umstanden die Absolute Wahrheit. Wenn es in dieser mate-
riellen Welt irgendeine Wahrheit gibt, so geht sie von der Hochsten Wahrheit,
Krsna, aus. Wenn es in dieser materiellen Welt in irgendeiner Hinsicht Reichtum
gibt, so ist Krsna die Ursache des Reichtums. Wenn es in der materiellen Welt ir-
gendwo Ruhm gibt, so ist Krsna sein Ursprung. Wenn es in der materiellen Welt ir-
gendwo Starke gibt, so kommt sie von Krsna, und wenn es in der materiellen Welt
irgendwo Weisheit und Bildung gibt, so ist Krsna der Ursprung dieser Weisheit und
Bildung. Krsna ist somit der Ursprung aller relativen Wahrheiten.

Die Gottgeweihten folgen deshalb dem Beispiel Brahmas und beten: govindam
adi-purusam tam aham bhajami. Dadurch verehren sie den ddi-purusa, die hochste
Wahrheit, Govinda. Alles, was irgendwo ausgefiihrt wird, beruht auf drei Prinzi-
pien: jiiana-bala-kriya — Wissen, Stiarke und Tatigkeit. Dieser Grundsatz 1aBt sich
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auf alles andere anwenden: Ohne vollstandiges Wissen, vollstindige Starke und voll-
standige Tatigkeit kann kein Unternehmen gelingen. Deshalb mu3 man von diesen
drei Prinzipien unterstiitzt werden, wenn man in allen Unternehmungen Erfolg ha-
ben will. In den Veden (Svetdsvatara Upanisad 6.8) finden wir folgende Aussage
iiber die Hochste Personlichkeit Gottes:

na tasya karyam karanam ca vidyate
na tat samas cabhyadhikas ca drsyate

parasya saktir vividhaiva sriyate
svabhaviki jiana-bala-kriya ca

Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, braucht nichts personlich zu tun,
denn Seine Energien sind so beschaffen, daB alles, was Er tun will, auf vollkom-
mene Weise durch die Kontrolle der materiellen Natur ausgefiihrt wird (svabhdviki
JjAdna-bala-kriya ca). In dhnlicher Weise brauchen auch diejenigen, die im Dienst
des Herrn tatig sind, nicht um ihr Dasein zu kimpfen. Die Gottgeweihten, die sich
ganz der Aufgabe widmen, Krsna-BewuBtsein zu verbreiten (mehr als zehntausend
Minner und Frauen auf der ganzen Welt), haben keinen festen Beruf, doch wie man
selbst sehen kann, leben sie im UberfluB. Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (9.22):

ananyas cintayanto mam
ye jandah paryupadsate

tesam nityabhiyuktanam
yoga-ksemam vahamy aham

,,Denen, die Mich mit Hingabe verehren und iliber Meine transzendentale Gestalt
meditieren, gebe Ich, was sie brauchen, und erhalte Ich, was sie haben.*

Die Gottgeweihten machen sich keine Sorgen dariiber, was in der Zukunft ge-
schieht, wo sie bleiben konnen und was sie essen werden, denn alles wird vom
Hochsten Herrn besorgt und erhalten, der versprochen hat: kaunteya pratijanihi na
me bhaktah pranasyati — ,,O Sohn Kuntis, verkiinde kiihn, daB Mein Geweihter
niemals vergeht" (Bg. 9.31).

Deshalb gilt in jeder Hinsicht und unter allen Umstianden folgender Grundsatz:
Wenn sich ein Mensch der Hochsten Personlichkeit Gottes bedingunglos ergibt,
kann es fiir ihn keinen Daseinskampf geben. In diesem Zusammenhang ist der
Kommentar Sripﬁda Madhvacaryas, der aus dem Tantra-bhagavata zitiert, sehr be-
deutungsvoll:

sac-chadba uttamam briuyad
danandantiti vai vadet

yetijianam samuddistam
purndnanda-drsis tatah

attrtvac ca tada danat
satyattya cocyate vibhuh
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Im Verlauf seiner Erklarung der Worte satyasya yonim sagt Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura, daB Krsna der avatari, der Ursprung aller Inkarnationen, ist.
Alle Inkarnationen sind die Absolute Wahrheit, doch die Hochste Personlichkeit
Gottes, Krsna, ist der Ursprung aller Inkarnationen. Diparcir eva hi dasantaram
abhyupetya dipayate (Bs. 5.46). Unter vielen Kerzen, die alle die gleiche Leuchtkraft
besitzen, gibt es dennoch eine erste, zweite und dritte Kerze. In ahnlicher Weise gibt
es viele Inkarnationen, die sich mit Kerzen vergleichen lassen, doch Krsna, die ur-
spriingliche Personlichkeit Gottes, ist die erste Kerze. Govindam adi-purusam tam
aham bhajami.

Die Halbgotter miissen der Hochsten Personlichkeit Gottes in einer ergebenen
Haltung Verehrung darbringen, doch man konnte nun einwenden, daB die Hochste
Personlichkeit Gottes ebenfalls in einem materiellen Korper erschienen sei, denn Er
habe Sich im Leib Devakis befunden. Warum sollte man Ihn also verehren? Warum
sollte man zwischen einem gewohnlichen Lebewesen und der Hochsten Personlich-
keit Gottes unterscheiden? Diese Fragen werden in den nachsten Versen beantwor-
tet.

VERS 27
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ekayano ’'sau dvi-phalas tri-milas
catu-rasah panca-vidhah sad-atma

sapta-tvag asta-vitapo navakso
dasa-cchadi dvi-khago hy adi-vrksah

eka-ayanah—der Korper eines gewohnlichen Lebewesens ist vollig abhangig von
den materiellen Elementen; asau—dieser; dvi-phalah—in diesem Korper erfahren
wir materielles Gliick und Leid, die Auswirkungen von karma sind; tri-milah—drei
Waurzeln habend, die drei Erscheinungsweisen der Natur (Tugend, Leidenschaft und
Unwissenheit), auf deren Grundlage der Korper geschaffen wird; caruh-rasah—vier
rasas (Geschmicker)*; parica-vidhah—aus fiinf Sinnen bestehend, mit denen man
sich Wissen aneignet (die Augen, die Ohren, die Nase, die Zunge und der Tastsinn);
sat-atma—sechs Arten von Bedingungen (Wehklagen, Illusion, Alter, Tod, Hunger
und Durst); sapta-tvak—sieben Bedeckungen habend (Haut, Blut, Muskeln, Fett,

* Genau wie die Wurzel eines Baumes Wasser (rasa) aus der Erde zieht, genieBt der
Korper dharma, artha, kama und moksa — Religion, wirtschaftliche Entwicklung,
Sinnenbefriedigung und Befreiung. Es gibt vier Arten von rasa (Geschmack).
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Knochen, Knochenmark und Samen); asta-vitapah—acht Aste (die fiinf grob-
stofflichen Elemente — Erde, Wasser, Feuer, Luft und Ather — sowie der Geist, die
Intelligenz und das falsche Ego); nava-aksah—neun Locher; dasa-chadi—zehn Ar-
ten von Lebensluft, die mit den Bldttern eines Baumes verglichen werden konnen;
dvi-khagah—zwei Vogel (die individuelle Seele und die Uberseele), hi—gewiB; ddi-
vrksah—das ist der urspriingliche Baum bzw. Aufbau des materiellen Korpers (so-
wohl des Korpers des Einzelwesens als auch des universalen Korpers).

UBERSETZUNG

Der Korper [der universale Korper und der individuelle Kérper haben die
gleiche Zusammensetzung] kann bildlich als ,,der urspriingliche Baum’’ be-
zeichnet werden. Dieser Baum, der ganz auf den Boden der materiellen Na-
tur angewiesen ist, bringt zwei Arten von Friichten hervor — den Genuf von
Gliick und die Erfahrung von Leid. Der Ursprung des Baumes, seine drei
Wurzeln, ist der Umgang mit den drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur — Tugend, Leidenschaft und Unwissenheit. Die Friichte korperlichen
Gliicks haben vier Geschmicker — Religiositit, wirtschaftliche Entwicklung,
Sinnenbefriedigung und Befreiung —, die durch die fiinf Sinne zur Aneig-
nung von Wissen unter sechs Arten von Umstinden erfahren werden: Weh-
klagen, lllusion, Alter, Tod, Hunger und Durst. Die sieben Schichten der
Rinde, die den Baum bedecken, sind Haut, Blut, Muskeln, Fett, Knochen,
Knochenmark und Samen, und die acht Aste des Baumes sind die fiinf grob-
stofflichen und die drei feinstofflichen Elemente — Erde, Wasser, Feuer,
Luft, Ather, Geist, Intelligenz und falsches Ego. Der Baum des Korpers hat
neun Offnungen — die Augen, die Ohren, die Nasenlocher, den Mund, den
After und die Genitalien — und zehn Blitter, die zehn Liifte, die durch den
Korper stromen. Auf diesem Baum des Korpers sitzen zwei Vogel — der eine
ist die individuelle Seele und der andere die Uberseele.

ERLAUTERUNG

Die materielle Welt setzt sich aus fiinf Hauptelementen zusammen — Erde, Was-
ser, Feuer, Luft und Ather —, die alle von Krsna ausgehen. Die materialistischen
Wissenschaftler mogen diese flinf wichtigsten Elemente fiir die Ursache der mate-
riellen Schopfung halten, doch diese Elemente werden in ihren grob- und feinstoffli-
chen Zustinden von Krsna erzeugt, dessen marginale Energie auBerdem die Lebe-
wesen hervorbringt, die in der materiellen Welt ihren Tatigkeiten nachgehen. Im
Siebten Kapitel der Bhagavad-gita heiBt es klar, daB der gesamte Kosmos eine Kom-
bination zweier Energien Krsnas ist — namlich der hoheren und der niederen Ener-
gie. Die Lebewesen sind die hohere Energie, und die leblosen, materiellen Elemente
sind Seine niedere Energie. Im schlummernden Zustand ruht alles in Krsna.

Die materialistischen Wissenschaftler haben keine derart vollstindige Darstel-
lung vom Aufbau des materiellen Korpers zu bieten. Wenn die materialistischen
Wissenschaftler eine Analyse vornehmen, so beschiftigen sie sich nur mit der unbe-
seelten Materie, was jedoch nicht ausreicht, da das Lebewesen und der materielle
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Korperbau zwei vollig verschiedene Dinge sind. In der Bhagavad-gita (7.5) sagt der
Herr:

apareyam itas tv anyam
prakrtim viddhi me param

Jjiva-bhatam maha-baho
yayedam dharyate jagat

,,AuBer dieser niederen Natur, o starkarmiger Arjuna, habe Ich noch eine hohere
Energie, die aus allen Lebewesen besteht, die mit der materiellen Natur kampfen
und das Universum erhalten.*

Die materiellen Elemente gehen von der Hochsten Personlichkeit Gottes, Krsna,
aus, sind allerdings von Ihm getrennt und werden von den lebenden Elementen er-
halten.

Wie aus dem Wort dvi-khagah hervorgeht, gleichen die lebenden Elemente im
Korper zwei Vogeln, die auf einem Baum sitzen. Kha bedeutet ,,Himmel®, und ga
bedeutet ,einer, der fliegt*. Mit dem Wort dvi-khagah bezeichnet man also Vogel.
Auf dem Baum des Korpers sitzen zwei Vogel, das heif3t zwei lebende Elemente, die
sich zu allen Zeiten voneinander unterscheiden. In der Bhagavad-gita(13.3) sagt der
Herr: ksetra-jriam capi mam viddhi sarva-ksetresu bharata. ,,0 Nachkomme Bhara-
tas, du solltest verstehen, daB3 Ich ebenfalls der Kenner in allen Korpern bin.* Der
ksetra-jria, der Eigentiimer des Korpers, wird auch als khaga, das Lebewesen, be-
zeichnet. Im Korper befinden sich zwei solcher ksetra-jrias — die individuelle Seele
und die Uberseele. Die individuelle Seele ist der Eigentiimer ihres individuellen Kor-
pers, wihrend die Uberseele in den Korpern aller Lebewesen gegenwirtig ist. Eine
derart umfassende Darstellung und ein solch griindliches Verstandnis der Korper-
struktur kann nur die vedische Literatur vermitteln, keine andere Schrift.

Wenn zwei Vogel in das Blatterwerk eines Baumes eindringen, wird ein dummer
Mensch vielleicht denken, die Vogel seien mit dem Baum eins geworden oder mit
ihm verschmolzen, was in Wirklichkeit jedoch nicht der Fall ist. Vielmehr bleibt je-
der einzelne Vogel ein gesondertes Individuum. In dhnlicher Weise werden die indi-
viduelle Seele und die Uberseele weder eins, noch verschmelzen sie mit der Materie.
Das Lebewesen lebt in engem Kontakt mit Materie, doch dies bedeutet nicht, daB es
mit ihr verschmilzt oder sich mit ihr vermischt (asarigo hy ayam purusah), auch
wenn die materialistischen Wissenschaftler irrtiimlicherweise glauben, das Organi-
sche und Anorganische, das hei3t Beseeltes und Unbeseeltes, seien vermischt.

Das vedische Wissen ist versteckt oder geheimgehalten worden, doch es ist notig,
daB jeder Mensch die wahre Bedeutung dieses Wissens versteht. Die Menschen un-
serer modernen Zivilisation der Unwissenheit analysieren lediglich den Korper, und
als Folge davon kommen sie zu dem TrugschluB, daB die Lebenskraft im Korper un-
ter gewissen materiellen Bedingungen erzeugt wird. Die Menschen wissen nichts
von der Seele, doch dieser Vers erklart auf vollkommene Art und Weise, daB3 es
zwei Lebenskrifte (dvi-khaga) gibt: die individuelle Seele und die Uberseele. Die
Uberseele ist in jedem Korper anwesend (isvarah sarva-bhitanam hrd-dese 'riuna
tisthati), wohingegen die individuelle Seele sich nur in ihrem eigenen Korper (dehi)
befindet und von einem Korper zum anderen wandert.
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VERS 28
TEF IR g 98-
w afauW  aWaEd |
I ggaSaEEat
i AF1 9 ReiE 3 1Rl

tvam eka evdsya satah prasiitis
tvam sannidhanam tvam anugrahas ca
tvan-mayaya samvrta-cetasas tvam
pasyanti nand na vipascito ye

tvam—Du (o Herr); ekah—da Du einer ohne einen zweiten bist, bist Du alles;
eva—gewiB; asya satah—von dieser kosmischen Manifestation, die jetzt sichtbar ist;
prasutih—die urspriingliche Quelle; rvam—Du, o Herr; sannidhanam—die Speiche-
rung all dieser Energie, wenn alles vernichtet wird; tvam—Du, o Herr; anugrahah
ca—und der Erhalter; tvar-mdyaya—durch Deine tiduschende, duBlere Energie;
samvrta-cetasah—diejenigen, deren Intelligenz von dieser tauschenden Energie be-
deckt wird; tvam—Dir; pasyanti—beobachten; nand—viele verschiedene Arten; na
—nicht; vipascitah—Gelehrte oder Gottgeweihte; ye—die sind.

UBERSETZUNG

Die wirkende Ursache dieser materiellen Welt, die mit ihrer grofRen
Vielfalt als der urspriingliche Baum manifestiert ist, bist Du, o Herr. Du bist
auch der Erhalter der materiellen Welt, und nach der Zerstorung bist Du
derjenige, in dem alles gespeichert wird. Diejenigen, die von Deiner
duferen Energie bedeckt sind, kénnen nicht sehen, daB Du hinter dieser
Schopfung stehst, da sie nicht die Sicht gelehrter Gottgeweihter haben.

ERLAUTERUNG

Verschiedene Halbgotter, wie Brahma, Siva und sogar Visnu, gelten als Schop-
fer, Erhalter und Vernichter der materiellen Welt, was sie aber eigentlich nicht sind.
In Wirklichkeit ist alles die Hochste Personlichkeit Gottes, die Sich in einer Vielzahl
von Energien manifestiert. Ekam evadvitiyam brahma. AuBerhalb davon existiert
nichts. Diejenigen sind wahrhaft vipascit (gelehrt), die die Stufe erreicht haben, auf
der man die Hochste Personlichkeit Gottes in jeder Lebenslage versteht und wahr-
nimmt. Premadrijana-cchurita-bhakti-vilocanena santah sadaiva hrdayesu viloka-
yanti(Bs. 5.38). Gelehrte Gottgeweihte sehen selbst in leidvollen Umstinden die Ge-
genwart des Hochsten Herrn. Wenn ein Gottgeweihter leidet, sieht er dieses Leid als
den Herrn an, der erschienen ist, um Seinen Geweihten von der materiellen Ver-
schmutzung zu befreien oder zu reinigen. Die Umstéande, unter denen wir in der ma-
teriellen Welt leben, verandern sich, und deshalb ist eine leidvolle Situation in den
Augen des Gottgeweihten nichts weiter als eines der verschiedenen Gesichter des
Herrn. Tat te 'nukampam susamiksamdanah (SB. 10.14.8). Ein Gottgeweihter be-
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trachtet Leid daher als eine groBe Gunst des Herrn, denn er versteht, daB er dadurch
von Verschmutzung reingewaschen wird. Tesam aham samuddharta mrtyu-sam-
sara-sagaradt (Bg. 12.7). Wenn Leid kommt, so ist dies ein negativer Vorgang, der
den Gottgeweihten aus der materiellen Welt befreien soll, die als mrtyu-samsara be-
zeichnet wird, als der Ort, an dem sich Geburt und Tod standig wiederholen. Um
eine hingegebene Seele davor zu bewahren, immer wieder zu sterben und geboren zu
werden, reinigt der Herr sie von der Verschmutzung, indem Er ihr ein wenig Leid
schickt. Ein Nichtgottgeweihter kann dies nicht verstehen, ein Gottgeweihter dage-
gen sehr wohl, denn er ist vipascit (gelehrt). Ein Nichtgottgeweihter ist deshalb ver-
wirrt, wenn Leid auf ihn zukommt, wiahrend ein Gottgeweihter Leid als einen ande-
ren Aspekt des Herrn willkommen hei3t. Sarvam khalv idam brahma. Ein Gottge-
weihter hat tatsachlich die Sicht, daB es nur die Hochste Personlichkeit Gottes gibt
und kein zweites Wesen. Ekam evadvitiyam. Es gibt nichts auBer dem Herrn, der
Sich in Form verschiedener Energien zeigt.

Menschen, die nicht in wirklichem Wissen verankert sind, glauben, Brahma sei
der Schopfer, Visnu der Erhalter und Siva der Vernichter, und die Aufgabe der ver-
schiedenen Halbgotter bestehe darin, mannigfaltige Zwecke zu erfiillen. Diese Men-
schen setzen sich daher verschiedene Ziele und verehren unterschiedliche Halbgot-
ter, um diese Ziele zu erreichen (kamais tais tair hrta-jianah prapadyante 'nya-de-
vatah). Ein Gottgeweihter weiB jedoch, daB diese Halbgétter nichts als verschiedene
Teile der Hochsten Personlichkeit Gottes sind und daB man diese Teile nicht zu ver-
ehren braucht. Der Herr bestitigt dies in der Bhagavad-gita (9.23):

ye 'py anya-devata bhakta
yajante sraddhayanvitah

te 'pi mam eva kaunteya
yajanty avidhi-pirvakam

,,Was immer ein Mensch anderen Gottern opfern mag, o Sohn Kuntis, ist in
Wirklichkeit fiir Mich allein bestimmt, es wird jedoch ohne rechtes Verstandnis ge-
opfert.*

Es ist nicht notig, die Halbgotter zu verehren, denn dies ist avidhi, das heiBt nicht
im Einklang mit den Vorschriften. Sich den LotosfiiBen Krsnas hinzugeben reicht
schon aus, um seiner Pflicht auf vollkommene Weise nachzukommen; man braucht
dazu nicht verschiedene Gottheiten oder Halbgotter zu verehren. Diese Gottheiten
werden von den miidhas verehrt, den Dummkopfen, die von den drei Erscheinungs-
weisen der materiellen Natur verwirrt werden (tribhir gunamayair bhavair ebhih
sarvam idam jagat). Solche Dummkopfe konnen nicht begreifen, daB die Hochste
Personlichkeit Gottes der eigentliche Ursprung aller Dinge ist (mohitam nabhijanati
mam ebhyah param avyayam). Man sollte sich von den vielfiltigen Aspekten des
Herrn nicht verwirren lassen, sondern sich auf den Hochsten Herrn konzentrieren
und Ihn verehren (mam ekam saranam vraja). Das sollte der Leitsatz unseres Lebens
sein.



Vers 30] Die Gebete der Halbgétter 135

VERS 29

fraf§ ®qmaEE o
P IHE TR |
AN GEEENA
AAAZNN g5 TS 1R

bibharsi ripany avabodha atma
ksemaya lokasya caracarasya
sattvopapanndni sukhavahani
satam abhadrani muhuh khalanam

bibharsi—Du nimmst an; ripani—eine Vielzahl von Formen wie Matsya,
Kurma, Varaha, Rama und Nrsimha; avabodhah atma—obwohl Du verschiedene
Inkarnationen hast, bleibst Du der Hochste, der voller Wissen ist; ksemdya—zum
Nutzen eines jeden, besonders zum Nutzen der Gottgeweihten; lokasya—an allen Le-
bewesen; cara-acarasya—sich bewegende und sich nicht bewegende; sattva-upapan-
nani—all diese Inkarnationen sind transzendental (suddha-sattva); sukha-avahani
—voller transzendentaler Gliickseligkeit; saram—der Gottgeweihten; abhadrani—
alles Ungliick oder Zerstorung; muhuh—wieder und wieder; khalanam—der Nicht-
gottgeweihten.

UBERSETZUNG

O Herr, Du bist immer in vollkommenem Wissen verankert, und um al-
len Lebewesen in jeder Hinsicht Gliick zu bringen, erscheinst Du in ver-
schiedenen Inkarnationen, die alle transzendental zur materiellen Schop-
fung sind. Wenn Du als Inkarnation erscheinst, schenkst Du dadurch den
frommen und religiosen Gottgeweihten Freude, doch fiir die Nichtgottge-
weihten bist Du der Vernichter.

ERLAUTERUNG

Dieser Vers erklart, warum die Hochste Personlichkeit Gottes immer wieder als
Inkarnation erscheint. Die Inkarnationen der Hochsten Personlichkeit Gottes voll-
bringen alle verschiedene Taten, doch ihre Hauptaufgabe besteht darin, die Gottge-
weihten zu beschiitzen und die Schurken zu vernichten (paritranaya sadhinam vina-
saya ca duskrtam). Die duskrtis, die Schurken, werden zwar vernichtet, aber dies ist
letzten Endes nur zu ihrem Besten.

VERS 30
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tvayy ambujaksakhila-sattva-dhamni
samadhinavesita-cetasaike

tvat-pada-potena mahat-krtena
kurvanti govatsa-padam bhavabdhim

tvayi—in Dir; ambhuja-aksa—o lotosaugiger Herr; akhila-sattva-dhamni—der
Du die urspriingliche Ursache alles Existierenden bist, von dem alles ausgeht und in
dem alle Energien ruhen; samadhina—durch ununterbrochene Meditation und voll-
kommenes Versunkensein (in Gedanken an Dich, die Hochste Personlichkeit Got-
tes); dvesita—vollig vertieft, ganz in Anspruch genommen von; cetasg—aber durch
solch eine Geisteshaltung; eke—der eine Vorgang, der darin besteht, immer an Deine
LotosfiiBe zu denken; tvat-pada-potena—indem man das Boot Deiner LotosfiiBe be-
steigt; mahat-krtena—durch jene Handlung, die als das machtigste urspriingliche
Dasein gilt oder die von mahdjanas ausgefiihrt wird; kurvanti—sie machen; govatsa-
padam—wie den Hufabdruck eines Kalbes; bhava-abdhim—den groBen Ozean der
Unwissenbheit.

UBERSETZUNG

O lotosiugiger Herr, wenn man sich in Meditation auf Deine LotosfiiRe
konzentriert, die das Behiltnis alles Existierenden sind, und wenn man diese
LotosfiiRe als Boot anerkennt, mit dessen Hilfe der Ozean der Unwissenheit
iiberquert werden kann, folgt man den FuBspuren der mahajanas [groRe
Heilige, Weise und Gottgeweihte]. Wenn man diesen einfachen Vorgang
praktiziert, ist das Uberqueren des Ozeans der Unwissenheit so einfach wie
ein Schritt iiber den Hufabdruck eines Kalbes.

ERLAUTERUNG

Der wahre Sinn des Lebens besteht darin, den Ozean der Unwissenheit, das Meer
der sich wiederholenden Geburten und Tode, zu iiberqueren. Diejenigen, die in die
Dunkelheit der Unwissenheit gehiillt sind, wissen dies jedoch nicht. Statt dessen
werden sie von den Wellen der materiellen Natur fortgerissen (prakrteh kriyama-
nani gunaih karmani sarvasah) und miissen die Leiden von mrtyu-samsdra-vart-
mani (wiederholtes Sterben und Geborenwerden) durchmachen. Menschen dagegen,
die durch den Umgang mit Gottgeweihten Wissen erlangt haben, folgen den maha-
janas (mahat-krtena). Solch ein Mensch konzentriert seinen Geist stiandig auf die
LotosfiiBe des Herrn und fiihrt einen oder mehrere der neun Vorgange des hinge-
bungsvollen Dienstes aus (sravanam kirtanam visnoh smaranam pada-sevanam).
Dieser Vorgang allein reicht aus, um uns iiber den uniiberwindlichen Ozean der Un-
wissenheit zu bringen. )

Alle Formen des hingebungsvollen Dienstes sind machtig. Sri-visnoh sravane
pariksid abhavad vaiyasakih kirtane (Bh.r.s. 1.2.265). In diesem Vers heiBt es, daB3
Maharaja Pariksit Befreiung erlangte, indem er seinen Geist vollig darauf konzen-
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trierte, den Heiligen Namen des Herrn sowie die Beschreibungen Seiner Eigenschaf-
ten und Spiele zZu horen. In dhnlicher Weise tat Sukadeva Gosvami nichts weiter, als
einfach den Herrn zu lobpreisen, und indem er liber Krsna-bewuBte Themen sprach,
woraus das gesamte Srimad-Bhdagavatam besteht, wurde er ebenfalls befreit. Eine
weitere Moglichkeit, Befreiung zu erlangen, ist sakhya, freundschaftliche Verbun-
denheit mit dem Herrn. Dergestalt ist die Kraft, die hingebungsvollem Dienst inne-
wohnt, wie uns die Beispiele der vielen reinen Geweihten des Herrn zeigen.

svayambhiir naradah sambhuh
kumdrah kapilo manuh
prahlado janako bhismo
balir vaiydsakir vayam
(SB. 6.3.20)

Wir miissen uns solche Gottgeweihten zum Vorbild nehmen, denn einfach da-
durch, da8 wir ihnen folgen, konnen wir den groBen Ozean der Unwissenheit ge-
nauso miihelos liberqueren, wie man die kleine Vertiefung tiberquert, die der Huf
eines Kalbes im Boden hinterlassen hat.

Der Herr wird hier als ambujaksa, das heiBt lotosdugig, bezeichnet. Wenn man
die Augen des Herrn betrachtet, die mit Lotosblumen verglichen werden, wird man
derart zufrieden, daB man seine Augen auf nichts anderes richten will. Ein Gottge-
weihter braucht nur die transzendentale Gestalt des Herrn zu sehen, und schon ist er
im Herzen augenblicklich ganz in diesen Anblick versunken. Dieses Versunkensein
nennt man samddhi. Dhydandvasthita-tad-gatena manasa pasyanti yam yoginah (SB.
12.13.1). Ein yogi ist ganz in Gedanken an die Hochste Personlichkeit Gottes ver-
sunken, denn seine einzige Beschaftigung besteht darin, im Herzen stindig an den
Herrn zu denken. Es heif3t auch:

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

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

,,Fir jemanden, der das Boot der LotosfiiBe des Herrn bestiegen hat — der der
kosmischen Manifestation Zuflucht gewahrt und der als Murari, der Feind des Da-
mons Mura, beriihmt ist —, ist der Ozean der materiellen Welt wie das Wasser im
Hufabdruck eines Kalbes. Sein Ziel ist param padam oder Vaikuntha, der Ort, an
dem es keine materiellen Leiden gibt, und nicht der Ort, wo auf Schritt und Tritt Ge-
fahr droht" (SB. 10.14.58).

Dieser Vorgang wird hier von Autorititen wie Brahma und Siva (svayambhiir
ndradah sambhuh) empfohlen, und deshalb miissen wir diesen Vorgang anwenden,
um die Unwissenheit zu transzendieren. Das ist sehr einfach; allerdings miissen wir
den FuBspuren groBer Personlichkeiten folgen, und dann wird der Erfolg moglich
sein.

Was das Wort mahat-krtena betrifft, so ist es auch bedeutsam, da3 der Vorgang,
den groBe Gottgeweihte zeigen, nicht nur fir sie, sondern auch fiir andere gilt.
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Wenn die Dinge leicht gemacht werden, so ist dies sowohl fiir die Person, die sie
leicht gemacht hat, von Vorteil als auch fiir die anderen, die nach denselben Grund-
sitzen handeln. Der Vorgang, der in diesem Vers fiir das Uberqueren des Ozeans
der Unwissenheit empfohlen wird, ist nicht nur fiir den Gottgeweihten leicht, son-
dern auch fiir gewohnliche Menschen, die dem Gottgeweihten nachfolgen (mahdjano
yena gatah sa panthdh).

VERS 31
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svayam samuttirya sudustaram dyuman
bhavarnavam bhimam adabhra-sauhrdah

bhavat-padambhoruha-navam atra te
nidhaya yatah sad-anugraho bhavan

oo

svayam—personlich; samuttirya—auf vollkommene Weise liberquerend; su-du-
staram—der sehr schwierig zu liberqueren ist; dyuman—o Herr, der Du genau wie
die Sonne erscheinst, indem Du diese dunkle Welt der Unwissenheit erleuchtest;
bhava-arnavam—den Ozean der Unwissenheit; bhimam—der auBerst ungestiim ist;
adabhra-sauhrdah—Gottgeweihte, die den gefallenen Seelen stets wohlgesinnt sind;
bhavat-pada-ambhoruha—Deine LotosfiiBe; navam—das Boot zum Uberqueren;
atra—in dieser Welt; te—sie (die Vaisnavas), nidhaya—hinter sich lassend; ydtah
—auf das endgiiltige Ziel zu, nach Vaikuntha; sar-anugrahah—der den Gottgeweih-
ten gegeniliber immer giitig und barmherzig ist; bhavan—Du.

UBERSETZUNG

O Herr, der Du der strahlenden Sonne gleichst, Du bist immer bereit,
den Wunsch Deines Geweihten zu erfiillen, und deshalb sagt man, Du seist
ein Wunschbaum [vaficha-kalpatarul. Wenn acaryas vollkommen unter Dei-
nen LotosfiiBen Zuflucht suchen, um den tosenden Ozean der Unwissenheit
zu iiberqueren, lassen sie den Vorgang, mit dessen Hilfe sie den Ozean
iiberqueren, auf der Erde zuriick, und weil Du zu Deinen anderen Geweih-
ten sehr barmherzig bist, akzeptierst Du diesen Vorgang, um ihnen zu hel-
fen.

ERLAUTERUNG

Diese Aussage offenbart, wie die barmherzigen dcdryas und die barmherzige Per-
sonlichkeit Gottes gemeinsam dem ernsthaften Gottgeweihten helfen, der nach
Hause, zu Gott, zuriickkehren will. Als Sri Caitanya Mahaprabhu Riipa Gosvami
unterwies, sagte Er zu ihm:
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brahmanda bhramite kona bhagyavan jiva
guru-krsna-prasade paya bhakti-lata-bija
(Ce. M. 19.151)

Man kann den Samen der bhakti-latd, des hingebungsvollen Dienstes, bekom-
men, wenn einem die Gnade des guru und Krsnas zuteil wird. Die Pflicht des
guru besteht darin, die Mittel und Wege ausfindig zu machen, die der Zeit, den Um-
stinden und dem Schiiler angepaBt sind und durch die dieser dazu bewegt werden
kann, hingebungsvollen Dienst auszufiihren. Diesen Dienst nimmt Krsna an, wenn
er von einem Kandidaten dargebracht wird, der erfolgreich nach Hause, zu Gott, zu-
riickkehren will. Nach der Wanderung durch das ganze Universum sucht ein vom
Gliick begiinstigter Mensch, der in der materiellen Welt weilt, bei solch einem guru
(auch dcdrya genannt) Zuflucht, der den Gottgeweihten auf geeignete Art und Weise
darin schult, einen den Umstidnden angepaf3ten Dienst darzubringen, so daB die
Hochste Personlichkeit Gottes den Dienst annimmt. Dies macht es dem Kandidaten
leichter, das letztliche Ziel zu erreichen. Die Pflicht des dcarya besteht deshalb darin,
die Mittel und Wege ausfindig zu machen, die es Gottgeweihten ermoglichen, in
Ubereinstimmung mit der sastra Dienst darzubringen. Ripa Gosvami zum Beispiel
veroffentlichte hingebungsvolle Biicher, unter anderem den Bhakti-rasamrta-
sindhu, um spateren Gottgeweihten zu helfen. Es ist daher die Pflicht des dcarya,
Biicher zu veroffentlichen, die zukiinftigen Kandidaten helfen, den Vorgang des
Dienstes zu erlernen und dafiir geeignet zu werden, durch die Gnade des Herrn nach
Hause, zu Gott, zuriickzukehren. Dies ist auch das Verfahren, das in unserer Bewe-
gung fir Krsna-BewuBtsein vorgeschrieben und angewandt wird. Demgemal
wurde den Gottgeweihten empfohlen, sich vier siindhafter Tatigkeiten zu enthalten
(unzuldssige Sexualitdt, Berauschung, Fleischessen und Gliicksspiel) und taglich
sechzehn Runden zu chanten. Dies sind autorisierte Anweisungen. Weil es in den
westlichen Landern nicht moglich ist, standig zu chanten, sollte man nicht kiinstlich
Haridasa Thakura nachahmen, sondern das oben genannte religiose Prinzip befol-
gen. Krsna wird einen Gottgeweihten anerkennen, der die regulierenden Prinzipien
einhélt und dem Vorgang folgt, der in den verschiedenen, von den Autorititen ver-
offentlichten Biichern und Schriften vorgeschrieben wird. Der dcdrya vermittelt den
geeigneten Vorgang, durch den man den Ozean der Unwissenheit iiberqueren kann,
indem man das Boot der LotosfiiBe des Herrn besteigt. Wer sich strikt an diesen
Vorgang halt, wird durch die Gnade des Herrn schlieBlich ans Ziel gelangen. Dieser
Vorgang wird dcarya-sampradaya genannt. Es heiBBt deshalb: sampradaya-vihina ye
mantrds te nisphald matah (Padma Purdna). Die dcdrya-sampradaya ist unver-
falscht und autorisiert. Deshalb muB3 man sie akzeptieren; ansonsten wird man sich
vergeblich bemiihen. Srila Narottama dasa Thakura schreibt deshalb in einem seiner
Lieder:

tandera carana sevi bhakta sane vasa
Jjaname janame haya, ei abhildasa

Man muB die LotosfiiBe des dcdrya verehren und mit Gottgeweihten zusammen-
leben. Dann wird der Versuch, die Unwissenheit zu iberwinden, mit Sicherheit von
Erfolg gekront sein.
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VERS 32
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ye ’'nye 'ravindaksa vimukta-maninas
tvayy asta-bhavad avisuddha-buddhayah

aruhya krcchrena param padam tatah
patanty adho ’'nadrta-yusmad-arnighrayah

ye anye—jeder oder alle anderen; aravinda-aksa—o Lotosaugiger; vimukta-mani-
nah—falschlich denkend, sie seien von der Fessel der materiellen Verschmutzung
frei; tvayi—Dir; asta-bhavar—auf vielerlei Weise spekulierend, doch nichts von Dei-
nen LotosfiiBen wissend und keine weiteren Informationen dariiber begehrend; avi-
suddha-buddhayah—deren Intelligenz immer noch nicht gereinigt ist und die das
Ziel des Lebens nicht kennen; druhya—auch wenn sie erreichen; krcchrena—durch
das Praktizieren von harten BuBen, Entsagung und durch harte Arbeit; param pa-
dam—die héchste Position (gemaB ihrer Einbildung und Spekulation); tatah—von
dieser Position; patanti—sie stiirzen; adhah—wieder in das materielle Dasein hinab;
anadrta—Hingabe nicht beachtend; yusmat—an Deine; arighrayah—Lotosfiie.

