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isvarah paramah krsnah

sac-cid-ananda-vigrahah
anadhir adir govindah
sarva-karana-karanam

"Krsna ist die Hochste Personlichkeit Gottes, der Hochste Herrscher. Er hat einen ewigen, gliickseligen,
spirituellen Korper. Er ist der Ursprung aller Dinge. Er hat keinen anderen Ursprung, denn Er ist die urerste
Ursache aller Ursachen."

(Brahma-sarhita 5.1)

Gewidmet meinem Vater, Gour Mohan De (1849-1930),

einem reinen Geweihten Krsnas, der mich von klein auf im Krsna-Bewultsein erzog. In meinen Kindheitsjahren
lehrte er mich die mrdanga spielen. Er schenkte mir Radha-Krsna-vigraha zur Verehrung, und er gab mir einen
Jagannatha-Ratha, damit ich in meinen Kinderspielen das Ratha-yatra Fest richtig durchfiihren konnte. Er war sehr
glitig zu mir, und ich empfing von ihm die Prinzipien, die spiter von meinem spirituellen Meister, meinem ewigen
Vater, bekriftigt wurden.

A.C. Bhaktivedanta Swami
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Words From Apple

Jeder sucht nach KRSNA.

Manche wissen nicht, dal} sie es tun, aber sie tun es.

KRSNA ist GOTT, der Ursprung alles Existierenden,
die Ursache all dessen, was ist, war und zukiinftig sein
wird.

Da GOTT unbegrenzt ist, hat ER viele Namen.

Allah-Buddha-Jehova-Rama: Alle sind KRSNA, alle
sind ein und derselbe.

GOTT ist nichts Abstraktes, sondern in Seinem
endgiiltigen Aspekt eine Person — die Hochste Person, in
der sowohl der personliche als auch der unpersonliche
Aspekt mit eingeschlossen ist —, und Er ist EWIG,
VOLLER GLUCKSELIGKEIT und VOLLER WISSEN.
Wie ein Tropfen Wasser die gleichen Eigenschaften wie
der Ozean besitzt, so hat unser BewuBtsein die gleichen
Eigenschaften wie das Bewufitsein GOTTES. Weil wir
uns jedoch mit der materiellen Energie (mit dem
physischen Korper, den Sinnenfreuden, mit materiellem
Besitz, falschem Ego usw.) identifizieren und an sie
angehaftet sind, ist unser wabhres,
TRANSZENDENTALES BEWUSSTSEIN verunreinigt
worden und kann daher, gleich einem staubigen Spiegel,
kein klares Bild mehr reflektieren.

Im Laufe vieler Leben hat sich unsere Verbindung
mit dem Verginglichen verstirkt. Den unbestindigen
Korper, eine Handvoll Knochen und Fleisch, halten wir
falschlicherweise fiir unser wahres Selbst, und daher
glauben wir, daB3 dieser gegenwirtige ZEITWEILIGE
Zustand das ein und alles sei.

Zu allen Zeiten waren HEILIGE der lebendige
Beweis dafiir, daB der nicht-zeitweilige, bestindige
Zustand des GOTTESBEWUSSTSEINS in allen verkor-
perten Seelen wiedererweckt werden kann. Jede Seele ist
ihrem Wesen nach gottlich.

Krsna sagt in der Bhagavad-gita: "Fest verankert im
Selbst und befreit von aller materiellen Verunreinigung,
erlangt der yogi, der mit dem hochsten BewuBtsein in
Beriihrung ist, die hochste Stufe vollkommenen Gliicks."

(Bg. 6.28)
YOGA (eine wissenschaftliche Methode zur
GOTTES- [und SELBST-]verwirklichung) ist der

Vorgang, durch den wir unser BewuBtsein reinigen,
weitere Verschmutzung verhindern und auf die Stufe der
Vollkommenheit voller WISSEN und
GLUCKSELIGKEIT — gelangen konnen.

"Wenn es einen Gott gibt, mochte ich Thn sehen",
mogen viele sagen, und das ist richtig, denn es ist nicht
gut, blind an etwas zu glauben. Krsna-BewuBtsein und
Meditation sind Methoden, mit denen man GOTT
tatsdchlich wahrnehmen kann. Man kann GOTT
tatsdchlich sehen, IThn héren und mit Thm spielen. Es mag
verriickt klingen, aber Er ist tatsdchlich gegenwirtig, Er
ist tatsichlich bei Dir.

Es gibt viele Pfade des YOGA — Raja, Jnana, Hatha,
Kriya, Karma, Bhakti —, und sie alle werden von den
MEISTERN der einzelnen Pfade anerkannt und gepriesen.

A.C. BHAKTIVEDANTA SWAMI ist, wie sein
Name bereits sagt, ein BHAKTI-YOGI, der dem Pfad der

HINGABE folgt. Indem der Gottgeweihte KRSNA mit
jedem Gedanken, jedem Wort und jeder TAT dient und
SEINEN Heiligen Namen chantet, entwickelt er sehr
schnell GottesbewuBtsein. Durch das Chanten von

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

erreicht man mit  Sicherheit die Stufe des
KRSNA-BewufBtseins. (Probieren geht iiber Studieren!)

Bitte nehmt dieses KRSNA-BUCH und zieht Euren
Nutzen daraus. Beginnt, es zu verstehen. Verabredet Euch
mit Gott und trefft Thn jetzt, durch den selbstbefreienden
Vorgang des YOGA (VERBINDUNG), und. . . GIVE
PEACE A CHANCE.

ALL YOU NEED IS LOVE (KRISHNA) HARI BOL.
GEORGE HARRISON

Apple Corps Ltd 3 Savile Row, London WI Gerrard
2772/3993 Telex Apcore London



Vorwort

nivrtta-tarsair upagiyamanad
bhavausadhac chrotra-mano-'bhiramat
ka uttamasloka-gunanuvadat
puman virajyeta vina pasughnat
(Srimad-Bhagavatam 10.1.4)

Wenn jemand hier in der westlichen Welt den
Umschlag eines Buches wie den des Krsna-Buches sieht,
wird er sich sofort fragen: "Wer ist Krsna? Und wer ist
das Médchen an Seiner Seite?"

Die unmittelbare Antwort lautet: "Krsna ist die
Hochste Personlichkeit Gottes." Und warum? Weil Er bis
in alle Einzelheiten mit den Beschreibungen Gottes, des
Hochsten Wesens, iibereinstimmt. Mit anderen Worten,
Krsna ist Gott, weil Er allanziehend ist. Ohne die
Eigenschaft, auf alles anziehend zu wirken, hat das Wort
"Gott" keine Bedeutung. Und wie kann jemand
allanziehend sein? Zunéchst einmal ist jemand fiir andere
sehr anziehend, wenn Er wohlhabend ist, d.h. wenn er
groe Reichtiimer besitzt. Ebenso fiihlen sich die
Menschen zu jemandem hingezogen, der sehr méchtig
oder sehr beriihmt ist. Anziehend wirkt auch jemand, der
von schoner Gestalt ist, der weise ist oder der auf
jeglichen Besitz verzichten kann. Somit kann man also
aus praktischer Erfahrung sagen, da jemand durch (1)
Reichtum, (2) Macht, (3) Ruhm, (4) Schonheit, (5)
Weisheit und (6) Entsagung anziehend wirkt. Wer alle
diese sechs Eigenschaften gleichzeitig besitzt und iiber sie
in unbegrenztem Ausmal} verfiigt, wird als die Hochste
Personlichkeit Gottes bezeichnet. Diese Definition der
sechs Fiillen Gottes stammt von Parasara Muni, einer
groBen vedischen Autoritét.

Wir kennen viele reiche, michtige, berithmte, schone,
gelehrte und weise Menschen und solche, die in den
Lebensstand der Entsagung getreten sind und sich von
allen weltlichen Besitztiimern losgelost haben; doch
niemals in der Geschichte haben wir von einem Menschen
gehort, der in unbegrenztem Malle gleichzeitig reich,
michtig, beriihmt, schon, weise und entsagungsvoll
gewesen ist, so wie Krsna. Krsna, die Hochste
Personlichkeit Gottes, ist eine historische Personlichkeit,
die vor fiinftausend Jahren auf der Erde erschien. Er blieb
fiir hundertfiinfundzwanzig Jahre auf diesem Planeten und
verhielt Sich genau wie ein Mensch — doch Seine
Handlungen waren unvergleichlich. Vom Zeitpunkt
Seines Erscheinens bis zum Zeitpunkt Seines Fortgangs
ist jede Seiner Tatigkeiten einzigartig in der
Weltgeschichte, und daher wird jeder, der versteht, was
wir unter "Gott" verstehen, Krsna als die Hochste
Personlichkeit Gottes anerkennen. Niemand kommt Gott
gleich, und niemand ist grofer als Er. Das ist die tiefere
Bedeutung der bekannten Sentenz: "Gott ist grof3".

Es gibt viele Gruppen von Menschen, die
unterschiedliche Vorstellungen von Gott haben; doch die
vedischen Schriften und die groBlen acaryas aller Zeiten,
die autorisierten Lehrer, die im Wissen iiber Gott
verankert sind, wie die acaryas Sankara, Ramanuja,
Madhva, Visnusvami, Si1 Caitanya und all ihre

Nachfolger in der Kette der spirituellen Meister, stimmen
ausnahmslos darin {iiberein, dafl Krsna die Hochste
Personlichkeit Gottes ist. Was uns, die Anhidnger der
vedischen Zivilisation, betrifft, so erkennen wir die
vedische Geschichtsschreibung an, die das gesamte

Universum umfaft, das aus verschiedenen
Planetensystemen besteht, namlich den svargalokas (das
hohere Planetensystem), martyalokas (das mittlere
Planetensystem) und  patalalokas  (das  niedere

Planetensystem). Die modernen Historiker konnen keine
Beweise fiir Ereignisse liefern, die mehr als fiinftausend
Jahre zuriickliegen, und die Anthropologen sind der
Ansicht, der Homo sapiens existiere auf unserem Planeten
noch nicht ldnger als 40 000 Jahre, weil vorher die
Evolution diese Stufe der Entwicklung noch nicht erreicht
habe. Die vedischen Geschichtsbiicher, die Puranas und
das Mahabharata, berichten jedoch von einer
Menschheitsgeschichte, die Millionen und Abermillionen
von Jahren in die Vergangenheit zuriickreicht.

Zum Beispiel erfahren wir aus diesen Schriften, dal3
Krsna bereits vor vielen Millionen von Jahren in den
verschiedensten Formen erschienen ist. Im Vierten
Kapitel der Bhagavad-gita sagt Krsna zu Arjuna, sowohl
Er Selbst als auch Arjuna seien schon viele Male geboren
worden, doch Er, Krsna, konne Sich, im Gegensatz zu
Arjuna, an all diese Geburten erinnern. Dieses Beispiel
veranschaulicht den Unterschied zwischen dem Wissen
Krsnas und dem Wissen Arjunas. Arjuna war
zweifelsohne ein grofer Krieger und ein hochgestelltes
Mitglied der Kuru-Dynastie, doch trotz allem war er ein
gewohnliches menschliches Lebewesen mit begrenztem
Wissen, wohingegen Krsna, die Hochste Personlichkeit
Gottes, liber unbegrenztes Wissen verfiigt. Weil Krsna
unbegrenztes Wissen besitzt, verfiigt Er {iber ein
Erinnerungsvermogen, das grenzenlos ist.

Krsnas Wissen ist so vollkommen, daf3 Er Sich an alle
Einzelheiten Seiner Erscheinungen, die Millionen und
Abermillionen von Jahren =zuriickliegen, zu erinnern
vermag, wohingegen Arjunas Erinnerung und Wissen von
Raum und Zeit begrenzt sind, da er nur ein gewohnlicher
Mensch ist. Im ersten Vers des Vierten Kapitels der
Bhagavad-gita sagt Krsna, Er konne Sich daran erinnern,
wie Er vor einigen Millionen von Jahren den Sonnengott
Vivasvan in den Lehren der Gita unterwiesen habe.

Heutzutage ist es bei vielen atheistischen Menschen
Mode geworden, zu versuchen, durch sogenannte Mystik
Gott zu werden. Im allgemeinen behaupten die Atheisten
aufgrund von Einbildung oder scheinbarem Erfolg beim
Meditieren, Gott zu sein. Krsna jedoch ist kein solcher
"Gott". Er wird nicht zu Gott, indem Er einen mystischen
Meditationsvorgang ausiibt, und ebenso braucht Er Sich
nicht strenge Bullen aufzuerlegen, um Gott zu werden.
Mit anderen Worten, Er wird nicht zu Gott, sondern Er ist
Gott — und das unter allen Umsténden.

In dem Gefingnis, in das Sein Vater und Seine Mutter
auf Befehl Seines Onkels miitterlicherseits, Karnsa,
gesperrt worden waren, erschien Krsna auBerhalb des
Korpers  Seiner Mutter als der  vierhindige
Visnu-Narayana. Darauf verwandelte Er Sich in ein Baby
und sagte zu Seinem Vater, er solle Thn zum Hause Nanda



Maharajas und dessen Frau Yasoda bringen. Als Krsna
noch ein kleines Kind war, versuchte die gigantische
Dimonin Patana, Thn zu toten, indem sie Ihm ihre
vergiftete Brust bot, doch als Krsna an ihrer Brust saugte,
saugte Er ihr gleichzeitig auch das Leben aus. Das ist der
Unterschied zwischen dem wahren Gott und einem
sogenannten Gott, der in der "mystischen Fabrik"
produziert wurde. Krsna hatte gar nicht die Gelegenheit
gehabt, den mystischen yoga-Vorgang zu praktizieren,
und trotzdem offenbarte Er Sich schon von allem Anfang
an als die Hochste Personlichkeit Gottes — vom Sdugling
zum Kind, vom Kind zum Knaben und vom Knaben zum
jungen Mann. Im vorliegenden Krsna-Buch werden alle
Seine Taten beschrieben, die Er als scheinbar mensch-
liches Wesen ausfiihrte. Obwohl Krsna die Rolle eines
Menschen spielt, behélt Er immer Seine Identitdt als die
Hochste Personlichkeit Gottes.

Da Krsna allanziehend ist, sollte man alle Wiinsche,
die man hat, auf Krsna richten. In der Bhagavad-gita wird
gesagt, daB3 das individuelle Lebewesen der Eigentiimer
oder Meister des Korpers ist, da3 aber Krsna, der im
Herzen eines jeden als Uberseele weilt, der hochste
Eigentiimer und der hochste Meister jedes einzelnen
individuellen Korpers ist. Wenn wir also unsere Neigung
zu lieben einfach auf Krsna richten, dann wird
allumfassende Liebe, Einigkeit und Frieden
augenblicklich Wirklichkeit. Wenn man die Wurzel eines
Baumes begieBt, bewissert man gleichzeitig auch die
Aste, Zweige, Blitter und Bliiten, und wenn jemand den
Magen mit Nahrung versorgt, so sorgt er damit auch fiir
alle anderen Teile des Korpers.

Die Kunst, seine Aufmerksamkeit auf den Hochsten
zu lenken und Thm seine Liebe zu schenken, wird
Krsna-BewufBtsein genannt. Wir haben die Bewegung fiir
Krsna-BewulBtsein gegriindet, damit jeder sein Verlangen,
ein anderes Wesen zu lieben, dadurch erfiillen kann, daf3
er seine Liebe einfach auf Krsna richtet. Jeder versucht,
sein schlummerndes Verlangen nach Liebe zu befriedigen,
doch die verschiedenen Wege, wie der Sozialismus,
Kommunismus, Altruismus, Nationalismus und was auch
immer zum Zwecke des Friedens und Wohlstands in der
Welt erfunden wird, sind nutzlos und enttiuschend, weil
wir uns in unserer Unwissenheit der Kunst, Krsna zu
lieben, nicht bewuBt sind. Viele denken, sie koOnnten
durch moralische Prinzipien und religiose Rituale
gliicklich werden; andere glauben, durch wirtschaftliche
Entwicklung konne Gliick und Zufriedenheit erreicht
werden, und wieder andere sind der Ansicht, dal sie
einfach durch Sinnenbefriedigung gliicklich werden
konnen. Die Wirklichkeit sieht jedoch anders aus: Die
Menschen kénnen nur dann wahrhaft gliicklich werden,
wenn sie lernen, Krsna zu lieben.

Krsna kann die liebenden Neigungen aller Lebewesen
in Vollkommenheit erwidern, und diese liebevollen
Beziehungen werden in verschiedene rasas, oder
Wohlgeschmicke, unterteilt. Grundlegend gibt es zwolf
Arten solcher liebevollen Beziehungen. Man kann Krsna
als den Hochsten Unbekannten lieben, als den Hochsten
Meister, den Hochsten Freund, das Hochste Kind oder den
Hochsten Geliebten — dies sind die fiinf grundlegenden

rasas der Liebe zu Krsna. Dariiber hinaus kann man
Krsna auch indirekt in sieben Beziehungen lieben, die
nach auBlen hin von den fiinf oben genannten rasas
verschieden sind. Auf jeden Fall wird man sein Leben zur
Vollkommenheit fiihren, wenn man einfach seine
schlummernde  liebevolle  Beziehung zu  Krsna
wiedererweckt. Dies ist keine Einbildung, sondern eine
Tatsache, die durch praktische Erfahrung verwirklicht
werden kann. Man kann die Auswirkungen, die die Liebe
zu Krsna auf das eigene Leben hat, direkt wahrnehmen.

Im Neunten Kapitel der Bhagavad-gita wird diese
Wissenschaft des Krsna-BewuBtseins der Konig des
Wissens, der Konig aller vertraulichen Themen und die
hochste Wissenschaft der transzendentalen
Verwirklichung genannt. Aber dennoch kénnen wir die
Ergebnisse dieser Wissenschaft des Krsna-BewulBtseins
direkt erfahren, weil sie sehr einfach zu praktizieren ist
und grofle Freude mit sich bringt. Wie viele Prozente an
Krsna-Bewuftsein wir auch entwickeln konnen, es wird
einen ewigen Gewinn fiir unser Leben bedeuten, da es
unter allen Umstdnden unverginglich ist. Heute gibt es
viele lebendige Beispiele dafiir, dal selbst die verwirrte
und frustrierte junge Generation der westlichen Lénder
diesen Gewinn erhalten kann, wenn sie ihre Fihigkeit zu
lieben auf Krsna lenkt.

Im Gegensatz dazu miissen alle Entsagungen, alle
BuBen und alle Opfer als nutzlos angesehen werden, wenn
man es dabei versdumt, seine schlummernde Liebe zu
Krsna zu erwecken. Wozu bendtigt man aber noch
Opferzeremonien und Buflen, wenn man diese Liebe
einmal erweckt hat?

Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein ist das
einzigartige Geschenk Sii Caitanyas fiir die gefallenen
Seelen des gegenwirtigen Zeitalters. Krsna-BewubBtsein
ist eine sehr einfache Methode, die in den westlichen
Léndern wihrend der letzten vier Jahre von vielen
angenommen und praktiziert worden ist, und es steht
auler Zweifel, daB diese Bewegung den Wunsch nach
wirklicher Liebe, der in allen Menschen vorhanden ist,
erfiillen kann. Das Krsna-Buch ist eine weitere
transzendentale Veroffentlichung, die dazu beitragen soll,
die Bewegung fiir Krsna-Bewufltsein in der westlichen
Welt immer mehr Menschen bekannt zu machen. Die
Menschen lieben es, zum Zeitvertreib spannende und
unterhaltsame Geschichten zu lesen. Nun kann diese
Neigung auf Krsna gerichtet werden. Das Ergebnis wird
die immerwihrende Zufriedenheit der Seele sein, und dies
sowohl in Beziehung auf das Individuum wie auch auf die
Allgemeinheit.

In der Bhagavad-gita wird gesagt, dal schon eine
kleine Bemiihung auf dem Pfad des Krsna-BewuBtseins
einen Menschen vor der groBiten Gefahr bewahren kann.
Unzdhlige Beispiele von Menschen konnen angefiihrt
werden, die den grofiten Gefahren des Lebens entkommen
sind, nur weil sie ein wenig Fortschritt im
Krsna-BewuBtsein gemacht haben. Wir bitten daher jeden,
seinen Nutzen aus dieser bedeutenden transzendentalen
Schrift zu ziehen. Wenn man Seite fiir Seite aufmerksam
liest, wird man bemerken, daf3 ein unermeflicher Schatz
an Wissen iiber Kunst, Wissenschaft, Literatur,



Philosophie und Religion enthiillt wird, und letzten Endes
wird durch das Lesen dieses einen Buches, des
Krsna-Buches, Liebe zu Gott erweckt werden.

Meine dankbare Anerkennung gilt Sriman George
Harrison, der mittlerweile ebenfalls Hare Krsna chantet,
fiir seine groBziigige Spende von 19 000 Dollar zur
Deckung der gesamten Druckkosten dieser Ausgabe.
Moge Krsna ihn weiteren Fortschritt im
Krsna-BewuBtsein machen lassen.

Meine immerwihrenden Segnungen erteile ich
ebenfalls Sriman Syamasundara dasa Adhikari, Sriman
Brahmananda dasa Brahmacari, Sriman Hayagriva dasa
Adhikari, Sriman Satsvariipa dasa Adhikari, Srimati
Devahiiti  Devi, Srimati Jadurani  Dasi, Sriman
Muralidhara dasa Brahmacari, Sriman Bharadvaja dasa
Adhikari, Sriman Pradyumna dasa Adhikari und allen
anderen, die mir behilflich waren, diese Veroffentlichung
zu einem groflen Erfolg zu machen.

Hare Krsna.

A. C. Bhaktivedanta Swami
Am Erscheinungstag
Srila Bhaktisiddhanta Sarasvatis

26. Februar 1970
ISKCON-Hauptzentrum
3764 Watseka Avenue
Los Angeles, Kalifornien



Einleitung

Krsna! Krsna! Krsna! Krsna!
Krsna! Krsna! Krsna! he!
Krsna! Krsna! Krsna! Krsna!
Krsna! Krsna! Krsna! he!
Krsna! Krsna! Krsna! Krsna!
Krsna! Krsna! raksa mam!
Krsna! Krsna! Krsna! Krsna!
Krsna! Krsna! pahi mam!
Rama! Raghava! Rama! Raghava!
Rama! Raghava! raksa mam!
Krsna! KeSava! Krsna! Kesava!
Krsna! KeSava! pahi mam!
(Caitanya-caritamrta, Madhya-lila 7.96)

Bevor ich beginne, das Krsna-Buch zu schreiben,
mochte ich zunichst meinem spirituellen Meister, O
Visnupada 108 Sri Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvati
Gosvami Maharaja Prabhupada, meine respektvollen
Ehrerbietungen erweisen. Dann mochte ich meine
respektvollen Ehrerbietungen auch dem Ozean der
Barmherzigkeit, Sii Krsna Caitanya Mahaprabhu,
darbringen. Er ist die Hochste Personlichkeit Gottes,
Krsna Selbst, der in der Rolle eines Gottgeweihten
erschien, um  die  hochsten  Prinzipien  des
hingebungsvollen Dienstes zu verbreiten. Sri Caitanya
begann Seine Predigtarbeit in Gaudadesa (Westbengalen).
Und da ich zur Madhva-Gaudiya-sampradaya gehore,
muB ich auch unserer Nachfolge der spirituellen Meister
meine respektvollen Ehrerbietungen erweisen. Die
Madhva-Gaudiya-sampradaya ist auch als
Brahma-sampradaya bekannt, weil diese Schiilernachfolge
urspriinglich von Brahma ausging. Brahma lehrte den
Weisen Narada das vedische Wissen, Narada unterwies
Vyasadeva, und Vyasadeva gab es an Madhva Muni,
Madhvacarya, weiter. Madhavendra Puri, der Griinder der
Madhva-Gaudiya-sampradaya, gehorte der Madhvacarya-
Schiilernachfolge an; er hatte sowohl unter sannyasis
(Gottgeweihte, die sich auf der Lebensstufe der Entsagung
befinden) als auch unter Haushiltern viele beriihmte
Schiiler, wie Nityananda Prabhu, Advaita Prabhu und
I$vara Puri. T§vara Puri war der spirituelle Meister von Sii
Caitanya Mahaprabhu. Erweisen wir also unsere
respektvollen Ehrerbietungen I§vara Puri, Nityananda
Prabhu, Sri Advaita Acarya Prabhu, Srivasa Pandit und
Sii Gadadhara Pandit. Ebenso erweisen wir unsere
respektvollen Ehrerbietungen Svariipa-Damodara, dem
Privatsekretir Sri Caitanya Mahaprabhus, wie auch Sii
Viasudeva Datta und dem stindigen Diener SiT Caitanyas,
Sri Govinda, ebenso dem stindigen Freund Sri Caitanyas,
Mukunda, und auch Murari Gupta. Des weiteren erweisen
wir unsere respektvollen Ehrerbietungen den sechs
Gosvamis von Vrndavana: Sri Ripa Gosvami, S
Sanatana Gosvami, Sri Raghunatha Bhatta Gosvami, Sri
Gopala Bhatta Gosvami, Sri Jiva Gosvami und Sri
Raghunatha dasa Gosvami.

Krsna Selbst hat in der Bhagavad-gita erklart, dall Er
die Hochste Personlichkeit Gottes ist. Immer wenn die
regulierenden Prinzipien des religiosen Lebens nicht mehr

befolgt werden wund Irreligiositit iiberhandnimmt,
erscheint Krsna auf der Erde. Mit anderen Worten, als S
Krsna erschien, war es notwendig, die Last der siindigen
Handlungen, die sich auf diesem Planeten bzw. in diesem
Universum angesammelt hatte, zu verringern. Fiir die
Angelegenheiten der materiellen  Schopfung st
Maha-Visnu, Krsnas vollstandige Teilerweiterung, zustin-
dig.

Wenn der Herr erscheint, geht diese Inkarnation von
Visnu aus. Maha-Visnu ist die urspriingliche Ursache der
materiellen Schopfung, und Er erweitert Sich zu
Garbhodaka$ay1 Visnu und dann zu Ksirodakasay1 Visnu.
Im allgemeinen sind alle Inkarnationen, die im materiellen
Universum erscheinen, vollstindige Erweiterungen
Ksirodakas$ayl Visnus. Daher ist die Beseitigung der
Uberlast siindhafter Titigkeiten nicht die Aufgabe von Sii
Krsna personlich. Doch wenn Sri Krsna personlich
erscheint, begleiten Thn alle Visnu-Erweiterungen. Krsnas
Erweiterungen, ndmlich Narayana, die vierfache
Erweiterung Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna und
Aniruddha, sowie auch die vollstindige Teilerweiterung
Matsya (die Fischinkarnation), andere yuga-avataras (die
Inkarnationen in den jeweiligen Zeitaltern) und die
manvantara-avataras (die Inkarnationen Manus) — sie
alle kommen zusammen und erscheinen gemeinsam mit
Krsna, der Hochsten Personlichkeit Gottes. Krsna ist das
Vollkommene  Ganze, und alle  vollstindigen
Erweiterungen und Inkarnationen leben stets mit Thm
zusammen.

Als Krsna erschien, war SiT Visnu also ebenfalls bei
Ihm. Krsna erscheint in Wirklichkeit, um Seine
Vrndavana-Spiele zu offenbaren und die vom Gliick be-
glinstigten bedingten Seelen zu Sich hinzuziehen und zur
Riickkehr nach Hause, zuriick zu Gott, zu bewegen. Das
Toten der Damonen geschah gleichzeitig mit Krsnas
Spielen in Vrndavana, wurde jedoch nur von Seiner
Visnu-Erweiterung ausgefiihrt.

In der Bhagavad-gita wird im zwanzigsten Vers des
Achten Kapitels gesagt, daB3 es noch eine andere, ewige
Natur gibt, den spirituellen Himmel, der transzendental
zur manifestierten und unmanifestierten Materie ist. Die
manifestierte Welt kann in der Form von vielen Sternen
und Planetensystemen gesehen werden und besteht aus
Sternen und Planeten wie Sonne und Mond; doch jenseits
davon existiert ein unmanifestierter Teil der Schopfung,
der niemandem, der sich in dem gegenwirtigen
grobstofflichen Korper befindet, zugédnglich ist. Und
jenseits dieses Bereiches der unmanifestierten Materie
liegt die spirituelle Welt. Diese Welt wird in der
Bhagavad-gita als das hochste und ewige Reich be-
schrieben, das niemals vernichtet wird. Die materielle
Natur ist der wiederholten Schopfung und Vernichtung
unterworfen, doch die spirituelle Natur bleibt fiir ewige
Zeiten, wie sie ist.

Das hochste Reich der Personlichkeit Gottes, Krsna,
wird in der Brahma-samhita als das cintamani-Reich
beschrieben. In diesem Reich Si1 Krsnas, das als Goloka
Vrndavana bekannt ist, stehen zahllose Paliste, die aus
dem Stein der Weisen (cintamani) erbaut sind. Die Baume
dort sind Wunschbiaume, und die Kiihe werden surabhi



genannt. In diesem Reich dienen dem Herrn viele Tau-
sende von Gliicksgéttinnen; Sein Name ist Govinda, der
Urerste Herr, und Er ist die Ursache aller Ursachen. Er
spielt wundervoll auf Seiner Flote, Seine Augen gleichen
den Bliitenblittern einer Lotosblume, und die Farbe
Seines Korpers dhnelt der einer bezaubernden Wolke. In
Seinem Haar steckt eine Pfauenfeder, und Er ist so
wunderschon, da3 Er Tausende von Liebesgottern an
Schonheit iibertrifft. Sri Krsna gibt in der Gita nur einen
kleinen Hinweis auf Sein personliches Reich, den
hochsten Planeten im spirituellen Konigreich; doch im
Srimad-Bhagavatam wird ausfiihrlich geschildert, wie
Krsna mit all Seinen Gefihrten erscheint und Seine
transzendentalen Taten in Vrndavana, Mathura und
Dvaraka entfaltet. In diesem Buch werden all diese Taten
nach und nach beschrieben.

Die Dynastie, in der Krsna erschien, wird als
Yadu-Dynastie bezeichnet, und sie gehort zur Familie, die
von Soma, dem Mondgott, ausgeht. Es gibt zwei ver-
schiedene ksatriya-Familien des koniglichen Standes —
eine, die vom Mondgott, und eine, die vom Sonnengott
ausgeht. Wenn der Herr, die Hochste Personlichkeit
Gottes, erscheint, erscheint Er im allgemeinen in einer
ksatriya-Familie, weil Er die religiosen Prinzipien bzw.
die Regeln einer rechtschaffenen Lebensweise wieder
einfilhren will. Die ksatriyas sind nach dem vedischen
System die Beschiitzer der menschlichen Gesellschaft. Als
die Hochste Persdnlichkeit Gottes als S1T Ramacandra auf
die Erde kam, erschien Er in der Familie, die vom
Sonnengott abstammte und als Raghu-vams$a bezeichnet
wird, und als Er als Sri Krsna erschien, tat Er dies in der
Familie der Yadu-vamsa. Im Srimad-Bhagavatam wird im
24. Kapitel des Neunten Cantos eine lange Liste der Ko-
nige der Yadu-varh$a aufgefiihrt, die alle sehr bedeutende
und michtige Herrscher waren. Krsnas Vater, Vasudeva,
war der Sohn §1‘1rasenas, der der Yadu-Dynastie
angehorte.

In Wirklichkeit gehort Krsna, die Hochste
Personlichkeit Gottes, natiirlich zu keiner Dynastie der
materiellen Welt, doch durch Seine Gnade wird die
Familie, in der Er erscheint, beriihmt. Sandelholz zum
Beispiel stammt aus Malaysia. Sandelholz ist beriihmt fiir
seine Eigenschaften, und diese Eigenschaften haben direkt
nichts mit Malaysia zu tun, doch weil es zufillig
groBtenteils aus Malaysia kommt, ist es als malaiisches
Sandelholz bekannt. In dhnlicher Weise kann man sagen,
daB Krsna allen gehort, doch wie die Sonne im Osten
aufgeht, obwohl es noch andere Richtungen gibt, in denen
sie aufgehen konnte, erscheint auch der Herr nach Seiner
Wahl in einer bestimmten Familie, wodurch diese
Beriihmtheit erlangt.

Wenn Krsna erscheint, wird Er von all Seinen
vollstindigen Erweiterungen begleitet. Auch Sein élterer
Bruder Balarama (Baladeva) erscheint mit IThm. Balarama
ist der Ursprung Sankarsanas, der zu der vierfachen
Erweiterung Krsnas gehort. Balarama ist ebenfalls eine
vollstindige Erweiterung Krsnas. Mit diesem Buch wird
der Versuch unternommen, zu zeigen, wie Krsna in der
Familie der Yadu-Dynastie erschien und Sein
transzendentales Wesen offenbarte. Dies wird sehr

10

lebendig im  Srimad-Bhagavatam  beschrieben
besonders im Zehnten Canto, der die Grundlage dieses
Buches bildet.

Uber die Spiele des Herrn zu horen und sie mit tiefer
Freude in sich aufzunehmen ist im allgemeinen das
Merkmal von befreiten Seelen. Die bedingten Seelen sind
mehr daran interessiert, Geschichten {iber die
materialistischen  Titigkeiten  eines  gewohnlichen
Menschen zu lesen. Erzidhlungen, die die transzendentalen
Spiele und Taten Gottes beschreiben, findet man vor
allem im Srimad-Bhagavatam und in den anderen
Puranas, doch die meisten bedingten Seelen ziehen die
Lektiire gewohnlicher Geschichten vor. Sie sind nicht so
sehr daran interessiert, sich mit den Erzdhlungen von den
Spielen Si1 Krsnas zu beschiftigen. Und doch sind die
Beschreibungen der Spiele St Krsnas so anziehend, daB
sie fiir die verschiedensten Menschen angenehm
anzuhoren sind. Es gibt drei Gruppen von Menschen: Die
einen nennt man befreite Seelen; die anderen sind
diejenigen, die versuchen, befreit zu werden, und die
dritten sind die materialistischen Menschen. Ob man
befreit ist oder versucht, Befreiung zu erlangen — ja,
selbst wenn man ein grofer Materialist ist —, die Spiele
S1i Krsnas sind es wert, daB man sich mit ihnen eingehend
auseinandersetzt.

Befreite Personlichkeiten fiithren keine
materialistischen Titigkeiten aus. Aber die Theorie der
Unpersonlichkeitsanhdnger, da3 man nach der Befreiung
inaktiv werde und nichts mehr zu horen brauche, ist
deswegen noch lange nicht richtig, denn in Wirklichkeit
ist auch eine befreite Seele nicht inaktiv. Eine spirituelle
Seele kann niemals inaktiv sein. Sie ist sowohl im
bedingten als auch im befreiten Zustand aktiv. Wenn ein
Mensch zum Beispiel krank ist, ist er auch aktiv, aber jede
Bewegung ist fiir ihn schmerzhaft. Der gleiche Mensch
wird, wenn er von seiner Krankheit geheilt ist, nicht
untitig, sondern ist immer noch aktiv; doch im gesunden
Zustand handelt er voller Freude. Ebenso kann es zwar
moglich sein, da es den Unpersonlichkeitsanhdngern
gelingt, sich von den krankhaften, bedingten Téatigkeiten
zu befreien; aber sie wissen nichts von den Titigkeiten im
gesunden Zustand. Wer tatsdchlich befreit und mit
vollkommenem Wissen erleuchtet ist, beginnt iiber die
transzendentalen Spiele und Taten Krsnas zu horen —
eine solche Beschiftigung ist eine reine, spirituelle
Tatigkeit.

Fiir Menschen, die tatsichlich befreit sind, ist es von
fundamentaler Wichtigkeit, iiber die Spiele Krsnas zu
horen; dies ist fiir die befreiten Seelen der Gegenstand
hochster Freude. Aber auch fiir diejenigen, die versuchen,
befreit zu werden, wird der Pfad zur Befreiung deutlich
erkennbar, wenn sie solche FErzdhlungen wie die
Bhagavad-gita und das Srimad-Bhagavatam horen. Die
Bhagavad-gita ist die vorbereitende Studie zum
Srimad-Bhagavatam. Durch das Studium der Gira wird
man sich der Position Sri Krsnas voll bewuf3t, und wenn
man bei den LotosfiiBen Krsnas Zuflucht gesucht hat,
kann man auch die Erzdhlungen iiber Krsna verstehen,
wie sie im Srimad-Bhagavatam beschrieben werden. Sii



Caitanya gab daher Seinen Nachfolgern den Auftrag,
iiberall krsna-katha zu verkiinden.

Krsna-katha bezieht sich auf Erzdhlungen, die Krsna
zum Thema haben. Es gibt zwei Arten von krsna-katha:
Erzdhlungen, die von Krsna gesprochen wurden, und
Erzdhlungen, die iiber Krsna gesprochen wurden. Die
Bhagavad-gita ist die Erzdhlung oder die Philosophie
oder die Wissenschaft von Gott, die von Krsna Selbst
gesprochen wurde. Das Srimad-Bhagavatam erzihlt von
den Taten und transzendentalen Spielen Sri Krsnas.
Beides ist krsna-katha. Es ist die Anweisung S
Caitanyas, dal} krsna-katha auf der ganzen Welt verbreitet
wird, denn wenn die bedingten Seelen, die unter den
Qualen des materiellen Lebens leiden, sich der
krsna-katha zuwenden, wird ihr Pfad zur Befreiung offen
und klar. Dieses Buch wird daher in erster Linie mit dem
Ziel veroffentlicht, allen Menschen die Moglichkeit zu
geben, Krsna bzw. krsna-katha zu verstehen, denn
dadurch konnen sie von der Fessel der materiellen Welt
befreit werden.

Krsna-katha wird selbst fiir die materialistischen
Menschen sehr anziehend sein, denn Krsnas Spiele mit
den gopis (Kuhhirtenmiddchen) #hneln den Liebes-
beziehungen zwischen Midchen und Jungen in der
materiellen Welt. Die Neigung zu Sexualitit, wie die
Menschen sie kennen, ist nicht unnatiirlich, denn die
gleiche Neigung zu Sexualitit ist auch in der
urspriinglichen Personlichkeit Gottes vorhanden. Die
Freudenkraft des Hochsten wird Srimati Radharani
genannt. Der Austausch liebevoller Gefiihle auf der
Grundlage  geschlechtlicher ~ Anziehung ist  der
urspriingliche Aspekt der Hochsten Personlichkeit Gottes,
und da wir, die bedingten Seelen, winzige Teile des
Hochsten sind, kennen auch wir solche Gefiihle, die von
uns jedoch gegenwirtig in verzerrter, spirlicher Form er-
fahren werden. Wenn daher diejenigen, die in dieser
materiellen Welt nach sexuellem Genufl suchen, iiber
Krsnas Spiele mit den gopis horen, werden selbst sie
transzendentale Freude erfahren, obwohl diese materiell
zu sein scheint. Zu ihrem Vorteil werden sie allm#hlich
auf die spirituelle Ebene erhoben werden. Im Bhagavatam
wird gesagt, daB jemand, der in ergebener Haltung von
autorisierten Personlichkeiten iiber die Spiele S Krsnas
mit den gopis hort, auf die Ebene des transzendentalen
liebevollen Dienstes fiir den Herrn erhoben wird und daf3
auf diese Weise die materielle Krankheit der Lust im
Herzen vollig tiberwunden wird. Mit anderen Worten, auf
diese Weise kann man der Lust nach materieller Sexualitét
entgegenwirken.

Krsna wirkt auf die befreiten Seelen wie auch auf die
nach Befreiung Strebenden und selbst auf die
abgestumpften, bedingten Materialisten anziehend. Nach
der Aussage Maharaja Pariksits, der von Sukadeva
Gosvami iliber Krsna horte, ist krsna-katha fiir jeden
Menschen geeignet, ganz gleich, in welchem Zustand des
Lebens er sich befindet. Jeder wird es sehr schitzen, iiber
Krsna zu horen. Doch Maharaja Pariksit machte darauf
aufmerksam, dafl Menschen; die nur mit dem T6ten von
Tieren und mit ihrer eigenen Vernichtung beschiftigt
sind, von krsna-katha nicht sehr angezogen sein wiirden.
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Mit anderen Worten, gewohnliche Menschen, die den
regulierenden Moralprinzipien der Schriften folgen, wer-
den, ungeachtet ihrer Lebensumstinde, zweifellos sehr
angezogen sein, jedoch nicht solche, die sich selbst
zerstoren. Das genaue Wort, das in diesem Zusam-
menhang im Srimad-Bhagavatam gebraucht wird, lautet
pasSughna und bedeutet "Tiere oder sich selbst toten".
Menschen, die nicht selbstverwirklicht sind und sich auch
nicht fiir spirituelle Verwirklichung interessieren,
zerstoren sich selbst — sie begehen im wahrsten Sinne
des Wortes Selbstmord. Da die menschliche Form des
Lebens besonders zur Selbstverwirklichung bestimmt ist,
vergeudet man seine Zeit wie ein Tier, wenn man diese
wichtige Aufgabe seines Lebens vernachldssigt — man ist
pasughna. Die andere Bedeutung des Wortes pasughna
bezeichnet diejenigen, die tatsdchlich Tiere toten, d.h. die
Fleischesser (die manchmal sogar Hunde essen). Solche
Personen toten auf verschiedenste Weise Tiere, wie durch
Jagen, Eroffnen von Schlachthdusern usw. Solche
Menschen koénnen an krsna-katha keinen Geschmack
finden.

Konig Pariksit war besonders begierig, krsna-katha
zu horen, weil er wullte, dal seine Vorfahren,
insbesondere sein GroBvater Arjuna, in der Schlacht von
Kuruksetra nur dank Krsnas Hilfe siegreich gewesen
waren. Wir sollten die materielle Welt ebenfalls als ein
Schlachtfeld von Kuruksetra betrachten. Auf diesem
Schlachtfeld kdmpft jeder hart um seine Existenz, und auf
Schritt und Tritt lauern Gefahren. Maharaja Pariksit
verglich das Schlachtfeld von Kuruksetra mit einem
riesigen Ozean voller gefdhrlicher Untiere. Sein GroBvater
Arjuna mufite gegen groe Helden wie Bhisma, Drona,
Karna und viele andere kdmpfen, die keine gewohnlichen
Krieger waren. Solche Krieger wurden mit fimin-
gila-Fischen verglichen, denn timingila-Fische konnen
ohne weiteres groBe Wale verschlingen. Ahnlich hitten
die groBen Krieger auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra
mit Leichtigkeit viele Arjunas verschlingen konnen, doch
durch die Barmherzigkeit Krsnas war Arjuna fihig
gewesen, sie alle zu tdéten. So wie jemand ohne
Anstrengung iiber die kleine Pfiitze im Hufabdruck eines
Kalbes schreiten kann, konnte Arjuna durch die Gnade
Krsnas sehr leicht den Ozean der Schlacht von Kuruksetra
iiberqueren.

Maharaja Pariksit wulite Krsnas Taten noch aus vielen
anderen Griinden sehr zu schidtzen. Nicht nur sein
Grofvater war von Krsna gerettet worden, sondern auch
er selbst. In der Schlacht von Kuruksetra waren alle
Mitglieder der Kuru-Dynastie gefallen, sowohl die Sthne
und Enkel auf der Seite Dhrtarastras als auch die auf
seiten der Pandavas. AuBer den fiinf Pandava-Briidern
war jeder auf dem Schlachtfeld umgekommen. Maharaja
Pariksit befand sich zu jener Zeit im Leib seiner Mutter.
Sein Vater Abhimanyu, der Sohn Arjunas, war ebenfalls
auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra gefallen, und so war
Maharaja Pariksit ein nachgeborenes Kind. Noch als er
sich im Schof} seiner Mutter befand, schoff Asvatthama
eine brahmastra-Waffe ab, die ihn hitte toten sollen. Als
Maharaja Pariksits Mutter, Uttara, sich in ihrer Not an
Krsna wandte, ging Krsna, der die Gefahr des Mordes an



dem ungeborenen Kind sah, als Uberseele in ihre Gebiir-
mutter ein und rettete auf diese Weise Maharaja Pariksit.
Ein anderer Name Maharaja Pariksits ist daher Visnurata,
weil er von Sii Visnu personlich beschiitzt wurde, als er
sich noch im Mutterleib befand.

Jeder in jeder Lebenslage sollte daher begierig sein,
iiber Krsna und Seine Taten zu horen, denn Krsna ist die
Hochste Absolute Wahrheit, die Personlichkeit Gottes. Er
ist alldurchdringend, Er lebt im Herzen eines jeden, und
Er existiert als universale Form. Und dennoch erscheint
Er, wie Er Selbst in der Bhagavad-gita sagt, in der
menschlichen Gesellschaft in Seiner urspriinglichen
Gestalt, nur um jeden einzuladen, in Sein transzendentales
Reich zuriickzukehren, zuriick nach Hause, zuriick zu
Gott. Jeder sollte sich bemiihen, etwas iiber Krsna zu er-
fahren, und deshalb mochten wir dieses Buch vorlegen,
um den Menschen etwas tiber Krsna mitzuteilen, damit sie
aus ihrem menschlichen Leben den vollkommenen
Nutzen ziehen konnen.

Im Neunten Canto des Srimad-Bhagavatam wird Sii
Baladeva als der Sohn Rohinis, einer Frau Vasudevas,
bezeichnet. Vasudeva, der Vater Krsnas, hatte sechzehn
Frauen, und eine von ihnen war Rohini, die Mutter
Baladevas, der auch Balarama genannt wird. Aber
Balarama wird gleichzeitig auch der Sohn Devakis
genannt — wie konnte Er nun sowohl der Sohn Devakis
als auch der Sohn Rohinis sein? Dies war eine der Fragen,
die Maharaja Pariksit Sukadeva Gosvami stellte, und sie
wird im weiteren Verlauf beantwortet werden. Maharaja
Pariksit fragte Sukadeva Gosvami auch, warum Sri Krsna
gleich nach Seinem Erscheinen als der Sohn Vasudevas
zum Haus Nanda Maharajas in Vrndavana, Gokula,
gebracht wurde. Er wollte auBerdem wissen, welche Taten
und Spiele S Krsna ausfiihrte, wiahrend Er Sich in
Vrndavana und in Mathura aufhielt, und vor allem wollte
Maharaja Pariksit wissen, warum Krsna Seinen Onkel,
Kamsa, totete. Kammsa, der Bruder Seiner Mutter, war ein
naher und hohergestellter Verwandter Krsnas, und man
wird sich fragen, warum Krsna ihn totete. Maharaja
Pariksit fragte auch, wie viele Jahre S Krsna in der
menschlichen Gesellschaft blieb, wie lange Er iiber das
Konigreich von Dvaraka regierte und wie viele Frauen Er
dort heiratete. Fiir einen ksarriya-Konig ist es im allge-
meinen iiblich, mehr als eine Frau anzunehmen, und daher
fragte Maharaja Pariksit nach der Anzahl der Frauen, die
Krsna heiratete. Sukadeva Gosvamis Antworten auf diese
und viele andere Fragen von Maharaja Pariksit bilden das
Thema dieses Buches.

Die Erhabenheit Maharaja Pariksits und Sukadeva
Gosvamis ist einzigartig. Maharaja Pariksit ist die
geeignete Personlichkeit, um iiber die transzendentalen
Spiele S1i Krsnas zu horen, und Sukadeva Gosvami ist die
wiirdige Personlichkeit, um sie zu beschreiben. Wenn
solch ein gliickverheilendes Treffen zustande kommt,
wird sofort krsna-katha offenbart, und die Menschen
konnen aus einem solchen Gesprich den grofiten Nutzen
ziehen, den man sich vorstellen kann.

Das Srimad-Bhagavatam wurde von Sukadeva
Gosvami vorgetragen, als sich Maharaja Pariksit darauf
vorbereitete, seinen Korper aufzugeben, und fastend am
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Ufer des Ganges saf. Um Sukadeva Gosvami zu
versichern, daB ihn das Horen von krsna-katha nicht
ermiiden werde, sagte Maharaja Pariksit ganz offen:
"Hunger und Durst konnten zwar auch mich quilen,
genau wie jeden anderen Menschen, doch die Geschichten
iiber Krsna sind so schon, dal man sie unaufhorlich
anhoren kann, ohne miide zu werden, denn dieses Horen
erhebt einen auf die transzendentale Ebene."

Es wird gesagt, dal man sehr vom Gliick begiinstigt
sein muB}, um wie Maharaja Pariksit ernsthaft krsna-katha
horen zu konnen. Er war besonders aufmerksam, weil er
jeden Augenblick den Tod erwartete. Auch wir sollten uns
der Gefahr des Todes in jeder Sekunde bewuft sein, denn
unser Leben wird durch nichts gesichert — wir konnen
jederzeit sterben, ganz gleich, ob wir jung oder alt sind.
Bevor der Tod kommt, sollten wir also vollig
Krsna-bewuft sein.