UBERSETZUNG

[Jemand mag sagen, daR es neben den Gottgeweihten, die immer bei den
LotosfiiRen des Herrn Zuflucht suchen, noch diejenigen gibt, die keine
Gottgeweihten sind, aber verschiedene Vorginge aufgegriffen haben, um
Befreiung zu erlangen. Was wird aus ihnen? Als Antwort auf diese Frage sag-
ten Brahma und die anderen Halbgétter:] O lotosiugiger Herr, Nichtgottge-
weihte, die schwere BuRen und Hirten auf sich nehmen, um die hochste
Stufe zu erreichen, mogen sich zwar fiir befreit halten, doch ihre Intelligenz
ist unrein. Sie fallen von ihrer Position der eingebildeten Uberlegenheit
herunter, da sie Deinen LotosfiiRen keine Beachtung schenken.

ERLAUTERUNG

Neben den Gottgeweihten gibt es noch viele andere Menschen, die keine Gottge-
weihten sind, wie die karmis, jaanis, yogis, Philanthropen, Altruisten, Politiker, Un-
personlichkeitsanhanger und Nihilisten. Es gibt eine Vielzahl verschiedener Nicht-
gottgeweihter, die jeweils auf ihre eigene Art und Weise nach Befreiung streben.
Doch nur weil sie die Zuflucht der LotosfiiBe des Herrn nicht kennen, kommen sie
zu Fall, obwohl sie sich einbilden, Befreiung erlangt zu haben und auf die hochste
Stufe erhoben worden zu sein. Der Herr Selbst sagt unmiBverstandlich in der
Bhagavad-gita (9.3):
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asraddadhanah purusa
dharmasyasya parantapa

aprapya mam nivartante
mrtyu-samsara-vartmani

,,Wer auf dem Pfad des hingebungsvollen Dienstes ohne Glauben ist, kann Mich
nicht erreichen, o Bezwinger der Feinde, sondern kehrt zu Geburt und Tod in die
materielle Welt zuriick.

Es spielt keine Rolle, ob man ein karmi, jiiani, yogi, Philanthrop, Politiker oder
sonst irgend etwas ist; wenn man keine Liebe zu den LotosfiiBen des Herrn hat,
kommt man zu Fall. Das ist das Urteil, das Brahma in diesem Vers abgibt.

Es gibt Personen, die empfehlen, man solle sich einfach irgendeinem Vorgang
zuwenden, und die behaupten, jeder Weg, den man beschreite, werde zum gleichen
Ziel fihren. Diese Ansicht wird jedoch im vorliegenden Vers widerlegt, und Men-
schen dieser Art werden als vimukta-maninah bezeichnet, das heiBt als Menschen,
die die hochste Vollkommenheit erreicht zu haben glauben, die sich in Wirklichkeit
jedoch gar nicht auf dieser Stufe befinden. Heutzutage glauben fiihrende Politiker
auf der ganzen Welt, mit Hilfe von Intrigen werde es ihnen gelingen, das hochste po-
litische Amt des Prasidenten oder Premierministers an sich zu reiBen. Die Wirk-
lichkeit zeigt jedoch, daB solch gro3e Premierminister, Prasidenten und andere Poli-
tiker schon im jetzigen Leben von ihrer Position herunterfallen (patanty adhah), weil
sie Nichtgottgeweihte sind. Prasident oder Premierminister zu werden ist nicht ein-
fach; wer dieses Amt bekleiden will, muB sehr hart arbeiten (@ruhya krcchrena); und
selbst wenn man sein Ziel erreicht, kann einen die materielle Natur jederzeit wieder
herunterstoBen. In der Geschichte der Menschheit ist es schon oft vorgekommen,
daB groBe, hochgestellte Politiker ihres Amtes enthoben wurden und historisch in
Vergessenheit gerieten. Warum ist dies so? Avisuddha-buddhayah: Ihre Intelligenz
ist unrein. In der sdstra heiBt es: na te viduh svdartha-gatim hi visnum (SB. 7.5.31).
Man erreicht die Vollkommenheit des Lebens, indem man ein Geweihter Visnus
wird, doch die Menschen wissen dies nicht. Deshalb gilt, was in der Bhagavad-gita
(12.5) gesagt wird: kleso 'dhikataras tesim avyaktdasakta-cetasam. Menschen, die
nicht letzten Endes die Hochste Personlichkeit Gottes anerkennen und sich dem hin-
gebungsvollen Dienst widmen, sondern statt dessen Anhanger der Unpersonlich-
keitslehre und des Nihilismus werden, miissen auf dem Weg zu ihrem Ziel viele
Miihen in Kauf nehmen.

sreyah-srtim bhaktim udasya te vibho
klisyanti ye kevala-bodha-labdhaye
(SB. 10.14.4)

Um Erleuchtung zu erlangen, miihen sich solche Menschen sehr ab und nehmen
harte BuBen auf sich, doch ihre vielen Miihen und ihre groBe Entsagung ist alles,
was sie dabei erreichen, denn sie gelangen nicht wirklich an das wahre Ziel des Le-
bens.

Dhruva Maharaja wollte zuerst der Herrscher des gro3ten materiellen Konigrei-
ches werden und groBere materielle Reichtiimer in seinen Besitz bringen als sein Va-
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ter. Doch als ihm der Herr tatsachlich Seine Gunst schenkte, indem Er vor ihm er-
schien, um ihm die gewiinschte Segnung zu erteilen, schlug Dhruva Maharaja das
Angebot aus und sagte: svamin krtartho 'smi varam na ydce. ,,Nun bin ich véllig zu-
frieden. Ich wiinsche mir keine materiellen Segnungen (Hari-bhakti-sudhodaya
7.28). Das ist die Vollkommenheit des Lebens. Yam labdhva caparam labham man-
yate nadhikam tatah (Bg. 6.22). Wer bei den LotosfiiBen des Herrn Schutz findet, ist
vollig zufrieden und braucht um keine materielle Segnung mehr zu bitten.

In der Nacht kann niemand einen Lotos sehen, denn Lotosse blithen nur am Tag.
Deshalb ist das Wort aravindaksa von Bedeutung. Jemand, der von den Lotosaugen
oder der transzendentalen Gestalt des Hochsten Herrn nicht bezaubert wird, befindet
sich in Dunkelheit, genau wie jemand, der einen Lotos nicht sehen kann. Wer den
Punkt nicht erreicht hat, an dem er die Lotosaugen und die transzendentale Gestalt
Syamasundaras sieht, hat im Leben versagt. Premdijana-cchurita-bhakti-vilocanena
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti. Diejenigen, die der Hochsten Personlichkeit
Gottes in Liebe zugetan sind, sehen Seine Lotosaugen und LotosfiiBBe stindig, wah-
rend andere die Schonheit des Herrn nicht sehen konnen und deshalb als anddrta-
yusmad-anghrayah eingestuft werden, als Menschen, die die personliche Gestalt des
Herrn nicht beachten. Wer der Gestalt des Herrn keine Beachtung schenkt, ist zwei-
fellos auf jedem Pfad im Leben ein Versager; wenn jemand dagegen auch nur ein
wenig Liebe zur Hochsten Personlichkeit Gottes entwickelt, erlangt er miihelos Be-
freiung (svalpam apy asya dharmasya trayate mahato bhayat). Die Hochste Person-
lichkeit Gottes empfiehlt daher in der Bhagavad-gita (9.34): man-mana bhava mad-
bhakto mad-yaji mam namaskuru. ,Denke einfach an Mich, werde Mein Geweih-
ter, verehre Mich und bringe Mir voller Achtung etwas dar, auch wenn es nur eine
Kleinigkeit ist. Wer einfach diesen Vorgang praktiziert, wird mit Sicherheit nach
Hause, zu Gott, zuriickkehren und so die hochste Vollkommenheit erreichen. Wei-
ter erklart der Herr in der Bhagavad-gita (18.54-55):

brahma-bhutah prasannatma
na socati na kanksati

samah sarvesu bhiitesu
mad-bhaktim labhate param

bhaktya mam abhijanati
yavan yas casmi tattvatah

tato mam tattvato jaatva
visate tad-anantaram

,, Wer auf diese Weise in der Transzendenz verankert ist, erkennt sogleich das
Hochste Brahman. Weder klagt er jemals, noch begehrt er irgend etwas. Er ist je-
dem Lebewesen gleichgesinnt. In diesem Zustand erreicht er reinen hingebungsvol-
len Dienst fir Mich. Nur durch hingebungsvollen Dienst kann man die Hochste
Personlichkeit Gottes so verstehen, wie Sie ist. Wenn man sich durch solche Hin-
gabe des Hochsten Herrn vollig bewul3t geworden ist, kann man in das Konigreich
Gottes eintreten.*
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tatha na te madhava tavakah kvacid
bhrasyanti margat tvayi baddha-sauhrdah

tvayabhigupta vicaranti nirbhaya
vindyakanikapa-mirdhasu prabho

tatha—wie sie (die Nichtgottgeweihten); na—nicht; re—sie (die Gottgeweihten);
mddhava—o Herr, Ehemann der Gliicksgottin; tavakah—diejenigen, die den hinge-
bungsvollen Pfad beschreiten, die Gottgeweihten; kvacit—unter irgendwelchen Um-
standen; bhrasyanti—fallen herunter; mdrgat—vom Pfad des hingebungsvollen
Dienstes; tvayi—Dir; baddha-sauhrdah—weil sie vollig an Deine Lotosfiie ange-
haftet sind; tvayd—von Dir; abhiguptah—immer vor allen Gefahren beschiitzt; vica-
ranti—sie bewegen sich; nirbhayah—ohne Furcht; vindyaka-anikapa—die Feinde,
die Gegenstande besitzen, die der Bekampfung der bhakti-Lehre dienen; mirdhasu
—auf ihren Kopfen; prabho—o Herr.

UBERSETZUNG

O Madhava, Hochste Personlichkeit Gottes, Herr der Gliicksgottin, wenn
es manchmal vorkommt, daB Gottgeweihte, die Dich iiber alles lieben, vom
Pfad der Hingabe abweichen, so fallen sie nicht wie Nichtgottgeweihte,
denn Du beschiitzt sie weiterhin. Sie schreiten daher furchtlos iiber die
Kopfe ihrer Gegner und machen im hingebungsvollen Dienst Fortschritt.

ERLAUTERUNG

Gottgeweihte kommen im allgemeinen nicht zu Fall, aber wenn dies aufgrund
unvorhergesehener Umstande doch eintritt, so gewahrt ihnen der Herr in jedem Fall
Schutz, da sie starke Zuneigung zu Ihm empfinden. Aus diesem Grund sind Gottge-
weihte, selbst wenn sie zu Fall kommen, immer noch stark genug, um ihre Feinde
zu bezwingen. Wir haben in der Tat gesehen, daB unsere Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein viele Gegner hat, wie beispielsweise die ,,Deprogrammierer*, die einen
ProzeB gegen die Gottgeweihten anstrengten. Wir dachten, es werde sehr lange
dauern, bis der Fall entschieden sein wiirde; doch da die Gottgeweihten von der
Hochsten Personlichkeit Gottes beschiitzt wurden, gewannen wir den ProzeB3 uner-
wartet innerhalb eines Tages. Auf diese Weise wurde ein ProzeB, von dem man
dachte, er werde sich liber Jahre hinziehen, an einem Tag entschieden, weil der
Hochste Herr Seine schiitzende Hand tiber die Gottgeweihten hielt, wie Er es in der
Bhagavad-gita (9.31) versprochen hat: kaunteya pratijanihi na me bhaktah pranas-
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yati. ,,0 Sohn Kuntis, verkiinde kiihn, daB Mein Geweihter niemals vergeht.” Die
Geschichtsschreibung berichtet von vielen Gottgeweihten, die der Umstande wegen
zu Fall kamen, aber dennoch beschiitzt wurden. Einige Beispiele sind Citraketu, In-
dradyumna und Maharaja Bharata. Maharaja Bharata zum Beispiel dachte im Au-
genblick des Todes an ein Reh, an dem er sehr hing, und wurde deshalb in seinem
nachsten Leben ein Reh (yam yam vapi smaran bhdavam tyajaty ante kalevaram).
Weil er jedoch selbst als Reh von der Hochsten Personlichkeit Gottes beschiitzt
wurde, erinnerte er sich an seine Beziehung zum Herrn, wurde im nachsten Leben
in einer rechtschaffenen brahmana-Familie geboren und fiihrte hingebungsvollen
Dienst aus (Sucindm srimatarm gehe yoga-brasto "bhijdyate). Ahnlich verhielt es sich
mit Citraketu, der auch zu Fall kam und der zu dem Damon Vrtrasura wurde; doch
auch er wurde beschiitzt. Selbst wenn man vom Pfad des bhakti-yoga herunterfillt,
wird man also letzten Endes gerettet. Die Hochste Personlichkeit Gottes hat ver-
sprochen, einen Gottgeweihten zu beschiitzen, wenn er fest im hingebungsvollen
Dienst verankert ist (kaunteya pratijanihi na me bhaktah pranasyati). Selbst wenn
ein Gottgeweihter zufallig zu Fall kommt, wird er von Madhava beschiitzt.

Das Wort Madhava ist bedeutsam. Md, Mutter Laksmi, die Mutter aller Reichtii-
mer, ist immer bei der Hochsten Personlichkeit Gottes, und wenn ein Gottgeweihter
mit der Hochsten Personlichkeit Gottes in Verbindung steht, werden alle Reichtii-
mer des Herrn zu seiner Unterstiitzung bereitgestellt.

yatra yogesvarah krsno
yatra partho dhanur-dharah
tatra srir vijayo bhutir
dhruva nitir matir mama
(Bg. 18.78)

Wo auch immer Sich die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, und Sein Ge-
weihter Arjuna, Partha, aufhalten, dort ist Sieg, Reichtum, auBergewohnliche
Macht und Moral. Der Reichtum eines Gottgeweihten ist nicht das Ergebnis von
karma-kanda-vicara. Ein Gottgeweihter wird stets von allen Reichtiimern des
Hochsten Herrn beschiitzt, die ihm niemand wegnehmen kann (tesam nityabhiyuk-
tanam yoga-ksemam vahamy aham). Aus diesem Grund kann kein Gegner einen
Gottgeweihten besiegen. Ein Gottgeweihter sollte deshalb nicht willentlich vom
Pfad der Hingabe abweichen. Dem standhaften Gottgeweihten sichert die Hochste
Personlichkeit Gottes allen Schutz zu.

VERS 34
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sattvam visuddham srayate bhavan sthitau
saririnam sreya-updayanam vapuh

veda-kriya-yoga-tapah-samadhibhis
tavarhanam yena janah samihate

sattvam—Existenz; visuddham—transzendental, jenseits der drei Erscheinungs-
weisen der materiellen Natur; srayate—nimmt an; bhavan—Du, o Herr; sthitau
—wahrend des Bestehens dieser materiellen Welt; saririnam—von allen Lebewesen;
sreyah—des hochsten Gliicks; updyanam—zum Nutzen; vapuh—eine transzenden-
tale Gestalt oder ein transzendentaler Korper; veda-kriya—durch rituelle Zeremo-
nien gemaB den Richtlinien der Veden; yoga—durch das Uben von Hingabe; tapah
—durch BuBlen; samadhibhih—durch Versunkensein in die Transzendenz; tava—
Deine; arhanam—Verehrung; yena—durch solche Tatigkeiten; janah—die mensch-
liche Gesellschaft; samihate—opfert (ihre Verpflichtung Dir gegeniiber).

UBERSETZUNG

O Herr, wihrend der Zeit der Erhaltung manifestierst Du mehrere Inkar-
nationen, die alle einen transzendentalen Korper haben, der nicht unter
dem EinfluR der drei Erscheinungsweisen der Natur steht. Wenn Du auf
diese Weise erscheinst, bringst Du den Lebewesen alles Gliick, indem Du sie
lehrst, vedische Titigkeiten auszufiihren, wie beispielsweise rituelle Ze-
remonien, mystischen yoga, Entsagung, BuBen und schlieBlich samadhi, ek-
statisches Versunkensein in Gedanken an Dich. So wirst Du durch die vedi-
schen Prinzipien verehrt.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (18.3) heiBt es: yajiia-dana-tapah-karma na tydjyam. Man
sollte niemals aufhoren, die vedischen Rituale und Zeremonien zu vollziehen, Spen-
den zu geben, Entsagung zu iiben und alle anderen vorgeschriebenen Pflichten dieser
Art zu erfiillen. Yajio danam tapas caiva pavanani manisinam (18.5): Selbst je-
mand, der eine sehr hohe Stufe der spirituellen Erkenntnis erreicht hat, muB sich
immer noch an die vedischen Prinzipien halten. Auch den Menschen auf der unter-
sten Stufe, den karmis, wird empfohlen, fiir den Herrn zu arbeiten.

yajiarthat karmano 'nyatra
loko 'yam karma-bandhanah

,,Man muB seine Arbeit Visnu als Opfer darbringen, denn sonst wird man durch
sie an die materielle Welt gebunden (Bg. 3.9).

Die Worte yajrarthat karmanah bedeuten, daf3 man sich wiahrend der Ausiibung
aller moglichen Pflichten daran erinnern sollte, daB3 diese zur Freude des Hochsten
Herrn ausgefiihrt werden sollten (sva-karmana tam abhyarcya). Die vedischen
Grundsitze sehen eine Einteilung der menschlichen Gesellschaft in Klassen vor (ca-
tur-varnyam maya srstam). Es sollte brahmanas, ksatriyas, vaisyas und siudras ge-
ben, und jedermann sollte lernen, wie man die Hochste Personlichkeit Gottes ver-
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ehrt (ram abhyarcya). So sieht die wahre menschliche Gesellschaft aus, und ohne
dieses System bleiben wir auf der Ebene der tierischen Gesellschaft stehen.

Die Handlungsweise der modernen Menschen wird im Srimad-Bhdgavatam als
diejenige von go-khara, Kiihen und Eseln, bezeichnet (sa eva go-kharah). Jeder ein-
zelne handelt in einer korperlichen Lebensauffassung, die tiber Gesellschaft, Freund-
schaft und Liebe zur Verbesserung der wirtschaftlichen und politischen Bedingun-
gen nicht hinausgeht, und als Folge davon werden alle Tatigkeiten in Unwissenheit
ausgefiihrt. Die Hochste Personlichkeit Gottes kommt deshalb, um uns zu lehren,
wie man im Einklang mit den vedischen Prinzipien handelt. In diesem Kali-yuga er-
schien die Hochste Personlichkeit Gottes als Sri Caitanya Mahaprabhu und predigte,
daB es in diesem Zeitalter nicht moglich ist, die vedischen Tatigkeiten systematisch
auszufiihren, da die Menschen zu gefallen sind. Er erteilte folgenden Rat aus den
sastras:

harer nama harer nama
harer namaiva kevalam

kalau nasty eva nasty eva
ndsty eva gatir anyatha

,,In diesem Zeitalter des Streits und der Heuchelei ist die einzige Moglichkeit, Be-
freiung zu erlangen, das Chanten des Heiligen Namens des Herrn. Es gibt keinen
anderen Weg. Es gibt keinen anderen Weg. Es gibt keinen anderen Weg.*

Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein lehrt deshalb die Menschen auf der ganzen
Welt, wie man den Hare-Krsna-mantra chantet, und es hat sich gezeigt, daB dies zu
allen Zeiten und an allen Orten iiberaus wirksam ist. Die Hochste Personlichkeit
Gottes erscheint, um uns vedische Prinzipien zu lehren, deren Zweck darin besteht,
Ihn zu verstehen (vedais ca sarvair aham eva vedyah). Wir sollten uns immer dar-
iiber bewuBt sein, daB Krsna und Sri Caitanya in suddha-sattva-Korpern erschie-
nen, als Sie in die materielle Welt kamen. Man sollte nicht falschlicherweise glau-
ben, der Korper Krsnas oder Caitanya Mahaprabhus sei materiell wie unser Korper,
denn Krsna und Caitanya Mahaprabhu sind so erschienen, wie es zum Nutzen der
gesamten menschlichen Gesellschaft notig war. Aus Seiner grundlosen Barmherzig-
keit heraus erscheint der Herr in verschiedenen Zeitaltern in Seinem urspriinglichen
transzendentalen suddha-sattva-Korper, um die Menschen auf die spirituelle Ebene
zu erheben, was ihnen wirklichen Nutzen bringt. Leider riicken moderne Politiker
und andere Fiihrer die korperlichen Annehmlichkeiten des Lebens in den Vorder-
grund (vasyatma-buddhih kunape tri-dhatuke) und konzentrieren sich auf Tatigkei-
ten, die im Namen verschiedener ,,Ismen* ausgefiihrt werden und tber die sie mit
allen moglichen blumigen Worten sprechen. Im groBen und ganzen gleichen solche
Titigkeiten denen von Tieren (sa eva go-kharah). Wir sollten aus der Bhagavad-gita
lernen zu handeln, denn dieses Buch erklart alles, was der Mensch wissen muf3. Auf
diese Weise konnen wir sogar im Zeitalter des Kali gliicklich werden.

VERS 35
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sattvam na ced dhatar idam nijam bhaved
vijianam ajiiana-bhidapamarjanam

guna-prakdsair anumiyate bhavan
prakasate yasya ca yena va gunah

sattvam—suddha-sattva, transzendental; na—nicht; cet—wenn; dhatah—o Reser-
voir aller Energien, Ursache aller Ursachen; idam—dieses; nijam—personlich, spiri-
tuell; bhavet—konnte gewesen sein; vijianam—transzendentales Wissen; ajidna-
bhida—das die Unwissenheit der materiellen Erscheinungsweisen vertreibt; apamar-
janam—vollig vernichtet; guna-prakasaih—durch das Erwachen solch transzenden-
talen Wissens; anumiyate—wird manifestiert; bhavan—Du, o Herr; prakasate—ent-
falten; yasya—dessen; ca—und; yena—durch die; vd—entweder; gunah—Eigen-
schaft oder Intelligenz.

UBERSETZUNG

O Herr, Ursache aller Ursachen, wenn Dein transzendentaler Koérper
nichts jenseits der Erscheinungsweisen der materiellen Natur wire, konnte
man den Unterschied zwischen Materie und Transzendenz nicht verstehen.
Durch Deine Gegenwart ist es moglich, Dein transzendentales Wesen zu
verstehen, o Herr, der Du der Lenker der materiellen Natur bist. Es ist sehr
schwierig, Dein transzendentales Wesen zu verstehen, wenn man nicht von
der Gegenwart Deiner transzendentalen Gestalt beeinfluft wird.

ERLAUTERUNG

Es heiBt: traigunya-visaya veda nistraigunyo bhavarjuna. Solange man nicht in
der Transzendenz ven:ankert ist, kann man das transzendentale Wesen des Herrn
nicht verstehen. Im Srimad-Bhdagavatam (10.14.29) steht:

athapi te deva padambuja-dvaya-
prasada-lesanugrhita eva hi

janati tattvam bhagavan-mahimno
na canya eko 'pi ciram vicinvan

Nur durch die Gnade des Hochsten Herrn ist es moglich, Ihn zu verstehen. Dieje-
nigen, die sich unter dem EinfluB der Erscheinungsweisen der materiellen Natur be-
finden, konnen Ihn nicht verstehen, selbst wenn sie Tausende von Jahren spekulie-
ren. Der Herr hat unzahlige Formen (ramadi-miirtisu kala-nivamena tisthan), und
wenn diese Formen, wie beispielsweise Sri Ramacandra, Nrsirhhadeva, Krsna und
Balarama, nicht transzendental waren, wie ware es dann moglich, daB sie seit un-
vordenklichen Zeiten von Gottgeweihten verehrt werden? Bhaktya mam abhijanati
yavan yas casmi tattvatah (Bg. 18.55). Gottgeweihte, die ihre transzendentale Natur
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in der Gegenwart des Herrn erwecken und die Regeln und Regulierungen des hinge-
bungsvollen Dienstes befolgen, konnen Sri Krsna, $ri Ramacandra und andere In-
karnationen verstehen, die nicht von dieser Welt sind, sondern zum Nutzen aller
Menschen aus der spirituellen Welt kommen. Wenn man sich diesem Vorgang
nicht zuwendet, erfindet oder erdichtet man entsprechend den materiellen Erschei-
nungsweisen, in denen man sich befindet, irgendeine Form Gottes und kann niemals
ein wirkliches Verstandnis von der Hochsten Personlichkeit Gottes entwickeln. Die
Worte bhaktya mam abhijanati yavan yas casmi tattvatah bedeuten, da man seine
transzendentale Natur nicht erwecken kann, solange man den Herrn nicht gemal3
den regulierenden Prinzipien der Hingabe verehrt. Selbst wenn die Hochste Person-
lichkeit Gottes abwesend ist, erweckt die Verehrung der Bildgestalt die transzenden-
tale Natur des Gottgeweihten, der in der Folge immer mehr Zuneigung zu den Lo-
tosfiilBen des Herrn entwickelt.

Das Erscheinen Krsnas ist die Antwort auf alle Phantasiedarstellungen der
Hochsten Personlichkeit Gottes. Jeder stellt sich das Aussehen der Hochsten Person-
lichkeit Gottes entsprechend den Erscheinungsweisen der materiellen Natur vor, un-
ter deren EinfluB3 er steht. In der Brahma-samhita heiB3t es, daB der Herr die alteste
Personlichkeit ist. Eine Gruppe von Menschen, die an Gott glauben, denken deshalb,
Gott miisse sehr alt sein, und stellen Ihn als uralten Mann dar. Doch in eben jener
Brahma-samhita wird das genaue Gegenteil gesagt: Der Herr ist zwar das ilteste al-
ler Lebewesen, doch Sein AuBeres ist ewiglich das eines bliihenden Jiinglings. Die
Worte, die in diesem Zusammenhang im Srimad-Bhdgavatam gebraucht werden,
sind: vijidnam ajriana-bhidapamarjanam. Vijriana bedeutet transzendentales Wissen
von der Hochsten Personlichkeit; vijrigna ist auch Wissen, das durch eigene Erfah-
rung bestatigt wurde. Transzendentales Wissen mul} durch den absteigenden Vor-
gang der Schiilernachfolge in der gleichen Weise empfangen werden, wie Brahma
das Wissen von Krsna in der Brahma-sambhita prasentiert. Die Brahma-sambhita ist
vijAidana, wie Brahma es durch transzendentale Erfahrung verwirklichte, und gemaQ3
dieser Erfahrung beschrieb er die Gestalt und die Spiele Krsnas im transzendentalen
Reich. Ajriana-bhida bedeutet ,das, was sich mit allen Arten von Spekulation mes-
sen kann“. In ihrer Unwissenheit denken sich die Menschen irgendeine Gestalt des
Herrn aus; manche stellen Ihn sich als gestaltlos vor, und andere denken, Er habe
eine Gestalt. Die Darstellung Krsnas, die wir in der Brahma-sambhita finden, ist je-
doch vijrana — wissenschqftliches, auf Erfahrung beruhendes Wissen, das von
Brahma vermittelt und von Sri Caitanya anerkannt wurde. Es ist iiber jeden Zweifel
erhaben. Sri Krsnas Gestalt, Sri Krsnas Flote, Krsnas Hautfarbe — alles ist Realitat.
Hier wird gesagt, da3 dieses vijidnam allen Arten spekulativen Wissens immer
uberlegen ist. ,,Deshalb*, so beteten die Halbgoétter, ,,wiirde man weder erkennen,
was ajiidna-bhida (die Unwissenheit des spekulativen Wissens) ist, noch, was vi-
jnana ist, wenn Du nicht so, wie Du bist, als Krsna, erschienen warest. Ajridna-bhi-
dapamdrjanam — durch Dein Erscheinen wird das spekulative Wissen der Unwis-
senheit vernichtet werden, und das wahre, auf Erfahrung beruhende Wissen von
Autoritaten wie Brahma wird sich durchsetzen. Menschen, die unter dem Einflu3
der drei Erscheinungsweisen der Natur stehen, haben je nach diesen Erscheinungs-
weisen ihre eigene Vorstellung von Gott. Dies hat zur Folge, daB Gott verschieden
dargestellt wird, doch Dein Erscheinen wird klarstellen, wie Gott wirklich aus-
sieht.*
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Der groBte Fehler, den die Unpersonlichkeitsanhdnger begehen, besteht darin,
daB sie denken, die Inkarnation Gottes nehme bei Ihrem Erscheinen eine Gestalt aus
Materie in der Erscheinungsweise der Tugend an. In Wirklichkeit aber ist der Kor-
per Krsnas oder Narayanas zu allen materiellen Vorstellungen transzendental. Selbst
der groBte Unpersonlichkeitsanhanger, Sankaracirya, gab zu: ndrdyanah paro
‘vyaktat — die materielle Schopfung geht aus dem avyakta hervor, der unpersonli-
chen Manifestation von Materie oder der Gesamtsumme von Materie in ihrem
nichtphdnomenalen Zustand, und Krsna ist zu dieser materiellen Auffassung tran-
szendental. Im Srimad-Bhdgavatam wird dies durch das Wort suddha-sattva (tran-
szendental) zum Ausdruck gebracht. Der Herr hat mit der materiellen Erschei-
nungsweise der Tugend nichts zu tun, denn Er steht iiber der Ebene materieller Tu-
gend. Er befindet sich auf der transzendentalen, ewigen Ebene der Gliickseligkeit
und des Wissens.

,,Lieber Herr*, beteten die Halbgétter, ,,wenn Du in Deinen verschiedenen Inkar-
nationen erscheinst, nimmst Du jeweils in Entsprechung zu den verschiedenen Ge-
gebenheiten verschiedene Namen und Formen an. Du wirst Sri Krsna genannt, weil
Du auf alle anziehend wirkst; wegen Deiner transzendentalen Schonheit wirst Du
Syamasundara genannt. Syama bedeutet schwirzlich, und doch heiBt es, daB Du
schoner bist als Tausende von Liebesgottern. Kandarpa-koti-kamaniya. Obwohl Du
mit einer Hautfarbe erscheinst, die mit der Farbe einer schwarzlichen Wolke vergli-
chen wird, bist Du das transzendentale Absolute, und deshalb wirkt Deine Schon-
heit sehr viel anziehender als der zarte Korper des Liebesgottes. Manchmal bezeich-
net man Dich als Giridhari, weil Du den Govardhana-Hiigel emporgehoben hast.
Ein anderes Mal nennt man Dich Nanda-nandana, Vasudeva oder Devaki-nandana,
denn Du erscheinst als der Sohn Maharaja Nandas, Devakis oder Vasudevas. Un-
personlichkeitsanhdnger glauben, Deine vielen Namen oder Formen entsprachen
einer bestimmten Handlungsweise und Eigenschaft, denn sie sehen Dich aus der
Sicht eines materiellen Beobachters.

Lieber Herr, man kann Dich nicht verstehen, indem man Dein absolutes Wesen,
Deine Gestalt und Deine Taten mittels mentaler Spekulation studiert. Man muB sich
im hingebungsvollen Dienst betitigen; dann kann man Deine absolute Natur und
Deine transzendentale Gestalt, Deinen Namen und Deine Beschaffenheit verstehen.
Im Grunde kann nur ein Mensch, der ein wenig Geschmack am Dienst fiir Deine
LotosfiiBe hat, Deine transzendentale Natur, Deinen transzendentalen Korper und
Dein transzendentales Wesen verstehen. Andere mogen fiir Millionen von Jahren
spekulieren, aber es wird ihnen nicht gelingen, auch nur einen Bruchteil Deiner
wahren Position zu verstehen.* Mit anderen Worten, Nichtgottgeweihte konnen die
Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, nicht verstehen, weil Sein tatsachliches Aus-
sehen von yogamdya wie von einem Vorhang verhiillt wird. Dies wird in der
Bhagavad-gita (7.25) bestatigt: naham prakasah sarvasya. Der Herr sagt: ,,Ich bin
nicht fiir alle und jeden sichtbar.” Als Krsna kam, war Er tatsiachlich auf dem
Schlachtfeld von Kuruksetra gegenwartig, und jeder sah Ihn. Doch nicht jeder
konnte begreifen, daB Er die Hochste Personlichkeit Gottes war. Trotzdem erlangte
jeder, der in Seiner Gegenwart starb, die endgiiltige Befreiung von der Bindung an
die Materie und wurde in die spirituelle Welt gebracht.

Weil torichte muidhas ihre spirituelle Natur nicht erwecken, verstehen sie Krsna
oder Rama nicht (avajananti mam miidha manhusim tanum asritam). Selbst bedeu-
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tende, gelehrte Akademiker, die die Bemiihungen der dacaryas nicht beachten, welche
in zahlreichen ausfiihrlichen Kommentaren und Hinweisen hingebungsvollen
Dienst empfohlen haben, denken, Krsna sei eine erdichtete Gestalt. Das ist darauf
zuriickzufihren, daB es ihnen an transzendentalem Wissen mangelt und daB sie ver-
saumt haben, Krsna-BewuBtsein zu entwickeln. Man sollte geniigend gesunden
Menschenverstand haben, um den folgenden Gedankengang nachzuvollziehen:
Wenn Krsna oder Rama erfundene Personen waren, warum hatten dann solch er-
fahrene Gelehrte wie Sridhara Svami, Ripa Gosvami, Sanatana Gosvami,
Viraraghava, Vijayadhvaja, Vallabhacarya und viele andere anerkannte dcdryas so
viel Zeit darauf verwendet, in Aufzeichnungen und Kommentaren zum Srimad-
Bhagavatam tiber Krsna zu schreiben?
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na nama-ripe guna-janma-karmabhir
niriapitavye tava tasya saksinah

mano-vacobhyam anumeya-vartmano
deva kriyayam pratiyanty athapi hi

na—nicht; nama-ripe—der Name und die Gestalt; guna—mit Eigenschaften; jan-
ma—Erscheinen; karmabhih—Taten oder Spiele; nirtipitavye—konnen nicht festge-
stellt werden; tava—Deine; tasya—von Ihm; saksinah—der der direkte Beobachter
ist; manah—des Geistes; vacobhyam—Worte, anumeya—Vermutung; vartmanah
—der Pfad; deva—o Herr; kriyayam—in hingebungsvollen Tatigkeiten; pratiyanti
—sie er;(ennen; atha api—trotzdem; hi—gewiB (kénnen Dich die Gottgeweihten er-
kennen).