Zum Zeitpunkt seines Todes horte Konig Pariksit von
Sukadeva Gosvami das Srimad-Bhagavatam. Als Konig
Pariksit seinen Wunsch ausdriickte, ohne Unterlal3 den
Erzdhlungen iiber Krsna zu lauschen, war Sukadeva
Gosvami sehr erfreut. Sukadeva war der groBte
Bhagavatam-Sprecher, und so begann er, von Krsnas
Spielen zu berichten, die alle verderblichen Einfliisse des
Kali-yuga zerstoren. Sukadeva Gosvami dankte dem
Konig fiir sein begeistertes Verlangen, iliber Krsna zu
horen, und ermutigte ihn, indem er sagte: "Mein lieber
Konig, dein begeistertes Verlangen, iliber die Spiele
Krsnas zu horen, zeugt von groBer Intelligenz." Er lie3
Maharaja Pariksit wissen, dall das Horen und Chanten der
Spiele Krsnas so gliickverheiflend sei, dafl es alle drei
Parteien, die miteinbezogen seien, ganz und gar reinige,
ndmlich den, der die transzendentalen Spiele Krsnas
erzihlt, den, der sie hort, und den, der iiber sie Fragen
stellt. Krsnas Spiele sind wie das Wasser des Ganges, das
von den Zehen Sri Visnus ausgeht; sie reinigen alle drei
Welten — die oberen, die mittleren und die unteren Plane-
tensysteme.



55 / Die Geschichte vom
Syamantaka-Juwel

Es lebte einst in der Provinz von Dvaraka-dhama ein
Konig mit Namen Satrajit. Er war ein grofler Geweihter
des Sonnengottes, der ihm als Segnung das beriihmte
Syamantaka-Juwel schenkte. Dieses Syamantaka-Juwels
wegen kam es zwischen Konig Satrajit und der
Yadu-Dynastie zu Unstimmigkeiten, die spiter jedoch von
Satrajit gekldrt wurden, indem er Krsna von sich aus das
Juwel zusammen mit der Hand seiner Tochter
Satyabhama anbot. Im Zusammenhang mit der Geschichte
des  Syamantaka-Juwels heiratete  Krsna neben
Satyabhama auch noch Jambavati, die Tochter
Jambavans. Diese beiden Heiraten hatten noch vor
Pradyumnas Erscheinen stattgefunden, von dem im letzten
Kapitel berichtet wurde. Im Folgenden wird nun
geschildert, wie Konig Satrajit die Yadu-Dynastie
beleidigte und wie er wieder zur Vernunft kam und Krsna
seine Tochter und das Juwel libergab.

Da Konig Satrajit ein grofer Geweihter des
Sonnengottes war, entwickelte sich nach und nach eine
freundschaftliche Beziehung zwischen ihm und dem
Sonnengott. Dieser war schliellich mit Satrajit so
zufrieden, dal er ihm das einzigartige Syamantaka-Juwel
schenkte. Wenn Satrajit diesen Edelstein in ein Medaillon
gefalit um den Hals trug, sah er aus wie ein zweiter
Sonnengott. Geschmiickt mit diesem Juwel, betrat er
manchmal die Stadt Dvaraka, worauf die Leute glaubten,
der Sonnengott sei in ihre Stadt gekommen, um Krsna zu
besuchen. Sie wufliten, daBl Krsna als die Hochste
Personlichkeit Gottes manchmal von den Halbgottern
besucht wurde; deshalb wurde Konig Satrajit, als er die
Stadt Dvaraka besuchte, von allen Einwohnern aufler
Krsna fiir den Sonnengott gehalten. Obwohl Konig
Satrgjit jedem bekannt war, konnte ihn wegen der
gleiBenden Ausstrahlung des Syamantaka-Juwels niemand
erkennen.

Als Konig Satrajit also eines Tages nach Dvaraka kam,
gingen einige der angesehensten Biirger, die ihn fiir den
Sonnengott hielten, sofort zu Krsna und berichteten Thm,
daB} der Sonnengott gekommen sei, um Thn zu besuchen.
Krsna spielte gerade Schach, als einer dieser angesehenen
Biirger vor Ihn trat und sprach: "O Herr, Sri Narayana, Du
bist die Hochste Personlichkeit Gottes. In Deiner
vollstindigen Teilerweiterung als Narayana, Visnu, hast
Du vier Hiénde, in denen Du verschiedene Symbole hiltst
- Muschelhorn, Feuerrad, Keule und Lotosblume. Du bist
der eigentliche Besitzer aller Dinge, doch obwohl Du die
Hochste Personlichkeit Gottes, Narayana, bist, bist Du in
Vrndavana als der Sohn YaSodamatas erschienen.
Manchmal fesselte Dich Deine Mutter mit Stricken,
weshalb Du auch als Damodara gepriesen wirst."

Dall Krsna die Hochste Personlichkeit Gottes,
Narayana, ist, wie es von allen Biirgern von Dvaraka
anerkannt wurde, wurde spiter auch von Sankaracarya,
dem groBen philosophischen Fiihrer der Mayavadis,
bestitigt. Obwohl er den unpersénlichen Aspekt des Herrn
beschrieb, leugnete er niemals Seine personliche Gestalt.
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Was Sankara tatsichlich sagen wollte, war, daf} alles, was
in der materiellen Welt Form hat, Schopfung, Erhaltung
und Vernichtung unterliegt, da jedoch Narayana, die
Hochste Personlichkeit Gottes, keine materielle Form hat,
die diesen Begrenzungen unterworfen ist. Um die weniger
intelligenten Menschen, die Krsna fiir einen gewohnlichen
Sterblichen halten, zu belehren, sagte Saflkarécérya, Gott
sei unpersonlich. Diese "Unpersonlichkeit" bedeutet, dafl
Er keine Person der materiellen, bedingten Welt ist - Er ist
eine transzendentale Personlichkeit, deren Korper nicht
materiell ist.

Die Biirger von Dvaraka bezeichneten S Krsna nicht
nur als Damodara, sondern auch als Govinda, was darauf
hinweist, da} Krsna den Kiihen und Kélbern sehr zugetan
ist; und um auf die enge Beziehung hinzuweisen, die
zwischen ihnen und dem Herrn bestand, nannten sie Thn
auch Yadunandana, denn Er war als Sohn Vasudevas in
der Yadu-Dynastie geboren worden. SchlieBlich priesen
sie Krsna auch als den Herrn des gesamten Universums.
So wandten sie sich auf verschiedene Weise an Krsna und
waren stolz, Biirger von Dvaraka zu sein, die Krsna
tiglich sehen durften.

Als Satrajit Dvaraka besuchte, versplirten die Biirger
grolen Stolz bei dem Gedanken, daBl die Halbgétter
personlich herbeikamen, um Krsna zu besuchen, obwohl
Er in Dvaraka wie ein gewohnlicher Mensch lebte. Sie
berichteten Krsna also, der Sonnengott mit seiner
herrlichen korperlichen Ausstrahlung sei zu Besuch
gekommen. Die Biirger sagten weiter, da3 es eigentlich
nichts Besonderes sei, wenn der Sonnengott nach Dvaraka
komme, denn jeder im Universum, der nach der Hochsten
Personlichkeit Gottes suche, wisse ja, dal Er in der
Yadu-Dynastie erschienen sei und als ein Mitglied dieser
Familie in Dvaraka lebe. Mit diesen Worten brachten die
Biirger ihre Freude zum Ausdruck, doch Krsna, die
alldurchdringende Personlichkeit Gottes, ldchelte nur, als
Er diese Nachricht horte. Erfreut iiber die Biirger
Dvarakas, erklarte Er ihnen, daB3 die Person, die sie Ihm
als Sonnengott beschrieben, in Wirklichkeit Konig Satrajit
sei, der in die Stadt Dvaraka gekommen sei, nur um
seinen Reichtum in Form des kostbaren Juwels, das er
vom Sonnengott bekommen hatte, zur Schau zu stellen.

Satrajit jedoch dachte nicht daran, Krsna besuchen zu
gehen; vielmehr war er von dem Juwel so betort, daf er es
in einem Tempel von brahmanas verehren lieB, die er
eigens zu diesem Zweck anstellte. Dies ist ein typisches
Beispiel eines unintelligenten Menschen, der etwas
Materielles verehrt. In der Bhagavad-gita wird erklirt,
daB3 weniger intelligente Menschen, die von ihren
fruchtbringenden  Titigkeiten  sofortige  Ergebnisse
erwarten, die Halbgotter verehren, die ebenfalls
Geschopfe dieses Universums sind. Das Wort
"Materialist- bezeichnet jemanden, der in der materiellen
Welt nach Sinnenbefriedigung sucht. Obwohl Krsna
Konig Satrajit spiter um das Juwel bat, wollte dieser es
nicht herausgeben, sondern lieB es in einem Tempel
verehren. Und wer hitte dieses Juwel nicht verehrt? Das
Syamantaka-Juwel war so michtig, da} es tdglich eine
grole Menge Gold hervorbrachte. Die Mafeinheiten fiir
Gold waren damals bhara und mound. Nach vedischen



MaBen entspricht ein bhara etwa 15 Pfund Gold, und ein
mound entspricht 75 Pfund. Dieses Juwel erzeugte tiglich
ungefihr 155 Pfund Gold. Aulerdem erfahren wir aus den
vedischen Schriften, daB3 tiberall dort, wo dieses Juwel
verehrt wird, keine Hungersnot und kein Elend, wie Pest
oder Krankheit, ausbrechen konnen.

SiT Krsna wollte die Weit lehren, daf das Beste von
allem demjenigen dargebracht werden sollte, der das Land
regiert. Damals war Krsnas Grofivater, Konig Ugrasena,
das Oberhaupt vieler Dynastien; deshalb ersuchte Krsna
Satrajit, Konig Ugrasena das Juwel zu schenken, und wies
darauf hin, dal} das Beste dem Konig dargebracht werden
sollte. Doch Satrajit war als Verehrer der Halbgotter zu
materialistisch geworden, als dal er Krsnas Bitte
nachgekommen wire, und er hielt es fiir weiser, das Juwel
zu verehren und so tédglich 155 Pfund Gold zu bekommen.
Materialistische Menschen, die jeden Tag so viel Gold
bekommen konnen, wollen nichts vom Krsna-Bewuftsein
wissen. Um einem solchen Materialisten Seine besondere
Gunst zu erweisen, nimmt ihm Krsna manchmal all seinen
materiellen Reichtum weg und macht ihn zu einem groflen
Gottgeweihten. Doch Satrajit strdubte sich dagegen,
Krsnas Anweisungen zu gehorchen, und gab das Juwel
nicht her.

Kurze Zeit danach nahm Satr3jits jlingerer Bruder,
Prasena, der sich mit dem Reichtum seiner Familie
briisten wollte, das Juwel, hiingte es sich um den Hals und
ritt voller Stolz auf einem Pferd in den Wald. Als Satr3jits
Bruder auf diese Weise quer durch den Wald spazierenritt,
wurde er plotzlich von einem riesigen Lowen angefallen,
der Pferd und Reiter totete und das Juwel in seine Hohle
trug. Dieser Vorfall kam Jambavan, dem Gorillakonig, zu
Ohren, der darauthin den Lowen in dessen Hohle totete
und das Juwel an sich nahm. Jambavan war schon seit
dem Erscheinen des Herrn als S$1f Ramacandra ein grofer
Gottgeweihter, und so konnte er mit dem Stein nicht viel
anfangen, sondern gab ihn seinem kleinen Sohn zum
Spielen.

Als Prasena mit dem Juwel im Wald verschollen blieb
und nicht zuriickkehrte, wurde Satrdjit in der Stadt sehr
aufgebracht. Er ahnte nicht, daf sein jlingerer Bruder von
einem Lowen getdtet worden war, der dann seinerseits
von Jambavan getdtet wurde. Statt dessen glaubte er,
Krsna habe Prasena das Juwel mit Gewalt abgenommen
und seinen Bruder dann umgebracht, denn Krsna habe das
Juwel ja schon immer begehrt, bis jetzt aber noch nicht
bekommen konnen. Dieser Verdacht entwickelte sich zu
einem Geriicht, das Satrgjit in jedem Winkel Dvarakas
verbreitete.

Das Geriicht, Krsna habe Prasena getotet und das Juwel
an Sich genommen, verbreitete sich wie ein Lauffeuer.
Weil es Krsna nicht gefiel, auf diese Weise verleumdet zu
werden, beschlof Er, zusammen mit ein paar Einwohnern
Dvarakas Selbst in den Wald zu gehen, um das
Syamantaka-Juwel wiederzufinden. Begleitet von ein paar
wichtigen Biirgern Dvarakas, machte Sich Krsna auf die
Suche nach Prasena, Satrdjits jiingerem Bruder, und bald
schon stie3 Er auf dessen Leichnam, der von dem Lowen
zerrissen worden war. Wenig spiter fand Krsna auch den
Lowen, der von Jambavan, der im allgemeinen auch als
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Rksa bekannt ist, getotet worden war. Man konnte sehen,
dafl Jambavan den Lowen ohne eine Waffe, mit blofen
Hénden, getotet hatte. SchlieBlich stieBen Krsna und Seine
Begleiter im Wald auf einen groB3en unterirdischen Gang,
von dem es hieB, dal er zu Rksas Behausung fiihre. Da
Krsna wuBlte, dal sich die Biirger Dvarakas fiirchten
wiirden, den Tunnel zu betreten, bat Er sie, draulen auf
Thn zu warten, worauf Er allein in das dunkle Innere
vordrang, um Rksa, Jambavan, zu finden. Am anderen
Ende des Tunnels angekommen, sah Krsna, dal Rksas
Sohn mit dem unvergleichlich kostbaren
Syamantaka-Juwel spielte, und so trat Er vor das Kind,
um ihm das Juwel fortzunehmen. Die Amme, die Rksas
Kind behiitete, erschrak entsetzlich, als Krsna so plotzlich
vor ihr auftauchte, denn sie befiirchtete, dal Er das
wertvolle Juwel an Sich nehmen wollte. Aus Furcht
begann sie laut zu schreien.

Auf die Schreie der Amme hin stiirzte Jambavan
wutentbrannt herbei. Eigentlich war er ein grofBler
Gottgeweihter, doch blind vor Zorn, konnte er seinen
Meister nicht erkennen, sondern hielt Ihn fiir einen
gewohnlichen Menschen. Dies erinnert an einen Vers in
der Bhagavad-gita, in dem der Herr Arjuna die
Anweisung gibt, frei von Zorn, Gier und Lust zu werden,
um so auf die spirituelle Ebene zu gelangen. Lust, Zorn
und Gier entstthen im Herzen eines Lebewesens
gleichzeitig und behindern jeglichen Fortschritt auf dem
spirituellen Pfad.

Weil Jambavan seinen Meister nicht erkannte, forderte
er Thn sogleich heraus, und so entbrannte zwischen ihnen
ein fiirchterlicher Zweikampf, in dem sie sich wie zwei
feindliche Geier aufeinanderstiirzten. Wenn Geier einen
Kadaver finden, kommt es zwischen ihnen sogleich zu
einem erbitterten Kampf. Krsna und Jambavan fochten
zundchst mit Waffen, dann bekdmpften sie sich mit Stei-
nen und danach mit grolen Bdumen, dann stiirzten sie
sich mit bloen Hinden aufeinander, bis sie schlieBlich
mit Fausthieben, so hart wie Blitze, aufeinander
einschlugen. Jeder war entschlossen, den anderen zu
besiegen, doch der Kampf zog sich iiber viele Tage und
Nichte hin. So kidmpften sie ohne Unterbrechung
achtundzwanzig Tage lang.

Obwohl Jambavan das stirkste Lebewesen seiner Zeit
war, erlahmten ihm schlieBlich die Glieder, und seine
Krifte verlieBen ihn, da er unablédssig von Krsnas Fiausten
geschlagen wurde. Der erschopfte und
schweiliiberstromte ~ Jambavan  fragte sich  voll
Verwunderung, wer wohl sein Gegner sein mochte, der
ihm an Kraft so weit iiberlegen war. Jambavan war sich
iiber seine iibermenschlichen Korperkrifte bewuft, und
als ihm unter Krsnas Faustschldgen allmihlich die Krifte
schwanden, erkannte er, da3 Krsna kein anderer war als
sein verehrter Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes.
Dieser Punkt ist fiir die Gottgeweihten von besonderer
Bedeutung. Anfinglich konnte Jambavan Krsna nicht
erkennen, da seine Sicht von materieller Anhaftung
verdeckt war. Er hing ndmlich iiberaus stark an seinem
Sohn und dem wertvollen Syamantaka-Juwel, und deshalb
war er auch nicht gewillt, dieses Juwel Krsna zu
iiberlassen. Er ging sogar so weit, dal er auf Krsna zornig



wurde, weil er dachte, Krsna sei gekommen, um ihm das
Juwel zu stehlen. Das ist der Zustand materieller
Bedingtheit;  Fihigkeiten  wie  auBlergewohnliche
Korperkraft konnen einem nicht helfen, Krsna zu
verstehen.

Krsna wollte aus Freude am Kimpfen einen
Scheinkampf mit Seinem Geweihten austragen. Wie wir
aus dem Srl'mad-Bhdgavatam erfahren, besitzt die
Hochste Personlichkeit Gottes alle Neigungen und
Fahigkeiten eines Menschen. Manchmal mochte Er daher,
wie aus einer sportlichen Neigung heraus, auch kdmpfen,
um Seine Korperkraft zu zeigen, und wenn Er den
Wunsch dazu hat, wihlt Er Sich einen geeigneten
Gottgeweihten als Gegner aus, der Thn im Kampf erfreuen
darf. In diesem Falle hatte Er Jambavan fiir Sein
Kampfspiel  auserwihlt. Obwohl  Jambavan in
Wirklichkeit ein Gottgeweihter war, fehlte ihm das
Wissen iiber Krsna, als er Thm mit seiner Korperkraft
diente; doch als Krsna mit Seinem Kidmpfen zufrieden
war, erkannte Jambavan augenblicklich, da3 sein Gegner
niemand anders sein konnte als der Hochste Herr Selbst.
Dies bedeutet, dal er Krsna dank seines Dienstes
verstehen konnte. Mit anderen Worten, manchmal wird
Krsna auch durch Kédmpfen zufriedengestellt.

Jambavan sagte deshalb zum Herrn: "O Herr, ich
erkenne jetzt, wer Du bist. Du bist die Hochste
Personlichkeit Gottes, Sri Visnu, der Ursprung aller Kraft,
allen Reichtums, allen Ruhms, aller Schonheit, allen
Wissens und aller Entsagung." Dies wird auch im
Vedanta-sitra bestitigt, wo erkldrt wird, da}l der Hochste
Herr der Ursprung aller Dinge ist. Jambavan erkannte Sri
Krsna als die Hochste Personlichkeit, S Visnu: "Lieber
Herr, Du bist der Schopfer aller untergeordneten Schopfer
innerhalb des Universums." Diese Aussage ist sehr lehr-
reich fiir den gewohnlichen Menschen, der dazu neigt, die
Taten eines Menschen mit iiberdurchschnittlicher
Intelligenz zu bewundern. Die Menschen sind sehr
beeindruckt von den Erfindungen eines groflen
Wissenschaftlers, aber wie die Aussage Jambavans
bestitigt, ist derjenige, der als Wissenschaftler
wundervolle Dinge schafft, seinerseits von Krsna
erschaffen worden, und Krsna ist nicht nur der Schopfer
eines einzigen Wissenschaftlers, sondern von Millionen
und Abermillionen iiberall im Universum. Jambavan sagte
weiter: "Du bist nicht nur der Schopfer der Schopfer,
sondern auch der Schopfer der materiellen Elemente, die
von den sogenannten Schopfern verwendet werden." Die
Wissenschaftler arbeiten mit den materiellen Elementen
und den Gesetzen der materiellen Natur und schaffen auf
diese Weise etwas Wunderbares, doch im Grunde sind
diese Gesetze und Elemente, genau wie alles andere,
Schopfungen Krsnas. Diese Sicht mufl man entwickeln,
wenn man tatsdchlich wissenschaftlich sein will. Unintel-
ligente Menschen fragen sich niemals, wer das Gehirn des
Wissenschaftlers erschaffen hat, es geniigt ihnen, die
Produkte und Erfindungen der Wissenschaftler zu
bestaunen.

"Lieber Herr", fuhr Jambavan fort, "der Zeitfaktor, der
die materiellen Elemente verbindet, ist ebenfalls Dein
Reprisentant. Du Selbst bist der hochste Zeitfaktor, durch
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den die gesamte Schopfung hervorgebracht, erhalten und
schlieBlich vernichtet wird. Und nicht allein die
materiellen Elemente und die Zeit, sondern auch die
Menschen, die sich die Elemente und die Vorteile der
Schopfung zunutze machen, sind Bestandteile von Dir.
Das Lebewesen kann daher kein unabhéngiger Schopfer
sein. Wenn man all diese Faktoren mit dem richtigen
Verstindnis analysiert, wird man unweigerlich zum
Schluf3 kommen, dal Du der hochste Beherrschende und
der Herr iiber alles bist. Lieber Herr, deshalb habe ich
erkannt, da3 Du derselbe Hochste Herr bist, den ich als
S$17 Ramacandra verehre. Mein Meister, Sri Ramacandra,
wollte einmal eine Briicke iiber den Ozean bauen, und ich
sah mit eigenen Augen, wie der gewaltige Ozean durch
Seinen bloBen Blick aufgewiihlt wurde. Und als der
gesamte Ozean in Aufruhr geriet, erschraken alle
Wasserlebewesen, sogar die Wale, Alligatoren und
timingila-Fische'. Durch Ramacandras Blick wurde der
Ozean gezwungen, sich zu teilen und ihm so den Weg
nach Lanka freizugeben. Auch heute noch kennt jeder
die Geschichte dieser Briicke, die sich vom Kap Comorin
iiber den Ozean bis nach Sri Lanka erstreckte. Nach dem
Bau dieser Briicke wurde das gesamte Konigreich
Ravanas in Brand gesetzt, und dabei kam es zu einem
Kampf mit Ravana, in dem jedes einzelne von Ravanas
Gliedern von Deinen scharfen Pfeilen durchbohrt und
zerfetzt wurde, und sein Kopf rollte iiber das Antlitz der
Erde. Nun verstehe ich, da3 Du kein anderer sein kannst
als mein Meister, SrT Ramacandra. Niemand sonst besitzt
solch unermeBliche Kraft; niemand auBler Dir hitte mich
auf diese Weise besiegen konnen."

Jambavans Gebete und Lobpreisungen erfreuten Sri
Krsna sehr, und um dessen Schmerzen zu lindern, strich
Er mit Seinen lotosgleichen Handfl4dchen iiber Jambavans
Korper. Sofort fiihlte sich Jambavan von den Strapazen
des langen Kampfes befreit. Darauf sprach Krsna ihn als
"Konig Jambavan" an, denn im Grunde war Jambavan der
Konig des Waldes, und nicht der Lowe, den er mit der
blofen Hand, ohne irgendwelche Waffen, getotet hatte.
Dann erklirte Krsna Jambavan, da3 Er gegkommen sei, um
ihn um das Syamantaka-Juwel zu bitten, denn nachdem
dieses Juwel verschwunden sei, hitten unintelligente
Menschen Seinen Namen in Verruf gebracht. Krsna sagte
ihm ganz offen, da Er den Edelstein brauche, um all
diese Verleumdungen aus der Welt schaffen zu konnen.
Jambavan sah dies auch sogleich ein, und um den Herrn
zufriedenzustellen, iibergab er Thm sofort das
Syamantaka-Juwel, und nicht nur das, er stellte Krsna
auch seine Tochter Jambavati vor, die gerade im
heiratsfahigen Alter war, und gab sie Ihm zur Frau.

Die ganze Begebenheit, wie Krsna Jambavati heiratete
und das Syamantaka-Juwel wiedererlangte, hatte sich in
Jambavans Berghohle abgespielt, und mittlerweile waren
achtundzwanzig Tage vergangen. Die Biirger Dvarakas

" Timingila-Fische sind so riesig, daB sie groBe
Wassertiere, selbst Wale, mit einem Mal verschlingen
konnen.

" vermutlich Ceylon



hatten zwolf Tage lang vor dem Hohleneingang gewartet,
und danach waren sie sich einig gewesen, dal} etwas
Furchtbares geschehen sein muflte. Ohne zu wissen, was

in Wirklichkeit vor sich ging, waren sie, zutiefst
niedergeschlagen  und  ermattet, nach  Dvaraka
zuriickgekehrt.