UBERSETZUNG

O Herr, diejenigen, die lediglich auf dem Pfad der Vermutungen speku-
lieren, konnen liber Deinen transzendentalen Namen und iiber Dein Ausse-
hen nichts in Erfahrung bringen. Dein Name, Deine Gestalt und Deine Ei-
genschaften konnen nur durch hingebungsvollen Dienst erkannt werden.

ERLAUTERUNG
Im Padma Purdna heiBt es:
atah sri-krsna-namadi
na bhaved grahyam indriyaih

sevonmukhe hi jihvadau
svayam eva sphuraty adah
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,,Man kann die transzendentale Natur des Namens, der Gestalt, der Eigenschaf-
ten und der Spiele Sri Krsnas mit materiell verschmutzten Sinnen nicht verstehen.
Nur wenn man durch das Ausfiihren von transzendentalem Dienst fiir den Herrn
spirituell durchdrungen wird, werden einem der transzendentale Name, die Gestalt,
die Eigenschaften und die Spiele des Herrn offenbart.*

Da Krsna, Sein transzendentaler Name, Seine Gestalt und Seine Taten allesamt
von transzendentaler Natur sind, konnen gewohnliche Menschen oder solche, die
nur geringen Fortschritt gemacht haben, dies nicht verstehen. Selbst groBe Gelehrte,
die keine Gottgeweihten sind, glauben, Krsna sei eine erfundene Figur. Doch ob-
wohl sogenannte Gelehrte und Kommentatoren nicht glauben, daB Krsna tatsach-
lich eine geschichtliche Personlichkeit war, deren Teilnahme an der Schlacht von
Kuruksetra in der Geschichtsschreibung des Mahdbharata beschrieben wird, fiihlen
sie sich veranla3t, Kommentare zur Bhagavad-gita und zu anderen geschichtlichen
Aufzeichnungen zu schreiben. Sevonmukhe hi jihvadau svayam eva sphuraty adah:
Krsnas transzendentaler Name, Seine Gestalt, Seine Eigenschaften und Seine Taten
konnen einem nur offenbart werden, wenn man sich in volligem Krsna-BewuBtsein
in Seinem Dienst beschiftigt. Diese Aussage bestdtigen Krsnas eigene Worte in der
Bhagavad-gita (18.55):

bhaktya mam abhijanati
yavan yas casmi tattvatah

tato mam tattvato jhadatva
visate tad-anantaram

,,Nur durch hingebungsvollen Dienst kann man die Hochste Personlichkeit Got-
tes so verstehen, wie Sie ist. Wenn man sich durch solche Hingabe des Hochsten
Herrn vollig bewuBt ist, kann man in das Konigreich Gottes eintreten.*

Nur durch sevonmukha, Betatigung im Dienst des Herrn, kann man den Namen,
die Gestalt und die Eigenschaften der Hochsten Personlichkeit Gottes erkennen.

,JO Herr", sagten die Halbgoétter, ,,die Unpersonlichkeitsanhdnger, die keine
Gottgeweihten sind, konnen nicht verstehen, daB Dein Name und Deine Gestalt
identisch sind.* Da der Herr absolut ist, besteht zwischen Seinem Namen und Seiner
Gestalt kein Unterschied. In der materiellen Welt besteht ein Unterschied zwischen
einer Sache und ihrem Namen. Die Mangofrucht und der Name der Frucht sind
zwei verschiedene Dinge. Es ist nicht moglich, den Geschmack der Mangofrucht zu
erfahren, indem man einfach ,,Mango, Mango, Mango* sagt. Der Gottgeweihte da-
gegen, der weiB, daBB zwischen dem Namen und der Gestalt des Herrn kein Unter-
schied besteht, chantet Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare
Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare und erkennt, daB Krsna immer bei ihm
ist.

Fiir Menschen, die in bezug auf absolutes Wissen vom Hochsten nicht sehr fort-
geschritten sind, zeigt Krsna Seine transzendentalen Spiele. Solche Menschen haben
die Moglichkeit, einfach an die Spiele des Herrn zu denken und daraus den vollen
Nutzen zu ziehen. Da zwischen dem transzendentalen Namen und der Gestalt des
Herrn kein Unterschied besteht, gibt es auch keinen Unterschied zwischen den tran-
szendentalen Spielen und der Gestalt des Herrn. Fiir diejenigen, die weniger intelli-
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gent sind (wie Frauen, Arbeiter oder Handler), schrieb der groBe Weise Vyasadeva
das Mahabharata. Dort ist Krsna in Form Seiner verschiedenen Taten gegenwartig.
Das Mahabhdrata ist Geschichte, und auch die weniger Intelligenten konnen all-
mahlich zur Stufe der reinen Gottgeweihten aufsteigen, indem sie einfach die tran-
szendentalen Taten Krsnas studieren, horen und sich an sie erinnern.

Die reinen Gottgeweihten, die immer in Gedanken an die transzendentalen Lo-
tosfiiBe Krsnas versunken sind und sich stindig in vollkommenem Krsna-
BewuBtsein im hingebungsvollen Dienst betatigen, diirfen nie als in der materiellen
Welt befindlich angesehen werden. Srila Rupa Gosvami hat erklart, daB diejenigen,
die sich ohne UnterlaB mit Korper, Geist und Handeln im Krsna-BewuBtsein be-
schiftigen, schon im jetzigen Korper als befreit angesehen werden miissen. Das wird
auch in der Bhagavad-gita bestitigt: Diejenigen, die im hingebungsvollen Dienst des
Herrn tatig sind, haben die materielle Ebene bereits transzendiert.

Krsna erscheint, um sowohl den Gottgeweihten als auch den Nichtgottgeweihten
die Moglichkeit zu geben, das hochste Ziel des Lebens zu erkennen. Die Gottgeweih-
ten erhalten die direkte Gelegenheit, Ihn zu sehen und zu verehren. Denen, die sich
nicht auf dieser Ebene befinden, wird die Moglichkeit geboten, mit Seinen Taten ver-
traut zu werden und sich dadurch auf dieselbe Ebene zu erheben.

In der Brahma-samhita (5.38) heiBt es:

premadnjana-cchurita-bhakti-vilocanena
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti

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

Obwohl Krsnas transzendentale Gestalt als schwarz dargestellt wird, finden
Gottgeweihte, die der Hochsten Personlichkeit Gottes in Liebe zugetan sind, Gefal-
len am Herrn als Syémasundara, der ein wunderschones schwarzliches Aussehen
besitzt. Die Gestalt des Herrn ist so schon, daB es in der Brahma-sarihita (5.30)
auch weiter heil3t:

venuri kvanantam aravinda-daldyataksam
barhdvatamsam asitambuda-sundarangam

kandarpa-koti-kamaniya-visesa-sobham
govindam adi-purusam tam aham bhajami

,,Jch verehre Govinda, den urersten Herrn, der auf Seiner transzendentalen Flote
spielt. Seine Augen sind wie Lotosblumen; Er ist mit Pfauenfedern geschmiickt, und
die Farbe Seines Korpers gleicht der Farbe einer frischen, schwarzen Wolke, und
dennoch ist Seine Erscheinung schoner als Millionen von Liebesgottern.*

Diese Schonheit des Hochsten Herrn kann von Gottgeweihten wahrgenommen
werden, die Liebe fiir Inn empfinden und deren Augen mit Liebe zu Gott gesalbt
sind (premanjana-cchurita-bhakti-vilocanena).

Der Herr ist auch als Giridhari oder Girivara-dhari bekannt. Da Krsna um Sei-
ner Geweihten willen den Govardhana-Hiigel hochhob, wiirdigen die Gottgeweihten
die unvorstellbare Kraft des Herrn; Nichtgottgeweihte hingegen betrachten die Taten



Vers 36) Die Gebete der Halbgotter 153

des Herrn als Marchen oder Sage, selbst wenn sie die unbegreifliche Starke und
Kraft des Herrn mit eigenen Augen wahrnehmen. Darin unterscheidet sich ein Gott-
geweihter von einem Nichtgottgeweihten. Der Nichtgottgeweihte kann die Hochste
Personlichkeit Gottes nicht mit irgendwelchen Namen benennen, aber dennoch ist
der Herr als Syamasundara und Giridhari bekannt. Man kennt den Herrn auch als
Devaki-nandana und Yasoda-nandana, denn fiir Mutter Devaki und Mutter Yasoda
ibernimmt Er die Rolle des Sohnes. Auch ist Er als Gopala bekannt, weil es Ihm
Vergniigen bereitete, die Kiithe und Kalber zu hiiten. Gottgeweihte reden Ihn deshalb
mit Devaki-nandana, Yasoda-nandana, Gopala und Syimasundara an, obwohl Er
keinen weltlichen Namen hat. Dies sind alles transzendentale Namen, die nur Gott-
geweihte wertschiatzen konnen, wahrend Nichtgottgeweihte sie nicht zu schiatzen
wissen.

Die Lebensgeschichte der Personlichkeit Krsnas hat sich vor den Augen aller ab-
gespielt, doch nur diejenigen, die Liebe fiir die Hochste Personlichkeit Gottes emp-
finden, konnen diese Lebensgeschichte im richtigen Licht sehen, wahrend Nichtgott-
geweihte, die ihre Neigung zu lieben nicht entwickelt haben, die Taten, die Gestalt
und die Eigenschaften der Hochsten Personlichkeit Gottes fiir ein Erzeugnis dichte-
rischer Phantasie halten. Deshalb erklart dieser Vers: na nama-ripe guna-janma-
karmabhir niripitavye tava tasya saksinah. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura
bemerkt in diesem Zusammenhang, daB Menschen, die an Gelbsucht leiden, den
siBen Geschmack von Kandiszucker nicht schmecken konnen, obwohl jedermann
weiB, daB Kandiszucker suB ist. In ahnlicher Weise konnen Nichtgottgeweihte auf-
grund der materiellen Krankheit den transzendentalen Namen, die transzendentale
Gestalt, die transzendentalen Eigenschaften und die transzendentalen Taten der
Hochsten Personlichkeit Gottes nicht verstehen, obwohl sie die Taten des Herrn tat-
sachlich miterleben, entweder durch eine Autoritit oder durch die Geschichts-
schreibung. Die Purdnas sind alte, authentische Aufzeichnungen geschichtlicher Be-
gebenheiten, doch Nichtgottgeweihte konnen sie nicht verstehen, besonders nicht
das Srimad-Bhagavatam, das die Essenz des vedischen Wissens ist. Nichtgottge-
weihte sind nicht einmal in der Lage, das Buch zu verstehen, das die Grundkennt-
nisse des transzendentalen Wissens vermittelt, die Bhagavad-gita. Sie spekulieren le-
diglich und geben Kommentare heraus, die widersinnige Verdrehungen enthalten.
Zusammenfassend kann man sagen, daB die Hochste Personlichkeit Gottes, Ihr
Name, Ihre Gestalt, Ihre Eigenschaften und Taten nicht verstanden werden konnen,
solange man sich nicht durch das Praktizieren von bhakti-yoga auf die transzenden-
tale Ebene erhebt. Sollte man jedoch durch Zufall durch den Umgang mit Gottge-
weihten an den Punkt gelangen, wo man den Herrn und Seine Merkmale tatsachlich
versteht, so wird man sofort zu einem befreiten Menschen, wie der Herr in der
Bhagavad-gita (4.9) bestitigt:

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,
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wird nach Verlassen des Korpers nicht wieder in der materiellen Welt geboren, son-
dern gelangt in Mein ewiges Reich, o Arjuna.*

Srila Ripa Gosvami sagte deshalb, daB Gottgeweihte dem Hochsten Herrn auf-
grund ihrer Zuneigung und Liebe ihre Gedanken mit Worten offenbaren konnen.
Andere jedoch konnen dies nicht, wie in der Bhagavad-gita bestitigt wird (bhaktyad
madm abhijanati yavan yas cdsmi tattvatah).

VERS 37
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srnvan grnan samsmarayams ca cintayan
namani rupani ca mangalani te

kriyasu yas tvac-caranaravindayor
avista-ceta na bhavdya kalpate

srnvan—stindig tiber den Herrn horen (sravapam kirtanam vispoh); grnan—
chanten oder vortragen (den Heiligen Namen des Herrn und Seine Taten); samsma-
rayan—sich erinnern (stindig an die LotosfiiBe und die Gestalt des Herrn denken);
ca—und; cintayan—nachdenkend tiber (die transzendentalen Namen des Herrn); nd-
mani—Seine transzendentalen Namen; ripani—Seine transzendentalen Formen;
ca—auch; marngalani—die alle transzendental und deshalb gliickverheiBend sind; re
—von Dir, o Herr; kriyasu—wahrend er im hingebungsvollen Dienst tatig ist;
yah—er, der; tvat-carana-aravindayoh—bei Deinen LotosfiiBen; avista-cetah—der
Gottgeweihte, der vollig versunken ist (in solche Tatigkeiten); na—nicht; bhavdya
—fiir die materielle Ebene; kalpate—ist geeignet.

UBERSETZUNG

Gottgeweihte, die vollig in Gedanken an Deine LotosfiiRe versunken sind
und die stindig iiber Deine transzendentalen Namen und Formen horen,
sprechen, nachdenken und andere dazu bewegen, sich an sie zu erinnern,
befinden sich immer — selbst wihrend der Ausfiihrung verschiedener Titig-
keiten — auf der transzendentalen Ebene und kénnen deshalb die Hochste
Personlichkeit Gottes verstehen.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers wird erklart, wie bhakti-yoga praktiziert werden kann. Srila
Ripa Gosvami sagte, daB jeder, der sein Leben dem Herrn geweiht hat (ihd yasya
harer dasye), indem er Ihm mit Gedanken, Taten und Worten (karmand manasa gi-
ra) dient, in jeder beliebigen Lebenslage (nikhilasv apy avasthdsu) bleiben kann und
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dennoch nicht mehr bedingt, sondern befreit ist (jivan-muktah sa ucyate). Auch
wenn sich solch ein Gottgeweihter in einem materiellen Korper befindet, hat er mit
diesem nichts zu tun, denn er ist auf der transzendentalen Ebene verankert. Nara-
yana-pardh sarve na kutascana bibhyati: Weil ein Gottgeweihter transzendentale
Tatigkeiten ausfiihrt, fiirchtet er sich nicht davor, einen materiellen Korper anzuneh-
men (SB. 6.17.28). Sri Caitanya Mahaprabhu veranschaulichte diese Stufe der Be-
freiung, indem Er betete: mama janmani janmanisvare bhavatad bhaktir ahaituki
tvayi. ,,Jch wiinsche Mir in Meinem Leben nur eines, namlich Geburt fur Geburt in
Deinem grundlosen hingebungsvollen Dienst beschaftigt zu sein* (Siksdstaka 4).
Selbst wenn ein Gottgeweihter durch den hochsten Willen des Herrn in der mate-
riellen Welt geboren wird, setzt er seinen hingebungsvollen Dienst fort. Als Konig
Bharata ein Fehler unterlief und er im nachsten Leben ein Reh wurde, unterbrach
dies nicht seinen hingebungsvollen Dienst, auch wenn ihm wegen seiner Nachlassig-
keit eine milde Strafe auferlegt worden war. Narada Muni sagt, daB ein Gottgeweih-
ter selbst dann nicht verloren ist, wenn er von der Ebene des hingebungsvollen Dien-
stes herabfillt, wahrend die Lage der Nichtgottgeweihten vollig aussichtslos ist, da
sie keinen hingebungsvollen Dienst ausfiihren. Die Bhagavad-gita (9.14) empfiehlt
deshalb, man solle zumindest immer den Hare-Krsna-mahd-mantra chanten:

satatam kirtayanto mam
yatantas ca drdha-vratah

namasyantas ca mam bhaktya
nitya-yukta upasate

,,Ohne UnterlaB preisen sie Meine Herrlichkeiten, bemiihen sich mit groBer Ent-
schlossenheit und verneigen sich vor Mir. So verehren Mich die groBen Seelen un-
aufhorlich mit Hingabe.*

Man sollte den Pfad des hingebungsvollen Dienstes, der aus neun verschiedenen
Vorgingen (sravanam kirtanam visnoh smaranam pada-sevanam usw.) besteht, nie
verlassen. Der wichtigste all dieser Vorgéange ist das Horen (sravanam) vom guru,
von den sddhus und aus der sdstra, das hei3t vom spirituellen Meister, von den hei-
ligen dcaryas und aus den vedischen Schriften. Sddhu-sastra-guru-vakya, cittete ka-
riya aikya. Wir sollten nicht den Kommentaren und Erlauterungen Nichtgottge-
weihter zuhoren, denn Srila Sanatana Gosvami verbietet uns dies strengstens, indem
er aus dem Padma Purana zitiert:

avaisnava-mukhodgirnam
putam hari-kathamrtam

sravanam naiva kartavyam
sarpocchistam yatha payah

Wir sollten diese Anweisung strikt befolgen und niemals versuchen, den Maya-
vadis, Unpersonlichkeitsanhangern, Nihilisten, Politikern oder den sogenannten Ge-
lehrten zuzuhoren. Da sich die Gesellschaft solcher Menschen nachteilig auswirkt,
sollte man sie strikt vermeiden und nur reinen Gottgeweihten zuhoren. Srila Ripa
Gosvami empfiehlt daher: sri-guru-padasrayah. Man sollte bei den LotosfiiBen
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eines reinen Gottgeweihten Zuflucht suchen, der qualifiziert ist, ein guru zu sein.
Caitanya Mahaprabhu definiert einen guru als jemanden, der sich streng an die Leh-
ren der Bhagavad-gita hilt: yare dekha, tare kaha, ‘krsna’ — upadesa (Cc. M.
7.128). Ein Gaukler, ein Magier oder ein Akademiker, der Unsinn daherredet, ist
kein guru. Ein guru ist vielmehr jemand, der die Bhagavad-gita, das heiBt Krsnas
Anweisung, so prasentiert, wie sie ist. Sravana ist sehr wichtig; man muB von
einem Vaisnava-sdadhu, von einem guru und aus der sdstra horen.

Das Wort kriyasu bedeutet ,,mit den Handen verrichtete Arbeit" oder ,,durch Ta-
tigkeit* und ist in diesem Vers sehr wichtig. Man sollte einen praktischen Dienst fiir
den Herrn tun. In unserer Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein konzentrieren sich all
unsere Tatigkeiten auf die Verteilung von Krsna-Literatur. Das ist sehr wichtig.
Man kann an jeden Menschen herantreten und ihn dazu bewegen, Krsna-Literatur
zu lesen, damit auch er irgendwann in der Zukunft ein Gottgeweihter werden kann.
Solche Tatigkeiten werden in diesem Vers empfohlen. Kriydasu yas tvac-carandra-
vindayoh. Tatigkeiten dieser Art werden die Gottgeweihten immer an die Lotosfiie
des Herrn erinnern. Wenn man sich ganz darauf konzentriert, Bilicher fiir Krsna zu
verteilen, ist man vollig in Krsna versunken. Das ist samadhi.

VERS 38
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distyd hare 'sya bhavatah pado bhuvo
bhdro ‘panitas tava janmanesituh
distyankitam tvat-padakaih susobhanair
draksyama gam dyam ca tavanukampitam

distya—durch Gliick; hare—o Herr; asyah—von dieser (Welt); bhavatah—von
Dir, o Herr; padah—des Ortes; bhuvah—auf dieser Erde; bharah—die von den Da-
monen geschaffene Last; apanitah—wird jetzt entfernt; tava—von Dir, o Herr; jan-
mand—durch Erscheinen als Inkarnation; isituh—Du, der Du alles kontrollierst; dis-
tya—und durch Glick; arkitam—gekennzeichnet; tvat-padakaih—von Deinen Lo-
tosfiiBen; su-sobhanaih—die mit verschiedenen Zeichen transzendental verziert sind,
namlich mit einem Muschelhorn, mit einem Feuerrad, einem Lotos und einer Keule;
draksyama—werden sicher wahrnehmen; gam—auf dieser Erde; dyam ca—auch im
Himmel; tava anukampitam—dank der grundlosen Barmherzigkeit, die Du uns er-
weist.

UBERSETZUNG

O Herr, wir sind sehr vom Gliick begiinstigt, denn die schwere Biirde, die
in Form der Dimonen auf dieser Erde lastet, wird durch Dein Erscheinen so-
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fort beseitigt. Wahrlich, wir haben zweifellos Gliick, denn es wird uns ver-
gonnt sein, auf der Erde und den himmlischen Planeten die Zeichen zu se-
hen, die Deine LotosfiiRe schmiicken, nimlich den Lotos, das Muschelhorn,
die Keule und das Feuerrad.

ERLAUTERUNG

Auf den Sohlen der LotosfiiBe des Herrn befinden sich verschiedene Zeichen,
namlich sankha-cakra-gada-padma — Muschelhorn, Feuerrad, Keule und Lotos —,
und auBerdem eine Flagge und ein Blitz. Wenn Krsna auf der Erde oder auf den
himmlischen Planeten wandelt, sind diese Zeichen iiberall dort sichtbar, wo Er Sei-
nen FuB hinsetzt. Vrndavana-dhama ist ein transzendentaler Ort, da dieses Land oft
von Krsnas LotosfiiBen beriihrt wurde. Die Bewohner von Vrndavana hatten das
Gliick, diese Zeichen iiberall sehen zu konnen. Als Akrira nach Vrndavana kam,
um Krsna und Balarama zu dem von Kamsa veranstalteten Fest zu bringen, er-
blickte er auf dem Boden von Vrndavana die Abdriicke der LotosfiiBe des Herrn,
worauf er niederfiel und zu weinen begann. Diese Zeichen sind fiir Gottgeweihte
sichtbar, denen die grundlose Barmherzigkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes
zuteil wird (ravanukampitam). Die Halbgotter waren voller Freude, nicht nur, weil
mit dem Erscheinen des Hochsten Herrn die lastigen Damonen verschwinden wiir-
den, sondern auch, weil es ihnen vergonnt sein wiirde, auf dem Boden die transzen-
dentalen Zeichen zu sehen, die die Sohlen der LotosfiiBe des Herrn schmiicken.
Wenn der Herr iiber die Weidegriinde wanderte, dachten die gopis immer an Seine
LotosfiiBe, und sie waren, wie im vorhergehenden Vers beschrieben, allein durch
die Gedanken an die Lotosfiie des Herrn ganz in die Transzendenz vertieft (avista-
cetd na bhavdya kalpate). Wer immer in Gedanken an den Herrn versunken ist, be-
findet sich wie die gopis jenseits der materiellen Ebene und wird nicht in dieser ma-
teriellen Welt bleiben. Es ist deshalb unsere Pflicht, immer tiber die Lotosfii8e des
Herrn zu horen, zu sprechen und an sie zu denken, wie es auch jene Vaisnavas tun,
die beschlossen haben, immer in Vrndavana zu leben und vierundzwanzig Stunden
am Tag an die LotosfiiBe des Herrn zu denken.

VERS 39
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na te 'bhavasyesa bhavasya kdaranam
vind vinodam bata tarkayamahe

bhavo nirodah sthitir apy avidyaya
krta yatas tvayy abhayasrayatmani

na—nicht; te—von Dir, o Herr; abhavasya—fiir den es keine Geburt, keinen Tod
und keine Notwendigkeit des Unterhalts gibt, wie fiir ein gewohnliches Wesen;
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isa—o Hochster Herr; bhavasya—Deines Erscheinens, Deiner Geburt; karanam
—die Ursache; vind—ohne; vinodam—die Spiele (ungeachtet gewisser Behauptungen
wirst Du durch nichts gezwungen, in diese Welt zu kommen); bata—jedoch; tarka-
yamahe—wir konnen nicht bestreiten (sondern miissen einfach verstehen, daB dies
Deine Spiele sind); bhavah—Geburt; nirodhah—Tod; sthitih—Erhaltung; api—auch;
avidyaya—von der duBeren, tduschenden Energie; krtah—getan; yatah—weil; tvayi
—Dir; abhaya-asraya—o Furchtloser, der Du die Zufluchtsstitte aller bist;
atmani—des gewohnlichen Lebewesens.

UBERSETZUNG

O Hochster Herr, Du bist kein gewdhnliches Lebewesen, das infolge sei-
ner fruchtbringenden Handlungen in dieser materiellen Welt erscheint.
Deshalb gibt es fiir Dein Erscheinen oder Deine Geburt in dieser Welt kei-
nen anderen Grund als Deine Freudenkraft. In dhnlicher Weise gibt es kei-
nen Grund dafiir, daR die Lebewesen, die Deine Teilchen sind, Leiden wie
Geburt, Tod und Alter durchmachen miissen, es sei denn, sie werden von
Deiner duferen Energie gefiihrt.

ERLAUTERUNG

Wie es in der Bhagavad-gita (15.7) heiBt, sind die Lebewesen winzige Bestand-
teile des Hochsten Herrn (mamaivamso jiva-loke jiva-bhitah sandtanah) und sind
deshalb mit dem Herrn qualitativ eins. Wir konnen verstehen, dal3 es fiir das Er-
scheinen oder Verschwinden des Herrn als Inkarnation keinen anderen Grund gibt
als Seine Freudenkraft. Wir konnen den Hochsten Herrn nicht dazu zwingen, zu er-
scheinen. Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (4.7):

yada yada hi dharmasya
glanir bhavati bharata

abhyutthanam adharmasya
tadatmanam srjiamy aham

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

Wenn die Damonen zur Last werden und es notig wird, diese Lastzu verringern,
so kann der Hochste Herr dies auf vielerlei Weise tun, denn Er hat mannigfaltige
Energien. Er braucht nicht als Inkarnation zu kommen, denn im Gegensatz zu den
gewohnlichen Lebewesen kann Er von niemandem gezwungen werden, irgend
etwas zu tun. Die Lebewesen kommen in einer Stimmung des Genusses in die mate-
rielle Welt, doch weil sie ohne Krsna genieBen wollen (krsna-bahirmukha haiya
bhoja-varncha kare), werden sie gezwungen, unter der Kontrolle der tiuschenden
Energie Geburt, Alter, Krankheit und Tod zu erleiden. Doch wenn die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes erscheint, geschieht dies nicht aus solchen Griinden; Sein Erschei-
nen ist ein Akt Seiner Freudenkraft. Wir sollten uns diesen Unterschied zwischen
dem Herrn und dem gewohnlichen Lebewesen immer vor Augen halten und nicht
sinnloserweise argumentieren, daB der Herr nicht kommen kann. Es gibt Philoso-
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phen, die nicht glauben, daB Sich der Herr inkarniert, und die fragen: ,,Warum
sollte der Hochste Herr kommen?* Doch die Antwort ist: ,,Warum sollte Er nicht
kommen? Warum sollte Er das tun miissen, was das Lebewesen von Ihm ver-
langt?* Dem Herrn steht es frei, zu tun, was Ihm beliebt. Deshalb heiB3t es in diesem
Vers: vinda vinodam bata tarkayamahe. Der Herr kommt nur um Seiner eigenen
Freude willen, obwohl Er nicht zu kommen braucht.

Wenn die Lebewesen mit dem Wunsch nach materiellem GenuB in diese Welt
kommen, verstrickt sie die tduschende Energie des Herrn in karma und karma-
phala. Doch wenn man bei den LotosfiiBen des Herrn Zuflucht sucht, wird man
wieder in seiner urspriinglichen, befreiten Stellung verankert. Wie es in diesem Vers
heiBt (krta yatas tvayy abhaydsraydtmani), ist jemand, der bei den LotosfiiBen des
Herrn Zuflucht sucht, immer von Angst befreit. Da wir von der Hochsten Person-
lichkeit Gottes abhangig sind, sollten wir die Vorstellung aufgeben, daB wir in der
materiellen Welt ohne Krsna in Freiheit genieBen konnen. Diese Vorstellung ist der
Grund, warum wir verstrickt wurden. Nun ist es unsere Pflicht, wieder bei den Lo-
tosfiiBen des Herrn Schutz zu suchen. Dieser Schutz wird als abhaya bezeichnet, das
heiBt Freiheit von Angst. Da Krsna Geburt, Alter, Krankheit und Tod nicht unter-
worfen ist und da wir Seine winzigen Bestandteile sind, sind auch wir Geburt, Alter,
Krankheit und Tod nicht unterworfen. Da wir jedoch Krsna und unsere Position als
Seine ewigen Diener vergessen haben (jivera ‘svariipa’ haya — krsnera ‘nitya-dasa’),
sind wir vor diese illusorischen Probleme gestellt worden. Wir sollten deshalb hin-
gebungsvollen Dienst praktizieren, indem wir immer an den Herrn denken, Ihn im-
mer lobpreisen und immer iiber Ihn sprechen, wie es in Vers 37 beschrieben wird
(srnvan grnan samsmarayans ca cintayan). Dann werden wir wieder in unsere ur-
spriingliche, wesenseigene Position eingesetzt werden und Rettung erlangen. Die
Halbgotter ermutigten deshalb Devaki, vor Kamsa keine Angst zu haben, sondern
an den Hochsten Herrn zu denken, der Sich bereits in ihrem SchoB3 befand.

VERS 40
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matsyasva-kacchapa-nrsimha-varaha-hamsa-
rajanya-vipra-vibudhesu krtavatarah

tvam pasi nas tri-bhuvanam ca yathadhunesa
bharam bhuvo hara yaduttama vandanam te

matsya—die Fisch-Inkarnation; asva—die Pferde-Inkarnation; kacchapa—die
Schildkroten-Inkarnation; nrsimha—die Narasirhha-Inkarnation; vardha—die Vara-
ha-Inkarnation; hamsa—die Schwan-Inkarnation; rdjanya—Inkarnationen wie Sri
Rédmacandra und andere ksatriyas; vipra—Inkarnationen als brahmanas wie Vama-
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nadeva; vibudhesu—unter den Halbgottern; krta-avatarah—erscheinst als Inkarna-
tionen; tvam—Du, o Herr; pdsi—bitte rette; nah—uns; tri-bhuvanam ca—und die
drei Welten; yathda—sowie auch; adhuna—jetzt; isa—o Hochster Herr; bhdram
—Last; bhuvah—der Erde; hara—bitte vermindere; yadu-uttama—o Sri Krsna, be-
ster der Yadus; vandanam te—wir bringen Dir unsere Gebete dar.

UBERSETZUNG

O hochster Kontrollierender, o Herr, in Deiner Barmherzigkeit inkar-
niertest Du Dich friiher als Fisch, Pferd, Schildkrote, Narasimhadeva, Eber,
Schwan, $ri Rimacandra, Paraéurama und unter den Halbgéttern als Vama-
nadeva, um die ganze Welt mit Deiner Barmherzigkeit zu beschiitzen. Bitte
beschiitze uns jetzt in Deiner Giite erneut und verringere die Stérungen
dieser Welt. O Krsna, bester der Yadus, wir bringen Dir voller Achtung un-
sere Ehrerbietungen dar.

ERLAUTERUNG

In jeder Inkarnation hat die Hochste Personlichkeit Gottes eine bestimmte Auf-
gabe zu erfiillen, und dies gilt auch fiir Sein Erscheinen als Sohn Devakis in der Fa-
milie der Yadus. Alle Halbgotter brachten daher dem Herrn ihre Gebete dar, wobei
sie sich vor Ihm verneigten, und baten Ihn, die nitigen Schritte zu unternehmen.
Wir konnen der Hochsten Personlichkeit Gottes nicht befehlen, irgend etwas fiir
uns zu tun. Alles, was wir tun konnen, ist, lhm unsere Ehrerbietungen darzubrin-
gen, wie es in der Bhagavad-gita empfohlen wird (man-mand bhava mad-bhakto
mad-ydji mam namaskuru), und Ihn bitten, Gefahren abzuwenden.

VERS 41
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distyamba te kuksi-gatah parah puman
amsena saksad bhagavan bhavaya nah

mabhud bhayam bhoja-pater mumiirsor
gopta yadiunam bhavita tavatmajah

distya—durch Gliick; amba—o Mutter; te—dein; kuksi-gatah—im Leib; parah
—die Hochste; puman—Personlichkeit Gottes; amsena—mit all Ihren Energien, mit
Ihren Teilen; saksat—direkt; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; bhava-
ya—zum Gliick; nah—von uns allen; mad abhiit—habe keine; bhayam— Angst; bhoja-
pateh—vor Kamsa, dem Konig der Bhoja-Dynastie; mumiirsoh—der beschlossen
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hat, vom Herrn getotet zu werden; gopra—der Beschiitzer; yadiinam—der Yadu-Dy-
nastie; bhavita—wird werden; tava datmajah—dein Sohn.

UBERSETZUNG

O Mutter Devaki, zu deinem und unserem Gliick befindet Sich jetzt die
Hochste Personlichkeit Gottes Selbst mit all lhren vollstindigen Teilerwei-
terungen, wie beispielsweise Baladeva, in deinem Leib. Deshalb brauchst du
vor Kamsa, der beschlossen hat, vom Herrn getotet zu werden, keine Angst
zu haben. Dein ewiger Sohn, Krsna, wird der Beschiitzer der gesamten
Yadu-Dynastie sein.

ERLAUTERUNG

Die Worte parah puman amsena deuten an, daB3 Krsna die urspriingliche Hoch-
ste Personlichkeit Gottes ist. Das ist das Urteil der sastra (krsnas tu bhagavan sva-
yam). Die Halbgotter ermutigten Devaki daher: ,,Dein Sohn ist die Hochste Person-
lichkeit Gottes und erscheint mit Baladeva, Seiner vollstindigen Erweiterung. Er
wird euch in jeder Hinsicht beschiitzen und Karhsa toten, der beschlossen hat, seine
feindselige Haltung gegeniiber dem Herrn beizubehalten, und der infolgedessen von
Ihm getotet werden wird.*

VERS 42
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sri-suka uvaca
ity abhistiya purusam
yad-riipam anidam yatha
brahmesanau purodhaya
devah pratiyayur divam

Sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; iti—auf diese Weise; abhistilya
—Gebete darbringend; purusam—der Hochsten Personlichkeit; yat-ripam—dessen
Form; anidam—transzendental; yathdi—wie; brahma—Brahma; isdnau—und Siva;
purodhdaya—sie vorne haltend; devah—alle Halbgotter; pratiyayuh—kehrten zuriick;
divam—in ihre himmlischen Wohnorte.