Die gesamte Familie Krsnas, insbesondere Seine Mutter
Devaki, Sein Vater Vasudeva und Seine erste Frau
Rukmini sowie alle anderen Freunde, Verwandten und
Palastbewohner waren bestiirzt, als die Biirger ohne Krsna
in die Stadt zuriickkehrten. In ihrer natiirlichen Zuneigung

zu Krsna begannen sie verzweifelt, Satrajit zu
verwiinschen, denn er war an Krsnas Verschwinden
schuld. Sie gingen in den Tempel der Gottin

Candrabhaga, um sie zu verehren und Krsnas Riickkehr
zu erflehen. Die Gottin war mit den Gebeten der Biirger
von Dvaraka zufrieden und gab ihnen sogleich ihren
Segen. Genau in diesem Augenblick erschien Krsna
zusammen mit Seiner neuen Frau Jambavati in Dvaraka.
Die Bewohner der ganzen Stadt und Krsnas Verwandte
brachen allesamt in Jubel aus, und ihr Gliick kannte keine
Grenzen, genau wie es der Fall ist, wenn man einen
geliebten Menschen, den man bereits tot glaubte,
wiedersieht. Ebenso hatten die Biirger Dvarakas, die
glaubten, Krsna sei im Kampf in grofe Bedridngnis gera-
ten, im Laufe der Zeit fast alle Hoffnung aufgegeben, daf3
Krsna jemals wieder zuriickkehren wiirde. Doch als sie
sahen, daf} Krsna tatsidchlich zuriickgekehrt war, und nicht
einmal allein, sondern mit einer neuen Gemahlin,
Jambavati, veranstalteten sie sogleich eine weitere
Hochzeitsfeier.

Konig Ugrasena berief daraufhin eine Versammlung
aller bedeutenden Konige und Fiirsten ein. Auch Satrajit
befand sich unter den geladenen Gisten, und Krsna
schilderte der ganzen Versammlung, wie Er das
Syamantaka-Juwel aus Jambavans Hohle zuriickgeholt
hatte. Er schloB, indem Er Konig Satrajit das Juwel
zuriickgab. Satrajit jedoch war zutiefst beschamt, weil er
Krsna zu Unrecht verleumdet hatte. Schweigend und mit
gesenktem Haupt nahm er das Juwel entgegen und verlief3
wortlos die Versammlung, um nach Hause zuriickzu-
kehren. Zu Hause angekommen, iiberlegte er, wie er seine
Schandtat wiedergutmachen konne. Thm war klar, dal er
gegen Krsna ein schweres Vergehen begangen hatte und
daB er sich irgend etwas einfallen lassen mufite, um Krsna
wieder zu erfreuen und Seine Gunst zu erlangen.

Es war Konig Satrajit also sehr daran gelegen, sich aus
seiner unangenehmen Lage zu befreien, in die er sich
torichterweise selbst gebracht hatte, da er sich von einem
materiellen Gegenstand wie dem Syamantaka-Juwel hatte
betoren lassen. Dem Konig ging es sehr nahe, dal} er ein
Vergehen gegen Krsna begangen hatte, und er wiinschte
sich aufrichtig, es wiedergutzumachen. Deshalb gab ihm
Krsna von innenher die notige Intelligenz, so daf} Satrajit
zum Schluf kam, Krsna nicht nur das Juwel zu
iibergeben, sondern auch seine bildhiibsche Tochter
Satyabhama. Dies war fiir ihn die einzige Moglichkeit,
das Problem zu 106sen, und so lieB er die
Hochzeitszeremonie vorbereiten, bei der er dann der
Hochsten Personlichkeit Gottes sowohl das Juwel als auch
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seine Tochter schenkte. Satyabhama war so schon und
tugendhaft, dall Satrajit bereits eine Unzahl von Prinzen,
die um ihre Hand angehalten hatten, zuriickgewiesen
hatte, und so hatte er fortgesetzt gehofft, einen
Schwiegersohn zu finden, der seiner Tochter wiirdig war.
Durch Krsnas Gnade beschlo3 er nun, die Hand seiner
Tochter Krsna zu iibergeben.

Weil SiT Krsna mit Satrgjit sehr zufrieden war, teilte Er
ihm mit, daB Er fiir das Syamantaka-Juwel keine
Verwendung habe. "Es ist besser, das Juwel im Tempel zu
lassen, wo du es bereits zuvor aufbewahrt hast", sagte Er.
"So wird jeder von uns seinen Nutzen aus diesem Juwel
ziehen, denn in seiner Gegenwart wird es hier in Dvaraka
weder Hungersnéte noch andere Storungen, wie Pest,
iibermifige Hitze oder Kilte, geben."

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
55. Kapitel des Krsna-Buches: "Die Geschichte vom
Syamantaka-Juwel".



56 / Satrajit und Satadhanva werden
getotet

Seitdem Akrura Hastinapura verlassen hatte, um zu
Krsna zuriickzukehren und Thm von der Situation der
Pandavas zu berichten, hatte sich die Lage weiter
zugespitzt. Die Pandavas waren in einem Haus
untergebracht worden, das aus Schellack bestand und das
spiter in Brand gesetzt wurde, worauf jeder glaubte, die
Pandavas seien zusammen mit ihrer Mutter KuntT in den
Flammen umgekommen. Diese Nachricht erreichte auch
Krsna und Balarama, worauf Sie nach einer gemeinsamen
Beratung beschlossen, personlich nach Hastinapura zu ge-
hen, um Thren Verwandten Ihre Anteilnahme
auszudriicken. Krsna und Balarama wullten
selbstverstindlich, daB3 die Pandavas nicht in den
Flammen umgekommen sein konnten, aber trotzdem
wollten Sie nach Hastinapura gehen, um all den
Trauernden in dieser schweren Stunde beizustehen. Als
Sie in Hastinapura ankamen, suchten Sie als erstes
Bhismadeva auf, denn er war das Oberhaupt der
Kuru-Dynastie. Dann besuchten Sie Vidura, Gandhart und
Drona. Es gab andere Mitglieder der Kuru-Dynastie, die
alles andere als traurig waren, denn sie hatten sich schon
seit langer Zeit gewiinscht, der Pandavas und ihrer Mutter
entledigt zu sein. Einige Familienmitglieder jedoch, ganz
besonders Bhismadeva, bedauerten aufrichtig das
Ungliick, und Krsna und Balarama brachten gleiche
Empfindungen zum Ausdruck, ohne etwas davon zu
verraten, wie es sich in Wirklichkeit verhielt.

Nachdem Krsna und Balarama Dvaraka verlassen
hatten, fand dort eine Verschworung statt, deren Ziel darin
bestand, Satrajit das Syamantaka-Juwel zu rauben. Der
Kopf der Verschworung war Satadhanva, der wie viele
andere die schone Satyabhama, Satrajits Tochter, heiraten
wollte. Satrajit hatte seine Tochter bereits mehreren
Bewerbern versprochen, doch spiter hatte er seine Ent-
scheidung geindert und Satyabhama zusammen mit dem
Syamantaka-Juwel Krsna iibergeben. Im Grunde gab er
das Juwel nur widerwillig fort, und Krsna, der seine
Gedanken kannte, hatte deshalb nur seine Tochter
angenommen und ihm das Juwel zuriickgegeben. Satrajit
war sehr erfreut, als er das Juwel behalten durfte, und trug
es von da an immer bei sich. Nun aber, in Krsnas und
Balaramas Abwesenheit, bildete sich eine Gruppe von
Verschworern, die Satrdjit das Juwel rauben wollten, und
sogar Akrura und Krtavarma, zwei Geweihte S Krsnas,
nahmen an der Verschworung teil; ihre Absicht war es
jedoch, das Syamantaka-Juwel Krsna zuriickzubringen,
denn sie wulten, dafl Krsna Sich das Juwel wiinschte und
daf} es Satrajit seinerseits verfehlt hatte, Krsna das Juwel
in der richtigen Haltung anzubieten. Die anderen jedoch
nahmen an der Verschworung teil, weil sie enttduscht
waren, da} sie Satyabhama nicht zur Frau bekommen
hatten. Einige von diesen Minnern stifteten Satadhanva
an, Satrajit umzubringen und ihm das Juwel abzunehmen.

An dieser Stelle wird oft die Frage gestellt, wie es
moglich war, da} ein so groler Gottgeweihter wie Akriira
an der Verschworung teilnahm. Und warum beteiligte sich
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auch Krtavarma, der ebenfalls ein Geweihter des Herrn
war, an solchen Machenschaften? Die Antwort hierauf
geben uns grofle Autorititen wie Jiva Gosvami und
andere; sie erkldren, dal Akriira zwar ein grofler Gottge-
weihter war, daf3 aber die Verwiinschung der Einwohner
von Vrndavana iiber ihm lastete, da er Krsna aus ihrer
Mitte genommen hatte. Weil Akriira auf diese Weise ihr
Herz verwundet hatte, war er gezwungen, an einer
Verschworung teilzunehmen, die von
verabscheuenswerten Menschen angezettelt wurde. Ahn-
lich verhielt es sich mit Krtavarma: Auch er war ein
Gottgeweihter, doch aufgrund seines engen Umganges mit
Karmsa war auch er in siindhafte Reaktionen verwickelt
worden, weshalb er sich ebenfalls an der Verschworung
beteiligte.

Angespornt von den anderen Verschworern, drang
Satadhanva eines Nachts in Satrajits Haus ein und
ermordete diesen im Schlaf. Satadhanva war ein siindiger
Mensch von abscheulichem Charakter; aufgrund seiner
vielen Siinden waren seine Tage bereits gezihlt, aber
dennoch schreckte er nicht davor zuriick, Satrajit auf
solch niedertrdachtige Weise zu ermorden. Als er in den
Palast eindrang, um Satrajit umzubringen, begannen alle
anwesenden Frauen laut zu schreien, doch ohne sich um
ihr Wehgeschrei und Klagen zu kiimmern, metzelte er
sein Opfer mit einer gnadenlosen Gelassenheit nieder, die
der eines Metzgers gleichkam, der im Schlachthof ein Tier
umbringt. Weil Krsna Dvaraka verlassen hatte, befand
sich Seine Frau Satyabhama in jener Nacht ebenfalls im
Hause ihres Vaters, Satrajit, und beim Anblick des
grauenhaften Schauspiels rief sie verzweifelt aus: "Lieber
Vater! Mein lieber Vater! Gnadenlos bist du getotet
worden!“ Der tote Korper Satrdjits wurde am folgenden
Tag nicht sogleich zum Scheiterhaufen gebracht, denn
Satyabhama wollte zuerst nach Hastinapura zu Krsna
gehen. Daher wurde der Leichnam in Ol gelegt, so daB
Krsna ihn bei Seiner Riickkehr mit eigenen Augen wiirde
sehen konnen, um dann gebiihrende Schritte gegen Sata-
dhanva zu unternehmen. So machte sich Satyabhama
unverziiglich auf den Weg nach Hastinapura, um Krsna
die Nachricht vom gewaltsamen Tod ihres Vaters zu
tiberbringen.

Als Krsna nach Satyabhamas Ankunft in Hastinapura
von dem Meuchelmord horte, begann Er iiber den Tod
Seines Schwiegervaters wie ein gewohnlicher Mensch zu
wehklagen. Seine grofle Trauer mag sehr seltsam
erscheinen, denn SrT Krsna hat nichts mit Aktion und
Reaktion zu tun; doch weil Er die Rolle eines
gewohnlichen Menschen spielte, brachte Er der
schmerzerfiillten Satyabhama gegeniiber Sein aufrichtiges
Mitgefiihl zum Ausdruck. Tridnen traten in Seine Augen,
als Er von dem Tod Seines Schwiegervaters erfuhr, und
Er klagte: "Ach, welch groBles Ungliick ist iiber uns
hereingebrochen!" Auf der Stelle kehrte Krsna zusammen
mit Balarama und Seiner Frau Satyabhama nach Dvaraka
zuriick und iiberlegte Sich Mittel und Wege, um
Satadhanva zu toten und ihm das Juwel wieder
abzunehmen. Obwohl Satadhanva ein unverfrorener
Morder und Verbrecher war, fiirchtete er sich dennoch
sehr vor Krsna, und deshalb packte ihn panische Angst,



als er horte, daB3 Krsna wieder zuriickgekommen war.

Weil Satadhanva verstand, daB Krsna gekommen war,
um ihn zu toten, rannte er sogleich zu Krtavarma und bat
ihn um Schutz. Doch Krtavarma entgegnete: "Ich wiirde
es niemals wagen, ein Vergehen gegen Sr1 Krsna und Sri
Balarama zu begehen, denn Sie sind keine gewohnlichen
Menschen. Sie sind die Hochste Personlichkeit Gottes.
Wie konnte jemand dem Tod entgehen, der sich

eines Vergehens gegen Krsna und Balarama schuldig
gemacht hat? Niemand vermag Ihrem Zorn zu
entkommen." Krtavarma wies auch darauf hin, daf} sich
selbst der michtige Karhsa, dem viele andere Ddmonen
zur Seite standen, nicht vor Krsnas Zorn retten konnte,
ganz zu schweigen von Jarasandha, der achtzehnmal von
Krsna besiegt wurde und jedes Mal vernichtend
geschlagen vom Kampf zuriickkehren mufte.

Als Satadhanva sah, daB ihm Krtavarma jeglichen
Beistand versagte, ging er zu Akrira und flehte ihn um
Hilfe an. Doch auch Akrura entgegnete: "Krsna und
Balarama sind die Hochste Personlichkeit Gottes Selbst.
Jeder, der Ihre grenzenlose Stirke kennt, wiirde es
niemals wagen, einen Frevel gegen Sie zu begehen oder
sogar mit Thnen zu kdmpfen.“ Und Akrira fiigte hinzu:
"Krsna und Balarama sind so michtig, dal Sie durch
Ihren blofen Willen die gesamte kosmische Manifestation
erschaffen, erhalten und vernichten. Leider konnen Men-
schen, die durch die illusionierende Energie verblendet
sind, Krsnas Stidrke nicht erkennen, obwohl der gesamte
Kosmos vollig unter Seiner Kontrolle steht." Als
beeindruckendes Beispiel fiihrte Akriira an, dal Krsna
schon im Alter von sieben Jahren den Govardhana-Hiigel
in die Luft hob und ihn sieben Tage lang ununterbrochen
emporhielt, so wie ein Kind einen kleinen Schirm trigt.
Akriira sagte unumwunden, daB er Krsna, der Uberseele
in allem Erschaffenen und der urspriinglichen Ursache
aller Ursachen, stets seine achtungsvollen Ehrerbietungen
erweise. Als Satadhanva sah, da} er auch seine letzte
Hoffnung, von Akrura beschiitzt zu werden, fallenlassen
konnte, hidndigte er Akriira das Syamantaka-Juwel aus
und schwang sich auf sein Pferd, das auBerordentlich
schnell war und die Fahigkeit besall, ohne zu ermiiden
400 Meilen durchzugaloppieren; und auf dem Riicken
dieses Pferdes verlief er fluchtartig die Stadt.

Sowie Krsna und Balarama iiber Satadhanvas Flucht
unterrichtet wurden, bestiegen Sie Thren Wagen, dessen
Flagge das Bild Garudas trug, und setzten ihm nach.
Krsna war besonders deswegen auf Satadhanva Zornig
und wollte ihn toten, weil dieser Satr3jit, eine
hochgestellte Personlichkeit, ermordet hatte. Dazu war
Satrgjit Krsnas Schwiegervater, und die Anweisung der
Sastras besagt in diesem Zusammenhang, dal ein
gurudruha, jemand, der sich gegen eine hohergestellte
Personlichkeit auflehnt, entsprechend der GroBe seines
Vergehens bestraft werden muf}. Deshalb war Krsna
entschlossen, den Morder Seines Schwiegervaters unter
keinen Umstdnden entkommen zu lassen.

Satadhanvas Pferd verlieBen schlieBlich die Krifte, und
es brach in der Nihe eines Gartenhauses in Mithila
zusammen. Da ihm das verendete Pferd auch nicht mehr
helfen konnte, lief Satadhanva zu FuB mit groBer

18

Schnelligkeit weiter. Krsna und Balarama, die Satadhanva
einen ehrlichen Kampf bieten wollten, sprangen ebenfalls
vom Streitwagen und verfolgten ihn zu Fuf}. Im Laufen
schleuderte Krsna Sein Feuerrad los, das Satadhanva den
Kopf abtrennte. Daraufhin durchsuchte Krsna die
Kleidung des Morders nach dem Syamantaka-Juwel, doch
Er konnte es nirgends finden. So kehrte Er zu Balarama
zuriick und sagte: "Wir haben diesen Mann umsonst
getotet, denn er triagt das Juwel nicht bei sich.” Balarama
jedoch hatte eine Vermutung: "Vielleicht wird es von je-
mand anderem in Dvaraka aufbewahrt. Es ist also das
beste, Du kehrst zuriick und versuchst, es dort zu finden."
Sri Balarama Selbst wollte einige Tage in Mithila bleiben,
denn der Konig von Mithila war ein guter Freund von
Thm. Deshalb kehrte Krsna allein nach Dvaraka zuriick,
und Balarama begab Sich in die Stadt Mithila.

Als der Konig von Mithila sah, da} Balarama in seine
Stadt kam, war er hocherfreut und empfing den Herrn mit
Ehrerbietung und Gastfreundlichkeit. Er {iberreichte
Balaramaji auch viele kostbare Geschenke, um Sein
Wohlwollen zu gewinnen. Mehrere Jahre lang blieb Sii
Balarama Ehrengast des Konigs von Mithila, Janaka
Maharaja. Wihrend dieser Zeit nahm Duryodhana, der
dlteste Sohn Dhrtarastras, die Gelegenheit wahr, Balarama
zu besuchen und von Thm die Kunst des Kampfes mit der
Keule zu erlernen.

Nachdem Krsna Satadhanva getotet hatte, kehrte Er
wieder nach Dvaraka zuriick, und um Seine Frau
Satyabhama zu erfreuen, berichtete Er ihr, dal der Morder
ihres Vaters nun tot sei. Krsna sagte aber auch, da3 Er das
Juwel bei ihm nicht hatte finden konnen. Danach fiihrte Er
gemeinsam mit Satyabhama, in Ubereinstimmung mit den
religidsen Prinzipien, verschiedene Zeremonien durch, um
Seinen toten Schwiegervater zu ehren. Zu dieser
Zeremonie versammelten sich alle Freunde und
Verwandten der Familie.

Akriira und Krtavarma, die malgeblich an der
Verschworung gegen Satrajit beteiligt gewesen waren,
hatten Satadhanva dazu angehalten, Satrdjit zu téten, und
als sie nun horten, daB Satadhanva von Krsnas Hand
gestorben war und daf Krsna wieder nach Dvaraka
zuriickgekehrt war, verlieBen sie eilends die Stadt. In
Akriiras Abwesenheit fiirchteten die Biirger, sie wiirden
nun von Pest und Naturkatastrophen heimgesucht werden.
Doch dies war nur eine Art Aberglaube, denn dort, wo
Krsna anwesend ist, kann es unmoglich Pest, Hungersnote
oder Naturkatastrophen geben. In Akriiras Abwesenheit
jedoch traten dennoch einige Storungen in Dvaraka auf.
Dazu muff man folgende Vorgeschichte kennen: Das
Gebiet von Varanasi in der Provinz Kasi wurde einmal
von einer verheerenden Diirre heimgesucht, und so gut
wie kein Regen fiel mehr vom Himmel. Auf Geheif3 eines
Astrologen hin verheiratete der Konig von Kasi
schlieBlich seine Tochter Gandini mit Svaphalka, Akriiras
Vater, und nach dieser Heirat fiel wieder geniigend Regen
in der Provinz. Da Svaphalka iibernatiirliche Krifte besaB,
hief3 es schon bald, daBl sein Sohn Akriira ebenfalls solche
Krifte besitze. Auf diese Weise entstand unter den Leuten
der Glaube, daB es iiberall dort, wo sich Akriira oder sein
Vater aufhalte, keine Naturplagen, Hungersnéte oder



Diirren geben konne. Ein Konigreich kann nur dann als
gliicklich bezeichnet werden, wenn es in ihm weder
Hungersnote, Pest noch liberméfBige Hitze oder Kilte gibt
und wenn die Biirger korperlich, geistig und spirituell
gliicklich sind. Sobald in diesen Zeiten irgendwelche
Storungen auftraten, sahen die Menschen die Ursache
darin, daBl eine gliicksspendende Personlichkeit fort-
gegangen war. Und so ging auch in Dvaraka das Geriicht
um, daf} sich unheilvolle Dinge ereignen wiirden, nur weil
Akriira die Stadt verlassen hatte. Einige der idlteren Leute
sagten auch, da sie ungliickverheilende Zeichen
wahrnehmen wiirden, die dem Umstand zuzuschreiben
seien, daB sich das Syamantaka-Juwel nicht mehr in
Dvaraka befand. Als Sri Krsna die Geriichte, die man sich
erzihlte, zu Ohren kamen, beschloB Er, Akriira aus dem
Konigreich von Kasi zuriickzurufen. Als Akriira dann
nach Dvaraka zuriickkehrte, empfing ihn Krsna, wie es
einer hoherstehenden Personlichkeit gebiihrte, denn
Akrira war Krsnas, Onkel. Da Krsna als Uberseele im
Herzen eines jeden weilt, weil Er, was in jedem
Menschen vor sich geht. Daher war Ihm auch alles
bekannt, was im Zusammenhang mit der Verschworung
Akriras und Satadhanvas geschehen war, und Er wandte
Sich ldchelnd an Akriira, indem Er ihn zuerst als den
hochsten unter den GroBmiitigen bezeichnete.

,»Mein lieber Onkel®, sagte Krsna, ,.es ist Mir bereits
bekannt, daf Satadhanva das Syamantaka-Juwel bei dir
hinterlegte. Zur Zeit gibt es niemanden, der direkten
Anspruch auf das Syamantaka-Juwel erheben konnte,
denn Konig Satrajit hat keine minnlichen Nachkommen,
und seiner Tochter Satyabhama ist nicht sonderlich an
dem Juwel gelegen. Doch ihr zukiinftiger Sohn wird als
Satrgjits Enkel, wenn er die Vorschriften fiir den Erhalt
der Erbschaft erfiillt hat, der rechtméfige Eigentiimer des
Juwels sein.” Mit dieser Feststellung offenbarte S Krsna,
dal Satyabhama bereits in Erwartung eines Sohnes war,
der der wirkliche Erbe des Juwels sei und der sich als
solcher das Juwel mit Sicherheit zuriickholen werde.

Krsna fuhr fort: "Das Juwel ist so michtig, da kein
gewohnlicher Mensch imstande ist, es bei sich zu
behalten. Da Ich weil}, wie fromm du bist, habe Ich nichts
dagegen einzuwenden, da} sich das Juwel in deinen
Hiénden befindet. Die einzige Schwierigkeit, die Ich sehe,
besteht darin, dal es Mir Mein ilterer Bruder, Si1
Balarama, nicht glauben wird, wenn Ich Thm sage, daf
sich das Juwel in deinem Besitz befindet. Deshalb bitte
Ich dich, o GroBherziger, Mir das Juwel vor all Meinen
Verwandten zu zeigen, damit sie sich zufriedengeben. Du
kannst nicht leugnen, daf} sich das Juwel in deinem Besitz
befindet, denn verschiedene Geriichte geben uns zu
verstehen, daf} sich dein Reichtum vergréfert hat und dal3
du Opfer auf einem Altar aus gediegenem Gold
darbringst." Die besondere Eigenschaft des Juwels war
jedem bekannt. Uberall, wo es sich befand, erzeugte es fiir
seinen Besitzer tdglich fast neun mounds von reinem
Gold. Akriira bekam Gold in diesen Mengen und verteilte
es freigebig bei Opferzeremonien. Sri Krsna fiihrte
Akriras GroBziigigkeit beim Verteilen von Gold als
Beweis an, der dafir sprach, da er das
Syamantaka-Juwel besal.
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Als SiT Krsna Akriira mit solch freundschaftlichen und
wohlwollenden Worten die Tatsachen vor Augen hielt,
erkannte dieser, dal vor Krsnas Wissen nichts verborgen
bleiben konnte. Auf der Stelle brachte er das kostbare
Juwel herbei, das mit einem Tuch bedeckt war, aber
trotzdem hell wie die Sonne leuchtete, und iiberreichte es
Krsna. St Krsna nahm das Syamantaka-Juwel in die Hand
und zeigte es all Seinen anwesenden Verwandten und
Freunden. Dann gab Er es vor den Augen aller
Anwesenden Akriira zuriick, so dafl jeder sehen konnte,
dal der Edelstein tatsdchlich von Akrira in der Stadt
Dvaraka aufbewahrt wurde.

Die Geschichte vom Syamantaka-Juwel ist von grofler
Bedeutung. Im Srimad-Bhagavatam wird gesagt, daB
jeder, der die Geschichte vom Syamantaka-Juwel hort, sie
weitererzdhlt oder sich einfach an sie erinnert, von allen
Verleumdungen und Folgen unfrommer Tétigkeiten frei
wird und somit die hochste Vollkommenheit des Friedens
erreicht.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
56. Kapitel des Krsna-Buches: "Satrajit und Satadhanva
werden getotet“.



57 / Krsna heiratet fiinf Prinzessinnen

Wie bereits erwihnt, ging ein aufsehenerregendes
Geriicht um, demzufolge die fiinf Pandava-Briider
zusammen mit ihrer Mutter Kunti in ihrem Haus aus
Schellack, das auf einen Plan Dhrtarastras hin in Brand
gesteckt wurde, ums Leben gekommen waren. Als die
fiinf Briider jedoch nach einiger Zeit bei Draupadis
Hochzeitsfeier gesehen wurden, verbreitete sich ein neues
Geriicht, das besagte, die Pandavas und ihre Mutter seien
doch nicht tot. Und dies entsprach der Wahrheit: Bald
kehrten die Pandavas in ihre Hauptstadt zuriick, wo die
Leute sie mit eigenen Augen sehen konnten. Als diese
Neuigkeit Krsna und Balarama erreichte, wollte Krsna sie
personlich sehen und beschlof, Sich nach Hastinapura zu
begeben.

Diesmal war Sii Krsnas Besuch in der Stadt
Hastinapura der prunkvolle Besuch eines Fiirsten von
koniglichem Stand, und in Seiner Gefolgschaft befanden
sich Yuyudhana, der Oberbefehlshaber Seiner Heere, und
viele andere Soldaten. Krsna war nicht offiziell
eingeladen worden, die Stadt zu besuchen, doch aus Zu-
neigung zu den Pandavas, die Seine groflen Geweihten
waren, stattete Er ihnen trotzdem einen Besuch ab. SiT
Krsna hatte Seinen Besuch vorher nicht angekiindigt, und
als die Pandavas voller Uberraschung Sri Krsna
erblickten, erhoben sie sich sogleich von ihren Sitzen.
Krsna wird auch Mukunda genannt, denn wenn man mit
Ihm fortgesetzt in Beriihrung kommt oder Ihn in
vollkommenem Krsna-BewuBtsein sieht, wird man
augenblicklich von allen materiellen Angsten befreit, und
dariiber hinaus wird man auch mit aller spirituellen
Gliickseligkeit gesegnet.

Als die Pandavas Krsna empfingen, bliihte in ihnen
neue Lebenskraft auf, als wiren sie aus einer
Bewultlosigkeit erwacht oder vom Tode zuriickgekehrt.
Wenn ein Mensch bewuftlos ist, sind seine Sinne und
GliedmaBen nicht aktiv, doch wenn er wieder zu sich
kommt, nehmen seine Sinne ihre Tatigkeit wieder auf. In
dhnlicher Weise empfingen die Pandavas Krsna, als hitten
sie gerade ihr BewuBtsein wiedergewonnen, und frischer
Mut kehrte in sie zuriick. SiT Krsna umarmte jeden
einzelnen der Briider, und durch die Beriithrung mit der
Hochsten Personlichkeit Gottes wurden sie augenblicklich
von allen Folgen materieller Verunreinigung befreit, und
deshalb lidchelten sie alle vor spiritueller Gliickseligkeit.
Als sie auf diese Weise Krsnas Antlitz betrachteten,
fiihlten sie sich alle vollkommen zufrieden. Obwohl Sri
Krsna die Hochste Personlichkeit Gottes ist, spielte Er die
Rolle eines gewohnlichen Menschen und beriihrte daher
Yudhisthiras und Bhimas Fiile, da sie Seine ilteren
Vettern waren. Arjuna umarmte Krsna als gleichaltrigen
Freund, wohingegen die beiden jiingeren Briider, Nakula
und Sahadeva, voller Respekt Krsnas Lotosfiile
beriihrten. Nachdem sie sich auf diese Weise den
gesellschaftlichen Hoflichkeitsregeln entsprechend be-
griiit hatten, wurde Krsna ein erhohter Sitz angeboten,
und als Er bequem saB, trat die frischvermihlte Draupadi
in ihrer jugendlichen Schonheit und natiirlichen
weiblichen Anmut vor Sri Krsna und hieB3 Thn ehrerbietig
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willkommen. Auch die Yadavas, die Krsnas Gefolgschaft
bildeten, wurden mit allen Ehren empfangen, wobei
insbesondere Satyaki (Yuyudhana) ein Ehrenplatz
zugewiesen wurde. Als alle Géste ihre Sitze eingenommen
hatten, nahmen die fiinf Briider neben Sri Krsna Platz.

Nach diesem Treffen stattete Sri Krsna Srimati
Kuntidevi, der Mutter der fiinf Pandava-Briider,
personlich einen Besuch ab, und da sie Seine Tante, die
Schwester Seines Vaters, war, erwies ihr Krsna Seine
Ehrerbietungen und beriihrte ihre Fiile. Trinen traten in
Kuntidevis Augen, und sie umarmte Sri Krsna voller
Liebe. Danach erkundigte sie sich nach dem
Wohlbefinden ihrer viterlichen Familie, d.h. ihres Bruders
Vasudeva, seiner Frau und aller anderen Verwandten.
Krsna Seinerseits befragte Seine Tante iiber das
Wohlergehen der Pandava-Familie. Obwohl Kuntidevi
mit Krsna eng verwandt war, erkannte sie bei ihrem
Treffen sofort, dal Er die Hochste Personlichkeit Gottes
war. Sie erinnerte sich, welch gefahrvollen Situationen sie
in ihrem Leben begegnet war und wie sie zusammen mit
den Pandavas immer wieder durch Krsnas Gnade gerettet
worden war. Sie wullte genau, dal ohne Krsnas Gnade
niemand in der Lage gewesen wire, sie und ihre Familie
aus dem brennenden Haus, das Dhrtarastra und seine
Sohne angeziindet hatten, zu retten. Mit stockender
Stimme erzdhlte sie Krsna iiber ihr Leben und das Leben
ihrer Sohne.

Srimati Kunti sagte: "Lieber Krsna, ich erinnere mich
noch an den Tag, an dem mein Bruder Akriira, von Dir
geschickt, hier in Hastinapura erschien, um unsere Lage
zu erkunden. Dies gibt uns zu verstehen, da3 Du immer
spontan an uns denkst. Als Du Akrtira zu uns schicktest,
wullte ich, daf uns keine Gefahr drohte. Mit Akriira
kehrte Freude und Gliick in unser Leben ein, denn er war
von Dir gesandt, und seit jener Zeit habe ich die
GewiBheit, dal wir niemals schutzlos sind. Wir mogen
zwar von unseren Verwandten, den Kurus, in alle
moglichen Gefahren gebracht werden, doch ich bin
zuversichtlich, dal Du stets an uns denken und fiir unsere
vollkommene Sicherheit sorgen wirst. Wenn die
Gottgeweihten, die stindig an Dich denken, vor allen
Arten materieller Gefahr sicher sind, wie konnte es dann
fiir uns einen Grund geben, irgend etwas zu befiirchten, da
Du es bist, der stindig an uns denkt. Aus diesem Grunde,
lieber Krsna, kann es fiir uns kein Ungliick geben; durch
Deine Gnade befinden wir uns stets in einer gliicklichen
Lage. Aber weil Du uns diese besondere Gunst erwiesen
hast, sollte niemand denken, Du seiest voreingenommen
und wiirdest die einen bevorzugen und die anderen
vernachlidssigen. Du machst keine solchen Unterschiede.
Niemand ist Dein Giinstling, und niemand ist Dein Feind.
Als die Hochste Personlichkeit Gottes bist Du jedem
gleichgesinnt, und jeder kann Deinen besonderen Schutz
bekommen. Doch obwohl Du jedem gleichgesinnt bist,
liebst Du ganz besonders Deine Geweihten, die stindig an
Dich denken. Die Gottgeweihten sind durch das Band der
Liebe mit Dir verbunden; wie konnten sie Dich auch nur
fiir einen Augenblick vergessen? Du bist im Herzen eines
jeden gegenwirtig, doch weil sich die Gottgeweihten
immer an Dich erinnern, offenbarst Du Dich ihnen



dementsprechend. Es ist wie mit einer Mutter, die zwar
fiir all ihre Kinder die gleiche Liebe empfindet, sich aber
dennoch besonders um dasjenige kiimmert, das vollig von
ihr abhéngig ist. Ich bin liberzeugt, lieber Krsna, da3 Du,
weil Du im Herzen eines jeden weilst, fiir Deine
makellosen Geweihten stets gliickliche Umstinde
schaffst."

Alsdann lobpries auch Konig Yudhisthira Krsna als den
Hochsten Herrn und universalen Freund eines jeden, doch
weil Sich Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, ganz
besonders der Pandavas annahm, sagte Konig
Yudhisthira: "Mein lieber Krsna, welch fromme Werke
haben wir nur in unserem fritheren Leben vollbracht, daf3
Du nun so giitig und gnadenvoll zu uns bist? Wir wissen
sehr wohl, daf} selbst die groBen Mystiker, die sich durch
andauernde Meditation bemiihen, Dich zu erreichen, diese
Gnade nur schwerlich erlangen, ja daf es ihnen kaum
einmal gelingt, Deine personliche Aufmerksamkeit auf
sich zu ziehen. Ich kann daher nicht begreifen, warum Du
so giitig zu uns bist, denn wir sind keine yogis, sondern im
Gegenteil, wir sind an die unreine, materielle Bedingtheit
angehaftet. Wir sind Haushilter, die sich mit Politik und
anderen weltlichen Angelegenheiten befassen. Wie konnte
ich also verstehen, dafl Du so giitig zu uns bist?"

Auf Maharaja Yudhisthiras Bitte hin erkldrte Sich
Krsna bereit, wihrend der vier Monate der Regenzeit in
Hastinapura zu bleiben. Wihrend der vier Monate langen
Regenzeit, caturmasya, verweilen die fiir gewohnlich
umherziehenden Prediger und brahmana-Pilger in
irgendeinem Haus und leben dort nach strengen
regulierenden Prinzipien. Obwohl S Krsna
transzendental zu den regulierenden Prinzipien ist,
willigte Er aus Zuneigung zu den Pandavas ein, in Hasti-
napura zu bleiben. Diese gro3e Gunst gab den Bewohnern
Hastinapuras die Gelegenheit, Krsna des 6fteren zu sehen,
und so tauchten sie einfach dadurch, da8 sie St Krsna von
Angesicht zu Angesicht sahen, in transzendentale
Gliickseligkeit ein.

Wihrend dieser Zeit wollten Krsna und Arjuna einmal
im Wald auf die Jagd gehen, und so bestiegen sie Arjunas
Wagen, auf dem sich immer eine Fahne mit dem Bild
Hanumans befindet. Aus diesem Grund wird Arjuna auch
Kapidlivaja genannt. (Kapi bezieht sich auf Hanuman,
und dhvaja bedeutet "Flagge".) Arjuna war mit seinem
Bogen und seinen unfehlbaren Pfeilen bewaffnet, und er
hatte sich schiitzende Jagdgewinder angezogen, denn er
mufte sich darin iiben, viele Gegner zu toten. Aus diesem
Grunde begab er sich in den Teil des Waldes, in dem viele
Tiger, Hirsche und verschiedene andere Tiere lebten.
Krsna begleitete Arjuna natiirlich nicht, um Sich im Téten
von Tieren zu iiben; Er braucht Sich in nichts zu iiben,
denn Er ist bereits in Sich Selbst vollkommen. Er beglei-
tete Arjuna nur deshalb, weil Er sehen wollte, wie dieser
sich bewihrte, denn in der Zukunft sollte Arjuna viele
Feinde toten miissen. Im Wald angelangt, erlegte Arjuna
mit seinen Pfeilen Tiger, Wildeber, Biiffel, gavayas (eine
freilebende Waldtierart), Nashorner, Hirsche, Hasen,
Stachelschweine und viele andere Tiere. Einige der
erlegten Tiere, die sich fiir Opferdarbringungen eigneten,
wurden von den Dienern fortgetragen und zu Konig
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Yudhisthira gebracht. Andere wilde Tiere, wie Tiger und
Nashorner, wurden nur getotet, damit sie im Wald kein
Unheil mehr anrichten konnten. Da in den Wildern viele
Weise und Heilige lebten, war es die Pflicht der
ksatriya-Konige, auch dort fiir friedliche
Lebensverhiltnisse zu sorgen.

Nach einiger Zeit fiihlte sich Arjuna miide und durstig
vom vielen Jagen und ging deshalb zusammen mit Krsna
zum Ufer der Yamuna. Die beiden Krsnas (ndmlich Krsna
und Arjuna, denn Arjuna wird manchmal auch Krsna
genannt, genau wie Draupadi) wuschen sich am Ufer der
Yamuna ihre Hiande und Fiif3e, spiilten sich den Mund aus
und tranken vom klaren Wasser des Flusses. Wihrend sie
ausruhten und Wasser tranken, sahen sie ein
wunderschones Midchen im heiratsfahigen Alter, das
allein am Ufer der Yamuna entlangging. Krsna bat Seinen
Freund Arjuna, zu ihr zu gehen und sie zu fragen, wer sie
sei. Auf Krsnas Anweisung hin ging Arjuna sogleich zu
dem Midchen, das von auBlergewohnlicher Schonheit war.
Sie hatte einen anmutigen Korper, strahlendweile Zihne,
und sie lidchelte bezaubernd. Arjuna fragte sie: "Schones
Midchen, das du so schon anzusehen bist mit deinen
hohen Briisten, darf ich dich fragen, wer du bist? Es
iiberrascht uns, dich hier allein umherspazieren zu sehen.
Mit welcher Absicht bist du hierhergekommen? Wir
konnen nur vermuten, da du nach einem geeigneten
Gemahl Ausschau hiltst. Wenn es dir nichts ausmacht,
verrate mir bitte deine Absichten. Ich werde versuchen,
deine Wiinsche zu erfiillen."

Das bildhiibsche Miadchen, das niemand anders war als
der Flu} Yamuna in Person, antwortete: "Werter Herr, ich
bin die Tochter des Sonnengottes, und ich bin dabei, mir
BuBe und Entsagung aufzuerlegen, um Sri Visnu zum Ge-
mahl zu bekommen. Ich betrachte Thn als den Hochsten
Herrn, und Er ist fiir mich der geeignete Gemabhl. Dies ist
mein Wunsch, den ich dir verrate, weil du mich danach
gefragt hast."

"Verehrter Herr", fuhr das Méidchen fort, "ich weil3,
daB du der Held Arjuna bist; deshalb mochte ich dir des
weiteren anvertrauen, daB ich niemanden auBer St Visnu
als meinen Mann annehmen werde, denn Er ist der einzige
Beschiitzer aller Lebewesen und derjenige, der allen
bedingten Seelen Befreiung gewihren kann. Ich wire dir
sehr dankbar, wenn du zu Sri Visnu beten wiirdest,
Gefallen an mir zu finden." Das Midchen Yamuna wuflte
sehr wohl, da} Arjuna ein groBer Geweihter S Krsnas
war und daB ihm Krspa deshalb niemals eine Bitte
abschlagen wiirde. Sich direkt an Krsna zu wenden kann
manchmal erfolglos sein, doch wenn man sich Krsna
durch Seinen Geweihten nidhert, dann ist der Erfolg
gewiB3. Das Midchen sagte weiter zu Arjuna: "Mein Name
ist Kalindi, und ich lebe im Wasser der Yamuna. Mein
Vater war so giitig, mir im Wasser der Yamuna ein
besonderes Haus zu errichten, und ich habe gelobt, so
lange im Wasser zu bleiben, bis ich S Krsna gefunden
habe." Als sie geendet hatte, ging Arjuna zu Krsna zuriick
und berichtete Thm gewissenhaft von der Botschaft des
Midchens, obwohl der Herr als Uberseele im Herzen
eines jeden bereits alles wulite. Ohne weitere Worte zu
verlieren, nahm Krsna Kalind1i sofort als Seine Frau an



und bat sie, im Wagen Platz zu nehmen, worauf sie alle zu
Maharaja Yudhisthira fuhren.

Kurze Zeit nach diesem Ereignis wurde Krsna von
Maharaja Yudhisthira gebeten mitzuhelfen, ein prichtiges
und wiirdevolles Gebidude zu errichten, das von dem
beriihmten Architekten ViS§vakarma, dem Baumeister des
himmlischen Konigreiches, entworfen werden sollte.
Krsna rief sofort Visvakarma zu Sich und lie ihn eine
prachtvolle Stadt erbauen, die ganz Maharaja Yudhisthiras
Wiinschen entsprach. Nachdem der Stadtbau zu Ende
gekommen war, bat Maharaja Yudhisthira Krsna, noch
einige Tage lidnger bei ihnen zu bleiben, um sie durch
Seine Gemeinschaft zu erfreuen. St Krsna nahm
Maharaja Yudhisthiras Einladung an und verbrachte noch
viele weitere Tage in der Stadt.

Wihrend dieser Zeit fiihrte Krsna ein weiteres Seiner
transzendentalen  Spiele durch, indem Er den
Khandava-Wald, der Indra gehorte, dem Feuergott Agni
iibergab. Im Khandava-Wald wuchsen die
verschiedensten Arten von Heilkrdutern, die Agni
verzehren wollte, um sich zu verjiingen. Agni hatte jedoch
nicht gewagt, sich des Khandava-Waldes direkt zu
bemichtigen, sondern hatte um Krsnas Hilfe gebeten,
denn er wullite, dal Krsna sehr mit ihm zufrieden war, da
er IThm frither einmal das Sudar§ana-Feuerrad geschenkt
hatte. Um Agni zufriedenzustellen, fuhren Krsna und
Arjuna in den Khandava-Wald, wobei Krsna Arjunas
Wagenlenker war. Nachdem Agni den Wald verschlungen
hatte, war er sehr zufriedengestellt. Diesmal machte er
Arjuna ein Geschenk in Form eines auBergewohnlichen
Bogens namens Gandiva, und dazu gab er ihm auch vier
weille Pferde, einen Streitwagen und einen Kocher mit
zwei uniiberwindlichen Wunderpfeilen, die als Amulette
angesehen wurden und so méchtig waren, daf} es keinen
Krieger gab, der ihnen etwas entgegensetzen konnte. Als
der Khanddava-Wald vom Feuergott verzehrt wurde,
rettete Arjuna einen D@mon namens Maya aus dem
lodernden Flammenmeer. Deshalb wurde der ehemalige
Dimon ein guter Freund Arjunas, und um seinen Freund
zu erfreuen, baute er in der von ViS§vakarma errichteten
Stadt ein eindrucksvolles Versammlungshaus, das an
einigen Stellen so verwirrend gebaut war, daf
Duryodhana, der es einmal besuchte, Wasser fiir festen
Boden und festen Boden fiir Wasser hielt. Als der Prunk
der Pandavas zu diesem Zwischenfall fiihrte, konnte
Duryodhana diese Demiitigung nicht ertragen, und er
wurde zum erklédrten Feind der Pandavas.

Nach ein paar Tagen begab Sich Krsna mit Maharaja
Yudhisthiras Erlaubnis zuriick nach Dvaraka. Satyaki, der
Fiihrer der Yadus, die in Hastinapura mit Krsna gelebt
hatten, und Kalindi folgten Krsna ebenfalls zuriick in Sein
Reich. Nach Seiner Heimkehr lieS Krsna viele Astrologen
zu Sich kommen, um von ihnen zu erfahren, welcher der
geeignete Zeitpunkt sei, um Kalindi zu heiraten.
Darauthin kam es zu einer groflen, prunkvollen
Hochzeitsfeier, die den Verwandten beider Seiten viel
Freude bereitete, und sie alle nahmen frohgemut an dem
grofen Ereignis teil.

In Avantipura (dem heutigen Ujjain) lebten zu jener
Zeit zwei Konige namens Vinda und Anuvinda. Beide
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Konige standen unter der Herrschaft Duryodhanas, Sie
hatten eine Schwester namens Mitravinda, die viele
Tugenden besa und ein gebildetes und vornehmes
Maidchen war. Sie war die Tochter einer Tante Krsnas. Es
war beschlossen worden, dall sich Mitravinda aus einer
Versammlung von Prinzen ihren Gemahl wéhlen solle; sie
aber wiinschte sich einzig und allein Krsna. Als nun der
Tag gekommen war, wo sie sich entschlieBen mufte, war
Krsna ebenfalls gegenwirtig, und plétzlich, vor den
Augen aller versammelten adeligen Prinzen, trat Krsna
gewaltsam vor, bemichtigte Sich Mitravindas und trug sie
einfach davon. Unfihig, Krsna aufzuhalten, blieb den
fassungslosen Prinzen nichts anderes iibrig, als dazustehen
und sich betreten anzuschauen.

Daraufhin heiratete Krsna auch die Tochter Nagnajits,
des Konigs von Kosala. Dieser war sehr fromm und
befolgte die in den Veden vorgeschriebenen Rituale. Seine
Tochter hie Satya und war beriihmt fiir ihre Schonheit.
Weil sie die Tochter Konig Nagnajits war, wurde sie
manchmal auch Nagnajitt genannt. Konig Nagnajit hielt in
seinen Stallungen sieben besonders starke und ungestiime
Stiere, und um die Hand seiner Tochter zu bekommen,
muflte man zuerst diese Stiere bezwingen. Jedoch keinem
der Fiirsten und Prinzen der damaligen Zeit war es
gelungen, diese Priifung zu bestehen, denn wenn diese
gewaltigen Stiere auch nur den Geruch eines Prinzen
witterten, konnten sie sich nicht mehr beherrschen. Viele
waren an den Konigshof gekommen, um es mit diesen
Stieren aufzunehmen, doch obwohl sie ihr Bestes versucht
hatten, waren sie alle besiegt worden. Die Kunde davon
hatte sich rasch im ganzen Land verbreitet, und als
schlieBlich auch Krsna erfuhr, dal das Méddchen Satya nur
unter der Bedingung zu erlangen sei, da man diese
sieben Stiere besiege, machte Er Sich auf den Weg zum
Konigreich Kosala. In Begleitung vieler Soldaten traf Er
im Landesteil Ayodhya ein und stattete Konig Nagnajit
einen Staatsbesuch ab.

Der Konig von Kosala war hochst erfreut, als er erfuhr,
daB Krsna gekommen war, um die Hand seiner Tochter zu
erringen, und mit groBem Respekt bereitete er Krsna in
seinem Konigreich einen prunkvollen Empfang. Als er
Krsna personlich willkommen hie3, wies er Thm einen
Sitzplatz zu, der Seiner wiirdig war, und verehrte Thn mit
den verschiedensten Geschenken. Dies alles geschah auf
sehr vornehme Weise. Krsna Seinerseits brachte dem
Konig Seine achtungsvollen Ehrerbietungen dar, weil Er
in ihm bereits Seinen zukiinftigen Schwiegervater sah.

Als Satya, die Tochter Konigs Nagnajits, horte, daf}
Krsna personlich gekommen war, um sie als Gemahlin
heimzufiihren, war sie iibergliicklich: Der Gemahl der
Gliicksgottin wollte sie aus Seiner unermeBlichen Giite
heraus zur Frau nehmen. Lange Zeit schon hatte sie den
Wunsch gehabt, Krsnas Frau zu werden, und um ihren
ersehnten Gemahl zu erlangen, hatte sie alle Grundsitze
der Entsagung befolgt. Sie dachte daher: "Wenn ich nach
bestem Vermogen fromme Werke vollbracht habe und
wenn es seit jeher tatsdchlich mein aufrichtiger Wunsch
gewesen ist, Krsna zum Gemahl zu bekommen, dann
konnte es Krsna nun vielleicht gefallen, meine
langgehegte Sehnsucht zu erfiillen." Sie begann, Krsna in



Gedanken Gebete darzubringen: "Ich weil nicht, wie es
moglich ist, da die Hochste Personlichkeit Gottes, der
Herr und Meister eines jeden, durch mich erfreut werden
konnte. Selbst die Gliicksgottin, die stets neben der
Hochsten Personlichkeit Gottes weilt, sowie auch §iva,
Brahma und viele andere Halbgétter von den
verschiedenen Planeten bringen dem Herrn stindig ihre
achtungsvollen Ehrerbietungen dar. Manchmal kommt der
Herr auch in verschiedenen Inkarnationen auf die Erde,
um den Wunsch Seiner Geweihten zu erfiillen. Er ist so
erhaben und grof}, daBl ich nicht wei}, wie ich Ihn
erfreuen soll." Sie kam zum Schluf}, daf} es allein die
grundlose Barmherzigkeit des Hochsten Herrn sei, wenn
Er durch Seine Geweihten erfreut werde; wie sonst sollte
es moglich sein, Ihn zu erfreuen? Sii Caitanya driickte das
gleiche in Seinen Siksastaka-Gebeten aus: "O mein Herr,
ich bin Dein ewiger Diener, doch irgendwie bin ich in das
materielle Dasein gefallen. Bitte rette mich und gewéhre
mir als Staubkdrnchen einen Platz an Deinen Lotosfii3en.
Wenn es Dir beliebt, dann schenke Deinem ewigen Diener
diese Gunst." Der Herr kann nur durch Demut und die
Bereitschaft, Ihm zu dienen, erfreut werden. Je mehr wir
dem Herrn unter der Fiihrung des spirituellen Meisters
dienen, desto mehr Fortschritt auf dem Pfad, der zu Ihm
fiihrt, ist uns gewi}. Jedoch konnen wir fiir unseren Dienst
von Krsna keine Gnade oder Barmherzigkeit fordern; es
liegt ganz bei Ihm, ob Er unseren Dienst annimmt oder
nicht. Was jedoch uns betrifft, so ist das einzige Mittel,
Krsna zu erfreuen, unsere dienende Haltung, und nichts
anderes.