UBERSETZUNG

Nachdem alle Halbgotter der Hochsten Personlichkeit Gottes, Sri Visnu,
der Transzendenz, auf diese Weise Gebete dargebracht hatten, kehrten sie,
angefiihrt von Brahma und Siva, in ihre Wohnorte auf den himmlischen Pla-
neten zuriick.
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ERLAUTERUNG
Es heiBt:

adydpiha caitanya e saba lila kare
yan’'ra bhagye thake, se dekhaye nirantare
(Caitanya-bhagavata, Madhya 23.513)

Die Inkarnationen der Hochsten Personlichkeit Gottes erscheinen ohne Unterla3
— wie die Wellen eines Flusses oder eines Meeres. Die Inkarnationen des Herrn ha-
ben kein Ende, doch sie konnen nur von Gottgeweihten wahrgenommen werden,
die vom Gliick begiinstigt sind. Die devatas, die Halbgotter, verstanden zu ihrem
Gliick die Inkarnation der Hochsten Personlichkeit Gottes und brachten deshalb
ihre Gebete dar. AnschlieBend kehrten sie unter der Fiihrung Sivas und Brahmas
wieder nach Hause zuriick.

Das Wort kuksi-gatah bedeutet ,,im SchoBe Devakis*, und es ist von Srila Jiva
Gosvami in seinem Krama-sandarbha-Kommentar untersucht worden. Da zuerst
gesagt wurde, daB Sich Krsna im Herzen Vasudevas befand und in das Herz De-
vakis versetzt wurde, schreibt Sri Jiva Gosvami: ,,Wie kommt es, daB Sich Krsna
jetzt im SchoB befindet?‘ Als Antwort darauf sagt er, daB dies kein Widerspruch
ist. Der Herr kann Sich vom Herzen in den Scho83 oder vom SchoB in das Herz be-
geben. Ja, Er kann tiberall hingehen und Sich an jedem beliebigen Ort aufhalten.
Dies wird in der Brahma-samhita (5.35) bestatigt: anddntara-stha-paramanu-ca-
Yyantara-sthar govindam adi-purusam tam aham bhajami. Der Herr kann Sich auf-
halten, wo immer Er mochte. In Ubereinstimmung mit dem Wunsch, den Devaki
in ihrem vorhergehenden Leben gehabt hatte, wurde ihr nun die Segnung zuteil, die
Hochste Personlichkeit Gottes, Devaki-nandana, als Sohn zu haben.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 2. Kapitel im Zehnten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: , Die Gebete der Halbgétter an Sri
Krsna im Mutterleib*.



3. Kapitel

Die Geburt Sri Krsnas

Wie in diesem Kapitel beschrieben wird, erschien Sri Krsna, die Hochste Person-
lichkeit Gottes, Hari, in Seiner urspriinglichen Gestalt als Visnu, damit Sein Vater
und Seine Mutter in der Lage waren, Ihn als die Hochste Personlichkeit Gottes zu
erkennen. Als der Herr die Gestalt eines gewohnlichen Kindes annahm, brachte man
Ihn aus Furcht vor Kamsa nach Gokula, dem Heimatort Nanda Maharajas.

Da Mutter Devaki vollkommen transzendental ist (sac-cid-dnanda), gehort sie
nicht zu dieser materiellen Welt. Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, er-
schien daher mit vier Hianden, als ware Er aus ihrem SchoB geboren worden. Als
Vasudeva den Herrn in dieser Visnu-Gestalt sah, wurde er von Verwunderung er-
griffen, und in transzendentaler Glickseligkeit schenkten er und Devaki den
brahmanas in Gedanken zehntausend Kiihe. Hierauf brachte Vasudeva dem Herrn
Gebete dar, indem er Ihn als die Hochste Person ansprach, als das Parabrahman und
die Uberseele, die jenseits von Dualitat ist und Sich sowohl innerhalb als auch
auBerhalb von allem befindet. Der Herr, die Ursache aller Ursachen, befindet Sich
jenseits der materiellen Existenz, obwohl Er der Schopfer dieser materiellen Welt
ist. Wenn Er als Paramatma diese Welt betritt, ist Er alldurchdringend (anddntara-
stha-paramadnu-caydntara-stham), aber dennoch ist Seine Stellung transzendental.
Zum Zweck der Schopfung, Erhaltung und Vernichtung dieser materiellen Welt er-
scheint der Herr als die guna-avataras — Brahma, Visnu und Mahesvara. Auf diese
Weise brachte Vasudeva der Hochsten Personlichkeit Gottes bedeutungsvolle Ge-
bete dar. Devaki folgte dem Beispiel ihres Ehemanns und brachte Gebete dar, in de-
nen sie die transzendentale Natur des Herrn beschrieb. Da sie Karnsa fiirchtete und
sich wiinschte, daB3 atheistische und materialistische Nichtgottgeweihte den Herrn
nicht verstehen sollten, betete sie, der Herr moge Seine transzendentale vierarmige
Gestalt entfernen und das Aussehen eines gewohnlichen Kindes mit zwei Handen
annehmen.

Der Herr erinnerte Vasudeva und Devaki an zwei andere Inkarnationen, in de-
nen Er als ihr Sohn erschienen war. Er war als Prsnigarbha und Vamanadeva er-
schienen, und nun erschien Er das dritte Mal als der Sohn Devakis, um ihren
Wunsch zu erfiillen. Hierauf beschloB der Herr, den Aufenthaltsort Vasudevas und
Devakis im Kerker Karhsas zu verlassen, und genau zur selben Zeit wurde Yoga-
maya als Tochter Yasodas geboren. Dank des Einflusses Yogamayas konnte Vasu-
deva das Gefangnis verlassen und verhindern, daB sein Kind in Kamsas Hande fiel.
Als Vasudeva Krsna in das Haus Nanda Maharajas brachte, sah er, daB Yasoda und
alle anderen aufgrund der Einwirkung Yogamayas in tiefem Schlaf lagen. Er
tauschte also die Kinder aus, indem er Yogamaya von Yasodas SchoB nahm und
Krsna an ihre Stelle legte. Dann kehrte Vasudeva mit Yogamaya als seiner Tochter
wieder in den Kerker zuritick, legte sie auf Devakis Bett und war wieder ein Gefange-
ner wie zuvor. In Gokula wuBte Yasoda nicht, ob sie ein mannliches oder ein weibli-
ches Kind zur Welt gebracht hatte.
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VERS 1-5
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sri-suka uvdca
atha sarva-gunopetah
kalah parama-sobhanah
yarhy evajana-janmarksam
santarksa-graha-tarakam

disah prasedur gaganam
nirmalodu-ganodayam
mahi marngala-bhiyistha-
pura-grama-vrajakard

nadyah prasanna-salila
hrada jalaruha-sriyah

dvijali-kula-sanndda-
stavaka vana-rajayah

vavau vayuh sukha-sparsah
punya-gandhavahah sucih

agnayas ca dvijatinam
santds tatra samindhata

manamsy asan prasannani
sadhiunam asura-druham
Jjdyamane ’jane tasmin
nedur dundubhayah samam
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sri-sukah uvdaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; atha—anlaBlich des Erscheinens
des Herrn; sarva—uberall; guna-upetah—ausgestattet mit materiellen Eigenschaften
oder Vorteilen, kdlah—eine glinstige Zeit; parama-sobhanah—in jeder Hinsicht
gliickverheiBend und sehr glinstig; yarhi—als; eva—gewiB; ajana-janma-rksam—die
Gestirnkonstellation, die als Rohini bekannt ist; s@nta-rksa—keine der Gestirnkon-
stellationen war stiirmisch (sie waren alle ruhig); graha-tarakam—und die Planeten
und Sterne wie Asvini; disah—alle Himmelsrichtungen; praseduh—sahen sehr
gliickverheiBend und friedlich aus; gaganam—der gesamte Weltraum oder der Him-
mel; nirmala-udu-gana-udayam—in dem alle gliickverheiBenden Sterne zu sehen
waren (in den oberen Sphiren des Universums); mahi—die Erde; marigala-bhiyis-
tha-pura-grama-vraja-akarah—deren zahlreiche Stiadte, Dorfer, Viehweiden und
Minen gliickverheiBend und sehr rein und sauber wurden; nadyah—die Flisse; pra-
sanna-salilah—die Gewasser wurden Klar; hradah—die Seen oder groBen Wasser-
speicher; jalaruha-sriyah—sahen sehr schon aus, weil tiberall blilhende Lotosblu-
men wuchsen; dvija-alikula-sannada-stavakah—die Vogel, besonders die Kuk-
kucke, begannen mit lieblichen Stimmen zu singen, und Bienenschwarme summten,
als beteten sie zur Hochsten Personlichkeit Gottes; vana-rdjayah—die griinen
Baume und Pflanzen boten ebenfalls einen lieblichen Anblick; vavau—wehte; vayuh
—die Brise; sukha-sparsah—sehr angenehm fiir den Tastsinn; punya-gandha-va-
hah—die voller Duft war; sucih—nicht von Staub verschmutzt; agnayah ca—und
die Feuer (an den Opferstitten); dvijdtinam—der brahmanas; santah—ungestort,
gleichmaBig, ruhig und leise; ratra—dort; samindhata—loderten; manamsi—das Ge-
miit der brahmanas (die wegen Kamsa stiandig angsterfiillt gewesen waren); dsan
—wurden; prasanndni—vollig zufrieden und frei von Storungen; sadhiinam—der
brahmanas, die allesamt Vaisnava-Gottgeweihte waren; asura-druham—die von
Kamsa und anderen Damonen, die die Ausfiihrung religioser Rituale behinderten,
tyrannisiert wurden; jgyamane—aufgrund des Erscheinens bzw. der Geburt; aja-
ne—S8ri Visnus, der immer ungeboren ist; tasmin—in dieser Situation; neduh—er-
klangen; dundubhayah—Kesselpauken; samam—gleichzeitig (von den hoheren Pla-
neten).

UBERSETZUNG

Als nun die gliickverheifRende Zeit fiir das Erscheinen des Herrn gekom-
men war, durchdrangen alle Eigenschaften der Tugend, Schonheit und des
Friedens das gesamte Universum. Die Sternkonstellation Rohini bildete
sich, und Sterne wie Aévini erschienen. Die Sonne, der Mond und die ande-
ren Sterne und Planeten waren sehr friedvoll. Alle Himmelsrichtungen
wirkten duferst freudespendend, und die schénen Sterne funkelten am
wolkenlosen Himmel. Die mit Stidten, Dorfern, Bodenschitzen und Wei-
degriinden geschmiickte Erde sah in jeder Hinsicht gliickverheiBend aus.
Die Fliisse stromten mit klarem Wasser dahin, und die mit Lilien und Lotos-
blumen iibersiten Seen und die groRen Gewisser waren aufRerordentlich
schon. In den Biumen und griinen Pflanzen, die voller Bliiten und Blitter
waren und die die Augen erfreuten, begannen Vogel wie Kuckucke den
Halbgottern zuliebe mit lieblichen Stimmen zu singen, und Bienen-
schwiarme summten. Ein reiner, leichter Wind, der sehr angenehm war und
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den Duft von Blumen mit sich trug, wehte, und als die brahmanas, die mit
rituellen Zeremonien beschiftigt waren, ihre Feuer gemdR den vedischen
Prinzipien entziindeten, brannten diese gleichmiRig, ohne vom Wind ge-
stort zu werden. So waren die Heiligen und brahmanas, die stindig von Di-
monen wie Karhsa und seinen Minnern belistigt worden waren, zu der Zeit,
als der ungeborene Sri Visnu, die Hochste Personlichkeit Gottes, erscheinen
sollte, im Innern ihres Herzens voller Frieden, und gleichzeitig ertonten
vom oberen Planetensystem die Klinge von Kesselpauken.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita sagt der Herr, daB Sein Erscheinen, Seine Geburt und
Seine Taten allesamt transzendental sind und daB jemand, der sie wirklich versteht,
sofort geeignet ist, in die spirituelle Welt erhoben zu werden. Das Erscheinen bzw.
die Geburt des Herrn verlauft nicht wie die Geburt eines gewohnlichen Menschen,
der gezwungen ist, entsprechend seinen vergangenen Taten einen bestimmten mate-
riellen Korper anzunehmen. Das Erscheinen des Herrn wurde im vorhergehenden
Kapitel erklart. Er erscheint nach Seinem Belieben.

Als die Zeit fiir das Erscheinen des Herrn gegkommen war, wurden die Sternkon-
stellationen sehr gliickverheiend. Unter anderem war auch der astrologische Ein-
fluB der sogenannten Rohini-Konstellation sehr groB, denn diese gilt als iiberaus
gliickverheiBend. Rohini steht direkt unter der Aufsicht Brahmas, der von Visnu ge-
boren wurde, und diese Konstellation erscheint zur Geburt Sri Visnus, der in Wirk-
lichkeit nie geboren wird. Nach Ansicht der Astrologen gibt es neben der normalen
Stellung der Sterne giinstige und ungilinstige Momente, die durch unterschiedliche
Stellungen der verschiedenen Planetensysteme verursacht werden. Zur Zeit der Ge-
burt Krsnas ordneten sich die Planetensysteme von selbst so um, daB alles sehr
gliickverheiend wurde.

Zu jener Zeit herrschte iiberall — im Osten, Westen, Stiden und Norden — eine
Atmosphare des Friedens und des Gliicks. Am Himmel waren giinstige Gestirne zu
sehen, und auf der Erde zeigten sich in allen Stadten und Dorfern, auf allen Weide-
griinden und in jedem Menschen Zeichen des Gliicks. Die Fliisse fiihrten Kklares
Wasser, und die Seen waren mit farbenprachtigen Lotosbliiten iibersat. Die Walder
waren voller schoner Pfauen und Vogel. All diese Vogel hoben an, mit siiBen Stim-
men zu singen, und die Pfauen begannen, mit ihren Weibchen zu tanzen. Der Wind
wehte sehr wohltuend und trug den Duft verschiedener Blumen mit sich, und die
Empfindung korperlicher Beriihrung war sehr angenehm. Die brahmanas, die es ge-
wohnt waren, zu Hause im Feuer Opfer darzubringen, fanden sehr giinstige Bedin-
gungen fiir solche Opfer vor. Aufgrund der Stérungen, die von den dimonischen
Konigen verursacht wurden, waren in den Hausern der brahmanas fast keine Feuer-
opfer mehr dargebracht worden, doch nun bot sich ihnen die Gelegenheit, das Feuer
wieder in Frieden zu entziinden. Da ihnen das Darbringen von Opfern verboten
worden war, hatten die brahmanas sehr gelitten, wovon ihr Geist, ihre Intelligenz
und ihre Handlungen betroffen waren; doch genau zum Zeitpunkt von Krsnas Er-
scheinen wurden sie von Freude erfiillt, denn sie konnten die lauten Schwingungen
transzendentaler Klange vom Himmel horen, die das Erscheinen der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes verkiindeten.
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Sri Krsnas Geburt rief im ganzen Universum Verschiebungen der Jahreszeiten
hervor. Krsna wurde im Monat September geboren, doch es schien, als sei es Friih-
ling. Die Luft war jedoch sehr kiihl — allerdings auch nicht kalt —, und die Fliisse
und Seen sahen aus wie im sarat, im Herbst. Lotosblumen und Lilien bliihten tags-
iber, doch obwohl Krsna um zwolf Uhr nachts erschien, standen sie in Bliite, und
der Wind, der zu diesem Zeitpunkt wehte, war daher voller Duft. Wegen der von
Kamsa verursachten Storungen waren die vedischen Zeremonien beinahe gianzlich
eingestellt worden. Den brahmanas und Heiligen war es nicht moglich gewesen, die
vedischen Rituale mit friedvollem Geist zu vollziechen, und nun waren sie voller
Freude, denn sie konnten ihre taglichen Zeremonien ungestort durchfiihren. Die Be-
schiftigung der asuras besteht darin, die suras, das heit die Gottgeweihten und
brahmanas, zu belastigen; doch zur Zeit von Krsnas Erscheinen wurden diese Gott-
geweihten und brahmanas durch nichts gestort.

VERS 6
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Jjaguh kinnara-gandharvas
tustuvuh siddha-caranah

vidyadharyas ca nanrtur
apsarobhih samam muda

Jjaguh—sangen gliickverheiBende Lieder; kinnara-gandharvah—die Kinnaras und
die Gandharvas, die Bewohner verschiedener Planeten des himmlischen Planeten-
systems sind; tustuvuh—brachten ihre Gebete dar; siddha-caranah—die Siddhas und
die Caranas (andere Bewohner himmlischer Planeten); vidyadharyah ca—und die
Vidyadharis (eine andere Gruppe von Lebewesen, die auf den himmlischen Planeten
wohnt); nanrtuh—tanzten in transzendentaler Gliickseligkeit; apsarobhih—die Apsa-
ras (die schonen Tanzerinnen des himmlischen Konigreichs); samam—zusam-
men; mudd—in groem Jubel.

UBERSETZUNG

Die Kinnaras und Gandharvas sangen gliickverheifende Lieder, die Sid-
dhas und die Caranas brachten gliickverheiBende Gebete dar, und die Vi-
dyadharis begannen zusammen mit den Apsaras, voller jubel zu tanzen.

VERS 7-8
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mumucur munayo devah
sumanamsi mudanvitah

mandam mandam jaladhara
jagarjur anusagaram

nisithe tama-udbhite
Jjayamane janardane

devakyam deva-rupinyam
visnuh sarva-guha-sayah

avirasid yatha pracyam
disindur iva puskalah

mumucuh—schiitteten; munayah—alle groBen Weisen und Heiligen; devah—und
die Halbgotter; sumanamsi—sehr schone und duftende Blumen; muda anvitah—in
einer freudigen Haltung; mandam mandam—sehr sanft; jala-dharah—die Wolken;
Jjagarjuh—erschallten; anusdgaram—den Klangen der Meereswellen nachfolgend;
nisithe—spat in der Nacht; tamah-udbhiite—als es sehr dunkel war; jayamane—auf
das Erscheinen hin; jandrdane—der Hochsten Personlichkeit Gottes, Visnu; deva-
kyam—im SchoBe Devakis; deva-ripinyam—die zur selben Kategorie gehorten wie
die Hochste Personlichkeit Gottes (ananda-cinmaya-rasa-pratibhavitabhih); vis-
nuh—S8ri Visnu, der Hochste Herr; sarva-guhd-sayah—der Sich im Innersten des
Herzens eines jeden befindet; avirdsit—erschien; yatha—wie; pracyam disi—im
Osten; induh iva—wie der Vollmond; puskalah—in jeder Hinsicht vollkommen.

UBERSETZUNG

Die Halbgotter und die groRen Heiligen streuten in einer freudigen
Stimmung Blumen herab, und am Himmel zogen Wolken auf und lieRen ein
sehr sanftes Donnern ertonen, das sich wie die Brandung des Ozeans an-
horte. Dann — in der tiefen Dunkelheit der Nacht — erschien die Hochste
Personlichkeit Gottes, Visnu, der Sich im Innersten des Herzens eines jeden
befindet, aus dem Herzen Devakis wie der Vollmond, der am éstlichen Ho-
rizont aufgeht, denn Devaki gehorte zur gleichen Kategorie wie $ri Krsna.

ERLAUTERUNG
In der Brahma-sambhita (5.37) heiBt es:

ananda-cinmaya-rasa-pratibhavitabhis
tabhir ya eva nija-rupataya kalabhih
goloka eva nivasaty akhilatma-bhiito
govindam adi-purusam tam aham bhajami
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Dieser Vers besagt, daB Krsna und Seine Umgebung aus derselben spirituellen
Energie bestehen (dnanda-cinmaya-rasa). Krsnas Vater, Seine Mutter, Seine
Freunde, die Kuhhirtenjungen, und die Kiihe sind allesamt Erweiterungen Krsnas,
wie im brahma-vimohana-lila erklart werden wird. Als Brahma Krsnas Gefdhrten
entfiihrte, um Sri Krsnas Allmacht zu priifen, erweiterte Sich der Herr in die Gestal-
ten der vielen Kuhhirtenjungen und Kilber, die — wie Brahma zu sehen bekam —
alle visnu-muirtis waren. Devaki ist ebenfalls eine Erweiterung Krsnas, und deshalb
heiBt es in diesem Vers: devakyam devaripinyam visnuh sarva-guha-sayah.

Zudem Zeitpunkt, alsder Herr erschien, lieBen die groen Weisen und Halbgot-
ter voller Freude Blumen regnen. Am Meeresstrand erklang das Rauschen sanfter
Wellen, und iiber dem Meer hingen Wolken, aus denen wohltonender Donner
schallte. )

Als sich die Dinge so geordnet hatten, erschien Sri Visnu, der im Herzen eines je-
den Lebewesens weilt, in der Dunkelheit der Nacht als die Hochste Personlichkeit
Gottes vor Devaki, die wie eine Halbgéttin aussah. Das Erscheinen Sri Visnus zu je-
ner Zeit kann mit dem Vollmond verg!ichen werden, der am 6stlichen Horizont auf-
stieg. Jemand mag einwenden, da3 Sri1 Krsna am achten Tag des abnehmenden
Mondes erschien und dal3 der Mond deshalb nicht voll sein konnte. Als Antwort
darauf 1aBt sich erwidern, daB Sri Krsna in der Dynastie erschien, die vom Mond
abstammt; weil der Herr in dem Geschlecht erschien, dessen Ahnherr der Mond
selbst ist, war der Mond auBer sich vor Freude und konnte so durch die Gnade
Krsnas als Vollmond erscheinen, obwohl er in jener Nacht eigentlich gar nicht voll
gewesen ware. Um die Hochste Personlichkeit Gottes willkommen zu heiflen,
wurde der abnehmende Mond in seinem Jubel zum Vollmond.

In einigen Ausgaben des Srimad-Bhagavatam heil3t es statt deva-ripinyam
unmiBverstandlich visnu-ripinyam. Beide Worte bedeuten, daB Devakis Korper
ebenso spirituell ist wie der des Herrn. Der Herr ist sac-cid-ananda-vigraha, und
Devaki ist ebenfalls sac-cid-ananda-vigraha. Deshalb gibt es an der Art und Weise,
wie die Hochste Personlichkeit Gottes, sac-cid-ananda-vigraha, aus dem Schof3e
Devakis erschien, von niemandem etwas auszusetzen.

Diejenigen, die sich nicht vollig dariiber bewuB3t sind, daB das Erscheinen und
Fortgehen des Herrn transzendental sind (janma karma ca me divyam), wundern
sich manchmal dariiber, da3 die Hochste Personlichkeit Gottes wie ein gewohnli-
ches Kind geboren werden kann. In Wirklichkeit ist die Geburt des Herrn jedoch
niemals etwas Gewohnliches. Die Hochste Personlichkeit Gottes befindet Sich ohne-
hin als antaryami (Uberseele) im Herzen eines jeden und kann deshalb, da Sie mit all
Ihren Kriften in Devakis Herz gegenwartig war, auch auBlerhalb ihres Korpers er-
scheinen.

Eine der zwolf groBen Personlichkeiten ist Bhismadeva (svaygmbhlir naradah
sambhuh kumadrah kapilo manuh prahlddo janako bhismah). Im Srimad-Bhagava-
tam (1.9.42) sagt Bhisma, eine groBe Autoritat, der die Gottgeweihten nachfolgen
sollten, daB Sich die Hochste Personlichkeit Gottes im Herzen eines jeden befindet,
genauso, wie die Sonne auf jedermanns Kopf scheint. Doch auch wenn die Sonne
auf Millionen und Abermillionen von Menschen scheint, bedeutet dies nicht, da3 es
viele Sonnen gibt, die sich an verschiedenen Orten befinden. Ebenso kann Sich die
Hochste Personlichkeit Gottes aufgrund Ihrer unvorstellbaren Krafte im Herzen
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eines jeden und gleichzeitig auch nur an einem einzigen Ort befinden. Ekatvam
anupasyatah (ISopanisad 7). Der Herr ist einer, doch Seine unbegreifliche Macht er-
moglicht es Ihm, im Herzen eines jeden zu erscheinen. Der Herr befand Sich zwar
im Herzen Devakis, erschien aber dennoch als ihr Kind. Deshalb heif3t es im Visnu
Purana, wie im Vaisnava-tosani zitiert wird, daB der Herr wie die Sonne erschien
(anugrahasaya). Die Brahma-sambhita (5.35) bestitigt, daB der Herr Sich sogar im
Atom befindet (anddntara-stha-paramanu-cayantara-stham). Er weilt in Mathura,
in Vaikuntha und im Innersten des Herzens. Deshalb sollte man klar verstehen, daf3
Er nicht wie ein gewohnliches Kind im Herzen oder im SchoB3 Devakis weilte und
auch nicht wie ein gewohnliches Menschenkind auf die Welt kam, obwohl dies
scheinbar der Fall war, denn der Herr wollte auf diese Weise asuras wie Karhsa ver-
wirren. Die asuras glauben falschlicherweise, Krsna sei wie ein gewohnliches Kind
geboren worden und habe diese Welt wie ein gewohnlicher Mensch verlassen. Men-
schen, die Wissen tiber die Hochste Personlichkeit Gottes haben, lehnen solch da-
monische Vorstellungen ab. Ajo 'pi sann avyaydatma bhiitanam isvaro 'pi san (Bg.
4.6). Wie es in der Bhagavad-gita heiB3t, ist der Herr aja, ungeboren, und Er ist der
hochste Lenker aller Dinge. Trotzdem erschien Er als Devakis Kind. In diesem Vers
wird die unbegreifliche Macht des Herrn beschrieben, der wie der Vollmond er-
schien. Man sollte die besondere Bedeutung des Erscheinens des Hochsten Herrn
verstehen und niemals denken, Er sei wie ein gewohnliches Kind geboren worden.

VERS 9-10
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tam adbhutam balakam ambujeksanam
catur-bhujam sankha-gadady-udayudham

srivatsa-laksmam gala-sobhi-kaustubham
pitambaram sandra-payoda-saubhagam

maharha-vaidarya-kirita-kundala-
tvisa parisvakta-sahasra-kuntalam

uddama-kancy-angada-kankanadibhir
virocamanam vasudeva aiksata
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tam—dieses; adbhutam—wunderbare; bdlakam—Kind; ambuja-iksanam—mit
Augen, die Lotosblumen gleichen; catuh-bhujam—mit vier Hainden; sarkha-gada-
adi—ein Muschelhorn, eine Keule, ein Feuerrad und einen Lotos tragend (in diesen
vier Handen); uddayudham—verschiedene Waffen; srivatsa-laksmam—mit einer be-
sonderen Art von Haaren geschmiickt, die als Srivatsa bezeichnet werden und nur
auf der Brust der Hochsten Personlichkeit Gottes zu sehen sind; gala-sobhi-kaustu-
bham—an Seinem Hals befand sich der Kaustubha-Juwel, den man vornehmlich auf
Vaikunthaloka findet; pita-ambaram—Seine Kleidungsstiicke waren gelb; sandra-
payoda-saubhagam—sehr schon, dieselbe Farbe habend wie schwarzliche Wolken;
maha-arha-vaidurya-kirita-kundala—von Seinem Helm und von Seinen Ohrrin-
gen, die mit liberaus wertvollen Vaidirya-Juwelen besetzt waren; tvisa—durch die
Schonheit; parisvakta-sahasra-kuntalam—schon erleuchtet von wallendem, langem
Haar; uddama-karci-arngada-kankana-adibhih—mit einem funkelnden Giirtel um
die Taille, mit Armbandern an den Armen, mit Armreifen an den Handgelenken
usw.; virocamanam—sehr schon geschmiickt; vasudevah—Vasudeva, der Vater
Krsnas; aiksata—sah.

UBERSETZUNG

Hierauf betrachtete Vasudeva das neugeborene Kind, das wundervolle,
lotosgleiche Augen hatte und in Seinen vier Hinden die vier Waffen ankha,
cakra, gada und padma trug. Auf Seiner Brust befand sich das Srivatsa-Zei-
chen und an Seinem Hals der funkelnde Kaustubha-Juwel. Das Kind war in
gelbe Gewinder gekleidet, Sein Korper war schwirzlich wie eine dichte
Wolke, Es besaR langes, wallendes Haar, und Sein Helm und Seine Ohrringe
glitzerten ungewdhnlich, denn sie waren mit wertvollen Vaidarya-juwe-
len besetzt. Mit Seinen Schmuckstiicken, unter denen sich ein funkelnder
Giirtel, Armbinder und Armreifen befanden, sah das Kind sehr bezaubernd
aus.

ERLAUTERUNG

Um den Gebrauch des Wortes adbhutam, das ,,wundervoll* bedeutet, zu recht-
fertigen, werden die Schmuckstiicke und das prachtvolle AuBere des neugeborenen
Kindes ausfiihrlich geschildert. Wie in der Brahma-sarmbhita (5.30) bestitigt wird,
besitzt der schone Korper des Herrn eine dhnliche Farbe wie schwarzliche Wolken
(barhdvatamsam asitambuda-sundardrigam; asita bedeutet ,,schwarzlich* und am-
buda ,,Wolke"). Aus dem Wort catur-bhujam geht deutlich hervor, daB Krsna zu-
erst mit vier Hianden erschien, als Sri Visnu. Noch nie ist es vorgekommen, daB ein
gewohnliches Menschenkind mit vier Hinden zur Welt kam, und wurde jemals ein
Kind mit langen, wallenden Haaren geboren? Das Herabsteigen des Herrn und die
Geburt eines gewohnlichen Kindes sind deshalb zwei vollig verschiedene Dinge. Den
Vaidirya-Juwel, der manchmal blaulich, manchmal gelb und manchmal rot aus-
sieht, findet man auf Vaikunthaloka. Der Helm und die Ohrringe des Herrn waren
mit diesem besonderen Edelstein geschmiickt.
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VERS 11
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sa vismayotphulla-vilocano harim
sutam vilokyanakadundubhis tada

krsnavatarotsava-sambhramo ’'sprsan
muda dvijebhyo 'yutam apluto gavam

sah—er (Vasudeva, den man auch als Anakadundubhi kennt); vismaya-utphulla-
vilocanah—der das schone AuBere der Hochsten Personlichkeit Gottes mit vor Ver-
wunderung groBen Augen betrachtete; harim—Sri Hari, die Hochste Personlichkeit
Gottes; sutam—als seinen Sohn; vilokya—betrachtend; anakadundubhih—Vasudeva,
tada—zu jener Zeit; krsna-avatara-utsava—fiir ein Fest, das anldBlich des Erschei-
nens Krsnas gefeiert werden sollte; sambhramah—da er den Herrn mit groBem Re-
spekt willkommen heien wollte; asprsat—niitzte aus, indem er verteilte; mudd—
mit groBem Jubel; dvijebhyah—an die brahmanas; ayutam—zehntausend; aplutah—
uberwaltigt, durchdrungen; gavam—Kiihe.

UBERSETZUNG

Als Vasudeva seinen auRergewohnlichen Sohn sah, weiteten sich seine
Augen vor Erstaunen. Von transzendentalem Jubel erfiillt, holte er in Ge-
danken zehntausend Kiihe herbei und verschenkte sie in einem transzen-
dentalen Fest an die brahmanas.

ERLAUTERUNG

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura hat das Erstaunen Vasudevas, in das dieser
beim Anblick seines auBergewohnlichen Kindes geriet, analysiert. Vasudeva war
iiber den Anblick eines Neugeborenen, das mit wertvollen Gewandern und Juwelen
prachtig geschmiickt war, derart erstaunt, daB er zitterte. Er verstand sofort, daB3
der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, erschienen war, und zwar nicht als ein
gewohnliches Kind, sondern in Seiner urspriinglichen, mit all Seinen Schmuckstuik-
ken versehenen, vierhiandigen Gestalt. Der erste Umstand, der Vasudeva in Erstau-
nen versetzte, war, daB3 der Herr Sich nicht scheute, im Kerker Karmsas zu erschei-
nen, wo Vasudeva und Devaki eingesperrt waren. AuBerdem wunderte sich Vasu-
deva dariiber, da der Herr aus dem Leib Devakis ggkommen war, obwohl Er die
Hochste Transzendenz ist, die alles durchdringt. Der dritte erstaunliche Umstand
war, daB ein Kind derart schon geschmiickt aus dem Mutterleib geboren werden
konnte. Der vierte Grund, warum sich Vasudeva wunderte, war, daB die Hochste
Personlichkeit Gottes sein verehrungswiirdiger Gott war, aber dennoch als sein



Vers 12] Die Geburt $ri Krsnas 173

Sohn erschien. Aus all diesen Griinden war Vasudeva von transzendentalem Jubel
erfiillt und wollte ein Fest feiern, wie es bei den ksatriyas anlaBlich der Geburt eines
Kindes iiblich ist. Doch weil er eingekerkert war, konnte er diesen Wunsch nicht in
die Tat umsetzen und feierte das Fest deshalb in Gedanken, was genauso gut war
wie ein wirkliches Fest. Wenn es einem nicht moglich ist, dem Hochsten Herrn
auBerlich zu dienen, kann man Ihm in Gedanken dienen, denn die Tatigkeiten des
Geistes sind genauso gut wie die der anderen Sinne. Dies wird als nichtduale oder
absolute Situation bezeichnet (advaya-jriana). Wenn ein Kind geboren wird, werden
im allgemeinen rituelle Zeremonien vollzogen. Warum hitte also Vasudeva nicht
auch solch eine Zeremonie begehen sollen, als der Herr als sein Sohn erschien?

VERS 12
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athainam astaud avadhdrya piurusam
param natangah krta-dhih krtanjalih

sva-rocisa bharata sitika-grham
virocayantam gata-bhih prabhava-vit

atha—daraufhin; enam—dem Kind; astaur—brachte Gebete dar; avadharya—
zweifelsfrei verstehend, daB3 das Kind die Hochste Personlichkeit Gottes war; piru-
sam—die Hochste Person; param—transzendental; nata-angah—niederfallend; krta-
dhih—mit konzentrierter Aufmerksamkeit; krta-arjalih—mit gefalteten Handen;
sva-rocisa—durch die Kraft Seiner personlichen Schonheit; bhdrata—o Maharaja
Pariksit, Nachfahre Maharaja Bharatas; sutikd-grham—das Haus, in dem der Herr
geboren wurde; virocayantam—ringsum erleuchtend; gara-bhih—all seine Furcht
verschwand; prabhdva-vit—er konnte nun die Macht (der Hochsten Personlichkeit
Gottes) verstehen.

UBERSETZUNG

O Mabharaja Pariksit, Nachkomme Konig Bharatas, Vasudeva konnte ver-
stehen, daR dieses Kind die Hochste Personlichkeit Gottes, Narayana, war.
Da er ohne irgendeinen Zweifel zu dieser SchluBfolgerung gekommen war,
schwand alle Furcht aus ihm. Er verneigte sich mit gefalteten Hinden, sam-
melte seine Gedanken und begann, dem Kind, das Seinen Geburtsort mit
Seiner natiirlichen Ausstrahlung erhellte, Gebete darzubringen.

ERLAUTERUNG

Der iiber alle MaBen erstaunte Vasudeva richtete seine Aufmerksamkeit nun auf
die Hochste Personlichkeit Gottes. Da er sich der Macht des Hochsten Herrn
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bewuBt war, wurde er frei von aller Furcht, denn er verstand, daB der Hochste Herr
erschienen war, um ihn zu beschiitzen (gata-bhih prabhavavit). Da er wuBte, daB er
der Hochsten Personlichkeit Gottes gegeniiberstand, brachte er auf gebiihrende
Weise die folgenden Gebete dar.

VERS 13
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Sri-vasudeva uvdca
vidito 'si bhavan saksat
purusah prakrteh parah
kevalanubhavananda-
svarupah sarva-buddhi-drk

sri-vasudevah uvaca—Sri Vasudeva betete; viditah asi—nun bin ich mir Deiner
vollig bewuBt; bhavan—Du, o Herr; saksat—direkt; purusah—die Hochste Person;
prakrteh—zur materiellen Natur; parah—transzendental, jenseits von allem, was
materiell ist; kevala-anubhava-ananda-svaripah—Deine Gestalt ist sac-cid-an-
anda-vigraha, und wer immer Dich sieht, wird transzendental gliickselig; sarva-
buddhi-drk—der hochste Beobachter, die Uberseele, die Intelligenz eines jeden.

UBERSETZUNG

Vasudeva sagte: Mein Herr, Du bist die Hochste Person, die zu allem Ma-
teriellen transzendental ist, und Du bist die Uberseele. Deine Gestalt kann
mittels transzendentalen Wissens wahrgenommen werden, mit dessen Hilfe
Du als die Hochste Personlichkeit Gottes erkannt werden kannst. Ich ver-
stehe Deine Stellung nun vollkommen.

ERLAUTERUNG

In Vasudevas Herz erwachte sowohl Zuneigung zu seinem Sohn als auch das
Wissen um die transzendentale Natur des Hochsten Herrn. Anfangs dachte Vasu-
deva: ,,Solch ein schones Kind ist mir geboren worden, doch nun wird Karhsa kom-
men und es toten.* Als ihm jedoch klar wurde, daB er nicht vor einem gewohnli-
chen Kind, sondern vor der Hochsten Personlichkeit Gottes stand, verschwand seine
Furcht. Da er seinen Sohn als den Hochsten Herrn erkannte, der in jeder Hinsicht
wunderbar ist, begann er, Gebete darzubringen, die dem Hochsten Herrn angemes-
sen waren. Frei von aller Furcht vor Kamsas Greueltaten, war das Kind fiir ihn
gleichzeitig Gegenstand der Zuneigung wie auch der Verehrung in Form von Gebe-
ten.
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VERS 14
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sa eva svaprakrtyedam
srstvagre tri-gunatmakam

tad anu tvam hy apravistah
pravista iva bhavyase

sah—Er (die Hochste Personlichkeit Gottes); eva—gewiB; sva-prakrtya—durch
Deine personliche Energie (mayddhyaksena prakrtih siiyate sa-cardcaram); idam
—diese materielle Welt; srstva—nachdem Du geschaffen hast; agre—am Anfang;
tri-guna-atmakam—aus den drei Erscheinungsweisen der Energie bestehend
(sattva-rajas-tamo-guna); tat anu—danach; tvam—Du, o Herr; hi—gewiB3; apravi-
stah—obwohl Du nicht eingingst; pravistah iva—Du bist scheinbar eingegangen;
bhavyase—wirst so verstanden.

UBERSETZUNG

Mein Herr, Du bist die gleiche Person, die diese materielle Welt am An-
fang mit Hilfe Ihrer duBeren Energie erschuf. Nach der Schopfung dieser
Welt der drei gunas [sattva, rajas und tamas] gingst Du scheinbar in sie ein,
obwohl dies in Wirklichkeit nicht der Fall ist.

ERLAUTERUNG
In der Bhagavad-gita (7.4) erklart die Hochste Personlichkeit Gottes eindeutig:

bhumir apo ’nalo vayuh
kharm mano buddhir eva ca
aharnkara itiyam me
bhinna prakrtir astadha

Die aus den drei Erscheinungsweisen der Natur (sattva-guna, rajo-guna und
tamo-guna) bestehende materielle Welt ist eine Kombination von Erde, Wasser,
Feuer, Luft, Geist, Intelligenz und falschem Ego. All diese Elemente sind Energien,
die von Krsna ausgehen, aber da Krsna immer transzendental ist, befindet Er Sich
jenseits der materiellen Welt. Diejenigen, die kein reines Wissen haben, denken,
Krsna sei ein Erzeugnis der Materie und Sein Korper sei materiell wie der unsere
(avajananti mam midhah). In Wirklichkeit jedoch ist Krsna immer fern von der
materiellen Welt.

In der vedischen Literatur wird beschrieben, wie die Schopfung von Maha-Visnu
vorgenommen wird. In der Brahma-samhita (5.35) heiBt es:

eko 'py asau racayitum jagad-anda-kotim
yac-chaktir asti jagad-anda-caya yad-antah
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andantara-stha-paramanu-cayantara-stham
govindam adi-purusam tam aham bhajami

,,Jch verehre den urersten Herrn, Govinda, die urspriingliche Personlichkeit Got-
tes. Er geht in Form Seiner vollstindigen Teilerweiterung Maha-Visnu in die mate-
rielle Natur ein. Dann geht Er als Garbhodakasayi Visnu in jedes einzelne Univer-
sum ein und schlieBlich als Ksirodakasayi Visnu in alle Elemente und in jedes ein-
zelne materielle Atom. Solche Manifestationen kosmischer Schopfung gibt es un-
endlich viele, sowohl in den Universen als auch in den einzelnen Atomen.*

Govinda manifestiert Sich in einer Teilerweiterung als antarydmi, als die Uber-
seele, die in die materielle Welt eingeht (andantara-stha) und Sich auch in jedem
Atom befindet. In der Brahma-samhita (5.48) heiB3t es weiter:

yasyaika-nisvasita-kalam athavalambya
jivanti loma-vilaja jagad-anda-nathah

visnur mahan sa iha yasya kala-viseso
govindam adi-purusam tam aham bhajami

Dieser Vers beschreibt Maha-Visnu als vollstandige Erweiterung Krsnas. Maha-
Visnu liegt auf dem Ozean der Ursachen, und wenn Er ausatmet, kommen Millio-
nen von brahmandas (Universen) aus den Poren Seines Korpers hervor. Wenn Er
daraufhin einatmet, verschwinden all diese brahmadndas wieder. Durch den Atem
Maha-Visnus treten die Millionen von brahmandas, die von den Brahmas und den
anderen Halbgottern kontrolliert werden, in Erscheinung und verschwinden auch
wieder.

Dumme Menschen denken, Krsna sei wie ein gewohnliches Kind begrenzt, wenn
Er als der Sohn Vasudevas erscheint, doch Vasudeva war sich dariiber bewuft, da3
der Herr zwar als sein Sohn erschienen war, aber dennoch nicht in Devakis Leib ein-
gegangen und dann herausgekommen war. Vielmehr war der Herr immer dort. Der
Hochste Herr ist alldurchdringend, das heiBt, Er weilt innerhalb und auBerhalb aller
Dinge. Pravista iva bhavyase: Es sah nur so aus, als sei Er in den Leib Devakis ein-
gegangen und daraufhin als Vasudevas Kind erschienen. Der Umstand, daB Vasu-
deva tiber diese Tatsache sprach, la3t darauf schlieBen, daB er wullte, wie sich diese
Geschehnisse ereigneten. Vasudeva war zweifellos ein in vollkommenem Wissen
verankerter Geweihter des Herrn, und wir miissen von Gottgeweihten wie ihm ler-
nen. In der Bhagavad-gita (4.34) wird deshalb empfohlen:

tad viddhi pranipatena
pariprasnena sevaya

upadeksyanti te jianam
JjAaninas tattva-darsinah

,,versuche einfach die Wahrheit zu erfahren, indem du dich an einen spirituellen
Meister wendest. Stelle ihm in ergebener Haltung Fragen und diene ihm. Die selbst-
verwirklichte Seele kann dir Wissen vermitteln, denn sie hat die Wahrheit gesehen.*

Vasudeva bekam die Hochste Personlichkeit Gottes als Sohn, aber dennoch
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wuBte er genau, wie der Hochste Herr erscheint und weggeht. Er war deshalb
tattva-darsi, jemand, der die Wahrheit gesehen hat, denn er sah mit eigenen Augen,
wie die Hochste Absolute Wahrheit als sein Sohn erschien. Vasudeva befand sich
nicht in Unwissenheit, und deshalb dachte er auch nicht, der Hochste Herr sei Be-
grenzungen unterworfen worden, nur weil Er als sein Sohn erschienen war. Der
Herr ist unbegrenzt und durchdringt alle Dinge, innen wie auflen. Deshalb kann
keine Rede davon sein, daB Er erschienen oder fortgegangen ist.

VERS 15-17
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yatheme 'vikrta bhavas
tatha te vikrtaih saha

nana-viryah prthag-bhuta
virajam janayanti hi

sannipatya samutpadya
drsyante 'nugata iva

prag eva vidyamanatvan
na tesam iha sambhavah

evam bhavan buddhy-anumeya-laksanair
grahyair gunaih sann api tad-gundagrahah
anavrtatvad bahir antaram na te
sarvasya sarvatmana datma-vastunah

yatha—wie; ime—diese materiellen Schopfungen, die aus materieller Energie
bestehen; avikrtah—in Wirklichkeit nicht aufgespalten; bhavah—mit solch einer
Auffassung; ratha—in ahnlicher Weise; te—sie; vikrtaih saha—Kontakt mit diesen
verschiedenen Elementen, die von der Gesamtmasse der materiellen Energie kom-
men; nana-viryah—jedes Element birgt verschiedene Energien in sich; prthak—ge-
spalten; bhitah—werdend; virajam—die gesamte kosmische Manifestation; janayan-
ti—erschaffen; hi—gewil; sannipatya—aufgrund von Kontakt mit der spirituellen
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Energie; samutpadya—nachdem sie erschaffen wurden; drsyante—sie erscheinen;
anugatah—eingegangen in; iva—als ob; prak—schon von Anfang an, vor der Schop-
fung dieser kosmischen Manifestation; eva—gewil3; vidyamanatvat—aufgrund der
Existenz der Hochsten Personlichkeit Gottes; na—nicht; tesam—von diesen mate-
riellen Elementen; iha—in diese Materie der Schopfung; sambhavah—einzugehen
wire moglich gewesen; evam—auf diese Weise; bhavan—o mein Herr; buddhi-
anumeya-laksanaih—durch wahre Intelligenz und durch solche Kennzeichen; grah-
yaih—mit den Objekten der Sinne; gunaih—mit den Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur; san api—obwohl in Beriihrung; tat-guna-agrahah—wirst nicht be-
rihrt von den materiellen Eigenschaften; anavrtatvatr—weil Du Dich tberall befin-
dest; bahih antaram—im AuBeren und im Inneren; na te—so etwas gibt es fiir Dich
nicht; sarvasya—von allem; sarva-atmanah—Du bist die Wurzel von allem; atma-
vastunah—alles gehort Dir, doch Du bist auflerhalb und innerhalb aller Dinge.

UBERSETZUNG

Das mahat-tattva, die gesamte materielle Energie, ist ungeteilt, scheint
sich jedoch aufgrund der materiellen Erscheinungsweisen der Natur in Erde,
Wasser, Feuer, Luft und Ather aufzuteilen. Wegen der lebenden Energie
[jiva-bhiita] verbinden sich diese abgesonderten Energien, um die kosmi-
sche Manifestation sichtbar zu machen, doch in Wirklichkeit existiert die
gesamte Energie schon vor der Erschaffung des Kosmos. Deshalb geht die
gesamte materielle Energie im Grunde nie in die Schopfung ein. In dhnli-
cher Weise ist es auch nicht moglich, Dich mit den Sinnen, mit dem Geist
oder mit Worten zu erfahren [avan-manasa-gocara), obwohl wir Dich auf-
grund Deiner Gegenwart mit unseren Sinnen wahrnehmen. Mit unseren
Sinnen kdnnen wir einige Dinge erkennen, aber nicht alle; wir konnen un-
sere Augen beispielsweise gebrauchen, um zu sehen, aber nicht, um zu
schmecken. Daher befindest Du Dich jenseits der Wahrnehmung durch die
Sinne. Obwohl Du mit den Erscheinungsweisen der materiellen Natur in Be-
rithrung kommst, wirst Du von ihnen nicht beeinfluRt. Du bist der wichtig-
ste Faktor in allen Dingen, die alldurchdringende, ungeteilte Uberseele. Fiir
Dich gibt es daher kein AuBen oder Innen. Du gingst nie in den Leib De-
vakis ein; im Gegenteil, Du befandest Dich bereits dort.

ERLAUTERUNG
Das gleiche wird vom Herrn Selbst in der Bhagavad-gita (9.4) erklart:

maya tatam idam sarvam
Jjagad-avyakta-miirtina

mat-sthani sarva-bhutani
na caham tesv avasthitah

,Von Mir, in Meiner unmanifestierten Form, wird das gesamte Universum
durchdrungen. Alle Wesen sind in Mir, doch Ich bin nicht in ihnen.*
Die Hochste Personlichkeit Gottes kann mit Hilfe der groben materiellen Sinne
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nicht wahrgenommen werden. Es heiBt, daB es nicht moglich ist, Sri Krsnas Na-
men, Seinen Ruhm, Seine Spiele usw. mit den materiellen Sinnen zu verstehen. Nur
einem Menschen, der sich unter der richtigen Fiihrung im reinen hingebungsvollen
Dienst betitigt, offenbart Er Sich. In der Brahma-sambhita (5.38) heiBt es:

premanjana-cchurita-bhakti-vilocanena
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti

Man kann die Hochste Personlichkeit Gottes, Govinda, immer sehen — sowohl
innerhalb als auch auBlerhalb von sich —, wenn man Ihm gegeniiber eine transzen-
dentale liebevolle Haltung entwickelt hat. Aus diesem Grund ist Er den Menschen
im allgemeinen nicht sichtbar. In dem oben zitierten Vers aus der Bhagavad-gita
heiBt es deshalb, daB3 Er mit materiellen Sinnen nicht wahrgenommen werden kann,
obwohl Er alles durchdringt, das heiBt allgegenwartig ist; doch obgleich wir Thn
nicht sehen konnen, ruht in Wirklichkeit alles in Ihm. Wie im Siebten Kapitel der
Bhagavad-gita erklart wird, ist die gesamte materielle kosmische Manifestation nur
eine Verbindung Seiner zwei unterschiedlichen Energien, der hoheren, spirituellen
Energie und der niederen, materiellen Energie. Genau wie der Sonnenschein im gan-
zen Universum verbreitet ist, so verbreitet sich die Energie des Herrn iiber die ganze
Schopfung, und alles ruht in dieser Energie.

Man sollte hieraus allerdings nicht den SchluB3 ziehen, daB Er nicht mehr als Per-
son existiert, weil Er alles durchdringt. Um Argumente dieser Art zu widerlegen,
sagt der Herr: ,,Ich bin iiberall, und alles ist in Mir, aber dennoch bin Ich fern von
allem.* Ein Konig steht zum Beispiel an der Spitze einer Regierung, die nichts weiter
als der Ausdruck seiner Energie ist; die verschiedenen Ministerien sind nichts ande-
res als die Energien des Konigs, und seine Macht ist die Grundlage jedes Ministeri-
ums. Trotzdem kann man vom Konig nicht erwarten, daB er in jedem einzelnen Mi-
nisterium personlich anwesend ist. Das ist ein grobes Beispiel. In dhnlicher Weise
ruhen alle Manifestationen, die wir sehen, und alles, was in der materiellen und der
spirituellen Welt existiert, in der Energie der Hochsten Personlichkeit Gottes. Die
Schopfung erfolgt durch die Ausbreitung Seiner verschiedenen Energien, und wie es
in der Bhagavad-gita heillt, ist Er in Form Seiner personlichen Reprisentation,
durch die Ausstrahlung Seiner verschiedenen Energien, iiberall gegenwartig.

Man mag einwenden, daB der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, der die
gesamte kosmische Manifestation einfach durch Seinen Blick erschafft, nicht in den
Leib Devakis, der Ehefrau Vasudevas, eingehen kann. Um dieses Argument zu ent-
kraften, sagte Vasudeva: ,,Mein lieber Herr, es ist nicht besonders erstaunlich, da3
Du im Leib Devakis erschienst, denn die Schopfung wurde ebenfalls auf diese Weise
vorgenommen. Du lagst als Maha-Visnu im Ozean der Ursachen, und durch Dein
Atmen hast Du unzihlige Universen erschaffen. Dann gingst Du in jedes einzelne
Universum als Garbhodakasayi Visnu ein. Daraufhin hast Du Dich noch einmal als
Ksirodakasayi Visnu erweitert und bist in das Herz aller Lebewesen und selbst in die
Atome eingegangen. Dein Eingehen in den Leib Devakis 1aBt sich deshalb auf die-
selbe Art und Weise verstehen. Es sieht so aus, als seist Du in sie eingegangen, aber
gleichzeitig bist Du alldurchdringend. Wir konnen Dein Eingehen bzw. Nichteinge-
hen anhand materieller Beispiele verstehen. Die Gesamtheit der materiellen Energie
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bleibt selbst nach ihrer Aufspaltung in sechzehn Elemente unversehrt. Der mate-
rielle Korper ist nichts anderes als eine Kombination der fiinf grobstofflichen Ele-
mente Erde, Wasser, Feuer, Luft und Ather. Wann immer ein materieller Korper
entsteht, werden diese Elemente scheinbar neu erschaffen, doch in Wirklichkeit exi-
stieren diese Elemente immer auBerhalb des Korpers. In dhnlicher Weise erscheinst
Du als Kind im Leib Devakis, aber dennoch existierst Du auch auBerhalb. Du weilst
immer in Deinem Reich, kannst Dich aber trotzdem gleichzeitig in Millionen von
Formen erweitern.

Man muB Dein Erscheinen mit grofler Intelligenz verstehen, denn die materielle
Energie geht ebenfalls von Dir aus. Du bist der Ursprung der materiellen Energie,
genau wie die Sonne der Ursprung des Sonnenscheins ist. Der Sonnenschein kann
den Sonnenplaneten nicht bedecken, und genauso kann auch die materielle Energie,
die von Dir ausgeht, Dich nicht bedecken. Du befindest Dich scheinbar in den drei
Erscheinungsweisen der materiellen Energie, doch in Wirklichkeit konnen Dich die
drei Erscheinungsweisen nicht bedecken. Uberaus intelligente Philosophen verste-
hen diese Tatsache. Mit anderen Worten: Obwohl es scheint, als befandest Du Dich
innerhalb der materiellen Energie, wirst Du niemals von ihr bedeckt.*

Nach der Darstellung der Veden entfaltet das Hochste Brahman Seine Ausstrah-
lung, und deshalb ist es tiberall hell. Aus der Brahma-samhita erfahren wir, daB3 das
brahmajyoti, die Brahman-Ausstrahlung, vom Korper des Hochsten Herrn ausgeht,
und aus der Brahman-Ausstrahlung wiederum geht die gesamte Schopfung hervor.
Weiter heiBt es in der Bhagavad-gita, daB der Herr die Quelle der Brahman-Aus-
strahlung ist. Er ist die urspriingliche Wurzel alles Existierenden, doch weniger in-
telligente Menschen denken, daB der Hochste Herr materielle Eigenschaften an-
nimmt, wenn Er in der materiellen Welt erscheint. SchluBfolgerungen dieser Art
sind jedoch nicht gut durchdacht, und nur die weniger Intelligenten vertreten solche
Auffassungen.

VERS 18
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ya atmano drsya-gunesu sann iti
vyavasyate sva-vyatirekato 'budhah

vindnuvddam na ca tan manisitam
samyag yatas tyaktam upddadat puman

yah—jeder, der; atmanah—von seiner eigenen, wirklichen Identitat, der Seele;
drsya-gunesu—unter den sichtbaren Objekten, angefangen mit dem Korper; san—in
dieser Position befindlich; iti—so; vyavasyate—fahrt fort zu handeln; sva-vyatireka-
tah—als ob der Korper von der Seele unabhingig ware; abudhah—ein Schurke; vina
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anuvadam—ohne richtiges analytisches Studium; na—nicht; ca—auch; rat—der Kor-
per und andere sichtbare Objekte; manisitam—solche Uberlegungen sind besprochen
worden; samyak—vollstandig; yatah—weil er ein Dummkopf ist; tyaktam—werden
abgelehnt; upadadat—sieht diesen Korper als Realitit an; pumdn—ein Mensch.

UBERSETZUNG

Wer denkt, sein sichtbarer Korper, der ein Produkt der drei Erschei-
nungsweisen der Natur ist, sei von der Seele unabhingig, ist sich der Grund-
lage des Daseins nicht bewuft, und deshalb ist er ein Schurke. Diejenigen,
die gelehrt sind, haben die SchluRfolgerung eines solchen Menschen ver-
worfen, denn mittels eingehender Erérterung kann man verstehen, daR der
sichtbare Korper und die Sinne keine Existenz hitten, wenn hinter ihnen
nicht eine Seele als Grundlage stiinde. Nichtsdestoweniger hilt ein dummer
Mensch seine SchluRfolgerung fiir die Realitit, obwohl diese bereits ver-
worfen wurde.

ERLAUTERUNG

Ohne das Grundprinzip, die Seele, kann kein Korper erzeugt werden. Sogenannte
Wissenschaftler haben in ihren chemischen Laboratorien die verschiedensten Versu-
che unternommen, um einen lebendigen Korper zu erzeugen, was jedoch keinem
von ihnen gelungen ist, denn ohne die Gegenwart der spirituellen Seele ist es nicht
moglich, einen Korper aus materiellen Elementen herzustellen. Da bei den heutigen
Wissenschaftlern Theorien in Mode sind, nach denen der Korper ausschlieBlich aus
chemischen Elementen besteht, haben wir viele Wissenschaftler herausgefordert, in-
dem wir sie baten, wenigstens ein kleines Ei herzustellen. Die in einem Ei enthalte-
nen Chemikalien sind sehr leicht zu beschaffen. Das Ei besteht aus einer weiBlen und
einer gelben Substanz, und rundherum befindet sich eine Schale, und es sollte den
modernen Wissenschaftlern eigentlich keine Schwierigkeit bereiten, eine Nach-
bildung eines solchen Eies herzustellen. Doch selbst wenn sie ein solches Ei herstell-
ten und in einen Brutschrank legten, wiirde aus diesem von Menschenhand gemach-
ten, chemischen Ei kein Kiiken schliipfen. Die Seele mufl dazukommen, denn aus
einer Verbindung chemischer Elemente kann unméglich Leben entstehen. Diejeni-
gen, die denken, es konne ohne die Seele Leben geben, werden deshalb hier als abu-
dhah (térichte Halunken) bezeichnet.

Im Gegensatz zu diesen Menschen gibt es diejenigen, die den Korper ablehnen, da
sie ihn als unwirklich betrachten. Sie sind ebenfalls als Dummkopfe einzustufen.
Man darf den Korper weder ablehnen noch fiir wesentlich halten. Das Wesentliche
ist die Hochste Personlichkeit Gottes, und sowohl der Korper als auch die Seele sind
Energien des Hochsten Herrn, wie Er in der Bhagavad-gita (7.4-5) Selbst erklart:

bhumir apo ’'nalo vayuh
kham mano buddhir eva ca
ahankara itiyam me
bhinna prakrtir astadha
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apareyam itas tv anyam
prakrtim viddhi me param

Jiva-bhuatam mahd-baho
yayedam dhdryate jagat

,.Erde, Wasser, Feuer, Luft, Ather, Geist, Intelligenz und falsches Ego — diese
acht Elemente bilden Meine abgesonderten, materiellen Energien. AuBer dieser nie-
deren Natur, o starkarmiger Arjuna, habe Ich noch eine hohere Energie, die aus al-
len Lebewesen besteht, die mit der materiellen Natur kimpfen und das Universum
erhalten.*

Der Korper hat also genau wie die Seele eine Beziehung zur Hochsten Personlich-
keit Gottes. Sowohl der Korper als auch die Seele sind als Energien des Hochsten
Herrn nicht unwirklich, denn sie beide kommen von der Realitit. Wer dieses Ge-
heimnis des Lebens nicht kennt, wird als abudhah bezeichnet. In den Veden heil3t es,
daB alles das Hochste Brahman ist (aitadatmyam idam sarvam, sarvam khalv idam
brahma). Deshalb sind der Koérper und die Seele Brahman, denn sowohl die Materie
als auch das Spirituelle gehen vom Brahman aus.

Einige Menschen, die die SchluBfolgerung der Veden nicht kennen, halten die
materielle Natur fiir das Wesentliche, wahrend andere denken, die spirituelle Seele
sei das, was wirklich ist; doch eigentlich ist das Brahman das Wesentliche, es ist die
Ursache aller Ursachen. Die Bestandteile und die unmittelbare Ursache der manife-
stierten materiellen Welt sind Brahman, und wir konnen die Bestandteile nicht vom
Brahman unabhingig machen. Dariiber hinaus sind sowohl die Bestandteile als auch
die unmittelbare Ursache dieser materiellen Manifestation Wahrheit (satya), denn
sie sind beide Brahman; der Ausdruck brahma satyam jagan mithya besitzt keine
Giiltigkeit. Die Welt ist nicht unwirklich.

Die jidnis lehnen diese Welt als unwirklich ab, wahrend torichte Menschen sie
fiir eine Realitit halten, und auf diese Weise unterliegen beide einem Irrtum. Der
Korper ist zwar nicht so wichtig wie die Seele, aber trotzdem kann man nicht sagen,
er sei unwirklich. Allerdings ist er zeitweilig, und nur torichte, materialistische
Menschen, die kein umfassendes Wissen tiber die Seele haben, betrachten den zeit-
weiligen Korper als Realitdt und beschiftigen sich damit, ihn zu schmiicken. Der
Sturz in diese beiden Fallgruben — den Korper als unwirklich abzulehnen bzw. ihn
fir das ein und alles zu halten — 1aB3t sich vermeiden, wenn man fest im Krsna-
BewuBtsein verankert ist. Wenn wir diese Welt als unwirklich betrachten, gehoren
wir zu den asuras, die sagen, diese Welt sei unwirklich und habe keinen Ursprung
und es gebe keinen Gott, der sie beherrscht (asatyam apratistham te jagad ahur
anisvaram). Wie im Sechzehnten Kapitel der Bhagavad-gita beschrieben wird, sind
dies die Auffassungen von Damonen.

VERS 19
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tvatto 'sya janma-sthiti-samyaman vibho
vadanty anihad agunad avikriyat

tvayisvare brahmani no virudhyate
tvad-asrayatvad upacaryate gunaih

tvattah—sind von Dir, o Herr; asya—der gesamten kosmischen Manifestation;
janma—die Schopfung; sthiti—Erhaltung; samyaman—und Vernichtung; vibho—o
mein Herr; vadanti—die Gelehrten, die die Veden studiert haben, schluf3folgern;
anihat—der Du frei von Anstrengung bist; agundat—der Du von den Erscheinungs-
weisen der materiellen Natur nicht beriihrt wirst; avikriyat—der Du Dich in Deiner
spirituellen Stellung nicht veranderst; tvayi—in Dir; isvare—die Hochste Personlich-
keit Gottes; brahmani—der Du Parabrahman bist, das Hochste Brahman; no—nicht;
virudhyate—es gibt einen Widerspruch; tvat-dsrayatvat—weil sie von Dir kontrol-
liert werden; upacaryate—die Dinge gehen automatisch vonstatten; gunaih—durch
die Wirkung der materiellen Erscheinungsweisen.

UBERSETZUNG

O mein Herr, Gelehrte, die die Veden studiert haben, kommen zu dem
SchluB, daB die Schopfung, Erhaltung und Vernichtung der gesamten kos-
mischen Manifestation von Dir durchgefiihrt werden, der Du frei von An-
strengungen bist, unberiihrt von den Erscheinungsweisen der materiellen
Natur und unverinderlich in Deiner spirituellen Stellung. Es gibt keine Wi-
derspriiche in Dir, der Du die Hochste Personlichkeit Gottes, das Parabrah-
man, bist. Da die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur — sattva,
rajas und tamas — von Dir kontrolliert werden, geht alles automatisch von-
statten.

ERLAUTERUNG
In den Veden heiB3t es:

na tasya karyam karanam ca vidyate
na tat-samas cabhyadhikas ca drsyate
parasya saktir vividhaiva sriyate
svabhaviki jrana-bala-kriya ca
(Sver. U. 6.8)

,,Der Hochste Herr braucht nichts zu tun, und man findet niemanden, der Ihm
gleichkommt oder groBer ist als Er, denn alles wird in einem natiirlichen und sy-
stematischen Ablauf von Seinen mannigfaltigen Energien bewerkstelligt.*

Die Hochste Personlichkeit Gottes leitet personlich Schopfung, Erhaltung und
Vernichtung, wie in der Bhagavad-gita bestatigt wird (maydadhyaksena prakrtih si-
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yate sa-cardcaram). Letzten Endes jedoch braucht der Herr nichts zu tun und ist
deshalb nirvikara, unveranderlich. Weil alles unter Seiner Leitung geschieht, wird
Er srsti-karta genannt, der Herr der Schopfung. In dhnlicher Weise ist Er auch der
Herr der Vernichtung. Wenn ein Meister an einer Stelle sitzt, wahrend seine Ange-
stellten verschiedenen Arbeitspflichten nachgehen, ist alles, was die Angestellten
tun, letztlich eine Handlung des Meisters, obwohl dieser nichts tut (na tasya karyam
karanam ca vidyate). Der Herr besitzt eine derart groBe Vielfalt von Energien, da
alles auf wunderbare Weise geschieht. Deshalb ist Er in dieser materiellen Welt un-
beteiligt und fiihrt Selbst nichts direkt aus.

VERS 20
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sa tvam tri-loka-sthitaye sva-mdyayad
bibharsi suklam khalu varnam atmanah

sargdya raktam rajasopabrmhitam
krsnam ca varnam tamasa jandtyaye

sah tvam—Du, o Herr, der Du die gleiche Person bist, die Transzendenz; tri-
loka-sthitaye—um die drei Welten zu erhalten (die oberen, die mittleren und die un-
teren Planetensysteme); sva-mdyayd—durch Deine personliche Energie (dtma-mad-
yayd); bibharsi—nimmst an; suklam—das weiBe AuBere Visnus in Tugend; khalu—
sowie auch; varnam—Farbe; atmanah—zu derselben Kategorie gehorig wie Du
(visnu-tattva); sargdya—fiir die Schopfung der gesamten Welt; raktam—die rétliche
Farbe der rajo-guna; rajasa—mit der Eigenschaft der Leidenschaft; upabrmhitam
—aufgeladen; krsnam ca—und der Eigenschaft der Dunkelheit; varnam—die Farbe;
tamasa—die von Unwissenheit umgeben wird; jana-atyaye—fiir die endgiiltige Zer-
storung der ganzen Schopfung.

UBERSETZUNG

Mein Herr, Deine Gestalt ist transzendental zu den drei materiellen Er-
scheinungsweisen, doch zum Zweck der Erhaltung der drei Welten nimmst
Du in Tugend die weilRe Farbe Visnus an; zum Zweck der Schopfung, die
von der Eigenschaft der Leidenschaft umgeben ist, erscheinst Du rotlich,
und am Ende, wenn die Vernichtung, die von Unwissenheit umgeben wird,
vorgenommen werden muB, siehst Du schwirzlich aus.

ERLAUTERUNG

Vasudeva betete zum Herrn: ,,Du wirst als suklam bezeichnet. Suklam (die Farbe
WeibB) ist die symbolische Reprasentation der Absoluten Wahrheit, da diese von den
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materiellen Eigenschaften nicht beriihrt wird. Brahma wird rakta (rot) genannt,
denn er verkorpert die Eigenschaften der Leidenschaft, die zur Schopfung erforder-
lich sind. Dunkelheit wird Siva zugeschrieben, denn er vernichtet den Kosmos.
Schopfung, Vernichtung und Erhaltung der kosmischen Manifestation werden von
Deinen Energien durchgefiihrt, doch Du wirst von diesen Eigenschaften nie beein-
fluBt.” Wie in den Veden bestitigt wird, ist die Hochste Personlichkeit Gottes stets
frei von allen materiellen Eigenschaften (harir hi nirgunah saksat). Es wird auch ge-
sagt, daB die Eigenschaften der Leidenschaft und Unwissenheit in der Person des
Hochsten Herrn nicht zu finden sind.

Die drei Farben, die in diesem Vers erwahnt werden — sukla, rakta und krsna —,
diirfen nicht wortlich verstanden werden, im Sinne dessen, was wir mit unseren
Sinnen erfahren, sondern sie symbolisieren vielmehr sattva-guna, rajo-guna und
tamo-guna. SchlieBlich ist auch eine Ente weil3, obwohl sie unter dem EinfluB3 von
tamo-guna, der Erscheinungsweise der Unwissenheit, steht. Die Ente ist ein Beispiel
fir die sogenannte bakandha-nydya-Denkweise, denn sie ist so dumm, daB sie hin-
ter den Hoden eines Stieres herlauft, weil sie diese fiir einen herabhangenden Fisch
hélt, den sie fressen kann, wenn er herunterféllt. Die Ente befindet sich also immer
in Dunkelheit. Vyasadeva dagegen, der Verfasser der vedischen Literatur, hat eine
schwarzliche Hautfarbe, doch dies bedeutet nicht, daB3 er von tamo-guna beeinfluit
wird; vielmehr steht er auf der hochsten Stufe von sattva-guna, jenseits der mate-
riellen Erscheinungsweisen der Natur. Manchmal werden diese Farben (sukla-rak-
tas tathad pitah) dazu gebraucht, um die brahmanas, ksatriyas, vaisyas und sudras zu
bezeichnen. Sri Ksirodakasayi Visnu ist dafiir beriihmt, eine schwirzliche Hautfarbe
zu haben, Siva ist weiBlich und Brahma rotlich; doch wie Srila Sanatana Gosvami
im Vaisnava-tosani-tika schreibt, wird hier nicht auf diese verschiedenen Farben Be-
Zug genommen.

In Wirklichkeit sind sukla, rakta und krsna folgendermaBen zu verstehen: Der
Herr ist immer transzendental, doch zum Zweck der Schopfung nimmt Er als
Brahma die Farbe rakta an. Dann wird der Herr manchmal auch zornig. In der
Bhagavad-gita (16.19) sagt Er:

tan aham dvisatah kriran
samsaresu naradhaman

ksipamy ajasram asubhan
asurisv eva yonisu

,,Die Neidischen und Boshaften, die die niedrigsten unter den Menschen sind,
werden von Mir in den Ozean des materiellen Daseins und dort in verschiedene da-
monische Arten des Lebens geworfen.*

Um die Damonen zu vernichten, wird der Herr zornig und nimmt deshalb die
Gestalt Sivas an. Zusammenfassend kann man sagen, daB die Hochste Personlich-
keit Gottes immer jenseits der materiellen Eigenschaften steht, und wir sollten uns
nicht verleiten lassen, nur aufgrund unserer Sinneswahrnehmung das Gegenteil zu
denken. Maq muB die Stellung des Herrn durch die Autorititen, die mahajanas, ver-
stehen. Im Srimad-Bhagavatam (1.3.28) heiBt es deshalb: ete camsa-kalah pumsah
krsnas tu bhagavan svayam.
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VERS 21
e T [ R
TRsTAMSH RIS |
m . \ﬁ A_
FreramAT Frfem@ =g 121

tvam asya lokasya vibho riraksisur
grhe ‘vatirno 'si mamakhilesvara

rajanya-samjndasura-koti-yuthapair
nirvyithyamana nihanisyase camih

tvam—Du, o Herr; asya—von dieser Welt; lokasya—besonders von martya-loka,
dem Planeten Erde; vibho—o Hochster; riraksisuh—der Du zu beschiitzen wiinschst
(vor der Belastigung durch die asuras); grhe—in diesem Haus; avatirnah asi—bist
jetzt erschienen; mama—mein; akhila-isvara—obwohl Du der Besitzer der gesamten
Schopfung bist; rdjanya-samjria-asura-koti-yttha-paih—mit Millionen von Damo-
nen und ihren Anhéngern, die die Rolle von Politikern und Konigen spielen; nir-
vyuhyamanah—die auf der ganzen Welt umherziehen; nihanisyase—wirst toten; ca-
muh—die Armeen, das Kriegsgerat, die Soldaten und das Gefolge.