Konig Nagnajit war bereits ein frommer Konig, und als
Krsna zu Besuch in seinem Palast weilte, verehrte er Ihn
nach bestem Wissen und Vermogen. So wandte er sich an
den Herrn und sprach: "Mein lieber Herr, Du bist der
Besitzer der gesamten kosmischen Manifestation, und Du
bist Narayana, der Ruheort aller Lebewesen. Du bist in
Dir Selbst zufrieden und erfreust Dich Deiner eigenen
Fiillen. Wie konnte es also in meiner Kraft liegen, Dir
irgend etwas anzubieten? Wie konnte ich Dich durch
meine Gaben zufriedenstellen? Es ist nicht moglich, denn
ich bin ein unbedeutendes Lebewesen. Im Grunde besitze
ich nicht die geringste Fihigkeit, Dir irgendwie zu
dienen."

Krsna ist die Uberseele aller Lebewesen, und daher
wulte Er, was in Satya, der Tochter Konig Nagnajits,
vorging. Dazu schitzte Er auch die respektvolle
Verehrung von seiten des Konigs, der Ihm einen
Ehrenplatz, Speisen, Gemicher und vieles andere
angeboten hatte. Es freute Thn sehr, dal sowohl das
Midchen als auch der Vater des Midchens sich
wiinschten, Thn als engen Verwandten zu sehen. Er
lachelte und sagte mit feierlicher Stimme: "Verehrter
Konig Nagnajit, du weilit sehr wohl, daf ein echter Fiirst,
der seiner Stellung wiirdig ist, niemanden, nicht einmal
die groBte Personlichkeit, jemals um etwas bittet. Diejeni-
gen, die die Veden kennen und befolgen, untersagen es
nidmlich den ksatriya-Konigen streng, andere Personen um
irgend etwas zu bitten. Wenn ein ksatriya gegen diese
Regel verstoft, dann wird seine Tat von allen groflen
Weisen verurteilt. Doch trotz dieser strengen Vorschrift
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bitte Ich dich um die Hand deiner lieblichen Tochter, um
aus Dankbarkeit fiir den groBartigen Empfang, den du Mir
bereitet hast, unsere gemeinsame Beziehung zu
verstirken. Vielleicht freut es dich auch zu wissen, daf} es
unsere Familientradition nicht vorsieht, irgend etwas als
Gegengeschenk fiir deine Tochter zu geben. Es ist uns
nicht moglich, den Preis fiir die Hand deiner Tochter zu
bezahlen, was auch immer du fordern magst." Mit anderen
Worten, Krsna wollte Satya zur Frau bekommen, ohne zu-
erst die Bedingung, die sieben Stiere zu besiegen, erfiillen
Zu miissen.

Nachdem Sri Krsna geendet hatte, entgegnete Konig
Nagnajit: "Lieber Herr, Du bist das Behiltnis aller Freude,
allen Reichtums und aller guten Eigenschaften, und die
Gliicksgottin, Laksmiji, weilt stindig an Deiner Brust.
Wer konnte unter diesen Umstinden ein besserer
Ehemann fiir meine Tochter sein als Du? Meine Tochter
und ich haben immer um dieses Gliick gebetet. O
Oberhaupt der Yadu-Dynastie, bitte habe Verstindnis
dafiir, dafl ich seit jeher an das Geliibde gebunden bin,
meine Tochter nur mit einem Prinzen zu verheiraten, der
die Priifung, die ich einst festlegte, besteht. Diese Priifung
bestimmte ich nur, um die Tapferkeit und Macht meines
zukiinftigen Schwiegersohnes zu sehen. Du bist S Krsna,
das Vorbild aller Helden, und daher bin ich sicher, daf} es
Dir mit Leichtigkeit gelingen wird, die sieben Stiere zu
bindigen. Bis jetzt sind sie noch niemals bezwungen
worden; jeder, der es gewagt hat, gegen sie anzutreten,
mufte mit gebrochenen Knochen heimkehren."

"O Krsna", sagte Konig Nagnajit zum Schluf}, "wenn
Du in Deiner Giite diese sieben unbezdhmbaren Stiere
bindigst, dann wirst Du ganz gewil zum langersehnten
Gatten meiner Tochter erkoren." Als Krsna diese Worte
horte, verstand Er, da} der Konig sein Geliibde nicht
brechen wollte. Um den Wunsch des Konigs zu erfiillen,
zog Krsna Seinen Giirtel straffer und schickte Sich an, mit
den Stieren zu kidmpfen. Dazu teilte Er Sich
augenblicklich in sieben Krsnas, von denen Sich jeder
eines Stieres bemichtigte, indem Er ihn an den Niistern
ergriff und ihn auf diese Weise bindigte, als sei er ein
Spielzeugtier.

Dal Sich Krsna siebenfach erweiterte, ist sehr
bedeutsam. Satya, Konig Nagnajits Tochter, wullite, dal3
Krsna bereits viele andere Frauen geheiratet hatte, aber
dennoch hatte sich ihre Liebe zu Krsna nicht schwéchen
lassen. Um sie daher zu ermutigen, erweiterte Sich Krsna
siebenfach. Daraus geht hervor, dal Krsna einer ist,
gleichzeitig jedoch unzihlige Erweiterungen besitzt. So
heiratete Er zum Beispiel viele Tausende von Frauen, was
jedoch nicht bedeutete, dal} sie alle warten mufiten, wenn
Er mit einer anderen Gemahlin zusammen war. Krsna
konnte ndmlich gleichzeitig mit jeder einzelnen Frau
zZusammensein.

Als Krsna die sieben Stiere bei den Niistern packte und
sie so in Seine Gewalt brachte, waren ihr Stolz und ihre
Starke gebrochen, und ihre Beriihmtheit, die sie im Laufe
der Zeit erlangt hatten, gehorte der Vergangenheit an.
Krsna zog die nunmehr gezdhmten Stiere heftig hin und
her, genauso wie ein Kind mit einem Stier aus Holz spielt.
Diese einzigartige Tat versetzte Konig Nagnajit in



grenzenloses Erstaunen, und voll Freude fiihrte er
sogleich seine Tochter Satya herbei, um sie Krsna zu
iibergeben, der sie auch sogleich zur Frau nahm. An-
schlieBend wurde in aller Pracht die Hochzeitszeremonie
gefeiert. Auch Nagnajits Frauen freuten sich sehr dariiber,
daf3 ihre Tochter Krsna zum Gemahl bekommen hatte,
und weil der Konig und die Koniginnen mit der gliick-
verheilenden Hochzeit so zufrieden waren, wurde das
Ereignis in der ganzen Stadt mit allem Aufwand gefeiert.
Muschelhorner und Kesselpauken ertonten, und {iiberall
wurde gesungen und musiziert. Die weisen brahmanas
iiberschiitteten das frischverméhlte Paar  mit
Segenswiinschen, und die Einwohner der Stadt hatten sich
in ihrer Freude farbenprichtige Gewénder und gldnzenden
Schmuck angezogen. Konig Nagnajit war iibergliicklich,
und er lieB es sich nicht nehmen, seiner Tochter und
seinem Schwiegersohn eine fiirstliche Mitgift zu geben.

Als erstes gab er ihnen 10 000 Kiihe und 3000
gutgekleidete junge Dienerinnen, die von Kopf bis Fuf}
geschmiickt waren. Es ist auch heute noch Brauch in
Indien, eine Mitgift dieser Art zu geben, ganz besonders
bei den ksatriya-Prinzen. Wenn ein ksatriya-Prinz
heiratet, werden der Braut mindestens ein Dutzend
gleichaltrige Dienerinnen mitgegeben. Nachdem der
Konig die Kiihe und die Dienerinnen iibergeben hatte,
bereicherte er die Mitgift um 9000 Elefanten und
hundertmal mehr Streitwagen als Elefanten, das heift
insgesamt 900 000 Streitwagen. Dazu gab er hundertmal
mehr Pferde als Wagen, also 90 000 000 Pferde, und
hundertmal mehr Sklaven als Pferde. Diese Sklaven und
Dienerinnen wurden von den Fiirsten mit allem versorgt,
was sie benotigten, als seien sie ihre eigenen Kinder oder
Familienangehorigen. Nachdem der Konig von Kosala die
besagte Mitgift gegeben hatte, liel} er seine Tochter und
seinen beriihmten Schwiegersohn auf einem Wagen Platz
nehmen. Dann gestattete er ihnen, beschiitzt von einer
Abteilung gutbewaffneter Soldaten, nach Hause zu fahren.
Als er ihnen nachschaute, wie sie eilends ihrer neuen
Heimat entgegenreisten, wurde sein Herz von
aufwallender Zuneigung zu ihnen liberwiltigt.

Bevor Satya und Krsna vermihlt wurden, hatten bereits
viele Konige und Prinzen der Yadu-Dynastie sowie auch
anderer Dynastien im Kampf mit Konig Nagnajits Stieren
versucht, Satyas Hand zu erringen. Als die enttduschten
Prinzen der anderen Dynastien erfuhren, dal Krsna die
sieben Stiere bezwungen und Satyas Hand erlangt hatte,
platzten sie fast vor Neid. Daher umzingelten sie Krsna
auf Seiner Fahrt nach Dvaraka und iberschiitteten die
ganze Hochzeitsgefolgschaft mit Pfeilen. Als die
verbitterten und zuriickgewiesenen Prinzen zum Angriff
schritten und ihre Pfeile wie unaufhaltsame Regengiisse
herabprasseln lieBen, bekamen sie es mit Arjuna, Krsnas
bestem Freund, 2zu tun, denn er nahm ihre
Herausforderung an, um seinem Freund Krsna am Tag
Seiner Hochzeit eine Freude zu bereiten. Sofort ergriff
Arjuna seinen Bogen namens Gandiva und ritt allein auf
die Feinde zu, und es fiel ihm nicht schwer, sie alle zu
vertreiben. Genau wie ein Lowe einfach nur hinter den
kleineren Tieren herzulaufen braucht, um sie zu verjagen,
schlug Arjuna die Prinzen in die Flucht, ohne auch nur
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einen von ihnen zu téten. Noch am gleichen Tag zog Sri
Krsna, das Oberhaupt der Yadu-Dynastie, zusammen mit
Seiner Braut und Seiner reichen Mitgift prunkvoll in
Dvaraka ein, wo Er Sich zusammen mit Seiner Frau eines
ungestorten Lebens erfreute.

Krsna hatte noch eine andere Tante, die Schwester
Seines Vaters, die Srutakirti hieB und in der
Kekaya-Provinz lebte. Sie war verheiratet und hatte eine
Tochter namens Bhadra, die sich ebenfalls danach sehnte,
Krsna zu heiraten. So kam es, daf3 ihr Bruder sie ohne
jegliche Bedingung Krsna zur Heirat anbot, und Krsna
nahm sie ebenfalls in den Kreis Seiner Frauen auf.
Danach heiratete

Krsna eine Tochter des Konigs von Madras, die
Laksmana hief3 und alle guten Eigenschaften besal3. Auch
diese Hochzeit kam auf abenteuerliche Weise zustande,
denn Krsna raubte Seine Braut, genau wie Garuda einmal
den Hiénden der Ddmonen den Nektartopf entrif. Krsna
entfiihrte Laksmana vor den Augen vieler Konige und
Prinzen, die sich zu ihrer svayarivara eingefunden hatten.

Svayarivara ist eine Zeremonie, bei der sich die Braut
ihren Gemahl aus einer Versammlung von adeligen
Bewerbern wihlen kann.

Die fiinf Méddchen, deren Heirat mit Krsna in diesem
Kapitel geschildert wurde, waren nicht die einzigen
Frauen Krsnas. Neben ihnen hatte Er noch Tausende
anderer Frauen, die Er annahm, nachdem Er den Ddmon
Bhaumasura getotet hatte. All diese Middchen wurden im
Palast Bhaumasuras gefangengehalten, aber Krsna befreite
sie und heiratete sie.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
57. Kapitel des Krsna-Buches: "Krsna heiratet fiinf
Prinzessinnen".



58 / Die Erlosung des Damons
Bhaumasura

Die Geschichte von Bhaumasura - wie er 16 000
Prinzessinnen aus den Palidsten der verschiedensten
Konige entfithrte und wie er schlieBlich von Krsna, dem
Hochsten Herrn von wunderbarem Wesen, getitet wurde -
wird  ausfiihrlich von  Sukadeva  Gosvami im
Srimad-Bhagavatam erzihlt. Fiir gewohnlich sind die
Diamonen Feinde der Halbgotter. Dieser Ddmon namens
Bhaumasura war so méchtig geworden, da} er gewaltsam
den Baldachin vom Thron des Halbgottes Varuna sowie
auch die Ohrringe Aditis, der Mutter der Halbgdétter,
raubte. Auch eroberte er einen Teil des himmlischen
Berges Meru und besetzte das Gebiet Maniparvata. Aus
diesem Grunde kam Indra, der Konig der himmlischen
Planeten, nach Dvaraka, um sich bei SiT Krsna iiber
Bhaumasura zu beklagen.

Nachdem Sich Sri Krsna Indras Klagen angehort hatte,
beschlof  Er, unverziiglich Bhaumasuras Reich
aufzusuchen, und zusammen mit Seiner Frau Satyabhama
setzte Er Sich auf den Riicken Garudas, der sie nach
Pragjyotisapura, der Hauptstadt von Bhaumasuras Reich,
flog. Es war fast unmoglich, in die Stadt Pragjyotisapura
einzudringen, da sie auBlerordentlich gut befestigt war.
Zuerst einmal wurde die Stadt gegen alle vier
Himmelsrichtungen hin von vier gewaltigen Festungen
beschiitzt, und umfangreiche Heere bewachten sie auf al-
len Seiten. Als ndchste Schutzvorrichtung war die ganze
Stadt von einem Wasserkanal umgeben und danach von
elektrisch geladenen Zidunen. Die nidchste Barriere war
eine mit anila, einer gasdhnlichen Substanz, durchsetzte
Zone. Dahinter schlieBlich befand sich ein Netzwerk aus
Stacheldraht, das von einem Didmon namens Mura
errichtet worden war. Die Stadt schien also, selbst
gemessen an den Errungenschaften der heutigen
Wissenschaft, hervorragend geschiitzt zu sein.

Als Krsna vor der Stadt anlangte, zertriimmerte Er mit
Seiner Keule all die Festungen, und unter Seinem
unablissig niederprasselnden Pfeilhagel verstreuten sich
Bhaumasuras Kampftruppen in alle Richtungen.
Darauthin durchbrach Krsna mit Seinem beriihmten
SudarSana-cakra die elektrischen Drahtzdune, vernichtete
die Wasserkanile wie auch die darauffolgende Gaszone
und walzte schlieflich auch die Stacheldrahtverhaue des
Ddmons Mura nieder. Dann blies Krsna in Sein
Muschelhorn, und mit diesem durchdringenden Dréhnen
zerstorte Er nicht nur den Mut der feindlichen Soldaten,
sondern auch jede ihrer Kampfmaschinen, und mit Seiner
unbesiegbaren Keule zerstorte Er die Stadtmauern.

Das Drohnen von Krsnas Muschelhorn erschallte wie
der Donner zur Zeit der Zerstorung der gesamten
kosmischen Manifestation. Der Klang des Muschelhorns
schreckte auch den Dimon Mura aus dem Schlaf, der
sogleich ins Freie stiirzte, um zu sehen, was passiert war.
Der Ddmon besal fiinf Kopfe und hatte lange Zeit im
Wasser gelebt, sein Korper leuchtete wie die Sonne bei
der Vernichtung der kosmischen Manifestation, und
ungestiimer Zorn brannte in ihm wie ein loderndes Feuer.
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Die Ausstrahlung seines Korpers war so gleilend, da3 ihn
niemand mit offenen Augen ansehen konnte.
Wutschnaubend, als wolle er die drei Welten
verschlingen, griff der Ddmon sogleich nach seinem
Dreizack und stiirzte sich auf die Hochste Personlichkeit
Gottes, genau wie sich manchmal eine groBe Schlange auf
Garuda stiirzen will. Zuerst griff der Didmon den
gefiederten Triager Krsnas, Garuda, an, indem er seinen
Dreizack in der Luft herumwirbelte und mit seinen fiinf
Maulern Laute ausstiel, die wie Lowengebriill klangen.
Das fiinffache Gebriill durchdrang die ganze Atmosphire,
so daB es sich iiber die ganze Welt ausbreitete und sogar
in den Weltraum drang - hinauf und hinunter und in alle
zehn Richtungen. Muras Schreie hallten durch das ganze
Universum.

Als der Dreizack, den der Ddmon Mura losgeschleudert
hatte, auf Garuda zuflog, schof3 Sr1 Krsna mit einer
blitzschnellen Handbewegung sogleich zwei Pfeile auf
den Dreizack ab und zersprengte ihn in der Luft in Stiicke;
gleichzeitig durchbohrte Er dem Didmon mit vielen
weiteren Pfeilen die Mauler. Als sich Mura so von der
Hochsten Personlichkeit Gottes iiberrumpelt sah, wurde
seine Wut nur noch gréBer, und er wollte Krsna mit seiner
Keule die entscheidenden Schlige versetzen. Sr1 Krsna
jedoch begegnete diesem Angriff mit Seiner eigenen
Keule und zerschmetterte Muras Keule, bevor diese Thn
treffen konnte. Hierauf schickte sich der Damon, der
nunmehr ohne Waffen dastand, an, Krsna mit seinen
muskulosen Armen zu packen, doch der Herr trennte ihm
mit Seinem SudarS§ana-cakra die fiinf Kopfe vom Rumpf,
so daBl der Ddmon tot ins Meer stiirzte, genau wie ein
Berggipfel, getroffen von Indras Blitzschldagen, ins Meer
abstlirzt.

Der Ddmon Mura hatte sieben Sohne: Tamra,
Antariksa, §ravana, Vibhavasu, Vasu, Nabhasvan und
Aruna. Als ihr Vater auf diese Weise sein Ende fand, stieg
ein Gefiihl der Selbstherrlichkeit und Rachsucht in ihnen
hoch, und voller Zorn entschlossen sie sich zum Kampf
gegen Krsna. Sie riisteten sich mit all den Waffen aus, die
sie fiir ihren beabsichtigten Vergeltungsschlag fiir notig
hielten, und ernannten Pitha, einen weiteren Dimon, zu
ihrem Befehlshaber. Als Bhaumasura ihnen das Zeichen
gab, bliesen sie alle zum Angriff gegen Krsna.

Als sie St Krsna gegeniiberstanden, schleuderten sie
die verschiedensten Waffen auf Ihn, wie Schwerter,
Keulen, Lanzen, Pfeile und Dreizacke. Aber sie wulten
nicht, da3 die Kraft der Hochsten Personlichkeit Gottes
unbegrenzt und uniiberwindlich ist. Mit Seinen Pfeilen
zertrimmerte Krsna alle feindlichen Waffen in so kleine
Stiicke, daf} sie wie Staubkorner zu Boden niedergingen.
Dann schleuderte Krsna Seine Waffen los, und unter
diesem Angriff brachen Bhaumasuras Oberbefehlshaber
Pitha und seine Soldaten zusammen und lagen mit
zerfetzter Riistung und abgetrennten Kopfen, Armen und
Beinen auf dem Schlachtfeld. Sie alle wurden zu
Yamaraja, dem Herrn des Todes, geschickt.

Als Bhaumasura, der als Sohn der personifizierten Erde
auch Narakasura genannt wurde, sah, daf all seine
Soldaten und Befehlshaber von der Hochsten
Personlichkeit Gottes getotet worden waren und auf dem



Schlachtfeld lagen, packte ihn eine unbeschreibliche Wut
auf den Herrn. Sofort mobilisierte Bhaumasura seine
Riesenherde von Elefanten, die alle an der Meereskiiste
geboren und aufgezogen worden waren, und als er mit
diesen Elefanten, die noch zusitzlich durch viele
Rauschmittel aufgepeitscht waren, aus der Stadt stiirmte,
gewahrten sie alle hoch am Himmel den wunderbaren
Anblick von Sri Krsna und Seiner Frau; sie erschienen
wie eine schwirzliche Wolke, die langsam an der Sonne
voriiberzieht und mit elektrischem Leuchten strahit.
Sogleich schoB der Dimon die Sataghni-Waffe, die auf
einen Schlag Hunderte von Kriegern vernichten kann, auf
die Hochste Personlichkeit Gottes ab, und gleichzeitig
schleuderten auch diejenigen, die ihn begleiteten, ihre
Waffen los. Sri Krsna jedoch stoppte all diese feindlichen
Waffen, indem Er sie mit Seinen gefiederten Pfeilen
treffsicher in Stiicke sprengte, und im weiteren Verlauf
der Schlacht fielen auf Bhaumasuras Seite immer mehr
Soldaten und Befehlshaber mit abgetrennten Armen,
Beinen und Kopfen auf den Boden, und mit ihnen fielen
auch ihre Pferde und Elefanten. Auf diese Weise wurde
Bhaumasuras Heer immer kleiner, denn alle Waffen, die
Bhaumasura seinerseits losschleuderte, wurden von den
Pfeilen des Herrn unschidlich gemacht.

Der Herr kdmpfte vom Riicken Garudas aus, und
Garuda half Thm, indem er mit seinen Schwingen auf die
Elefanten und Pferde einschlug und ihre Kopfe mit seinen
Krallen und seinem scharfen Schnabel aufriff. Garudas
Angriffe peinigten die Elefanten so sehr, da3 sie alle bald
die Flucht ergriffen. SchlieBlich blieb nur noch
Bhaumasura auf dem Schlachtfeld zuriick, aber er
kiampfte verbissen weiter. Als er bemerkte, dafl der Tréager
Krsnas, Garuda, seine Soldaten und Elefanten in alle
Richtungen zerstreute, versetzte er ihm voller Wut
Schldge, deren Wucht die eines Blitzschlages iibertrafen.
Zum Gliick war Garuda kein gewohnlicher Vogel, und so
empfand er die Schlige Bhaumasuras nicht stirker als ein
Elefant, der von einer Blumengirlande geschlagen wird.

Langsam mufte Bhaumasura einsehen, dafl er Krsna
nichts anhaben konnte, denn all seine Versuche, Krsna zu
toten, hatten sich als Fehlschlige erwiesen. Dennoch
raffte er sich ein letztes Mal auf und wollte einen Dreizack
in die Hand nehmen, um Krsna zu durchbohren. Aber
Krsna war schneller, denn bevor Bhaumasura den
Dreizack auch nur beriithren konnte, wurde er vom
scharfen Sudar§ana-cakra enthauptet, und sein mit
glinzenden Ohrringen und Helmen geschmiickter Kopf
rollte iiber das Schlachtfeld. Als Bhaumasura von Sri
Krsnas Hand fiel, stimmten die Verwandten des Damons
allesamt aus Enttduschung in lautes Wehgeschrei ein,
wihrend die Heiligen die heldenhaften Taten des Herrn
lobpriesen. Auch die Bewohner der himmlischen Planeten
nutzten diese Gelegenheit und lieBen Blumen auf den
Herrn niederregnen.

Zu diesem Zeitpunkt erschien die Erde in Person vor
ST Krsna und iiberreichte Thm zum GruB eine Halskette
aus vaijayanti-Juwelen. Dann gab sie die strahlenden
Ohrringe Aditis, die aus Juwelen und Gold gefertigt
waren, sowie auch den Baldachin Varunas zuriick, und
dazu iiberreichte sie Krsna einen wertvollen Juwel als
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Geschenk. Hierauf brachte die Erde Krsna, der Hochsten
Personlichkeit, dem Herrn der Welt, der stets von den
erhabenen Halbgottern verehrt wird, ihre Gebete dar.
Ehrerbietig fiel sie vor Thm nieder und sprach in tiefer
Ekstase und Hingabe die folgenden Gebete.