UBERSETZUNG

O mein Herr, der Du der Eigentiimer alles Erschaffenen bist. Du bist jetzt
in meinem Haus erschienen, denn Du mochtest diese Welt beschiitzen. Ich
bin mir sicher, daR Du all die Armeen vernichten wirst, die iiber die ganze
Welt ziehen. An der Spitze dieser Heere stehen Politiker, die sich wie ksa-
triya-Herrscher kleiden, jedoch in Wirklichkeit Dimonen sind. Zum Schutz
der unschuldigen Offentlichkeit miissen sie von Dir getotet werden.

ERLAUTERUNG

Krsna erscheint in dieser Welt aus zwei Griinden: paritranaya sadhinam vina-
saya ca duskrtam — um die unschuldigen, frommen Geweihten des Herrn zu be-
schiitzen und die ungebildeten, ungesitteten asuras zu vernichten, die grundlos wie
die Hunde bellen und sich um die politische Vormachtstellung streiten. Kali-kale
nama-rape krsna avatdra. Die Hare-Krsna-Bewegung ist ebenfalls eine Inkarnation
Krsnas, und zwar in Form des Heiligen Namens (ndma-riipe). Jeder von uns, der die
damonischen Herrscher und Politiker wirklich fiirchtet, muB@ diese Inkarnation
Krsnas willkommen heien: Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare /
Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare. Dann werden wir mit Sicherheit
vor Belastigungen durch die dimonischen Herrscher geschiitzt sein. Zur Zeit sind
diese Herrscher, denen jedes Mittel recht ist, um die Regierung zu iibernehmen, der-
art machtig, daB sie die hochsten Regierungsposten an sich reiBen konnen und unter
dem Vorwand der nationalen Sicherheit oder des Notstandes zahllosen Menschen
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Qualen bereiten. Nach einiger Zeit wird ein asura von einem anderen abgeldst, doch
die Bevolkerung leidet weiter. Deshalb hat sich die Lage auf der ganzen Welt zuge-
spitzt, und es gibt nur noch eine Hoffnung — die Hare-Krsna- Bewegung. Sri Nrsirm-
hadeva erschien, als Prahlada von seinem ddmonischen Vater aufs duBerste gequalt
wurde. Wegen solcher dimonischen Viater — das heil3t wegen der regierenden Poli-
tiker — ist es schwierig, die Hare-Krsna- Bewegung voranzutreiben. Doch da Krsna
jetzt durch diese Bewegung in Form Seines Heiligen Namens erschienen ist, konnen
wir hoffen, daB3 diese dimonischen Viter vernichtet werden und daB auf der ganzen
Welt das Konigreich Gottes eingerichtet wird. Gegenwartig ist die Welt voll von
zahllosen asuras, die als Politiker, gurus, sadhus, yogis und Inkarnationen verkleidet
sind und die breite Masse der Menschen in die Irre filhren — weg vom Krsna-
BewuBtsein, das der menschlichen Gesellschaft wahren Nutzen bringen kann.

VERS 22
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ayam tv asabhyas tava janma nau grhe
Srutvagrajams te nyavadhit suresvara

sa te 'vataram purusaih samarpitam
srutvadhunaivabhisaraty uddayudhah

ayam—dieser (Schurke); tu—aber; asabhyah—der ganz und gar nicht gebildet ist
(asura bedeutet ,,unzivilisiert", und sura bedeutet ,,zivilisiert"); rava—von Dir, o
Herr; janma—die Geburt; nau—unser; grhe—in das Haus; srutva—nachdem er ge-
hort hat; agrajan te—alle Briider, die vor Dir geboren wurden; nyavadhit—brachte
um; sura-isvara—o Herr der suras, der zivilisierten Menschen; sah—er (dieser bar-
barische Kamsa); te—Dein; avataram—Erscheinen; purusaih—von seinen Stellver-
tretern; samarpitam—in Kenntnis gesetzt von; srutvda—nachdem er gehort hat;
adhunda—jetzt; eva—gewil; abhisarati—wird sofort kommen; uddyudhah—mit er-
hobenen Waffen.

UBERSETZUNG

O mein Herr, Herr der Halbgotter, nachdem der barbarische Kammsa die
Prophezeiung vernommen hatte, daB Du in unserem Haus geboren werden
solltest und ihn spiter toten wiirdest, brachte er all Deine ilteren Briider
um. Sobald er von seinen Stellvertretern erfihrt, daB Du erschienen bist,
wird er sofort mit seinen Waffen kommen, um Dich zu toten.
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ERLAUTERUNG

Kamsa ist hier als asabhya (,,unzivilisiert* oder ,,in hochstem MaBe ruchlos*) be-
zeichnet worden, weil er die vielen Kinder seiner Schwester totete. Als er die Pro-
phezeiung horte, da3 er von Devakis achtem Sohn getotet werden wiirde, war dieser
barbarische Mann, Kamsa, sofort bereit, seine unschuldige Schwester zu toten, dazu
noch an ihrem Hochzeitstag. Ein barbarischer Mensch ist um der Befriedigung sei-
ner Sinne willen zu allem fahig. Er ist imstande, Kinder zu toten, er kann Kiihe to-
ten, er kann brahmanas toten und ist fahig, alte Menschen zu titen; er hat mit nie-
mandem Mitleid. Nach den Grundsatzen der vedischen Kultur sollte Kiihen, Frauen,
Kindern, alten Menschen und brahmanas verziechen werden, wenn sie einen Fehler
machen, doch asuras, unzivilisierte Menschen, kiimmern sich nicht um diesen
Grundsatz. Gegenwartig werden uneingeschrankt Kihe und Kinder umgebracht,
und deshalb ist diese Zivilisation ganz und gar nicht menschlich, und diejenigen, die
diese hollische Zivilisation leiten, sind unzivilisierte asuras.

Solch unzivilisierte Leute sind der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein nicht sehr
wohlgesinnt. Als Staatsbeamte erkldren sie ohne Zogern, das Singen der Hare-
Krsna-Bewegung stelle eine Erregung offentlichen Argernisses dar, obwohl es in der
Bhagavad-gita unmiBverstandlich heiBt: satatam kirtayanto mam yatantas ca
drdha-vratah. Diesem Vers zufolge ist es die Pflicht der mahdtmas, den Hare-
Krsna-mantra zu chanten und nach besten Kraften zu versuchen, ihn auf der ganzen
Welt zu verbreiten. Ungliicklicherweise befindet sich die Gesellschaft in einem der-
art unzivilisierten Zustand, daB es sogenannte mahadtmadas gibt, die nicht davor zu-
riickschrecken, Kiihe und Kinder zu toten und die Hare-Krsna-Bewegung zu behin-
dern. Die Gegner des Zentrums der Hare-Krsna-Bewegung in Bombay (namens
,,Hare Krsna Land") haben tatsachlich eine solch barbarische Handlungsweise an
den Tag gelegt. Genauso, wie nicht zu erwarten war, daB Karhsa das schone Kind
Devakis und Vasudevas toten wiirde, steht nicht zu erwarten, daB die barbarische
Gesellschaft die Verbreitung der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein aufhalten kann,
auch wenn es ihr keine Freude macht, da die Bewegung so erfolgreich ist; trotzdem
haben wir mit vielen Schwierigkeiten zu kdmpfen, die in mannigfaltigen Formen
auftreten. Obwohl Krsna nicht getotet werden kann, dngstigte sich Vasudeva als
Krsnas Vater in liebevoller Besorgnis um Ihn, denn er dachte, Kamsa werde unver-
ziiglich kommen und seinen Sohn téten. In ahnlicher Weise fiirchten auch wir stan-
dig, daB die asuras die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein in irgendeinem Teil der
Welt behindern, obwohl diese Bewegung und Krsna nicht voneinander verschieden
sind und kein asura sie aufzuhalten vermag.

VERS 23
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sri-suka uvaca
athainam atmajam viksya
maha-purusa-laksanam
devaki tam upadhavat
kamsad bhita suvismita

sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; atha—nachdem Vasudeva diese
Gebete dargebracht hatte; enam—diesen Krsna; atmajam—ihren Sohn; viksya
—betrachtend; maha-purusa-laksanam—mit allen Kennzeichen der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes, Visnu; devaki—Krsnas Mutter; tam—Ihm (Krsna); upddhavat
—brachte Gebete dar; kamsdat—vor Kamsa; bhita—sich fiirchtend; su-vismita—und
auBerdem vom Anblick eines derart wunderbaren Kindes in Erstaunen versetzt.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Nachdem Devaki, die sich sehr vor Karhsa
fiirchtete und iiber alle MaRen erstaunt war, gesehen hatte, daB ihr Kind
alle Merkmale der Hochsten Personlichkeit Gottes aufwies, begann sie, dem
Herrn Gebete darzubringen.

ERLAUTERUNG

Das Wort suvismita, das ,,erstaunt* bedeutet, ist in diesem Vers bedeutsam. De-
vaki und ihr Ehemann Vasudeva waren tiberzeugt, daB ihr Kind die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes war und von Karhsa nicht getotet werden konnte; doch da sie an
Karhsas vergangene Greueltaten dachten, hatten sie als liebevolle Eltern gleichzeitig
Angst, daB auch Krsna getotet werden wiirde. Aus diesem Grund ist das Wort su-
vismita gebraucht worden. In dhnlicher Weise wundern wir uns ebenfalls, wenn wir
dariiber nachdenken, ob diese Bewegung von den asuras vernichtet werden wird
oder ob sie weiterhin furchtlos voranschreiten wird.

VERS 24
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sri-devaky uvdca
ripam yat tat prahur avyaktam adyam
brahma jyotir nirgunam nirvikaram
satta-mdtram nirvisesam nirtham
sa tvam saksad visnur adhyatma-dipah
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sri-devaki uvdaca—Sri Devaki sagte; riipam—Form oder Substanz; yat tar—weil
Du dieselbe Substanz bist; prahuh—man nennt Dich manchmal; avyaktam—mit den
materiellen Sinnen nicht wahrnehmbar (atah sri-krsna-namadi na bhaved grahyam
indriyaih), ddyam—Du bist die urspriingliche Ursache; brahma—Du bist als
Brahman bekannt; jyotih—Licht; nirgunam—ohne materielle Eigenschaften; nir-
vikaram—ohne Veranderung, ewig dieselbe Gestalt als Visnu; satra-matram—die
urspriingliche Substanz, die Ursache aller Dinge; nirvesesam—Du bist iiberall als die
Uberseele gegenwirtig (im Herzen eines Menschen und im Herzen eines Tieres ist
dieselbe Substanz gegenwartig), nirtham—ohne materielle Wiinsche; sah—die Hoch-
ste Person; tvam—Du, o Herr; saksdt—direkt; visnuh—Sri Visnu; adhydtma-
dipah—das Licht fiir alles transzendentale Wissen (wer Dich kennt, weiB alles: yas-
min vijiidte sarvam evam vijiidtam bhavati).

UBERSETZUNG

$ri Devaki sagte: Mein lieber Herr, es gibt verschiedene Veden, von de-
nen Dich einige als ,,durch Worte und den Geist nicht wahrnehmbar‘’ be-
schreiben. AuRerdem bist Du der Ursprung der gesamten kosmischen Mani-
festation. Du bist Brahman, das AllergroRte, und Du leuchtest wie die
Sonne. Du hast keinen materiellen Ursprung, Du bist frei von Verinderung
und Abweichung, und Du hast keine materiellen Wiinsche. In den Veden
heift es daher, daB Du die Substanz bist. Deshalb, mein Herr, bist Du der
direkte Ursprung aller vedischen Aussagen, und dadurch, daB man Dich
versteht, versteht man allmihlich alles. Du unterscheidest Dich vom Licht
des Brahmans und vom Paramatma, aber trotzdem bist Du nicht von ihnen
verschieden. Alles geht von Dir aus. Wahrlich, Du bist $ri Visnu, die Ursache
aller Ursachen, das Licht allen transzendentalen Wissens.

ERLAUTERUNG

Visnu ist der Ursprung aller Dinge, und zwischen Sri Visnu und Sri Krsna be-
steht kein Unterschied, denn Sie sind beide visnu-tattva. Aus dem Rg Veda erfahren
wir, daB der alldurchdringende $ri Visnu, der auch der Paramatma und das leuch-
tende Brahman ist, die urspriingliche Substanz ist (om tad visnoh paramanm padam).
Die Lebewesen sind ebenfalls Teilchen Visnus, der mannigfaltige Energien hat (pa-
rasya saktir vividhaiva sriyate svabhaviki jidna-bala-kriya ca). Visnu, Krsna, ist
deshalb alles. Sri Krsna sagt in der Bhagavad-gitd (10.8): aham sarvasya prabhavo
mattah sarvam pravartate. ,,Ich bin der Ursprung aller spirituellen und materiellen
Welten. Alles geht von Mir aus.” Krsna ist deshalb die urspriingliche Ursache aller
Dinge (sarva-kdarana-karanam). Wenn Sich Visnu in Seinen alldurchdringenden
Aspekt erweitert, sollten wir verstehen, daB3 Er das nirakara-nirvisesa-brahmajyoti
darstellt.

Obwohl alles von Krsna ausgeht, ist Er letztlich eine Person. Aham adir hi deva-
nam: Er ist der Ursprung Brahmas, Visnus und Mahesvaras, von denen wiederum
viele Halbgotter manifestiert werden. Krsna sagt deshalb in der Bhagavad-gita
(14.27): brahmano hi pratisthaham. ,Das Brahman ruht auf Mir." Der Herr sagt
auch:
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ye 'py anya-devata-bhakta
yajante sraddhayanvitah

te 'pi mam eva kaunteya
yajanty avidhi-piurvakam

,,Was immer ein Mensch anderen Gottern opfern mag, o Sohn Kuntis, ist in
Wirklichkeit fiir Mich allein bestimmt; es wird jedoch ohne rechtes Verstandnis ge-
opfert* (Bg. 9.23).

Es gibt viele Personen, die verschiedene Halbgotter verehren und sie dabei fiir ge-
trennte Gottheiten halten, was sie eigentlich nicht sind. In Wirklichkeit ist jeder
Halbgott und jedes Lebewesen ein Teilchen Krsnas (mamaivamso jiva-loke jiva-bhii-
tah). Die Halbgotter gehoren ebenfalls zur Kategorie der Lebewesen; sie sind keine
unabhingigen Gotter. Doch Menschen mit unreifem und von den Erscheinungs-
weisen der materiellen Natur verunreinigtem Wissen verehren entsprechend ihrer
Intelligenz verschiedene Halbgotter. Deshalb werden sie in der Bhagavad-gita geta-
delt (kdmais tais tair hrta-jidndh prapadyante 'nya-devatah). Da sie unintelligent
und nicht sehr fortgeschritten sind und die Wahrheit nicht richtig verstanden haben,
wenden sie sich der Verehrung verschiedener Halbgotter zu oder werden Anhénger
unterschiedlicher spekulativer Philosophien wie beispielsweise der Mayavada-Philo-
sophie.

Wie es in den Veden heiBt (yasya bhdsa sarvam idam vibhati), ist Krsna, Visnu,
der eigentliche Ursprung aller Dinge. Die Absolute Wahrheit wird spater im
Srimad-Bhagavatam (10.28.15) als satyam jianam anantam yad brahma-jyotih sd-
natanam beschrieben. Das brahmajyoti ist sanatana, ewig, doch es ist Krsna unter-
geordnet (brahmano hi pratisthaham). In der Brahma-sarhita heiBt es, daB der Herr
alldurchdringend ist. Andantara-stha-paramanu-cayantara-stham: Er befindet Sich
als Paramatma sowohl in diesem Universum als auch in jedem Atom. Yasya prabha
prabhavato jagad-anda-koti-kotisv asesa-vasudhddi-vibhuti-bhinnam: Auch das
Brahman ist nicht unabhingig von Ihm. Daher ist alles, was ein Philosoph beschrei-
ben mag, letztlich Krsna oder Sri Visnu (sarvam khalv idam brahma, parar brahma
param dhama pavitram paramam bhavan). Entsprechend verschiedenen Stufen der
Erkenntnis wird Sri Visnu unterschiedlich beschrieben, doch Tatsache ist, daB Er
der Ursprung aller Dinge ist.

Weil Devaki eine reine Gottgeweihte war, konnte sie verstehen, daB eben dieser
Sri Visnu als ihr Sohn erschienen war. Devaki, die wegen der grausamen Taten
ihres Bruders in groBe Furcht versetzt worden war, brachte deshalb ihre Gebete dar,
nachdem Vasudeva die seinen beendet hatte. Sie sagte: ,,Lieber Herr, Deine ewigen
Formen wie Narayana, Sri Rama, Sesa, Varaha, Nrsimha, Vamana, Baladeva und
Millionen dhnlicher Inkarnationen, die von Visnu ausgehen, werden in der vedi-
schen Literatur als urspriinglich bezeichnet. Du bist urspriinglich, weil all Deine
Formen, in denen Du Dich inkarnierst, nicht zu dieser materiellen Schopfung geho-
ren. Deine Form existierte, bevor diese kosmische Manifestation erschaffen wurde.
Deine Formen sind ewig und alldurchdringend. Sie leuchten aus sich selbst, sie sind
unveranderlich und nicht von materiellen Eigenschaften verunreinigt. Diese ewigen
Formen sind immer voller Wissen und Gliickseligkeit; sie sind in transzendentaler
Tugend verankert und stets damit beschaftigt, verschiedene Spiele zu vollfiihren. Du
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bist nicht nur auf eine bestimmte Form beschrankt; all diese transzendentalen, ewi-
gen Formen sind selbstgeniigsam. Ich verstehe, daB Du der Hochste Herr, Sri
Visnu, bist.* Wir konnen deshalb den SchluB ziehen, daB Sri Visnu alles ist, obwohl
Er gleichzeitig von allem verschieden ist. Das ist die sogenannte acintya-bheda-
bheda-tattva-Philosophie.

VERS 25
™ % RwEm
TN T |
[RSTA® T q

AT CreqasgEs:  IRul

naste loke dvi-parardhavasane
maha-bhiitesv adi-bhiitam gatesu

vyakte 'vyaktam kala-vegena yadte
bhavan ekah sisyate 'Sesa-samjiah

naste—nach der Zerstorung; loke—der kosmischen Manifestation; dvi-parardha-
avasdne—nach Millionen und Abermillionen von Jahren (wenn das Leben Brahmas
zu Ende ist); mahd-bhitesu—wenn die fiinf Hauptelemente (Erde, Wasser, Feuer,
Luft und Ather); adi-bhiitam gatesu—gehen in die feinstofflichen Elemente der Sin-
neswahrnehmung ein; vyakte—wenn alles Manifestierte; avyaktam—in das Unmani-
festierte; kdla-vegena—durch den Zwang der Zeit; ydte—geht ein; bhavan—Du, o
Herr; ekah—nur einer; sisyate—bleibt librig; asesa-samjriah—der eine, der verschie-
dene Namen tragt.

UBERSETZUNG

Nach Millionen von Jahren, zur Zeit der kosmischen Vernichtung, wenn
alles Manifestierte und Unmanifestierte durch den Zwang der Zeit zerstort
wird, gehen die fiinf grobstofflichen Elemente in die feinstoffliche Auffas-
sung ein, und die manifestierten Kategorien verschmelzen mit der unmani-
festierten Substanz. Zu dieser Zeit bleibst nur Du allein iibrig, und man
nennt Dich Ananta Sesa-naga.

ERLAUTERUNG

Wenn das Universum vernichtet wird, gehen die fiinf grobstofflichen Elemente
— Erde, Wasser, Feuer, Luft und Ather — in den Geist, die Intelligenz und das
falsche Ego (aharikdra) ein, und die gesamte kosmische Manifestation verschmilzt
mit der spirituellen Energie der Hochsten Personlichkeit Gottes, die allein als der
Ursprung aller Dinge tibrigbleibt. Der Herr ist deshalb als Sesa-naga bekannt, als
Adi-purusa und noch unter vielen anderen Namen.

Devaki betete deshalb: ,,Nach vielen Millionen von Jahren, wenn Brahmas Le-
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benszeit abgelaufen ist, wird die kosmische Manifestation zerstort. Zu dieser Zeit ge-
hen die fiinf Elemente — namlich Erde, Wasser, Feuer, Luft und Ather — in das
mahat-tattva ein. Das mahat-tattva wiederum verschmilzt durch den Zwang der
Zeit mit der gesamten nichtmanifestierten materiellen Energie; die gesamte mate-
rielle Energie geht in das pradhana ein, und das pradhana geht in Dich ein. Deshalb
bist Du mit Deinem transzendentalen Namen, Deiner Gestalt, Deinen Eigenschaften
und Deinem Zubehor das einzige, was nach der Zerstorung der gesamten kosmi-
schen Manifestation tbrigbleibt.

Mein Herr, ich bringe Dir meine achtungsvollen Ehrerbietungen dar, denn Du
kontrollierst die Gesamtheit der unmanifestierten Energie, und Du bist das endgiil-
tige Behaltnis der materiellen Natur. Mein Herr, die gesamte kosmische Manifesta-
tion unterliegt dem EinfluB der Zeit, die in verschiedene Zeitabschnitte wie Augen-
blicke und Jahre zerfillt. Jedermann handelt unter Deiner Aufsicht. Du bist der ur-
spriingliche Lenker aller Dinge und das Reservoir aller Energien.*

VERS 26
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yo 'yam kalas tasya te 'vyakta-bandho
cestam ahus cestate yena visvam
nimesadir vatsaranto mahiyams
tam tvesanam ksema-dhama prapadye

yah—das, was; ayam—diese; kdlah—Zeit (Minuten, Stunden, Sekunden); tasya
—von Ihm; re—von Dir; avyakta-bandho—o mein Herr, Du bist derjenige, der das
Unmanifestierte ins Leben ruft (das urspriingliche mahat-tattva, auch prakrti ge-
nannt); cestam—Versuch oder Spiele; dhuh—es wird gesagt; cestate—arbeitet; yena
—durch die; visvam—die gesamte Schopfung; nimesa-dadih—angefangen mit winzi-
gen Zeitabstanden; vatsara-antah—bis zur Grenze eines Jahres; mahiyan—machtig;
tam—Dir, o Herr; tva isanam—Dir, dem hochsten Kontrollierenden; ksema-dhama
—das Reservoir aller gliickverheiBenden Umstande; prapadye—ich ergebe mich be-
dingungslos.

UBERSETZUNG

O Begriinder der materiellen Energie, diese wunderbare Schopfung ar-
beitet unter der Kontrolle der michtigen Zeit, die in Sekunden, Minuten,
Stunden und Jahre unterteilt ist. Dieses Element, die Zeit, die sich iiber viele
Millionen von Jahren erstreckt, ist nichts als eine andere Form $ri Visnus.
Fiir Deine Spiele handelst Du als Beherrscher der Zeit, doch Du bist das Re-



194 $rimad-Bhagavatam [Canto 10, Kap. 3

servoir allen Gliicks. O Herr, ich mochte Dir meine bedingungslose Hingabe
darbringen.

ERLAUTERUNG
In der Brahma-sarhita (5.52) heiBt es:

yac-caksur esa savita sakala-grahanam
rdja samasta-sura-mirtir asesa-tejah
yasyajiiaya bhramati sambhrta-kala-cakro
govindam adi-purusam tam aham bhajami

,,Die Sonne ist der Konig aller Planetensysteme. Ihre Kraft in bezug auf Warme
und Licht ist unbegrenzt. Ich verehre Govinda, den urersten Herrn, die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes, unter deren Kontrolle selbst die Sonne, die als das Auge des
Herrn gilt, im festgelegten Rad der ewigen Zeit kreist.*

Obwohl wir den Kosmos als gigantisch und wunderbar empfinden, unterliegt er
den Beschrankungen von kala, dem Zeitfaktor. Dieser wird ebenfalls von der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes beherrscht, wie in der Bhagavad-gita bestatigt wird (ma-
yadhyaksena prakrtih siyate sa-caracaram). Prakrti, die kosmische Manifestation,
steht unter der Herrschaft der Zeit. Tatsdachlich wird alles von der Zeit beherrscht,
und die Zeit steht unter der Kontrolle der Hochsten Personlichkeit Gottes. Deshalb
fiirchtet der Hochste Herr die Angriffe der Zeit nicht. Die Zeit wird am Stand der
Sonne (savita) gemessen. Jede Minute, jede Sekunde, jeder Tag, jede Nacht, jeder
Monat und jedes Jahr konnen anhand der Bewegungen der Sonne berechnet werden.
Die Sonne ist indes nicht unabhangig, denn sie steht unter der Herrschaft der Zeit.
Bhramati sambhrta-kala-cakrah: Die Sonne bewegt sich innerhalb des kala-cakra,
des Kreislaufs der Zeit. Die Sonne wird von der Zeit beherrscht, und die Zeit wird
von der Hochsten Personlichkeit Gottes beherrscht. Deshalb hat der Herr keine
Angst vor der Zeit.

Der Herr wird hier als avyakta-bandhu angesprochen, als derjenige, der alle Ab-
laufe im Kosmos auslost. Manchmal wird die kosmische Manifestation mit einer
Topferscheibe verglichen. Wer hat eine sich drehende Topferscheibe in Bewegung
gesetzt? Natiirlich der Topfer — auch wenn wir manchmal nur die sich drehende
Scheibe sehen konnen, wahrend der Topfer selbst nicht zu sehen ist. Deshalb wird
der Herr, der hinter der Bewegung des Kosmos steht, als avyakta-bandhu bezeich-
net. Alles unterliegt den Beschrankungen der Zeit, doch der Gang der Zeit wird vom
Herrn geregelt, und deshalb befindet Er Sich nicht innerhalb der Grenze der Zeit.

VERS 27
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martyo mrtyu-vyadla-bhitah palayan
lokan sarvan nirbhayam nadhyagacchat
tvat-padabjam prapya yadrcchayadya
susthah sete mrtyur asmad apaiti

martyah—die Lebewesen, die mit Sicherheit sterben werden; mrityu-vyala-
bhitah—sich vor der Schlange des Todes fiirchtend; paldyan—davonlaufend (beim
Anblick einer Schlange lauft jedermann davon, denn jeder fiirchtet, er konnte im
nachsten Augenblick gebissen werden und sterben); lokdn—zu verschiedenen Plane-
ten; sarvan—alle; nirbhayam—Furchtlosigkeit; na adhyagacchat—erlangen nicht;
tvat-pada-abjam—Deiner Lotosfiille; prapya—den Schutz erringend; yadrcchaya
—durch Zufall, durch Deine Gnade, o Herr, und durch die Barmherzigkeit Deines
Vertreters, des spirituellen Meisters (guru-krpd, krsna-krpa), adya—gegenwirtig;
su-sthah—ungestort und im Geist ruhig; sere—schlafen; mrtyuh—tot; asmatr—vor
diesen Personen; apaiti—Aflieht.

UBERSETZUNG

Kein Lebewesen in der materiellen Welt ist von den vier Prinzipien Ge-
burt, Alter, Krankheit und Tod freigeworden — nicht einmal, wenn es auf
verschiedene Planeten fliichtete. Doch jetzt, da Du erschienen bist, mein
Herr, ergreift der Tod aus Furcht vor Dir die Flucht, und da die Lebewesen
durch Deine Gnade bei Deinen LotosfiiBen Zuflucht gefunden haben, schla-
fen sie mit vollkommen friedvollem Geist.

ERLAUTERUNG

Es gibt verschiedene Arten von Lebewesen, doch sie alle fiirchten sich vor dem
Tod. Das hochste Ziel der karmis ist es, auf die hoheren, himmlischen Planeten er-
hoben zu werden, wo man sich einer sehr langen Lebensdauer erfreut. Wie es in der
Bhagavad-gita (8.17) heiBt, entspricht ein Tag Brahmas tausend yugas, und jedes
yuga dauert 4 300 000 Jahre (sahasra-yuga-paryantam ahar yad brahmano viduh).
Dementsprechend hat Brahma auch eine Nacht, die tausendmal 4 300 000 Jahre
dauert. Mit diesen Daten konnen wir Brahmas Monat und sein Jahr errechnen, doch
auch Brahma, der Millionen und Abermillionen von Jahren lebt (dvi-pardrdha-ka-
la), muB sterben. Nach den Angaben der vedischen sdstra leben die Bewohner der
hoheren Planetensysteme zehntausend Jahre, und genau wie Brahmas Tag
4 300 000 000 unserer Jahre entspricht, so entspricht ein Tag auf den hoheren Pla-
netensystemen sechs Monaten unserer Zeitrechnung. Karmis versuchen daher, auf
die hoheren Planetensysteme zu gelangen, wodurch sie jedoch dem Tod nicht entrin-
nen konnen. In der materiellen Welt mul3 jeder sterben — von Brahma bis hinab zur
unbedeutenden Ameise. Deshalb wird diese Welt martya-loka genannt. Krsna sagt
in der Bhagavad-gita (8.16): abrahma-bhuvanal lokah punar avartino ’rjuna. So-
lange man sich in der materiellen Welt befindet — sei dies nun auf Brahmaloka oder
auf irgendeinem anderen /oka dieses Universums —, ist man Leben fiir Leben dem
kala-cakra unterworfen (bhiitva bhiitva praliyate). Wenn man jedoch zur Hochsten
Personlichkeit Gottes zuriickkehrt (yad gatva na nivartante), braucht man nicht wie-
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der in den EinfluBbereich der Zeit zuriickzukommen. Da die Hochste Personlichkeit
Gottes dies verspricht, konnen Gottgeweihte, die bei den LotosfiilBen des Hochsten
Herrn Zuflucht gesucht haben, sehr ruhig schlafen. Wie in der Bhagavad-gita (4.9)
bestitigt wird, braucht ein Gottgeweihter, der Krsna so verstanden hat, wie Er ist,
nach Verlassen des gegenwartigen Korpers nicht wieder in die materielle Welt zu-
riuckzukehren (tyaktva deham punar janma naiti).

Jedes Lebewesen ist seinem Wesen nach ewig (na hanyate hanyamane sarire, ni-
tyah sasvato 'yam). Weil es jedoch in die materielle Welt gefallen ist, wandert es im
Universum umher und wechselt stindig seinen Korper. Caitanya Mahaprabhu sagt:

brahmanda bhramite kona bhagyavan jiva
guru-krsna prasade paya bhakti-lata-bija
(CeM. 19.151)

Jedermann wandert im Universum auf und ab, doch wer geniigend Gliick hat,
kommt durch die Gnade des spirituellen Meisters mit dem Krsna-BewuBtsein in
Kontakt und wendet sich dem Pfad des hingebungsvollen Dienstes zu. Jemandem,
der dies tut, ist das ewige Leben sicher, und er braucht den Tod nicht mehr zu fiirch-
ten. Wenn Krsna erscheint, wird jeder von der Furcht vor dem Sterben befreit, doch
Devaki dachte: ,,Wir haben immer noch Angst vor Kamsa, obwohl Du als unser
Sohn erschienen bist.* Sie war mehr oder weniger verwirrt, denn sie wuflte nicht,
warum dies so sein muf3te, und sie wandte sich an den Herrn mit der Bitte, Er moge
sie und Vasudeva von dieser Furcht befreien.

In diesem Zusammenhang ist zu erwahnen, daB der Mond einer der himmli-
schen Planeten ist. Aus der vedischen Literatur erfahren wir, daB jemand, der den
Mond erreicht, eine Lebensdauer von zehntausend Jahren erhélt und die Friichte sei-
ner frommen Handlungen genieBen darf. Wenn unsere sogenannten Wissenschaft-
ler zum Mond fliegen, warum sollten sie dann wieder auf die Erde zuriickkommen?
Wir miissen daher zum SchluB kommen, daB sie nie auf dem Mond gewesen sind,
dariiber besteht kein Zweifel. Wer den Mond betreten will, muB sich durch fromme
Handlungen dafiir qualifizieren. Dann darf er sich zum Mond begeben und dort le-
ben. Wenn jemand zum Mond geflogen ist, stellt sich die Frage, warum er wieder
auf diesen Planeten zuriickkehren sollte, wo das Leben so kurz ist.

VERS 28
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riupam cedam paurusam dhyana-dhisnayam
ma pratyaksam mamsa-drsam krsisthah

sah—Du, o Herr; tvam—Du; ghordr—iiber alle MalBen schrecklich; ugrasena-
atmajat—vor dem Sohn Ugrasenas; nah—uns; trahi—Dbitte beschiitze; trastan—die
wir groBe Angst haben (vor ihm); bhrtya-vitrasa-ha asi—Du bist von Natur aus der
Zerstorer der Furcht Deiner Diener; rigpam—in Deiner Gestalt als Visnu; ca—auch;
idam—diese; paurusam—als die Hochste Personlichkeit Gottes; dhyana-dhisnyam
—die durch Meditation wahrgenommen wird; ma—nicht; pratyaksam—direkt sicht-
bar; mamsa-drsam—denen, die mit ihren materiellen Augen sehen; krsisthah—Dbitte
sei.

UBERSETZUNG

Mein Herr, Du vertreibst alle Furcht Deiner Geweihten, und ich bitte
Dich deshalb, uns zu retten und uns vor dem schrecklichen Karhsa zu be-
schiitzen, den wir sehr fiirchten. Deine Gestalt als Visnu, die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes, wird von den yogis in Meditation geschaut. Bitte mache
diese Gestalt fiir diejenigen, die mit materiellen Augen sehen, unsichtbar.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort dhyana-dhisnyam bedeutsam, denn es weist darauf
hin, daB yogis tiber die Gestalt Sri Visnus meditieren (dhydandvasthita-tad-gatena
manasd pasyanti yam yoginah). Devaki bat den Herrn, der in Seiner Gestalt als
Visnu erschienen war, diese Gestalt zu verbergen, denn sie wollte Ihn als gewohnli-
ches Kind sehen, ein Kind, wie es Menschen, die materielle Augen haben, kennen.
Devaki wollte sehen, ob die Hochste Personlichkeit Gottes tatsachlich erschienen
war oder ob sie von der Gestalt Visnus nur getraumt hatte. Wenn Karmsa kommen
wiirde, so dachte sie, werde er das Kind beim Anblick der Gestalt Visnus augen-
blicklich umbringen, doch wenn er ein menschliches Kind sehen wiirde, wiirde er es
sich vielleicht anders iiberlegen. Devaki hatte Angst vor Ugrasena-atmaja, das heil3t,
sie flirchtete nicht Ugrasena und seine Manner, sondern den Sohn Ugrasenas. Sie
bat den Herrn deshalb, diese Furcht zu vertreiben, denn Er ist immer bereit, Seinen
Geweihten Schutz (abhayam) zu gewahren. ,,Mein Herr", betete sie, ,,ich bitte Dich,
rette mich aus den Handen Karnsas, des grausamen Sohnes von Ugrasena. O Herr,
ich flehe Dich an, bitte rette mich aus dieser schrecklichen Lage, denn Du bist stets
bereit, Deine Diener zu beschiitzen.” Der Herr hat diese Aussage in der Bhagavad-
gita bestatigt, denn Er sagte zu Arjuna: ,,Du kannst aller Welt verkiinden, daB Mein
Geweihter niemals vergehen wird.*

Wahrend Mutter Devaki den Herrn auf diese Weise um Hilfe bat, kam ihre miit-
terliche Liebe zum Ausdruck: ,,Ich wei3“, sagte sie, ,,daB Deine transzendentale Ge-
stalt im allgemeinen von den groBen Weisen in Meditation geschaut wird, aber
trotzdem angstige ich mich, denn sobald Kamsa merkt, daB Du erschienen bist,
konnte er Dir Gewalt antun. Ich bitte Dich daher, vorlaufig fiir unsere materiellen
Augen unsichtbar zu werden.” Mit anderen Worten, sie bat den Herrn, die Gestalt
eines gewohnlichen Kindes anzunehmen. ,,Ich fiirchte meinen Bruder Kamsa nur,
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weil Du erschienen bist. O Madhusidana, moglicherweise weill Kamsa, da Du be-
reits geboren bist, und daher bitte ich Dich, Deine herrliche vierarmige Gestalt zu
verbergen, die die vier Symbole Visnus hdlt — das Muschelhorn, das Feuerrad, die
Keule und die Lotosblume. O Herr, wenn die Vernichtung der kosmischen Mani-
festation beendet ist, nimmst Du das gesamte Universum in Deinen Leib auf, und
dennoch bist Du in Deiner reinen Barmherzigkeit in meinem SchoB erschienen. Ich
bin erstaunt, daB Du wie ein gewohnliches menschliches Wesen handelst, nur um
Deinen Geweihten zu erfreuen.”

Devaki fiirchtete sich so sehr vor Kamsa, daB sie nicht glauben konnte, daB
Karhsa den personlich gegenwirtigen Sri Visnu nicht wiirde toten konnen. Aus
miitterlicher Liebe bat sie deshalb die Hochste Personlichkeit Gottes, Sich zu entfer-
nen. Wenn der Herr dann verschwunden ware, wiirde Karnsa sie zwar nur noch
mehr quélen, denn er wiirde glauben, das von ihr zur Welt gebrachte Kind sei ir-
gendwo versteckt worden; sie wollte jedoch auf keinen Fall, daB das transzendentale
Kind gequalt und getotet werden wiirde. Deshalb bat sie Sri Visnu, Er moge un-
sichtbar werden. Wenn sie dann spater gequilt werden sollte, wiirde sie im Geist an
Ihn denken.

VERS 29
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janma te mayy asau papo
ma vidyan madhusiudana

samudvije bhavad-dhetoh
kamsad aham adhira-dhih

Jjanma—die Geburt; te—von Dir, o Herr; mayi—in meinem (Leib); asau— jener
Karnsa; papah—hochst siindvoll; mad vidyat—moge auBerstande sein, zu verstehen;
madhusidana—o Madhusudana; samudvije—ich bin voller Sorge; bhavat-hetoh—
wegen Deines Erscheinens; kamsar—wegen Kamsa, mit dem ich so schlechte Erfah-
rungen gemacht habe; aham—ich; adhira-dhih—mache mir immer mehr Sorgen.

UBERSETZUNG

O Madhusudana, weil Du erschienen bist, mache ich mir immer mehr
Sorgen, denn ich fiirchte Karhsa. Mach deshalb bitte, daR der siindhafte
Kariisa nicht bemerkt, daR Du bereits aus meinem SchoR geboren wurdest.

ERLAUTERUNG

Devaki sprach die Hochste Personlichkeit Gottes mit Madhusiudana an. Sie
wuBte, daBl der Herr viele Dimonen wie Madhu getotet hatte, die viele tausendmal
machtiger waren als Karhsa; doch aus Zuneigung zu ihrem transzendentalen Kind
dachte sie, Kammsa konnte es toten. Statt zu denken, daB der Herr unbegrenzt mach-
tig ist, dachte sie voll Zuneigung an Ihn, und deshalb bat sie das transzendentale
Kind, unsichtbar zu werden.
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VERS 30
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upasamhara visvatmann
ado rupam alaukikam
sankha-cakra-gada-padma-
sriya justam catur-bhujam

upasamhara—nimm zuriick; visvatman—o alldurchdringende Hochste Person-
lichkeit Gottes; adah—diese; ripam—Form; alaukikam—die fir diese Welt unge-
wohnlich ist; sankha-cakra-gada-padma—des Muschelhorns, des Feuerrads, der
Keule und des Lotos; sriva—mit diesen Fiillen; justam—geschmiickt; catuh-bhujam
—vier Hande.

UBERSETZUNG

O mein Herr, Du bist die alldurchdringende Hochste Personlichkeit Got-
tes, und Deine transzendentale vierarmige Gestalt, die Muschelhorn, Feuer-
rad, Keule und Lotos hilt, ist fiir diese Welt ungewohnlich. Bitte nimm diese
Gestalt zuriick [und werde wie ein gewohnliches menschliches Kind, damit
ich versuchen kann, Dich irgendwo zu verbergen].

ERLAUTERUNG

Devaki beabsichtigte, die Hochste Personlichkeit Gottes zu verstecken und nicht
Karhsa zu tibergeben, wie sie es mit all ihren vorher geborenen Kindern getan hatte.
Vasudeva hatte zwar versprochen, Kamsa jedes Kind zu iiberbringen, doch diesmal
wollte er sein Versprechen brechen und das Kind irgendwo verstecken. Weil der
Herr jedoch in dieser vierarmigen, ungewohnlichen Gestalt erschienen war, wiirde
es nicht moglich sein, Ihn zu verbergen.

VERS 31
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visvam yad etat sva-tanau nisante
yathavakasam purusah paro bhavan

bibharti so 'vam mama garbhago 'bhud
aho nr-lokasya vidambanam hi tat

visvam—die gesamte kosmische Manifestation; yat etat—die alle sich bewegenden
und sich nicht bewegenden Geschopfe enthilt; sva-tanau—in Deinen Korper; nisa-
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ante—zur Zeit der Zerstorung; yatha-avakasam—miihelos Zuflucht in Deinem Kor-
per; purusah—die Hochste Personlichkeit Gottes; parah—transzendental; bhavan
—Du, o Herr; bibharti—behiltst; sah—diese (Hochste Personlichkeit Gottes); ayam
—diese Gestalt; mama—mein; garbha-gah—Kkam in meinen SchofB; abhiit—es ge-
schah so; aho—ach; nr-lokasya—in dieser materiellen Welt der Lebewesen; vidam-
banam—es ist unmoglich zu denken an; hi—gewiB; rar—diese (Art von Auffassung).

UBERSETZUNG

Zur Zeit der Vernichtung geht der gesamte Kosmos, der alle sich bewe-
genden und sich nicht bewegenden Lebewesen enthilt, in Deinen transzen-
dentalen Korper ein und ruht dort ohne Schwierigkeit; doch nun ist dieser
transzendentale Korper aus meinem SchoR geboren worden. Die Menschen
werden das nicht glauben kénnen, und ich werde zum Gegenstand des
Spottes werden.

ERLAUTERUNG

Wie im Caitanya-caritamrta erklart wird, gibt es zwei Arten von liebevollem
Dienst fiir die Personlichkeit Gottes: aisvarya-pirna, Verehrung voller Reichtum,
und aisvarya-sithila, Verehrung ohne Reichtum. Wirkliche Liebe zu Gott beginnt
bei aisvarya-sithila, Dienst, der sich ausschlieBlich auf reine Liebe stiitzt.

premanjana-cchurita-bhakti-vilocanena

santah sadaiva hrdayesu vilokayanti
yam syamasundaram acintya-guna-svarupam
govindam adi-purusam tam aham bhajami
(Brahma-sambhita 5.38)

Reine Gottgeweihte, deren Augen mit dem Balsam der prema (Liebe) gesalbt
sind, wollen die Hochste Personlichkeit Gottes als Syimasundara, Muralidhara, se-
hen, der eine Flote in den Handen halt. Das ist die Form, mit der die Bewohner von
Vrndavana zusammensein diirfen, denn sie alle lieben die Hochste Personlichkeit als
Syamasundara, nicht als Visnu oder Narayana, der auf Vaikuntha verehrt wird,
wo die Gottgeweihten Seinen Reichtum bewundern. Devaki befindet sich zwar nicht
auf der Vrndavana-Ebene, doch sie steht beinahe auf dieser Stufe. Die Mutter
Krsnas auf der Vrndavana-Ebene ist Mutter Yasoda, und die Mutter Krsnas auf der
Mathura- und Dvaraka-Ebene ist Devaki. In Mathura und Dvaraka ist die Liebe
zum Herrn mit ehrfiirchtiger Bewunderung Seines Reichtums vermischt, doch in
Vrndavana entfaltet der Hochste Herr Seinen Reichtum nicht.

Es gibt fiinf Stufen des liebevollen Dienstes zur Hochsten Personlichkeit Gottes
— santa, dasya, sakhya, vatsalya und mddhurya. Devaki steht auf der vdtsalya-
Stufe. Sie wollte zu ihrem ewigen Sohn, Krsna, eine Beziehung auf dieser Stufe der
Liebe haben, und deshalb wiinschte sie sich, daB3 die Hochste Personlichkeit Gottes
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Thre prichtige Visnu-Gestalt entfernte. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura macht
diese Tatsache in seiner Erlduterung zu diesem Vers sehr Klar.

Bhakti, bhagavan und bhakta gehoren nicht zur materiellen Welt. Das wird in
der Bhagavad-gita (14.26) bestitigt:

mam ca yo 'vyabhicarena
bhakti-yogena sevate

sa gunan samatityaitan
brahma-bhuyaya kalpate

,,Wer die spirituellen Tatigkeiten des ungetriibten hingebungsvollen Dienstes
ausfiihrt, transzendiert augenblicklich die Erscheinungsweisen der materiellen Na-
tur und wird auf die spirituelle Ebene erhoben.*

Wenn man in bhakti handelt, befindet man sich schon von allem Anfang an auf
der transzendentalen Ebene. Deshalb stehen Vasudeva und Devaki, die auf der Stufe
reiner Hingabe verankert sind, liber dieser materiellen Welt und sind niemals mate-
rieller Furcht unterworfen. Weil die Bewohner der transzendentalen Welt jedoch
reine Hingabe haben, gibt es dort eine dhnliche Art von Furcht, die starker Liebe
entspringt.

Wie es in der Bhagavad-gita heiBt (bhaktya mam abhijanati yavdn yas cdsmi tatt-
vatah) und wie es auch im Srimad-Bhdgavatam bestitigt wird (bhaktyaham ekaya
grahyah), kann man die spirituelle Stellung des Herrn ohne bhakti nicht verstehen.
Es konnen drei verschiedene Stufen von bhakti beobachtet werden, namlich guni-
bhita, pradhani-bhita und kevala, und diesen Stufen entsprechen jidna, jidnamayi
und rati (oder prema), das heiBt bloBes Wissen, mit Wissen vermischte Liebe und
reine Liebe. Auf der Stufe bloBen Wissens kann man transzendentale Gliickseligkeit
ohne Vielfalt erfahren. Diese Erfahrung wird mana-bhiiti genannt. Wenn man auf
die Stufe von jAgnamayi kommt, erkennt man die transzendentalen Fiillen der Per-
sonlichkeit Gottes. Doch wenn man reine Liebe erreicht, erkennt man die transzen-
dentale Gestalt des Herrn als Sri Krsna oder Sri Rama. Das ist das Ziel, das man an-
streben sollte. Besonders im mddhurya-rasa entwickelt man Anhaftung an die Per-
sonlichkeit Gottes (sri-vigraha-nistha-ripadi). Auf dieser Stufe beginnt der liebe-
volle Austausch zwischen dem Herrn und dem Gottgeweihten.

Die besondere Bedeutung des Umstandes, daB Krsna in Vrajabhiimi, Vrndavana,
eine Flote in den Handen halt, wird als madhuri. . . virdjate beschrieben. Die Gestalt
des Herrn mit einer Flote in den Hénden ist duBerst anziehend, und Srimati Radha-
rani, Radhika, ist diejenige, die Sich am starksten zu dieser Gestalt hingezogen fiihit.
Ihr ist es vergonnt, mit Krsna zusammenzusein, und Sie genieBt Seine gliickspen-
dende Gemeinschaft in hochstem MafBe. Manchmal gibt es Leute, die nicht verste-
hen konnen, warum Radhikas Name im Srimad-Bhagavatam nicht erwahnt wird.
In Wirklichkeit jedoch kann man Radhika anhand des Wortes ardadhana verstehen,
das darauf hinweist, da3 Sie Liebe zu Krsna in der hochsten Form genief3t.

Da Devaki nicht wollte, daB man sie verspottete, weil sie Visnu geboren hatte,
wiinschte sie sich, Krsna moge mit zwei Handen erscheinen, und daher bat sie den
Herrn, Er moge Sein Aussehen veriandern.
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VERS 32
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sri-bhagavan uvaca
tvam eva purva-sarge 'bhiih
prsnih svayambhuve sati
taddyam sutapa nama
prajapatir akalmasah

sri-bhagavan uvaca—die Hochste Personlichkeit Gottes sagte zu Devaki; rvam
—du; eva—in der Tat; pirva-sarge—in einem vergangenen Zeitalter; abhiih—wur-
dest; prsnih—namens Prsni; sviyambhuve—im Zeitalter des Svayambhuva Manu;
sati—o Uberaus Keusche; fadd—zu jener Zeit; ayam—Vasudeva; sutapd—Su-
tapa; nama—mit Namen; prajapatih—ein Prajapati; akalmasah—ein makellos from-
mer Mensch.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes antwortete: Meine liebe Mutter, beste
aller keuschen Frauen, in deinem letzten Leben, im Zeitalter des Svayam-
bhuva Manu, warst Du als Préni bekannt gewesen, und Vasudeva, der ein
duBerst frommer Prajapati war, hieR Sutapa.

ERLAUTERUNG

Der Hochste Herr erklarte Devaki, daB sie nicht nur in ihrem gegenwartigen Le-
ben Seine Mutter war, sondern daB dies auch frither schon der Fall gewesen war.
Krsna ist ewig, und es geschieht ewig, daB Er aus den Reihen Seiner Geweihten
einen Vater und eine Mutter auswahlt. Auch in einem fritheren Leben war Devaki
die Mutter des Herrn und Vasudeva Sein Vater gewesen, und sie hieBen damals
Prsni und Sutapa. Wenn der Hochste Herr erscheint, nimmt Er zwei Gottgeweihte
als Seinen ewigen Vater und Seine ewige Mutter an, und diese Gottgeweihten be-
trachten Krsna als ihren Sohn. Dieses Spiel findet ewig statt und wird deshalb nitya-
lila genannt. Es gab daher fiir niemanden einen Grund, erstaunt zu sein oder Devaki
zu verspotten. Der Herr Selbst sagt in der Bhagavad-gita (4.9):

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 Verlassen seines Korpers nicht wieder in der materiellen Welt geboren,
sondern gelangt in Mein ewiges Reich, o Arjuna.”
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Man sollte sich beim Versuch, das Erscheinen und Weggehen der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes zu verstehen, auf die Darstellung vedischer Autoritdten verlassen,
nicht auf die eigene Phantasie. Wer seinen eigenen Vorstellungen von der Hochsten
Personlichkeit Gottes folgt, ist zum Scheitern verurteilt.

avajananti mam midha
manusim tanum asritam
param bhdavam ajananto
mama bhuta-mahesvaram
(Bg. 9.11)

Der Herr erscheint durch Sein param bhavam als Sohn Seines Geweihten. Das
Wort bhava bezieht sich auf die Stufe reiner Liebe, die mit materiellen Beziehungen
nichts zu tun hat.

VERS 33
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yuvam vai brahmanadistau
praja-sarge yada tatah

sanniyamyendriya-gramam
tepathe paramam tapah

yuvam—ihr beide (Prsni und Sutapa); vai—gewiB; brahmand ddistau—von
Brahma beauftragt (den man als Pitaimaha, den Vater der Prajapatis, kennt); prajd-
sarge—bei der Erzeugung von Nachkommenschaft; yadda—als; tatah—daraufhin;
sanniyamya—vollig unter Kontrolle haltend; indriya-gramam—die Sinne; tepathe—
nahmt auf euch; paramam—sehr groBle; tapah—Entsagung.

UBERSETZUNG

Als Brahma euch beiden den A;.lftrag gab, Nachkommenschaft zu zeugen,
nahmt ihr zunichst durch die Kontrolle eurer Sinne schwere BuBen auf
euch.

ERLAUTERUNG

Aus diesem Vers kann man lernen, wie man seine Sinne gebrauchen soll, um
Nachkommen zu zeugen. Den vedischen Prinzipien zufolge mu3 man die Sinne vol-
lig unter Kontrolle haben, bevor man Kinder zeugt. Dieses Kontrollieren der Sinne
wird durch den garbhdadhana-samskara bewirkt. In Indien wird viel Propaganda fiir
verschiedene mechanische Arten der Geburtenkontrolle gemacht, doch eine mecha-
nische Geburtenkontrolle ist nicht moéglich. Wie es in der Bhagavad-gita (13.9)
heiBt, sind Geburt, Alter, Krankheit und Tod zweifellos die Hauptleiden der mate-
riellen Welt (janma-mrtyu-jara-vyadhi-duhkha-dosanu-darsanam). Die Menschen
versuchen, die Geburt zu kontrollieren, doch sie sind auBerstande, den Tod zu kon-
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trollieren; und wenn man den Tod nicht kontrollieren kann, kann man auch die Ge-
burt nicht kontrollieren. Mit anderen Worten, die Geburtenziffer mit kiinstlichen
Mitteln zu reduzieren ist genausowenig moglich wie das kiinstliche Reduzieren der
Sterblichkeitsziffer.

Nach den Grundsatzen der vedischen Zivilisation sollte die Zeugung von Kindern
nicht gegen die religiosen Prinzipien verstoBen, und dann wird sich die Geburtenzif-
fer in Grenzen halten. Wie es in der Bhagavad-gita (7.11) heiBt, ist Sexualitat, die
nicht im Widerspruch zu den religiésen Prinzipien steht, eine Représentation des
Hochsten Herrn (dharmaviruddho bhiitesu kamo 'smi). Die Menschen sollten dar-
uber aufgeklart werden, wie man mit Hilfe von samskdras (der erste samskdra ist
der garbhadhana-samskara) gute Kinder zur Welt bringt; die Geburtenregelung
sollte nicht mit kiinstlichen Mitteln vorgenommen werden, denn dies wird zu einer
tierischen Zivilisation fiihren. Wenn man die Prinzipien der Religion befolgt, prakti-
ziert man automatisch Geburtenregelung, denn wenn man spirituell gebildet ist,
weiB man, daB Sexualitit verschiedene Arten des Leids nach sich zieht (bahu-
duhkha-bhdja). Wer spirituell fortgeschritten ist, gibt sich nicht ziigelloser Sexualitat
hin. Statt gezwungen zu werden, sich der Sexualitit zu enthalten oder nicht mehr
viele Kinder zu zeugen, sollten die Menschen deshalb spirituell erzogen werden.
Dann wird Geburtenkontrolle die unmittelbare Folge sein.

Ein Mensch, der entschlossen ist, spirituellen Fortschritt zu machen, wird kein
Kind zeugen, solange er nicht imstande ist, das Kind zu einem Gottgeweihten zu ma-
chen. Im Srimad-Bhagavatam (5.5.18) heiBt es, daB niemand Vater werden solite,
der nicht fahig ist, sein Kind vor mrtyu, dem Pfad von Geburt und Tod, zu beschiit-
zen (pitd na sa syat). Doch wo wird man heutzutage iiber diese Tatsache aufgeklart?
Ein verantwortungsbewuflter Vater zeugt niemals Kinder wie die Katzen und
Hunde. Statt ermutigt zu werden, die Zahl der Geburten mit kiinstlichen Mitteln zu
beschranken, sollten die Menschen im Krsna-BewufBtsein ausgebildet werden, denn
nur dann werden sie verstehen, welche Verantwortung sie fiir ihre Kinder tragen.
Wenn jemand Kinder zeugen kann, die sich zu Gottgeweihten entwickeln und denen
beigebracht wird, sich vom Pfad der Geburt und des Todes abzuwenden (mrtyu-
samsdra-vartmani), dann besteht keine Notwendigkeit fiir Geburtenkontrolle. Solch
ein Mensch sollte vielmehr ermutigt werden, Kinder zu zeugen. Geburtenkontrolle
mit kiinstlichen Mitteln hat keinen Wert. Ob man Kinder zeugt oder nicht — wenn
die Bevolkerung aus Menschen besteht, die wie Katzen und Hunde sind, wird die
Menschheit niemals gliicklich werden. Es ist deshalb nétig, daB den Menschen spiri-
tuelle Bildung zuteil wird, damit sie nicht mehr wie die Katzen und Hunde Kinder
zeugen, sondern sich statt dessen BuBen auferlegen, um Gottgeweihte hervorzubrin-
gen. Das wird ihr Leben erfolgreich machen.

VERS 34-35
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varsa-vatatapa-hima-
gharma-kala-gunan anu

sahamanau svasa-rodha-
vinirdhiuta-mano-malau

sirna-parnanilaharav
upasantena cetasa

mattah kaman abhipsantau
mad-aradhanam ihatuh

varsa—den Regen; vata—starken Wind; dtapa—brennenden Sonnenschein; hi-
ma—eisige Kilte; gharma—Hitze; kala-gunan anu—entsprechend dem Wechsel der
Jahreszeiten; sahamanau—durch Ertragen; svdsa-rodha—durch das Praktizieren
von yoga, indem ihr den Atem beherrschtet; vinirdhiita—alle schmutzigen Dinge, die
sich im Geist angesammelt hatten, wurden fortgewaschen; manah-malau—der Geist
wurde rein, frei von materieller Verunreinigung; sirna—abgefallene, trockene; par-
na— Blatter von den Baumen; anila—und Luft; dharau—essend; upasantena—fried-
voll; cetasa—mit vollig beherrschtem Geist; mattah—von Mir; kaman abhipsan-
tau—eine Segnung erbitten wollend; mar—Meine; aradhanam—Verehrung; ihatuh
—ihr fiihrtet beide aus.

UBERSETZUNG

Mein lieber Vater und Meine liebe Mutter, ihr habt Regen, Wind, bren-
nenden Sonnenschein, glilhende Hitze und eisige Kilte auf euch genom-
men, wobei ihr die verschiedensten Unannehmlichkeiten der einzelnen
Jahreszeiten ertragen muftet. Durch pranayama, Kontrolle der Luft im Kor-
per durch yoga, und dadurch, daB ihr euch nur von Luft und trockenen, von
den Biumen herabgefallenen Blittern ernihrtet, habt ihr euren Geist von
allen schmutzigen Dingen gereinigt. Auf diese Weise habt ihr Mich mit
friedvollem Geist verehrt, denn ihr wolltet eine Segnung von Mir.

ERLAUTERUNG

Es war fiir Vasudeva und Devaki nicht sehr einfach, die Hochste Personlichkeit
Gottes dazu zu bewegen, ihr Sohn zu werden, und der Hochste Herr akzeptiert auch
nicht jeden beliebigen als Seinen Vater bzw. Seine Mutter. Aus diesem Vers erfah-
ren wir, wodurch Vasudeva und Devaki Krsna bewegten, ihr ewiger Sohn zu wer-
den. Unsere Aufgabe sollte es sein, die Prinzipien, die hier angedeutet werden, in un-
serem eigenen Leben anzuwenden, damit wir gute Kinder bekommen. Natiirlich ist
es nicht moglich, daB jeder Krsna als Sohn bekommt, doch zumindest kann man
hervorragende Sohne und Tochter bekommen, die niitzliche Mitglieder der Gesell-
schaft werden. Wenn die Menschen nicht die spirituelle Lebensweise praktizieren,
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so heiBt es in der Bhagavad-gita, wird die varna-sankara-Bevolkerung zunehmen,
das heiBt eine Bevolkerung, die wie Katzen und Hunde gezeugt wurde, und die
ganze Welt wird praktisch zur Holle werden. Die Leute lediglich zu ermutigen, die
Zunahme der Bevolkerung mit kiinstlichen Mitteln aufzuhalten, wird nichts niitzen,
solange man nicht Krsna-BewufBtsein praktiziert; die Bevolkerung wird sich ver-
mehren und aus varna-sarkara, unerwiinschter Nachkommenschaft, bestehen. Es
ist besser, die Menschen zu lehren, wie man Kinder in einem Leben der Selbstbe-
herrschung — und nicht wie Hunde und Schweine — zeugt.

Der Sinn des menschlichen Lebens besteht nicht darin, da man ein Schwein
oder ein Hund wird, sondern es ist fiir tapo divyam, transzendentale Entsagung, be-
stimmt. Jedermann sollte lernen zu entsagen, das heiB3t, sich rapasya aufzuerlegen.
Es mag nicht moglich sein, dieselbe tapasya wie Prsni und Sutapa auszufiihren,
doch die sastra ermoglicht uns durch die sarkirtana-Bewegung, eine Art von tapa-
syazu praktizieren, die sehr einfach ist. Man kann von niemandem erwarten, da3 er
sich rapasya auferlegt, um Krsna als Kind zu bekommen. Doch es ist jedem ohne
weiteres moglich, den Hare-Krsna-maha-mantra zu chanten (kirtandd eva krsna-
sya), wodurch man so rein werden kann, daB man von aller Verunreinigung dieser
materiellen Welt befreit wird (mukta-sarigah) und nach Hause, zu Gott, zuriickgeht
(param vrajer). Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein lehrt deshalb die Menschen,
nicht mit kiinstlichen Mitteln nach Gliick zu streben, sondern sich dem wahren Pfad
des Gliicks zuzuwenden, der in der sdstra vorgeschrieben wird — dem Chanten des
Hare-Krsna-mantra —, und in jedem Aspekt des materiellen Daseins vollkommen
Zu werden.

VERS 36
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evam vam tapyatos tivram
tapah parama-duskaram

divya-varsa-sahasrani
dvadaseyur mad-atmanoh

evam—auf diese Weise; vam—fiir euch beide; tapyatoh—BuBen ausfiihrend;
tivram—sehr harte; tapah—Entsagung; parama-duskaram—aufBerst schwierig aus-
zufiihren; divya-varsa—himmlische Jahre, das heiBt Jahre, die nach der Zeitrech-
nung der hoheren Planetensysteme berechnet werden; sahasrani—tausend; dvada-
sa—zwolf; iyuh—vergingen; mat-atmanoh—das BewuBtsein ausschlieBlich auf Mich
gerichtet.

UBERSETZUNG

Auf diese Weise habt ihr zwdlftausend Jahre nach der Zeitrechnung der
himmlischen Planetensysteme damit verbracht, euch in Form schwieriger
BuBen tapasya aufzuerlegen, wobei ihr euer BewuBtsein auf Mich gerichtet
hattet [Krsna-BewuBtsein].
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VERS 37-38
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tada vam paritusto "ham
amunad vapusanaghe

tapasa sraddhaya nityam
bhaktya ca hrdi bhavitah

pradurasam varada-rad
yuvayoh kama-ditsaya

vriyatam vara ity ukte
madrso vam vrtah sutah

tadd—dann (nachdem zwolftausend Jahre nach himmlischer Zeitrechnung ver-
strichen waren); vam—mit euch beiden; paritustah aham—Ich war sehr zufrieden;
amund—dadurch; vapusa—in dieser Gestalt als Krsna; anaghe—o Meine liebe siind-
lose Mutter; tapasa—durch BuBe; sraddhayd—durch Glauben; nityam—standig (be-
schaftigt); bhaktya—durch hingebungsvollen Dienst; ca—sowie auch; hrdi—im In-
nern des Herzens; bhavitah—gefestigt (in Entschlossenheit); pradurasam—erschien
vor euch (auf dieselbe Art und Weise); vara-da-rat—der beste all derer, die Segnun-
gen gewahren konnen; yuvayoh—von euch beiden; kama-ditsaya—den Wunsch er-
fiillen wollend; vriyatam—forderte euch auf, euer Anliegen vorzutragen; varah—fir
eine Segnung; iti ukte—als ihr so gebeten wurdet; madrsah—genau wie Mich; vam
--von euch beiden; vrrah—wurde gebeten; sutah—als euer Sohn (ihr wolltet einen
Sohn, der genauso war wie Ich).

UBERSETZUNG

O siindlose Mutter Devaki, nachdem zwélftausend Jahre himmlischer
Zeitrechnung verstrichen waren, wihrend derer ihr in einer entsagungsvol-
len Haltung, mit starkem Glauben und mit Hingabe stindig an Mich dach-
tet, war Ich sehr zufrieden mit euch. Da Ich der beste all derer bin, die Seg-
nungen gewihren, erschien Ich in genau derselben Gestalt als Krsna und
forderte euch auf, Mich um die Segnung zu bitten, die ihr euch wiinschtet.
Daraufhin habt ihr den Wunsch geiufert, einen Sohn zu bekommen, der
genauso sein wiirde wie Ich.

ERLAUTERUNG

Zwolftausend Jahre nach der Zeitrechnung der himmlischen Planeten sind fiir
die Bewohner der oberen Planetensysteme keine besonders lange Zeit, obwohl diese
Zeitspanne den Bewohnern der Erde sehr lang erscheinen mag. Sutapa war der Sohn
Brahmas, und wie wir bereits aus der Bhagavad-gita (8.17) wissen, entspricht
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ein Tag Brahmas nach irdischer Zeitrechnung vielen Millionen Jahren (sahasra-
yuga-paryantam ahar yad brahmano viduh). Wir sollten uns vollig dariiber im kla-
ren sein, daB jemand, der Krsna als Sohn bekommen will, solch harte Bulen auf
sich nehmen muB8. Wenn wir die Hochste Personlichkeit Gottes dazu bewegen wol-
len, einer von uns Bewohnern der materiellen Welt zu werden, miissen wir strenge
Askese praktizieren; doch wenn wir zuriick zu Krsna gelangen wollen (tyaktva de-
har punar janma naiti mam eti so 'rjuna), brauchen wir Ihn einfach nur zu verste-
hen und zu lieben. Allein durch Liebe konnen wir sehr leicht zuriick nach Hause, zu-
riick zu Gott, gelangen. Sri Caitanya Mahaprabhu erklirte deshalb, daB Liebe zu
Gott das hochste zu erreichende Ziel ist (premd pum-artho mahan).

Wie wir bereits erklart haben, gibt es drei Stufen der Verehrung des Herrn:
JjAana, jidnamayi und rati (Liebe). Sutapa und seine Frau Prsni begannen ihre hinge-
bungsvollen Tatigkeiten auf der Grundlage vollkommenen Wissens. Allmahlich
entwickelten sie Liebe zur Hochsten Personlichkeit Gottes, und als diese Liebe voll
ausgereift war, erschien der Herr als Visnu, worauf Devaki Ihn jedoch bat, die Ge-
stalt Krsnas anzunehmen. Um den Hochsten Herrn noch mehr lieben zu konnen,
mochten wir Ihn in einer Form wie Krsna oder Rama sehen. Besonders mit Krsna
konnen wir liebevolle Empfindungen austauschen.

Wir alle sind gefallene Seelen des gegenwartigen Zeitalters, doch die Hochste
Personlichkeit Gottes ist als Sri Caitanya Mahaprabhu erschienen, um uns direkt
mit Liebe zu Gott zu segnen. Die Gefahrten Sri Caitanya Mahaprabhus wuBten des-
sen GroBherzigkeit zu schitzen, und Ripa Gosvami sagte deshalb:

namo mahd-vadanyaya
krsna-prema-pradaya te

krsnaya krsna-caitanya-
namne gaura-tvise namah

In diesem Vers wird Sri Caitanya als mahad-vadanya bezeichnet, als die freigebig-
ste aller barmherzigen Personlichkeiten, denn Er gibt Krsna so bereitwillig, da man
nur den Hare-Krsna-mahd-mantra zu chanten braucht, um Krsna zu erreichen. Wir
sollten deshalb die Segnung, die Sri Caitanya Mahaprabhu gegeben hat, nutzen.
Wenn wir durch das Chanten des Hare-Krsna-mantra von allem Schmutz reingewa-
schen sind (ceto-dar pana-marjanam), werden wir sehr leicht verstehen konnen, daB
Krsna der einzige Gegenstand der Liebe ist (kirtanad eva krsnasya mukta-sarigah
param vrajet).

Es ist deshalb nicht notig, viele Jahrtausende lang strenge BuB3en auf sich zu neh-
men; alles, was man tun muB, ist, Krsna lieben zu lernen und immer in Seinem
Dienst tatig zu sein (sevonmukhe hi jihvadau svayam eva sphuraty adah). Dann kann
man sehr leicht nach Hause, zu Gott, zuriickgelangen. Wenn wir den Herrn nicht
aus irgendeinem materiellen Grund dazu bewegen wollen, in diese Welt zu kom-
men, weil wir [hn als Sohn haben mdchten oder uns sonst irgend etwas wiinschen,
sondern statt dessen nach Hause, zu Gott, zuriickkehren, wird uns unsere wirkliche
Beziehung zum Herrn offenbart, und wir dienen Ihm fiir immer in unserer ewigen
Beziehung. Durch das Chanten des Hare-Krsna-mantra entwickeln wir allmahlich
unsere ewige Beziehung zur Hochsten Person und erreichen auf diese Weise die
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Vollkommenbheit, die svaripa-siddhi genannt wird. Wir sollten diese Segnung nut-
zen, um nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren. Srila Narottama dasa Thakura sagt
deshalb in einem Lied: patita-pdvana-hetu tava avatara — Caitanya Mahaprabhu er-
schien als Inkarnation, um alle gefallenen Seelen wie uns zu befreien und um uns di-
rekt mit Liebe zu Gott zu segnen. Wir miissen dieses groBziigige Geschenk der
groBziigigen Personlichkeit Gottes annehmen und zu nutzen wissen.

VERS 39
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ajusta-gramya-visayav
anapatyau ca dam-pati

na vavrdthe ‘pavargam me
mohitau deva-mayaya

ajusta-gramya-visayau—um Geschlechtsverkehr zu haben und um ein Kind wie
Mich zu zeugen; anapatyau—weil ihr keinen Sohn hattet; ca—auch; dam-pati—so-
wohl der Ehemann als auch die Frau; na—niemals; vavrdathe—baten um (irgendeine
andere Segnung); apavargam—Befreiung aus dieser Welt; me—von Mir; mohi-
tau—so stark angezogen; deva-mdyayd—von transzendentaler Liebe zu Mir (da ihr
den Wunsch hattet, daB Ich euer geliebter Sohn werde).