"Ich erweise Dir, o Herr, meine achtungsvollen
Ehrerbietungen, der Du stets vier verschiedene Symbole
trdagst, ndmlich Muschelhorn, Feuerrad, Lotos und Keule.
Du bist der Herr aller Halbgétter. Bitte nimm meine
achtungsvollen Ehrerbietungen entgegen. Lieber Herr, Du
bist die Uberseele, und um die Sehnsucht Deiner
Geweihten zu erfiillen, erscheinst Du in den
verschiedensten transzendentalen Inkarnationen auf der
Erde, und jede dieser Formen entspricht vollkommen dem
Wunsch Deiner Geweihten, die Dich verehren wollen.

Bitte nimm  giitigerweise meine  achtungsvollen
Ehrerbietungen entgegen.
Lieber Herr, aus Deinem Nabel wichst eine

Lotosblume, und Du bist immer mit einer Girlande aus
Lotosblumen geschmiickt. Deine Augen gleichen ewiglich
den Bliitenbléttern einer Lotosblume, und daher sind sie
fiir die Augen anderer ein allgliickseliger Anblick. Deine
Lotosfiie sind so sanft und weich, da} sie immerzu von
Deinen reinen Geweihten verehrt werden und ihren lo-
tosgleichen Herzen Frieden spenden. Ich bringe Dir
deshalb wiederholt meine achtungsvollen Ehrerbietungen
dar.

Du besitzt alle Arten von Religion, Ruhm, Reichtum,
Wissen und Entsagung; Du bist derjenige, in dem sich all
diese  fiinf  Fiillen  vereinigen. @ Obwohl Du
alldurchdringend bist, bist Du als der Sohn Vasudevas
erschienen. Bitte nimm daher meine achtungsvollen
Ehrerbietungen entgegen. Du bist die urspriingliche
Hochste Personlichkeit Gottes und die hochste Ursache
aller Ursachen. Du allein, o Herr, bist das Behéltnis allen
Wissens. Ich erweise Dir meine achtungsvollen
Ehrerbietungen. Du Selbst bist ungeboren, aber dennoch
bist Du der Vater der gesamten kosmischen Manifestation.
Du bist die Quelle und die Ruhestitte unzihliger
verschiedener Energien. Du bewirkst die Manifestation
der kosmischen Erscheinungswelt, von der Du sowohl die
Ursache als auch die Wirkung bist. Bitte nimm daher
meine achtungsvollen Ehrerbietungen entgegen.

Lieber Herr, nicht einmal die drei Gottheiten Brahma,
Visnu und Siva sind unabhingig von Dir. Wenn es
notwendig wird, daB die kosmische Manifestation
entsteht, erschaffst Du Brahma, Deine Verkorperung der
Erscheinungsweise der Leidenschaft, und wenn Du sie
erhalten willst, erweiterst Du Dich in Sri Visnu, den Quell
aller Tugend. Und wenn die Zeit der Auflosung der
Schopfung anbricht, erscheinst Du als giva, der Herr der
Erscheinungsweise der Unwissenheit. Doch obwohl Du
die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur
erschaffst, gibst Du Deine transzendentale Stellung
niemals auf. Du wirst niemals, wie die gewohnlichen
Lebewesen, in die Erscheinungsweisen der materiellen
Natur verstrickt.

Im Grunde, o Herr, bist Du Selbst die materielle Natur.
Du bist der Vater des Universums, und Du bist die ewige
Zeit, die die Verbindung der Natur mit dem materiellen



Schopfer bewirkt hat. Aber trotzdem bist Du immer
transzendental zu all diesen materiellen Geschehnissen. O
Herr, o Hochste Personlichkeit Gottes, ich weil3, da3 Erde,
Wasser, Feuer, Luft, Ather und die fiinf Sinnesobjekte,
der Geist, die Sinne und ihre jeweiligen Gottheiten sowie
auch das falsche Ego und die gesamte materielle Energie -
mit anderen Worten, alles Beseelte und Unbeseelte in der
Erscheinungswelt - in Dir griinden. Weil alles von Dir er-
schaffen wurde, kann niemals etwas von Dir getrennt sein.
Doch weil Du andererseits vollig transzendental bist, kann
nichts Materielles mit Deiner Personlichkeit identisch
sein. Deshalb ist alles gleichzeitig eins mit und
verschieden von Dir, und die Philosophen, die versuchen,
alles getrennt von Dir zu sehen, begehen zweifellos einen
grofen Fehler.

Mein lieber Herr, bitte wisse, dafl dieser Knabe hier,
Bhagadatta, der Sohn meines Sohnes Bhaumasura ist. Der
entsetzliche Anblick, der durch den Tod seines Vaters
entstanden ist, hat ihn in groflen Schrecken versetzt, und
nun ist er zutiefst erschiittert und verstort. Ich habe ihn
vor Dich gebracht, damit er sich Deinen Lotosfiilen
ergibt. Ich bitte Dich, o Herr, dem Knaben Zuflucht zu ge-
wahren und ihn mit Deinen LotosfiiBen zu segnen. Ich
habe ihn vor Dich gebracht, damit er von allen Reaktionen
auf die Siinden seines Vaters frei werden kann."

Als Sii Krsna die Gebete der Mutter Erde vernommen
hatte, versicherte Er ihr sofort, daf3 sie keine Note und
Gefahren mehr zu befiirchten habe. Und zu Bhagadatta
sagte Er: "Fiirchte dich nicht." Dann betrat Sii Krsna
Bhaumasuras Palast, der mit allen erdenklichen Arten des
Reichtums ausgestattet war. Als Krsna ins Innere des
Palastes drang, fand Er die 16 100 jungen Prinzessinnen,
die von dem Dimon entfiihrt und gefangengehalten
worden waren. Als die Prinzessinnen Krsna, die Hochste
Personlichkeit Gottes, zu Gesicht bekamen, waren sie
sogleich von Seiner Schonheit gefesselt und beteten um
Seine grundlose Barmherzigkeit. Ohne zu zdgern,
beschlossen sie in Gedanken, Krsna als ihren Gemahl
anzunehmen, und jede von ihnen betete zur Vorsehung,
daB Krsna sie heiraten moge. Aufrichtig und ernsthaft
brachten sie ihr Herz den Lotosfiilen Krsnas dar, und ihre
Hingabe war rein und unbefleckt. Als Uberseele im
Herzen eines jeden erkannte Krsna ihren reinen Wunsch,
und so war Er bereit, sie alle als Gemahlinnen
anzunehmen. Er lie deshalb fiir alle Prinzessinnen
Kleider und Schmuck bringen, die ihrer wiirdig waren,
und jede Prinzessin durfte in einer Sinfte Platz nehmen, in
der sie bis in die Stadt Dvaraka getragen wurde.

Dariiber hinaus fand Krsna im Palast auch
unermeBlichen Reichtum vor, unter anderem Streitwagen,
Pferde, Juwelen und Schatztruhen, und dazu gehorten
auch fiinfzig weille Elefanten, die alle vier StoBzihne
hatten. Als die ganze Beute geborgen war, wurde sie nach
Dvaraka gebracht.

Nach diesem Ereignis begaben sich Sr1 Krsna und
Satyabhama nach Amaravati, der Hauptstadt der
himmlischen Planeten, und suchten sogleich den Palast
Konig Indras auf, wo sie von Indra und seiner Frau
Sacidevi willkommen geheifien wurden. Dann iiberreichte
Krsna dem Himmelskonig die Ohrringe Aditis.
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Als Krsna und Satyabhama im Begriff waren, die
Hauptstadt Indras zu verlassen, erinnerte sich Satyabhama
daran, dal Krsna einmal versprochen hatte, ihr die
parijata-Blume zu schenken. Und da sie sich nun schon
einmal im himmlischen Konigreich befand, pfliickte sie
sich eine parijata-Blume, um sie auf dem Riicken
Garudas mit nach Hause zu nehmen. Weil Narada einmal
Krsnas erster Frau, SrT Rukminidevi, eine parijata-Blume
geschenkt hatte, waren in Satyabhama
Minderwertigkeitsgefithle wach geworden, und deshalb
hatte sie sich von Krsna ebenfalls eine solche Blume
gewlinscht. Krsna kannte natiirlich die weibliche, Rivalitit
unter Seinen Frauen, und deshalb hatte Er Satyabhama
lachelnd gefragt: "Warum bittest du Mich nur um eine
Blume? Ich wiirde dir gerne einen ganzen Baum von
parijata-Blumen schenken."

Krsna hatte Seine Frau Satyabhama absichtlich
mitgenommen, damit sie die parijata eigenhidndig
pfliicken konnte. Doch die Bewohner dieses Himmelspla-
neten, allen voran Indra, gerieten in groen Zorn, als sie
sahen, daf Satyabhama ohne ihre Erlaubnis eine
parijata-Pflanze pfliickte, die auf der Erde nirgendwo zu
finden ist. Aber weil Krsna Seine Lieblingsfrau
Satyabhama erfreuen wollte, zeigte Er Sich unnachgiebig
und ging nicht auf die Halbgotter ein, so dal es zwischen
ihnen zu einem Kampf kam, aus dem Krsna, wie nicht
anders zu erwarten war, siegreich hervorging. Im Triumph
brachte Er die parijata-Pflanze, die sich Seine Frau
ausgesucht hatte, auf die Erde nach Dvaraka, wo sie im
Palastgarten von Satyabhama eingepflanzt wurde. Dieser
aulergewohnliche =~ Baum  verliech der gesamten
Gartenanlage in Satyabhamas Palast eine zusitzliche,
einzigartige Schonheit, und weil mit der parijata-Blume
auch ihr Duft auf die Erde gekommen war, waren ihr auch
die himmlischen Schwine auf die Erde nachgefolgt,
angelockt von ihrem Duft und ihrem Honig.

Konig Indras Verhalten gegeniiber Krsna wurde von
groBen Weisen wie Sukadeva Gosvami scharf verurteilt:
Aus Seiner grundlosen Barmherzigkeit war Krsna ins
himmlische Konigreich Amaravati gekommen, um Konig
Indra die Ohrringe Seiner Mutter zu bringen, die von
Bhaumasura geraubt worden waren, und Indra hatte sie
mit Freuden angenommen. Doch als Krsna eine Blume
des himmlischen Konigreiches mit nach Dvaraka nehmen
wollte, sagte ihm der gleiche Indra sofort den Kampf an.
Dies zeigt, da} Indra nur an sein eigenes Interesse dachte.
Gerade noch hatte er Krsna Gebete dargebracht und mit
geneigtem Haupt dessen Lotosfiile beriihrt, doch sowie er
das erlangt hatte, was er wollte, wandelte er sich und
zeigte ein vollig anderes Gesicht. Dies ist ein typisches
Beispiel fiir die Verhaltensweise der Materialisten.
Materialistische Menschen sind immer nur auf ihren
eigenen Vorteil bedacht. Wenn es ihnen zum eigenen
Vorteil gereicht, sind sie bereit, jedem alle Achtung zu
erweisen; doch ihre Freundschaften und ihre guten
Beziehungen horen dort auf, wo ihr personlicher Nutzen
aufhort. Diese Selbstsucht ist nicht nur bei den reicheren
Leuten auf unserem Planeten zu finden, sondern selbst bei
Personlichkeiten wie Indra und anderen Halbgottern.
Zuviel Besitz macht einen Menschen selbstisch, und wer



selbstisch ist, ist nicht bereit, sich dem Krsna-Bewul3tsein
zuzuwenden, und wird daher von grofen Gottgeweihten
wie Sukadeva Gosvami verurteilt. Mit anderen Worten,
der Besitz von zuviel weltlichem Reichtum ist ein
Hindernis fiir den Fortschritt im Krsna-BewuBtsein.

Nach Seinem Sieg tiber Indra leitete Krsna Seine Heirat
mit den 16 100 Midchen ein, die Er aus Bhaumasuras
Palast befreit hatte. Er erweiterte Sich in 16 100 Formen
und heiratete alle Prinzessinnen gleichzeitig in ein und
derselben gliickverheilenden Stunde - eine jede in einem
anderen Palast. Damit bestitigte Krsna die Wahrheit, dal
Er, und niemand sonst, die Hochste Personlichkeit Gottes
ist. Fiir Krsna gibt es nichts Unmégliches, denn Er ist die
Hochste Personlichkeit Gottes; Er ist allmichtig,
allgegenwirtig und unvergénglich, und daher bedeutete
diese Tat fiir Thn nichts AuBergewohnliches. Jeder der
Paldste, in denen die mehr als 16 000 Koniginnen
wohnten, war reich mit prachtigen Girten, Mobeln und
anderen Annehmlichkeiten ausgestattet, wie sie in dieser
Welt nicht ihresgleichen finden. An dieser Geschichte aus
dem Srimad-Bhdgavatam ist nichts iibertrieben. Krsnas
Koniginnen waren Erweiterungen der Gliicksgottin
Laksmiji. Krsna lebte mit jeder Seiner Frauen in einem
eigenen Palast, und Er verhielt Sich ihnen gegeniiber, wie
ein gewohnlicher Mann sich seiner Gemahlin gegeniiber
verhilt.

Wir sollten uns immer daran erinnern, daf3 Krsna, die
Hochste Personlichkeit Gottes, die Rolle eines Menschen
auf vollkommene Weise spielte. Obwohl Er Seine
auBergewohnlichen  Fiillen offenbarte, indem Er
gleichzeitig mehr als 16 000 Prinzessinnen in iiber 16 000
Palédsten heiratete, verhielt Er Sich ihnen gegeniiber wie
ein gewohnlicher Mann, und Er befolgte strikt die
Vorschriften, die fiir das Zusammenleben von Mann und
Frau in einer gewohnlichen Ehe notwendig sind. Deshalb
ist es sehr schwierig, die Eigentiimlichkeiten des Hochsten
Brahmans, der Personlichkeit Gottes, zu verstehen. Selbst
Brahma und die anderen Halbgotter sind auBBerstande, die
transzendentalen Spiele des Herrn zu ergriinden. Wie grof3
war deshalb das Gliick der Frauen Krsnas, der Hochsten
Personlichkeit Gottes, dafl sie denjenigen zum Gemahl
bekamen, dessen Personlichkeit sogar fiir Halbgotter wie
Brahma unergriindlich ist.

In ihrer ehelichen Beziehung pflegten Krsna und Seine
Koniginnen miteinander zu lachen, zu sprechen, zu
scherzen, sich zu umarmen und so fort. Und ihre innige
Beziehung vergroferte sich immer mehr. Auf diese Weise
genossen sowohl Krsna als auch die Koniginnen in ihrem
Eheleben transzendentales Gliick. Obwohl jeder Konigin
Tausende von Dienerinnen zur Verfiigung standen, waren
sie alle personlich darauf bedacht, Krsna mit groBter
Sorgfalt zu dienen. Jede von ihnen pflegte Krsna
personlich zu empfangen, wenn Er den Palast betrat. Sie
fiihrten Thn zu einem bequemen Diwan, brachten Thm alle
Arten von Gegenstinden der Verehrung dar, wuschen
Seine LotosfiiBe mit Gangeswasser, reichten Thm
Betelniisse und massierten Seine Beine. Auf diese Weise
sorgten sie dafiir, da} Er Sich nach all den Anstrengungen
Seiner Abwesenheit von zu Hause entspannen konnte. Sie
fachelten Thm sorgfiltig Luft zu, reichten Thm kostbare,
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duftende Blumendle, legten Thm Blumengirlanden um,
kimmten und schmiickten Sein Haar, baten Ihn, Sich zur
Ruhe zu legen, badeten Thn personlich und servierten Thm
wohlschmeckende Speisen. All diese Dienste wurden von
jeder Konigin selbst verrichtet; sie lieBen diese Dienste
nie von ihren Dienerinnen besorgen. Krsna und Seine
Koniginnen gaben also auf der Erde das Beispiel eines
vollkommenen Haushilterlebens.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
58. Kapitel des Krsna-Buches: "Die Erlosung des Ddmons
Bhaumasura".



59 / Gespriche zwischen Krsna und
Rukmini

Sii Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, die
Quelle des Wissens aller Lebewesen, von Brahma bis
hinunter zur unbedeutenden Ameise, sa3 eines schonen
Tages in Rukminis Schlafgemach, wihrend Rukmini Thm
gemeinsam mit ihren Dienerinnen Dienste darbrachte.
Krsna saff auf Rukminis Bett, und die Dienerinnen
fichelten Thm mit camaras” Luft zu.

Sii Krsnas Verhalten gegeniiber Rukmini als
vollkommener  Ehemann  offenbart die  hochste
Vollkommenheit der Personlichkeit Gottes. Es gibt viele
Philosophen, die Auffassungen von der Absoluten
Wahrheit vertreten, gemidfl denen Gott gewisse Dinge
nicht tun kann. Sie sagen, die Hochste Absolute Wahrheit,
Gott, konne nicht in einer menschlichen Form erscheinen.
Doch in Wirklichkeit ist es anders; man kann Gott nicht
auf die [Ebene unserer unvollkommenen Sin-
neswahrnehmung herunterziehen, denn Er ist die
allméchtige und allgegenwirtige Personlichkeit Gottes. Er
kann durch Seinen absoluten Willen die gesamte
kosmische Manifestation erschaffen, erhalten und
vernichten, und ebenso kann Er auf die Erde herabsteigen
und die Form eines gewdohnlichen Menschen annehmen,
um die hochste Mission zu erfiillen. Wie in der
Bhagavad-gita erklart wird, erscheint Er immer dann,
wenn die Ausfithrung der vorgeschriebenen Pflichten des
Menschen gestort ist. Er erscheint kraft Seiner inneren
Energie, und nicht unter dem Zwang eines &dufleren
Einflusses, und das Ziel Seines Erscheinens besteht darin,
Richtlinien und Gesetze fiir das Handeln des Menschen
festzulegen und gleichzeitig diejenigen Elemente, die das
Fortschreiten der menschlichen Zivilisation
beeintrichtigen, zu vernichten. Und genau dieses
Grundprinzip Seiner transzendentalen Spiele war die
Ursache, warum Er, die Hochste Personlichkeit Gottes, in
Seiner ewigen Gestalt als Si Krsna in der Yadu-Dynastie
erschien.

Der Palast Rukminis war wunderbar eingerichtet. Von
der Decke hingen viele Baldachine, deren Rénder mit
Perlenschniiren verziert waren, und das gesamte Gebdude
wurde von der Ausstrahlung kostbarer Juwelen erhellt. In
den zahlreichen Gartenanlagen wuchsen belas und
camelis, die als die wohlriechendsten Blumen in Indien
gelten, und die Schonheit des Palastes wurde durch diese
Bliitenpracht noch vergroflert. Kleine Schwirme von
Bienen summten um diese Bliitenbdume, angelockt von
ihrem einzigartigen Duft, und nachts glitzerte der milde
Mondschein durch die gitterartigen Ornamente in den
Fenstern. Dazu trug der sanfte Wind auch den Duft der
vielen parijata-Baume mit sich, die in voller Bliite
standen. Im Innern des Palastes brannten viele
Réucherstidbchen, und der duftende Rauch zog durch die
Fensterldden ins Freie. Das Bett in Rukminis
Schlafgemach war mit Bettlaken iiberzogen, die so weil3

" camara: Fliegenwedel, der aus dem Schwanzhaaren
eines Yaks besteht.
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wie Milchschaum waren, und das Bett selbst war so weich
und weil}, dal es ebenfalls an den Schaum von Milch
erinnerte. So hatte es Sich Sii Krsna gemiitlich gemacht
und erfreute Sich der Dienste, die Thm Rukmini
zusammen mit einigen Dienerinnen darbrachte.

Mit grofem Eifer ergriff Rukmini jede Gelegenheit,
ihrem Gemahl, der Hochsten Personlichkeit Gottes, zu
dienen. Weil sie deshalb dem Herrn personlich Luft
zuficheln wollte, nahm sie der Dienerin den camara ab,
dessen Stiel aus purem Gold bestand und mit den
verschiedensten Juwelen verziert war. Als Rukmini den
camara in ihrer Hand hielt, funkelte er noch
farbenprichtiger, denn an ihren Fingern steckten Ringe,
die ebenfalls mit den kostbarsten Juwelen besetzt waren.
Thre Fufigelenke waren mit Glockchen und Juwelen
verziert, die unter den Falten ihres Saris ein leichtes
Klingeln ertonen lieen. Rukminis Briiste waren mit
kurnkuma und Safran eingerieben, und durch diese rétliche
Farbe, die durch das Oberteil ihres Saris schimmerte,
wurde ihre Schonheit noch unterstrichen. Thre runden
Hiiften  wurden  von einem  juwelenbestickten
Spitzengiirtel verziert, und um den Hals trug sie ein
Medaillon, das einen hellen Glanz ausstrahlte. Weil sie
dariiber hinaus vollig in Krsnas Dienst beschiftigt war,
gab es nichts in den drei Welten, was man mit ihrer
Schonheit hitte vergleichen konnen, obwohl sie damals
bereits alt genug war, um erwachsene Sohne zu haben.
Beim Anblick ihres unvergleichlich hiibschen Antlitzes
schien es, als wiirden sich ihre Locken, ihre Ohrringe, ihre
goldene Halskette und ihr Licheln vereinen, um einen
wahren Regen von Nektar zu verschenken und den letzten
Beweis zu erbringen, da Rukmini niemand anders war
als die urspriingliche Gliicksgéttin, die ewig den
Lotosfiilen Narayanas dient.

Die Spiele Krsnas und Rukminis in Dvaraka werden
von den groflen Autorititen als Manifestationen der Spiele
Narayanas und Laksmis anerkannt, die alle mit
unbeschreiblichem Reichtum verbunden sind. Die Spiele
Radhas und Krsnas in Vrndavana sind einfach und
landlich; sie unterscheiden sich von dem vornehmen und
stiddtischen Charakter der Spiele in Dvaraka.

Rukmini wies die vorziiglichsten Eigenschaften auf,
und deshalb war Krsna mit ihr sehr zufrieden. Als Narada
Muni einmal Rukmini eine parijala-Blume schenkte, war
Satyabhama auf diese Gemahlin Krsnas eifersiichtig
geworden und hatte sich sofort gewiinscht, da3 Krsna ihr
ebenfalls eine solche Blume bringen wiirde. Sie hatte sich
erst dann zufriedengegeben, als Krsna ihr einen ganzen
parijata-Baum versprach, und dieses Versprechen hatte
Krsna auch tatsdchlich gehalten, indem Er einen solchen
Baum vom himmlischen Konigreich auf die Erde brachte.
Jetzt, wo Satyabhama einen ganzen parijata-Baum
geschenkt bekommen hatte, erwartete Krsna, dal Rukmini
ihrerseits einen Wunsch an Ihn richten wiirde. Aber
Rukmini erwihnte die Begebenheit mit keinem Wort,
denn sie war von ruhigem und ernstem Wesen, und
einfach ihr Dienst stellte sie vollig zufrieden. Krsna
jedoch wollte sie ein wenig verdrgert sehen und iiberlegte
deshalb, wie er sie aus dem Gleichgewicht bringen konne.
Obwohl Krsna mit mehr als 16 100 Frauen verheiratet



war, empfand Er jeder einzelnen gegeniiber innige
Zuneigung; manchmal schuf Er zwischen Sich und Seiner
Frau eine besondere Situation, in der Seine Frau Ihn in der
Aufregung ihrer Liebe tadelte, und dies bereitete Krsna
groe Freude. Weil Krsna in Rukmini keinen Fehler
entdecken konnte, da sie tugendhaft war und sich
unabldssig in Seinem Dienst beschiftigte, begann Krsna
lachelnd und voller Liebe zu ihr zu sprechen; doch Er
nannte sie nicht bei ihrem Namen, sondern sprach sie als
Prinzessin an, da sie die Tochter Bhismakas, eines
michtigen Konigs, war.

"Meine liebe Prinzessin", sagte Er, "etwas wundert
Mich sehr. Viele grofle Personlichkeiten des koniglichen
Standes wollten dich heiraten. Obwohl nicht alle Konige
waren, besaflen sie doch Macht und Reichtum wie Konige
und waren wohlgesittet, gelehrt und bei den Konigen
beriihmt; sie hatten wohlgeformte Korper, wiesen viele
gute Eigenschaften auf und waren groBmiitig und stark. In
keiner Beziehung liefen sie etwas zu wiinschen iibrig.
Man kann also wirklich nicht sagen, da} sie deiner
unwiirdig gewesen wéren, und iiberdies hitten dein Vater
und dein Bruder nichts gegen eine solche Heirat
eingewendet. Ganz im Gegenteil, sie hatten bereits ihr
Ehrenwort gegeben, daB du SiSupala gehoren wiirdest.
Mit anderen Worten, deine Eltern hatten dieser Heirat
selbst zugestimmt. Und dieser grofle Fiirst namens
Sisupala begehrte dich von ganzem Herzen und war
verriickt nach deiner Schonheit, und Ich bin deshalb
iiberzeugt, da er immer wie ein treuer Diener bei dir
geblieben wire, wenn er deine Hand bekommen hiitte.