UBERSETZUNG

Daihr Mann und Frau wart, jedoch nie einen Sohn bekommen habt, wur-
det ihr von geschlechtlichen Wiinschen angezogen, denn beeinflut von
devamaya [transzendentaler Liebe], wolltet ihr Mich als Sohn haben. Des-
halb hattet ihr nie den Wunsch, aus der materiellen Welt befreit zu werden.

ERLAUTERUNG

Vasudeva und Devaki waren seit der Zeit Sutapas und Pr$nis dam-pati, Ehe-
mann und Ehefrau, gewesen und wollten weiterhin Mann und Frau bleiben, um die
Hochste Personlichkeit Gottes als Sohn zu bekommen. Dieses Verlangen wurde in
ihnen durch den EinfluB devamadyas geweckt. Krsna als den eigenen Sohn zu lieben
ist ein vedisches Prinzip. Vasudeva und Devaki wiinschten sich nie etwas anderes,
als den Herrn zum Sohn zu bekommen, doch zu diesem Zweck wollten sie — schein-
bar wie gewohnliche grhasthas — zusammenleben, um miteinander geschlechtlich
zu verkehren. Obwohl dies eine spirituelle Beziehung war, sieht ihr Verlangen nach
auBen hin wie Anhaftung an ehelichen Geschlechtsverkehr aus. Wenn man nach
Hause, zu Gott, zuriickkehren will, muB8 man Begierden dieser Art aufgeben. Das
ist nur moglich, wenn man starke Liebe zur Hochsten Personlichkeit Gottes entwik-
kelt. Sri Caitanya Mahaprabhu sagte:
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niskificanasya bhagavad-bhajanonmukhasya
param param jigamisor bhava-sagarasya
(Cc. M. 11.8)

Wenn man nach Hause, zu Gott, zuriickkehren will, muB3 man niskiricana sein,
das heiBt, man darf keinerlei materielle Wiinsche mehr haben. Deshalb sollte sich
niemand wiinschen, daB der Herr in diese Welt kommt und sein Sohn wird, son-
dern man sollte den Wunsch haben, von allen materiellen Wiinschen frei zu werden
(anyabhilasita-siinyam) und nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren. Sri Caitanya
Mahaprabhu lehrt uns in Seinem Siksastaka:

na dhanam na janam na sundarim
kavitam va jagad-isa kamaye

mama janmani janmanisvare
bhavatad bhaktir ahaituki tvayi

,,O allmachtiger Herr, ich wiinsche mir weder groBen Reichtum noch schone
Frauen, noch wiinsche ich mir Anhéanger. Ich wiinsche mir einzig und allein — Ge-
burt fiir Geburt — Deinen grundlosen hingebungsvollen Dienst.*

Man sollte den Herrn nicht darum bitten, irgendwelche materiell verunreinigten
Wiinsche zu erfiillen.

VERS 40
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gate mayi yuvam labdhva
varam mat-sadrsam sutam

gramyan bhogan abhunjatham
yuvam prapta-manorathau

gate mayi—nachdem Ich weggegangen war; yuvam—ihr beide (Ehemann und
Frau); labdhva—nachdem ihr erhalten hattet; varam—die Segnung (einen Sohn zu
bekommen); mat-sadrsam—genau wie Mich; sutam—einen Sohn; gramyan bhogan
—geschlechtliche Betitigung; abhunjatham—erfreutet; yuvam—ihr beide; prapta—
erlangt habend; manorathau—das gewiinschte Ergebnis eurer Bestrebungen.

UBERSETZUNG

Nachdem ihr diese Segnung erhalten hattet und Ich weggegangen war,
verkehrtet ihr geschlechtlich miteinander, um einen Sohn wie Mich zu be-
kommen, und Ich erfiillte euren Wunsch.

ERLAUTERUNG

Dem Amara-kosa-W orterbuch zufolge wird Sexualitat auch als gramya-dharma
(materielle Begierde) bezeichnet. Im spirituellen Leben wird dieser gramya-dharma,
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das materielle Verlangen nach Sexualitdt, nicht sehr geschitzt. Solange man noch
eine Spur von Anhaftung an die materiellen Geniisse — Essen, Schlafen, Sexualitat
und Verteidigung — hat, ist man nicht niskiricana. Niskificana zu sein ist jedoch von
groBter Wichtigkeit. Man sollte deshalb nicht den Wunsch haben, durch geschlecht-
lichen GenuB ein Kind wie Krsna zu zeugen. Darauf wird in diesem Vers indirekt
hingewiesen.

VERS 41
. - Q [N
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adrstvanyatamam loke
silaudarya-gunaih samam

aham suto vam abhavam
prsnigarbha iti srutah

adrstva—nicht findend; anyatamam—irgend jemand anders; loke—in dieser
Welt; sila-auddrya-gunaih—mit den transzendentalen Eigenschaften, die einen
Menschen mit gutem Charakter und Edelmut auszeichnen; samam—euch ebenbiir-
tig; aham—Ich; sutah—der Sohn; vam—von euch beiden; abhavam—wurde; prsni-
garbhah—beriihmt als derjenige, der von Prsni geboren wurde; iti—so; srutah—Ich
bin bekannt.

UBERSETZUNG

Da Ich niemanden fand, der in bezug auf Einfachheit und andere gute
Charaktereigenschaften genauso erhaben war wie ihr, erschien Ich in dieser
Welt und wurde als Prénigarbha beriihmt, als derjenige, der von Préni gebo-
ren wurde.

ERLAUTERUNG

Im Treta-yuga erschien der Herr als Prsnigarbha. Srila Vi$vanatha Cakravarti
Thakura sagt: prsnigarbha iti so 'yam tretd-yugavataro laksyate.

VERS 42
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tayor vam punar evaham
adityam dsa kasyapat

upendra iti vikhyato
vamanatvdc ca vamanah
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tayoh—von euch beiden, Ehemann und Frau; vam—in euch beiden; punah eva
—sogar noch einmal; aham—Ich Selbst; adityam—im SchoBe Aditis; dsa—erschien;
kasyapat—durch den Samen Kasyapa Munis; upendrah—namens Upendra; iti—so;
vikhyatah—gefeiert; vamanatvat ca—und weil Ich ein Zwerg war; vamanah—Ich
war als Vamana bekannt.

UBERSETZUNG

Im nichsten Zeitalter erschien Ich erneut als euer Sohn. lhr erschient als
Meine Mutter Aditi und als Mein Vater Kadyapa. Ich war als Upendra be-
kannt, und weil Ich ein Zwerg war, nannte man Mich auch Vamana.

VERS 43
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trtive 'smin bhave 'ham vai
tenaiva vapusatha vam

Jjato bhiiyas tayor eva
satyam me vyahrtam sati

trtiye—zum dritten Mal; asmin bhave—in dieser Erscheinung (als der Herr,
Krsna); aham—Ich Selbst; vai—gewiB3; rtena—mit derselben Personlichkeit; eva—auf
diese Weise; vapusa—durch die Gestalt; atha—wie; vam—von euch beiden; jatah—
geboren; bhiiyah—wieder; tayoh—von euch beiden; eva—gewil}; satyam—betrach-
tet als Wahrheit; me—Meine; vyahrtam—W orte; sati—o liberaus Keusche.

UBERSETZUNG

O iiberaus keusche Mutter, Ich, dieselbe Personlichkeit, bin nun zum
dritten Mal als euer Sohn erschienen. Betrachtet Meine Worte als die Wahr-
heit.

ERLAUTERUNG

Der Hochste Herr wahlt eine Mutter und einen Vater aus, als deren Sohn Er im-
mer wieder zur Welt kommt. Der Herr wurde zuerst als der Sohn Sutapas und
Prsnis geboren, dann als der Sohn Kasyapas und Aditis, und dann bekamen Ihn
derselbe Vater und dieselbe Mutter, Vasudeva und Devaki, noch einmal zum Sohn.
,,Auch wahrend anderer Leben", sagte der Herr, ,,nahm Ich die Gestalt eines ge-
wohnlichen Kindes an, nur um euer Sohn zu werden, damit wir ewige Liebe mit-
einander austauschen konnten.” Jiva Gosvami hat diesen Vers im Sechsundneunzig-
sten Kapitel seines Krsna-sandarbha erklart, wo er schreibt, dall der Herr in Vers
37 amuna vapusa (,,durch diese gleiche Gestalt") sagt. Anders ausgedriickt, sprach
der Herr zu Devaki: ,,Dieses Mal bin Ich in Meiner urspriinglichen Gestalt als Sri
Krsna erschienen.” Nach Srila Jiva Gosvami waren die anderen Formen Teilerwei-
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terungen der urspriinglichen Gestalt des Herrn, doch weil Pr$ni und Sutapa starke
Liebe entwickelt hatten, erschien der Herr in Seiner ganzen Fiille als Sri Krsna, als
Er der Sohn Devakis und Vasudevas wurde. In diesem Vers bestatigt der Herr: ,,Ich
bin dieselbe Hochste Personlichkeit Gottes, doch Ich erscheine in Meiner ganzen
Fiille als Sri Krsna.* Das ist die Bedeutung des Wortes tenaiva vapusd. Als der Herr
die Geburt Prsnigarbhas erwahnte, sagte Er nicht renaiva vapusa, doch Er versi-
cherte Devaki, daB bei der dritten Geburt die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna,
‘und nicht Seine Teilerweiterung, erschienen war. Prsnigarbha und Vamana waren
Teilerweiterungen Krsnas, doch bei der dritten Geb’urt erschien Krsna Selbst. Das ist
die Erlauterung, die wir in Srila Jiva Gosvamis Sri Krsna-sandarbha finden.

VERS 44
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etad vam darsitam riapam
prag-janma-smarandaya me

ndanyatha mad-bhavam jianam
martya-lingena jayate

etar—diese Gestalt als Visnu; vam—euch beiden; darsitam—ist gezeigt worden;
rupam—Meine Gestalt als die Hochste Personlichkeit Gottes mit vier Handen; prak-
Jjanma—Meiner friiheren Geburten; smarandya—nur um dich zu erinnern; me—
Mein; na—nicht; anyatha—ansonsten; mat-bhavam—Visnus Erscheinen; jidnam
—dieses transzendentale Wissen; martya-lingena—dadurch, daB Er wie ein mensch-
liches Kind geboren wurde; jdyate—entsteht.

UBERSETZUNG

Ich habe dir diese Visnu-Gestalt nur gezeigt, um dich an Meine friiheren
Geburten zu erinnern. Sonst, wenn Ich wie ein gewohnliches Menschenkind
erschienen wire, wirst du nicht iiberzeugt, daB tatsichlich die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes, Visnu, erschienen ist.

ERLAUTERUNG

Devaki brauchte nicht daran erinnert zu werden, daB die Hochste Personlichkeit
Gottes, Sri Visnu, als ihr Sohn erschienen war; sie hatte dies bereits akzeptiert.
Trotzdem war sie besorgt, denn sie dachte, keiner ihrer Nachbarn wiirde ihr Glau-
ben schenken, wenn sie horten, daB Visnu als ihr Sohn erschienen sei. Sie wollte
deshalb, daB Sich Sri Visnu in ein menschliches Kind verwandelte. Andererseits war
auch der Hochste Herr besorgt, denn Er dachte, wenn Er als ein gewohnliches Kind
erscheine, werde sie nicht glauben, daB Sri Visnu erschienen war. So sieht die Bezie-
hung aus, die den Gottgeweihten und den Herrn verbindet. Der Herr verhilt Sich im
Umgang mit den Geweihten genau wie ein Mensch, was jedoch nicht bedeutet, da3
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Er ein menschliches Wesen ist, wie die Nichtgottgeweihten glauben (avajananti
mam mudha manusim tanum asritam). Gottgeweihte sind sich unter allen Umstéan-
den bewuBt, daB die Hochste Personlichkeit Gottes der Hochste Herr ist. Das ist der
Unterschied zwischen einem Gottgeweihten und einem Nichtgottgeweihten. Der
Herr sagt: man-mana bhava mad-bhakto mad-yaji mam namaskuru. ,,Beschaftige
Deinen Geist damit, stets an Mich zu denken, werde Mein Geweihter, bringe Mir
Ehrerbietungen dar und verehre Mich.” Ein Nichtgottgeweihter kann nicht glauben,
daB man lediglich an eine Person zu denken braucht und auf diese Weise aus der
materiellen Welt befreit wird und nach Hause, zu Gott, zuriickkehren kann. Doch
dies ist eine Tatsache. Der Herr kommt als Mensch, und wenn man auf der Ebene
liebevollen Dienstes Anhaftung an Ihn entwickelt, wird man mit Sicherheit in die
transzendentale Welt erhoben werden.

VERS 45
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yuvam mam putra-bhdvena
brahma-bhavena casakrt

cintayantau krta-snehau
yasyethe mad-gatim param

yuvam—ihr beide (Ehemann und Frau); mam—zu Mir; putra-bhdvena—als euren
Sohn; brahma-bhavena—in dem BewuBtsein, daB Ich die Hochste Personlichkeit
Gottes bin; ca—und; asakrt—standig; cintayantau—auf diese Weise denkend; krta-
snehau—liebevoll und zirtlich behandelnd; ydsyethe—werdet beide erlangen; mat-
gatim—Mein hochstes Reich; param—das transzendental ist, jenseits dieser materiel-
len Welt.

UBERSETZUNG

lhr beide, Mann und Frau, sollt unablissig an Mich als euren Sohn den-
ken, doch seid euch dabei immer bewul3t, daR Ich die Hochste Personlich-
keit Gottes bin. Dadurch, daR ihr stindig mit Liebe und Zuneigung auf diese
Weise an Mich denkt, werdet ihr die hochste Vollkommenheit erreichen,
nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren.

ERLAUTERUNG

Diese Anweisung des Hochsten Herrn an Seinen Vater und Seine Mutter, die
ewig mit [hm verbunden sind, gilt speziell fiir Menschen, die nach Hause, zu Gott,
zuriickkehren mochten. Man sollte niemals denken, die Hochste Personlichkeit Got-
tes sei ein gewohnlicher Mensch, wie es die Nichtgottgeweihten tun. Krsna, die
Hochste Personlichkeit Gottes, erschien personlich und hinterlie8 zum Nutzen der
gesamten Menschheit Seine Lehren, doch Dummkopfe und Schurken halten Ihn lei-
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der fiir einen gewohnlichen Menschen und verdrehen die Lehren der Bhagavad-gita,
um damit ihre Sinnenbefriedigung zu rechtfertigen. Praktisch jeder, der einen Kom-
mentar zur Bhagavad-gita verfaB3t, interpretiert sie um seiner eigenen Sinnenbefrie-
digung willen. Besonders bei modernen Gelehrten und Politikern ist es Mode gewor-
den, die Bhagavad-gita so auszulegen, als sei sie irgendeine erfundene Erzahlung,
und so ruinieren sie mit ihren falschen Auslegungen ihre eigene Karriere und die
Karriere anderer. Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein jedoch kdampft gegen die
falschen Vorstellungen dieser Menschen an, die Krsna als eine erfundene Person be-
trachten und glauben, die Schlacht von Kuruksetra habe nie stattgefunden, alles sei
symbolisch zu verstehen und nichts in der Bhagavad-gita sei wahr. Wie dem auch
sei, wer wirklich erfolgreich sein will, kann dies erreichen, indem er die Bhagavad-
gitd wie sie ist liest. Sri Caitanya Mahaprabhu wies mit besonderem Nachdruck auf
die Wichtigkeit der Lehren der Bhagavad-gita hin: yare dekha, tare kaha ‘krsna‘-
upadesa. Wenn man den hochsten Erfolg im Leben erreichen will, mu8 man die
Bhagavad-gita so annehmen, wie sie vom Hochsten Herrn gesprochen wurde.
Wenn die Bhagavad-gita auf diese Weise verstanden wird, kann die ganze Mensch-
heit gliicklich und zufrieden werden.

Es ist zu beachten, daB3 der Herr Vasudeva und Devaki personlich die Anweisung
gab, stets an Thn als ihren Sohn und als die Hochste Personlichkeit Gottes zu den-
ken, denn sie wiirden von Ihm getrennt sein, wenn Er erst einmal nach Gokula ge-
bracht worden sei. Wenn sie an [hn dichten, wiirden sie immer mit [lhm verbunden
sein. Nach elf Jahren wiirde der Herr dann nach Mathura zuriickkehren, um ihr
Sohn zu sein, und von Trennung konne keine Rede sein.

VERS 46
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Sri-suka uvaca
ity uktvasid dharis tiusnim
bhagavan atma-mayaya
pitroh sampasyatoh sadyo
babhiiva prakrtah sisuh

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; iti uktvdi—nachdem Er sie auf
diese Weise angewiesen hatte; asir—blieb; harih—die Hochste Personlichkeit Gottes;
tusnim—still; bhagavan—S8ri Visnu, die Hochste Personlichkeit Gottes; drma-ma-
yayd—indem Er in Seiner eigenen spirituellen Energie handelte; pitroh sampasya-
toh—wahrend Sein Vater und Seine Mutter Ihn tatsichlich sahen; sadyah—augen-
blicklich; babhiiva—Er wurde; prakrtah—wie ein gewohnlicher Mensch; sisuh
—ein Kind.



216 $rimad-Bhagavatam [Canto 10, Kap. 3

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sagte: Nachdem Krsna, die Hochste Personlichkeit
Gottes, Seinen Vater und Seine Mutter auf diese Weise unterwiesen hatte,
verstummte Er. Daraufhin verwandelte Er Sich mittels Seiner inneren Ener-
gie vor ihren Augen in ein kleines, menschliches Kind. [Mit anderen Wor-
ten: Er nahm Seine urspriingliche Gestalt an: krsnas tu bhagavan svayam).

ERLAUTERUNG

Wie es in der Bhagavad-gita (4.6) heiBt, wird alles, was der Hochste Herr tut,
durch Seine spirituelle Energie bewerkstelligt (sambhavamy dtma-madyaya); nichts
wird Ihm von der materiellen Energie aufgezwungen. Hierin unterscheidet Sich der
Herr von einem gewohnlichen Lebewesen. In den Veden heil3t es:

parasya saktir vividhaiva sriyate
svabhaviki jadna-bala-kriya ca
(Svet. U. 6.8)

Im Herrn gibt es von Natur aus keine Spur von materiellen Eigenschaften, und
weil Seine spirituelle Energie alles auf vollendete Weise enthilt, ist alles, was der
Herr wiinscht, im gleichen Augenblick schon geschehen. Der Herr ist kein prakrta-
sisu, ein Kind dieser Welt, doch mit Hilfe Seiner personlichen Energie erschien Er
wie ein solches. Gewohnlichen Menschen mag es schwerfallen, zu akzeptieren, da3
der hochste Kontrollierende, Gott, als Mensch erscheinen kann, denn sie vergessen,
daB Er mit Hilfe Seiner spirituellen Energie alles tun kann (a@rma-mayayad). Unglau-
bige sagen: ,,Wie kann der hochste Kontrollierende als gewohnliches Wesen erschei-
nen?" Diese Denkweise ist materialistisch. Srila Jiva Gosvami sagt, daB wir den
Hochsten Herrn nicht verstehen konnen, solange wir nicht akzeptieren, daB3 die
Hochste Personlichkeit Gottes unbegreiflich ist und das Fassungsvermogen unserer
Worte und unseres Geistes tibersteigt. Diejenigen, die bezweifeln, daB die Hochste
Personlichkeit Gottes als Mensch erscheinen und Sich in ein menschliches Kind ver-
wandeln kann, sind Dummkopfe, die glauben, daB Krsnas Korper materiell sei, daB3
Er geboren werde und deshalb auch sterben misse.

Im Dritten Canto des Srimad-Bhagavatam wird im Vierten Kapitel, Vers 28 und
29 beschrieben, wie Krsna Seinen Korper verlieB. Maharaja Pariksit fragte Suka-
deva Gosvami: ,,Als das Ende aller Angehorigen der Yadu-Dynastie gekommen
war, setzte auch Krsna Seinem Aufenthalt auf Erden ein Ende, und das einzige Mit-
glied der Familie, das noch am Leben war, hieB Uddhava. Wie war dies moglich?*
Sukadeva Gosvamis Antwort lautete, da3 Krsna die gesamte Familie durch Seine ei-
gene Energie vernichtete und dann daran dachte, Seiner} eigenen Korper verschwin-
den zu lassen. In diesem Zusammenhang schilderte Sukadeva Gosvami, wie der
Herr Seinen Korper aufgab; dies bedeutete jedoch nur, daB der Hochste Herr mittels
Seiner personlichen Energie verschwand, und nicht etwa, daB Krsnas Korper zer-
stort worden ware.

Eigentlich gibt der Herr Seinen Korper, der ewig ist, nicht auf, doch genau wie
Er Seine Visnu-Gestalt in die eines gewohnlichen menschlichen Kindes verwandeln
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kann, kann Er Seinen Korper in jede beliebige Form verwandeln. Das bedeutet
nicht, daB Er Seinen Korper aufgibt. Mittels spiritueller Energie kann der Herr in
einem Korper aus Holz oder Stein erscheinen. Er kann Seinen Korper in alles Er-
denkliche verwandeln, denn alles ist Seine Energie (pardsya saktir vividhaiva sriiya-
te). Wie es in der Bhagavad-gita (7.4) eindeutig heiBt, sind die materiellen Elemente
die abgesonderten Energien des Hochsten Herrn (bhinnd prakrtir astadhd). Wenn
Sich der Herr in die arca-miirti, in die verehrungswiirdige Bildgestalt, die wir als
Stein oder Holz wahrnehmen, verwandelt, ist Er immer noch Krsna. Die sdstra
warnt uns deshalb: arcye visnau sila-dhir gurusu nara-matih. Wer denkt, die vereh-
rungswiirdige Bildgestalt im Tempel bestehe aus Holz oder Stein, wer einen Vais-
nava-guru fur einen gewohnlichen Menschen hiélt oder wer einen Vaisnava nach
materiellen Gesichtspunkten beurteilt und denkt, er gehore zu einer bestimmten Ka-
ste, ist naraki, ein Bewohner der Holle. Der Hochste Herr kann in vielen Formen
vor uns erscheinen — ganz wie Er will —, doch wir miissen die wahren Tatsachen
kennen: janma karma ca me divyam evam yo vetti tattvatah (Bg. 4.9). Wenn man die
Anweisungen von sddhu, guru und sdstra, den Heiligen, dem spirituellen Meister
und den maBgebenden Schriften, befolgt, kann man Krsna verstehen, worauf man
sein Leben erfolgreich gestalten wird, indem man nach Hause, zu Gott, zuriickkehrt.

TN ARSI AT |12l

tatas ca saurir bhagavat-procoditah
sutam samadadya sa sutika-grhat

yada bahir gantum iyesa tarhy aja
ya yogamdydjani nanda-jayaya

tatah—daraufhin; ca—gewil; saurih—Vasudeva; bhagavat-pracoditah—der von
der Hochsten Personlichkeit Gottes angewiesen worden war; sutam—seinen Sohn;
samadaya—sehr vorsichtig tragend; sah—er; sitika-grhat—aus dem Raum seiner
Geburt; yada—als; bahih gantum—hinauszugehen; iyesa—wiinschte; rarhi—genau
in jener Zeit; aja—die transzendentale Energie, die ebenfalls niemals geboren wird;
ya—die; yogamdya—ist als Yogamaya bekannt; ajani—nahm Geburt; nanda-jayaya
—von der Ehefrau Nanda Maharajas.

UBERSETZUNG

Daraufhin — genau in dem Augenblick, als Vasudeva dabei war, das neu-
geborene Kind aus dem Raum Seiner Geburt zu tragen, wie ihm die Hochste
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Personlichkeit Gottes aufgetragen hatte — wurde Yogamaya, die spirituelle
Energie des Herrn, als Tochter der Frau Nanda Maharajas geboren.

ERLAUTERUNG

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura gibt folgende Erklarung fiir den Umstand,
daB Krsna gleichzeitig als Sohn Devakis und — zusammen mit der spirituellen Ener-
gie Yogamaya — als Sohn Yasodas erschien: Als Sohn Devakis erschien Er zuerst
als Visnu, und weil sich Vasudeva nicht auf der Stufe reiner Zuneigung zu Krsna
befand, verehrte er seinen Sohn als Sri Visnu. Yasoda dagegen schenkte ihrem Sohn
Krsna Freude, ohne sich bewuBt zu sein, daBB Er Gott war. Das ist der Unterschied
zwischen Krsna als Sohn Yasodas und Krsna als Sohn Devakis. Visvanatha Cakra-
varti erklart dies unter Berufung auf den Hari-vamsa.

VERS 48-49
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taya hrta-pratyaya-sarva-vrttisu
dvah-sthesu pauresv api sayitesv atha

dvdras ca sarvah pihita duratyaya
brhat-kapatdyasa-kila-srnkhalaih

: <l

tah krsna-vahe vasudeva agate

svayam vyavaryanta yatha tamo raveh
vavarsa parjanya upamsu-garjitah

seso 'nvagad vari nivarayan phanaih

taya—durch den EinfluB Yogamayas; hrta-pratyaya—jeglicher Sinneswahrneh-
mung beraubt; sarva-vrttisu—all ihre Sinne; dvah sthesu—alle Torwachter; pauresu
apl—sowie auch alle anderen Bewohner des Hauses; sayitesu—sehr tief schlafend;
atha—als Vasudeva versuchte, seinen transzendentalen Sohn aus dem Kerker zu
bringen; dvdrah ca—sowie auch die Tore; sarvah—alle; pihitah—gebaut; duratyaya
—sehr stabil und solide; brhat-kapata—und auf groBen Toren; dyasa-kila-srrkha-
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laih—stabil gebaut und mit Eisenbolzen und mit eisernen Ketten verriegelt; tah—sie
alle; krsna-vahe—Krsna tragend; vasudeve—als Vasudeva; dgate—erschien; svayam
—automatisch; vyavaryanta—offneten sich weit; yathd—wie; tamah—Dunkelheit;
raveh—beim Erscheinen der Sonne; vavarsa—lieBen es regnen; parjanyah—die Wol-
ken am Himmel; upamsu-garjitah—sehr milde donnernd und sehr leicht regnend;
Sesah—Ananta-naga; anvagat—folgte; vari—Regenfall; nivarayan—aufhaltend; pha-
naih—durch Ausbreiten Seiner Hauben.

UBERSETZUNG

Unter dem EinfluR Yogamayas sanken alle Torwichter in tiefen Schlaf, so
daB ihre Sinne nichts mehr wahrnehmen konnten, und auch die anderen
Bewohner des Hauses schliefen ein. Wenn die Sonne aufgeht, verschwindet
automatisch die Dunkelheit; in dhnlicher Weise 6ffneten sich beim Erschei-
nen Vasudevas die massiven, mit Eisen beschlagenen und mit eisernen Ket-
ten verriegelten Palasttore von selbst. Da von den Wolken am Himmel ein
leichtes Donnergrollen schallte und da es regnete, folgte Ananta-naga, eine
Erweiterung der Hochsten Personlichkeit Gottes, Vasudeva vom Palasttor an
mit ausgebreiteten Hiuptern, um ihn und das transzendentale Kind vor dem
Regen zu schiitzen.

ERLAUTERUNG

Sesa-naga ist eine Erweiterung der Hochsten Personlichkeit Gottes, und Seine
Aufgabe besteht darin, dem Herrn mit allem notigen Zubehor zu dienen. Als Vasu-
deva das Kind trug, kam Sesa-naga, um dem Herrn zu dienen und Ihn vor dem
leichten Regen zu schiitzen.

VERS 50
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maghoni varsaty asakrd yamanuja
gambhira-toyaugha-javormi-phenila
bhayanakavarta-satakula nadi
margam dadau sindhur iva sriyah pateh

maghoni varsati—weil Indra Regen niedergehen lieB; asakrt—standig; yama-an-
uja—der FluB Yamuna, der als die jingere Schwester Yamarajas gilt; gambhira-
toya-ogha—des iberaus tiefen Wassers; java—durch die Wucht; #rmi—durch die
Wellen; phenila—voller Schaum; bhayanaka—heftig; dvarta-sata—durch die tosen-
den Wellen; akula—aufgewiihlt; nadi—der FluBB; margam—Weg; dadau—gab; sin-
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dhuh iva—wie der Ozean; sriyah pateh—fiir Sri Ramacandra, den Ehemann der Got-
tin Sita.

UBERSETZUNG

Infolge anhaltenden Regens, den der Halbgott Indra geschickt hatte,
filhrte die Yamuna Hochwasser, und ihre schiumenden Wellen tosten wild.
Doch genau wie einst der gewaltige Indische Ozean einen Weg fiir Sri Ra-
macandra freigegeben hatte, indem er zulie, daB $ri Rimacandra eine
Briicke baute, gab die Yamuna eine Furt frei und gestattete Vasudeva, ans
andere Ufer zu gelangen.

VERS 51
Aeg o PIRGYA a7 aH
MF AT T |
ad JMEEEE e T
GAQIEHE AR 14211

nanda-vrajam saurir upetya tatra tan
gopan prasuptan upalabhya nidraya

sutam yasodad-sayane nidhaya tat-
sutam upadaya punar grhan agat

nanda-vrajam—das Dorf oder das Haus Nanda Maharajas; saurih—Vasudeva;
upetya—erreichend; ratra—dort; tan—alle Angehorigen; gopan—die Kuhhirten; pra-
suptan—schliefen fest; upalabhya—dies verstehend; nidrayd—in tiefem Schlaf; su-
tam—den Sohn (Vasudevas Sohn); yasodd-sayane—auf das Bett, auf dem Mutter
Yasoda schlief; nidhaya—legend; tat-sutam—ihre Tochter; upddaya—aufhebend; pu-
nah—wieder; grhan—in sein eigenes Haus; agat—kehrte zuriick.

UBERSETZUNG

Als Vasudeva beim Haus Nanda Maharajas anlangte, sah er, daR alle Kuh-
hirten fest schliefen. Er legte daher seinen Sohn auf das Bett Yasodas, nahm
ihre Tochter, eine Erweiterung Yogamayas, und kehrte darauf wieder zu sei-
nem Aufenthaltsort, dem Kerker Kamsas, zuriick.

ERLAUTERUNG

Vasudeva wullte ganz genau, dal} Kamsa das Madchen sofort toten wiirde, so-
bald er es im Kerker vorfinden wiirde, doch um sein eigenes Kind zu beschiitzen,
muBte Vasudeva das Kind seines Freundes opfern. Nanda Maharaja war sein
Freund, doch weil Vasudeva sehr an seinem Sohn hing und Ihn innig liebte, setzte er
wissentlich das Leben von Nanda Maharajas Tochter aufs Spiel. Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura sagt, man konne es niemandem verargen, wenn er das Kind
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eines anderen opfert, um das eigene zu retten. Auch kann man Vasudeva nicht vor-
werfen, er habe gefiihllos gehandelt, denn der EinfluB Yogamayas hatte ihn zu sei-
nen Handlungen getrieben.

VERS 52
AT T AW THIAISY TTFH |
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devakyah sayane nyasya
vasudevo 'tha darikam

pratimucya pador loham
aste purvavad avrtah

devakyah—von Devaki; sayane—auf das Bett; nyasya—legend; vasudevah—Va-
sudeva; atha—so; darikam—das weibliche Kind; pratimucya—sich selbst wieder fes-
selnd; padoh loham—Eisenketten an beiden Beinen; dste—blieb; piirva-vat—wie vor-
her; avrtah—gebunden.

UBERSETZUNG

Vasudeva legte das Midchen auf Devakis Bett, fesselte seine eigenen
Beine mit den Eisenketten, und wie zuvor verharrte er angekettet im Ker-
ker.

VERS 53
TET ARG T A WEIAA |
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yasoda nanda-patni ca
Jjatam param abudhyata

na tal-lingam parisranta
nidraydpagata-smrtih

yasoda—Yasoda, Krsnas Mutter in Gokula; nanda-patni—die Frau Nanda
Maharajas; ca—auch; jatam—ein Kind wurde geboren; param—die Hochste Person;
abudhyata—konnte verstehen; na—nicht; tat-lingam—ob das Kind mannlich oder
weiblich war; parisranta—aufgrund zu groBer Anstrengung; nidrayd—als sie vom
Schlaf libermannt wurde; apagata-smrtih—das BewuBtsein verloren habend.

UBERSETZUNG

Da Yasoda von der Anstrengung der Geburt erschopft gewesen war, hatte
sie der Schlaf iiberwiltigt, und sie wute deshalb nicht, ob sie ein minnli-
ches oder ein weibliches Kind geboren hatte.
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ERLAUTERUNG

Nanda Maharaja und Vasudeva waren vertraute Freunde, und ebenso verhielt es
sich mit ihren Frauen, Yasoda und Devaki. Obwohl sie verschiedene Namen trugen,
gab es zwischen diesen beiden Personlichkeiten praktisch keinen Unterschied. Sie
unterschieden sich einzig und allein darin, daB Devaki sich bewufit war, daB die
Hochste Personlichkeit Gottes als ihr Sohn zur Welt gekommen war und Sich nun
in Krsna verwandelt hatte, wahrend Yasoda nicht wuBte, was fiir ein Kind sie gebo-
ren hatte. Yasoda war eine derart fortgeschrittene Gottgeweihte, daB3 sie Krsna nie-
mals als die Hochste Personlichkeit Gottes betrachtete, sondern Ihn einfach als ihr
eigenes Kind liebte. Devaki hingegen wuBte von allem Anfang an, daB Krsna die
Hochste Personlichkeit Gottes war, obwohl Er als ihr Sohn zur Welt gekommen
war. In Vrndavana betrachtete niemand Krsna als die Hochste Personlichkeit Got-
tes. Wenn Krsna irgendeine hochst erstaunliche Tat vollbrachte, wunderten sich die
Bewohner von Vrndavana — die Kuhhirten, die Kuhhirtenjungen, Nanda Maharaja,
Yasoda und die anderen —, doch niemals sahen sie in ihrem Sohn Krsna die Hochste
Personlichkeit Gottes. Manchmal vermuteten sie, daB Krsna irgendein groBer Halb-
gott sei, der in Vrndavana erschienen war. Auf einer derart erhabenen Stufe hinge-
bungsvollen Dienstes vergiBt ein Gottgeweihter die Uberlegenheit Krsnas und liebt
die Hochste Personlichkeit Gottes vorbehaltlos, ohne sich bewuft zu sein, mit wem
er es zu tun hat. Dies wird kevala-bhakti genannt und unterscheidet sich von den
Stufen von jridna und jrianamayi-bhakti.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 3. Kapitel im Zehnten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Die Geburt Sri Krsnas*".



4. Kapitel

Die Greueltaten Konig Karhsas

In diesem Kapitel wird geschildert, wie Karhsa auf den Rat seiner dimonischen
Freunde hin kleine Kinder verfolgte, da er dies fiir eine tliberaus kluge MaBnahme