Im Vergleich zu Sisupala und seinen personlichen
Eigenschaften bin Ich ein Nichts. Aber das hast du gewif3
schon selbst bemerkt. Es wundert Mich daher, dafl du es
ablehntest, Sis’.upéla zu heiraten, und statt dessen Mich
vorzogst, der Ich viel niedriger bin als er. Ich halte Mich
fiir vollig unwiirdig, Dein Gemabhl zu sein, denn du bist so
schon, tugendhaft, ernst und vornehm. Darf Ich deshalb
nach dem Grund fragen, der dich verleitete, Mich als
Gemahl anzunehmen? Jetzt kann Ich dich natiirlich Meine
Frau nennen, aber dennoch will Ich es nicht versidumen,
dafl du die Wahrheit iiber Mich erfdhrst: Ich bin niedriger
als all die Prinzen und Konige, die dich heiraten wollten.

Als erstes muflit du wissen, da3 Ich solche Angst vor
Jarasandha hatte, daf} Ich es nicht wagte, auf dem Festland
zu leben, und deshalb habe Ich unser Haus im Meer
gebaut. Eigentlich verrate Ich dieses Geheimnis
niemandem, doch du muflt es wissen, dafl Ich nicht sehr
heldenhaft bin; Ich bin ein Feigling, und Ich fiirchte Mich
vor Meinen Feinden. Aber Ich lebe immer noch nicht in
Sicherheit, denn alle bedeutenden Konige sind Mir
feindlich gesinnt. Ich Selbst bin an ihrer Feindlichkeit
schuld, denn Ich habe so viele Streitigkeiten mit ihnen
angezettelt. Des weiteren kann man Mir vorwerfen, dal3
Ich auf dem Thron von Dvaraka sitze, obwohl Ich kein
direktes Anrecht auf ihn habe. Ich erhielt zwar ein
Konigreich, indem Ich Meinen eigenen Onkel, Kamsa,
totete, doch die Krone gebiihrte von Rechts wegen
Meinem GroBvater; im Grunde besitze Ich also kein
Konigreich. Auflerdem habe Ich kein festes Lebensziel.
Die Leute kénnen Mich nicht verstehen, und sie fragen

30

sich, was aus Mir werden soll. Jeder weil}, dal Ich ein
Kuhhirtenjunge in Vrndavana war, und daher erwartete
man von Mir, daf} Ich den FuB3stapfen Meines Pflegevaters
Nanda Mahardja folgen wiirde und daB Ich Srimati
Radharant und Thren Freundinnen im Dorf Vrndavana treu
bleiben wiirde. Doch statt dessen verlie§ Ich sie plotzlich.
Ich wollte niamlich ein beriihmter Fiirst werden, auch
wenn es Mir bis jetzt noch nicht gelungen ist; Ich habe
weder ein Konigreich erlangt, noch bin Ich ein beriihmter
Fiirst geworden. Die Leute sind verwirrt, denn sie wissen
nicht, wohin Mein Lebenswandel fiihren soll. Sie wissen
nicht einmal, ob Ich nun ein Kuhhirtenjunge oder ein
Prinz bin, und sie wissen auch nicht, ob Ich der Sohn
Nanda Maharajas bin oder der Sohn Vasudevas. Da Ich
kein festes Lebensziel habe, nennen Mich manche
Menschen einen Vagabunden. Ich frage Mich deshalb,
wie du einen solchen Vagabunden als Ehemann wihlen
konntest.

Abgesehen davon bin Ich auch nicht besonders
vornehm, nicht einmal, was gesellschaftliche
Anstandsregeln betrifft. So sollte man sich mit einer Frau
zufriedengeben, doch wie du weilit, habe Ich mehr als
16000 Frauen geheiratet, und es gelingt Mir nicht, allen
ein tadelloser Ehemann zu sein. Mein Verhalten ihnen
gegeniiber ist nicht gerade das vorbildlichste, und Ich
weil sehr wohl, dal du dir dariiber bewuflt bist.
Manchmal verschulde Ich eine Situation, die Meine
Gemahlinnen ungliicklich macht. Da Ich in einem
Bauerndorf aufgewachsen bin, bin Ich mit den
gesellschaftlichen Regeln des Stadtlebens nicht besonders
vertraut. Dazu kommt, dal Ich die Kunst nicht
beherrsche, wie man seine Frau durch gewihlte Worte
und gutes Benehmen erfreut. Die Wirklichkeit schlie3lich
hat gezeigt, dal jede Frau, die Mir folgt oder sich zu Mir
hingezogen fiihlt, zuletzt nur noch dasitzen und fiir den
Rest ihres Lebens weinen kann. In Vrndavana fiihlten sich
viele gopis zu Mir hingezogen, und nun, da Ich sie ver-
lassen habe, besteht ihr Leben in der Trennung von Mir
nur noch aus Trinen. Akrura und Uddhava haben Mir
erzdhlt, dafl alle Meine Kuhhirtenfreunde, die gopis,
Radharani und Mein Pflegevater Nanda Maharaja seit
Meiner Abreise nicht mehr aufgehort haben zu weinen.
Ich habe Vrndavana fiir immer verlassen und lebe nun mit
den Koniginnen von Dvaraka zusammen, ohne jedoch zu
wissen, wie man sich im Kreis solch vornehmer Damen,
wie ihr es seid, richtig verhilt. Es wird dir also schon
langst aufgefallen sein, dal Ich keine Charakterfestigkeit
besitze. Ich bin kein sehr verldBlicher Ehemann. Wer sich
zu Mir hingezogen fiihlt, erntet nichts als ein Leben voll
Kummer.

Meine liebe, schone Prinzessin, du muflt auch wissen,
daB3 Ich seit jeher mittellos bin. Gleich nach Meiner
Geburt wurde Ich, ohne auch nur einen Heller zu besitzen,
zum Hause Nanda Maharajas getragen, wo Ich als
Kuhhirtenjunge aufgezogen wurde. Obwohl Mein
Pflegevater viele hunderttausend Kiihe besal}, gehorte
nicht eine einzige davon Mir. Ich war nur dazu bestimmt,
auf sie achtzugeben und sie auf die Weidegriinde zu
fiihren, doch sie waren niemals Mein Eigentum. Auch hier
in Dvaraka besitze Ich nichts, sondern bin mittellos wie



zuvor. Aber warum sollte Ich Mich dariiber beklagen? Ich
habe in der Vergangenheit nichts besessen, warum sollte
Ich also klagen, daB8 Ich jetzt nichts besitze? Dir ist
bestimmt auch schon aufgefallen, dal Meine Geweihten
nicht sehr reich sind; sie sind ebenfalls arm an weltlichen
Giitern. Diejenigen, die reich sind und sich weltlichen
Wohlstands erfreuen, wollen vom Krsna-BewuBtsein, der
Hingabe zu Mir, nichts wissen. Wenn ein Mensch jedoch
seinen Besitz verliert - sei es durch Gewalt oder durch die
Macht der Umstédnde -, wird er sich, wenn er die richtige
Gelegenheit bekommt, eher fiir Mich interessieren.
Diejenigen, die sich auf ihre materiellen Reichtiimer etwas
einbilden, werden die Gelegenheit nicht wahrnehmen, ihr
BewuBtsein auf Mich zu richten, selbst wenn sie mit
Meinen Geweihten zusammenkommen. Mit anderen
Worten, es ist moglich, daB die Menschen, die in
drmlichen Verhiltnissen eben, manchmal ein wenig
Interesse fiir Mich aufbringen, doch sobald jemand ein
wenig reicher wird, verliert er alles Interesse an Mir.
Deshalb komme Ich nicht umhin zu glauben, daf} deine
Wahl, Mich zu heiraten, nicht sehr intelligent war. So
intelligent du bist und so gut deine Bildung ist, die dir
dein Vater und dein Bruder zukommen lieen, du hast in
der Wahl deines Lebensgefidhrten einen grofen Fehler
gemacht.

Doch es ist nicht so schlimm - besser spit als nie. Es
steht dir hiermit frei, einen Gemahl auszuwéihlen, der
deiner wiirdig ist, jemand, der dir an Begabung,
Reichtum, Herkunft, Schonheit, Bildung - in jeder
Hinsicht - wirklich ebenbiirtig ist. Alle Fehler, die dir
unterlaufen sind, sollen vergessen sein. Nun kannst du dir
einen Lebensweg wihlen, der dir personlich auch etwas
bringt. Fiir gewohnlich heiratet man niemanden, der von
hoherem oder niedrigerem Stand ist als man selbst. Liebe
Tochter des Konigs von Vidarbha, Ich kann Mich des
Verdachtes nicht erwehren, dafl du dir deine Entscheidung
nicht reiflich genug iiberlegt hast und dafl du nur deshalb
die unverniinftige Wahl getroffen hast, Mich zu heiraten.
Dir war fidlschlicherweise zu Ohren gekommen, wie er-
haben und unvergleichlich Ich sei, doch in Wirklichkeit
war Ich nicht mehr als ein Bettler. Ohne Mich jemals
gesehen zu haben oder auch nur Meine wirkliche Stellung
zu kennen, hast du Mich zu deinem Ehemann gewihlt.
Dieser Entscheid war zweifellos tiberstiirzt. Deshalb rate
Ich dir: Tu das Richtige - lieber spit als nie. Du kannst dir
jetzt einen der groBen ksatriya-Fiirsten zum Lebens-
gefdhrten nehmen und Mich von dir stoen."

Krsna iiberraschte Rukmini, die zu dieser Zeit bereits
viele erwachsene Kinder hatte, mit dem Vorschlag, sich
von Thm scheiden zu lassen, was jedoch vollig undenkbar
war, da man in der vedischen Kultur so etwas wie
Scheidung gar nicht kannte. Und iiberhaupt wire es fiir
Rukmint in ihrem Alter, wo sie bereits verheiratete S6hne
hatte, vollig unmoglich gewesen, auch nur im entfernte-
sten an so etwas zu denken. Jeder einzelne Vorschlag
Krsnas erschien Rukmin1 verriickt, und sie war zutiefst
bestiirzt, da Krsna so etwas sagen konnte. Sie war von so
unschuldigem Wesen, dal} sie sich bei dem Gedanken an
eine Trennung von Krsna immer mehr dngstigte.

Krsna fuhr fort: "AuBerdem muft du dich auf dein
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nichstes Leben vorbereiten. Ich rate dir deshalb,
jemanden zu wihlen, der dir sowohl in diesem als auch im
nichsten Leben helfen kann, denn Ich bin vollig
auBerstande, etwas fiir dich zu tun. Meine liebe, schone
Prinzessin, du weilit sicherlich, daf} alle Konige und
Prinzen von Rang, wie §i§upa‘11a, Sﬁlva, Jarasandha,
Dantavakra und selbst dein idlterer Bruder Rukmi, Meine
Feinde sind; sie konnen Mich nicht ausstehen, ja sie
hassen Mich aus dem Innersten ihres Herzens. Diesen
Fiirsten war ihr weltlicher Reichtum zu Kopf gestiegen,
und deshalb kiimmerten sie sich nicht im geringsten um
jemanden, der vor sie hintrat. Wenn Ich Mich also bereit
erklart habe, dich zu entfiihren, wie es dein Wunsch war,
so machte Ich das nur, um diesen Prinzen eine Lehre zu
erteilen; ansonsten aber empfinde Ich keine Liebe zu dir,
obwohl du Mich bereits vor der Heirat liebtest.

Wie Ich dir bereits erklért habe, liegt Mir nicht viel an
einer Familie oder an einem Eheleben. Das ist nun einmal
Meine Natur. Ich habe nicht viel Sinn fiir Familie, Frau,
Kinder, Wohlstand und ein Leben in vier Winden. In
dieser Beziehung bin Ich genau wie Meine Geweihten,
denn auch sie konnen nichts mit weltlichen Giitern
anfangen. Mein eigentliches Interesse gilt der
Selbstverwirklichung; das bereitet Mir Freude, und nicht
das Familienleben." Nach diesem Satz hielt Krsna
plotzlich inne.

Die groBe Autoritit Sukadeva Gosvami erklirt, daB
Krsna praktisch die ganze Zeit mit Rukmini zusammen
war und daB} sie daher ein wenig stolz darauf geworden
war, so vom Gliick begiinstigt zu sein, daf3 Krsna sie nicht
einmal fiir einen Moment verlie. Krsna jedoch mag es
nicht, wenn Seine Geweihten stolz werden, und sobald
sich bei einem Gottgeweihten solche Anzeichen be-
merkbar machen, beseitigt Er diesen Stolz auf irgendeine
Weise. In diesem Fall sprach Krsna harte Worte, die
Rukmint tief trafen, und dadurch brachte Er sie zur
Erkenntnis, daf sie sich zwar eines besonderen Vorrechtes
erfreute, dal Krsna sie aber dessenungeachtet in jedem
Augenblick verlassen konnte.

Rukmini war sich bewufit, dal ihr Gemahl kein
gewohnlicher Mensch war. Er war die Hochste
Personlichkeit Gottes, der Meister der drei Welten. Als
Rukmint Krsna so sprechen horte, befiirchtete sie, daf3
Krsna sie verlassen konnte, denn Krsna hatte noch
niemals zuvor solch harte Worte gesprochen. Besorgnis
tiberfiel sie aus Furcht vor einer Trennung, und ihr Herz
begann zu beben. Sie entgegnete kein Wort, sondern
weinte einfach, als sei sie in einen Ozean des Schmerzes
versunken. Schweigend kratzte sie mit ihren Zehennégeln
iiber den Boden, wo sie sich rotlich glinzend
widerspiegelten. Aus ihren Augen stromten rosa
schimmernde Tridnen, die ihre schwarze Augentusche
auflosten und sich mit dem kurikuma und dem Safran auf
ihren Briisten vermischten. Sie brachte kein Wort hervor,
da ihre Kehle wie zugeschniirt war, und sie hielt den Kopf
gesenkt und stand starr wie ein Stock. In ihrer quilenden
Furcht und Verzweiflung wurde es ihr schwarz vor den
Augen, und ihre Krifte verlieBen sie, weshalb ihr Korper
unvermittelt so viel an Gewicht verlor, dal ihr die
Armreife an den Handgelenken iiber die Hinde rutschten



und zu Boden fielen. Der camara-Wedel, mit dem sie
Krsna Luft zugefichelt hatte, entglitt ihrer Hand; ihre
Gedanken und ihre Erinnerung schalteten sich aus, und
schlieBlich verlor sie das BewuBtsein. Ihr kunstvoll
gekdmmtes Haar 16ste sich und fiel ihr wallend iiber die
Schultern, und sie stiirzte wie ein vom Orkan gefillter
Bananenbaum zu Boden.

SiT Krsna bemerkte sofort, daf Rukmini Seine Worte
nicht als Scherz aufgefalit, sondern bitterernst genommen
hatte, und aus Furcht vor einer unmittelbaren Trennung
war sie in Ohnmacht gefallen. S Krsna empfindet von
Natur aus grofe Zuneigung zu Seinen Geweihten, und als
Er Rukmint in diesem Zustand sah, erweichte sich sofort
Sein Herz, und Er hatte Erbarmen mit ihr. Die Beziehung
zwischen Krsna und Rukmini war die Beziehung von
Laksmi-Narayana; deshalb zeigte Er Sich ihr in Seiner
vierarmigen Manifestation als Narayana. Er stieg vom
Bett und nahm Rukmini bei den Hinden, um sie
aufzurichten. Er liebkoste ihr Gesicht mit Seinen
kiihlenden Hidnden und glittete ihr wirres Haar. Dann
trocknete Sri Krsna mit Seiner Hand die feuchte Brust
Rukminijis, und da Er die Tiefe ihrer Liebe sah, umarmte
Er sie und driickte sie an Seine Brust.

Die Hochste Personlichkeit Gottes versteht es
meisterhaft, jemandem etwas logisch und verstindlich
darzustellen, und so wollte Er alles, was Er kurz zuvor
gesagt hatte, widerrufen. Er ist die einzige Zuflucht aller
Gottgeweihten, und daher weil Er vollkommen, wie Er
Seine reinen Geweihten erfreuen kann. Da Rukmint Seine
scherzenden Worte falsch verstanden hatte, wollte Er ihre
Verwirrung beseitigen, und so hob Er erneut an zu
sprechen.

"Meine liebe Tochter des Konigs von Vidarbha, liebe
Rukmini, bitte verstehe Mich nicht falsch. Tu Mir bitte
nicht solches Unrecht an. Ich weil}, wie aufrichtig und
ernsthaft du an Mir hiéngst; schlieBlich bist du Meine
ewige Gefihrtin. Die Worte, die dich so schwer getroffen
haben, waren nicht ernst gemeint. Ich wollte dich nur ein
wenig drgern, und Ich erwartete, dafl du auf diese Scherze
eingehen wiirdest. Ungliicklicherweise aber hast du sie
ernst genommen, und das tut Mir sehr leid. Ich erwartete,
daf} deine roten Lippen vor Zorn zittern wiirden, wenn du
Meine Worte verndhmest, und da Ich viele gezielte
tadelnde Worte zu héren bekdme. O Vollkommenheit der
Liebe, niemals aber war Ich darauf gefaB8t, da3 du so
reagieren wiirdest. Vielmehr glaubte Ich, du wiirdest
rachsiichtig deine funkelnden Augen auf Mich richten, so
daBl es Mir vergonnt gewesen wire, dein liebliches
Gesicht in einem solchen Ausdruck des Zorns zu sehen.

Meine liebe, schone Gemahlin, du weilit, da wir
Haushilter sind. Wir werden stets von unseren Pflichten
als Haushilter in Anspruch genommen und sehnen uns
daher nach jenen Augenblicken, wo wir ein paar
scherzende Worte miteinander austauschen konnen; hierin
liegt unser grofites Vergniigen im Haushilterleben.
Haushailter arbeiten Tag und Nacht sehr schwer, doch alle
Erschopfung von der Miihe des Tages schwindet, sobald
sich Mann und Frau wiedersehen und das Leben auf
vielerlei Weise genielen." S Krsna spielte die Rolle
eines gewohnlichen Haushilters, der sich daran erfreut,

32

mit Seiner Frau scherzende Worte auszutauschen. Er bat
also Rukmini wiederholt, Seine Worte nicht so ernst zu
nehmen.

Auf diese Weise beruhigte Sr1 Krsna Rukmini mit
siiBen Worten, und es wurde ihr klar, da3 Krsnas Worte
nicht so gemeint waren, sondern da3 Er einfach nur mit
ihr hatte scherzen wollen. Nachdem Krsna das
MiBverstindnis aufgekldrt hatte, war Rukmini sehr
erleichtert, und alle Furcht vor einer Trennung wich von
ihr. Sie gewann ihr natiirliches Lécheln zuriick, und
iibergliicklich blickte sie Krsna an und sagte: "Mein
lieber, lotosdugiger Herr, es ist vollkommen richtig, wenn
Du sagst, da wir ein ungleiches Paar sind. Ich kann
unmoglich jemals Deine Ebene erreichen, denn Du bist
die unbegrenzte Hochste Personlichkeit Gottes, das
Behiltnis aller Eigenschaften. Wie konnte ich also Deiner
wiirdig sein? Wie konnte ich mich mit Dir vergleichen,
der Du der Meister aller GroB3e und der Gebieter der drei
Erscheinungsweisen bist und selbst von groflen
Halbgéttern wie Brahma und Siva verehrt wirst? Was
mich betrifft, so bin ich nur eine Schopfung der drei
Erscheinungsweisen der materiellen Natur. Die drei
Erscheinungsweisen  der materiellen Natur  sind
Hindernisse fiir den Fortschritt auf dem Pfad des
hingebungsvollen Dienstes. Wann und unter welchen
Umstinden konnte ich Dir jemals eine wiirdige Gemahlin
sein? Mein lieber Gemahl, Du sagtest ganz richtig, Du
habest aus Furcht vor den Konigen Zuflucht auf dem
Wasser des Meeres gesucht. Aber wer ist der Konig der
materiellen Welt? Sicherlich keiner der Nachkommen der
sogenannten Konigsfamilien. Die Konige der materiellen
Welt sind die drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur. Sie sind in Wirklichkeit die Beherrscher der
materiellen Welt. Du befindest Dich im Herzen eines
jeden, doch Du wirst nicht im geringsten von den drei
Erscheinungsweisen der materiellen Natur beriihrt.
Dariiber besteht kein Zweifel.

Du hast gesagt, Du stiindest den weltlichen Konigen
stindig in Feindschaft gegeniiber - doch wer sind diese
weltlichen Konige? Diese Konige, so denke ich, sind die
Sinne. Sie sind iiberaus méichtig und beherrschen jeden.
Daher bist Du zweifelsohne der Feind der materiellen
Sinne. Du stehst niemals unter der Herrschaft der Sinne,
sondern vielmehr bist Du Hrsikesa, der Herr der Sinne.
Des weiteren sagtest Du, lieber Herr, Du besallest keine
konigliche Macht, und das trifft ebenfalls zu. Du nimmst
keine weltlichen Machtstellungen ein, und auch Deine
Diener, die sich zu Deinen Lotosfiilen hingezogen fiihlen,
haben die Neigung aufgegeben, iiber die materielle Welt
zu herrschen, weil sie erkannt haben, daf} jede materielle
Position dunkelste Unwissenheit bedeutet, die den Fort-
schritt der spirituellen Erleuchtung behindert. Wenn schon
Deine Diener nicht iiber die Materie herrschen wollen,
dann muflit Du erst recht von dieser Neigung frei sein.
Mein lieber Herr, wenn Du sagst, da3 Du Dich nicht wie
ein gewohnlicher Mensch verhiltst, der sich ein
bestimmtes Lebensziel gesteckt hat, so entspricht das der
Wabhrheit. Sogar Deine grolen Geweihten und Diener, die
als groBBe Weise und Heilige beriihmt sind, verhalten sich
in solcher Weise, dafl niemand erahnen kann, was das Ziel



ihres Lebens ist. In den Augen der meisten Menschen
gelten sie deshalb als Menschenhasser und als Verriickte.
Ihr Lebensziel bleibt dem Durchschnittsmenschen immer
ein Geheimnis, und diejenigen, die die niedrigsten der
Menschen sind, haben deshalb nicht die geringste Mog-
lichkeit, Dich oder Deine Diener zu verstehen. Unreine
Menschen konnen sich nicht einmal eine Vorstellung von
den Spielen machen, die zwischen Dir und Deinen
Geweihten vor sich gehen. O Unbegrenzter, wenn schon
das Tun und Streben Deiner Geweihten den gewohnlichen
Menschen ein Ritsel ist, wie konnten sie dann Dich und
Deine Taten verstehen? Alle Energien und Fiillen sind in
Deinem Dienst beschiftigt und ruhen dennoch
gleichzeitig in Dir.

Du hast Dich als mittellos bezeichnet, doch dieser
Zustand bedeutet nicht Armut. Weil es auBler Dir nichts
gibt, hast Du es nicht nétig, irgend etwas zu besitzen - Du
Selbst bist bereits alles. Du brauchst Dir nicht, wie andere,
zusitzlich etwas anzueignen. In Dir heben sich alle
Widerspriiche auf, denn Du bist absolut. Du besitzt nichts,
und trotzdem kann niemand reicher sein als Du. In der
materiellen Welt kann niemand reich sein, ohne etwas zu
besitzen, aber weil Du, o Herr, absolut bist, stellt es fiir
Dich keinen Widerspruch dar, nichts zu besitzen und
dennoch der Reichste zu sein. In den Veden wird gesagt,
daB3 Du, obwohl Du keine materiellen Hinde und Beine
hast, alles entgegennimmst, was Dir Deine Geweihten in
Hingabe opfern. Du besitzt keine materiellen Augen und
Ohren, aber dennoch kannst Du alles ohne Einschrinkung
sehen und horen. Obwohl Du nichts besitzt, kommen die
grofen Halbgotter, die von anderen Gebete und
Verehrungen entgegennehmen, zu Dir und verehren Dich,
um Deine Gnade zu erflehen. Wie konnte man Dich also
zu den Armen zdhlen?

Lieber Herr, Du hast auch erwihnt, da3 die Reichen in
der menschlichen Gesellschaft Dich nicht verehren. Dies
entspricht ebenfalls der Wahrheit, denn Menschen, die
wegen ihres materiellen Reichtums hochmiitig geworden
sind, wollen ihr FEigentum fiir Sinnenbefriedigung
verwenden. Wenn ein armer Mann reich wird, schmiedet
er sogleich Pline fiir Sinnenbefriedigung, denn er weif3
nicht, wie er sein schwerverdientes Geld am besten
verwendet. Unter dem Einfluf3 der dufleren Energie glaubt
er, sein Geld sei in der Sinnenbefriedigung am besten
investiert, und so unterldft er es, transzendentalen Dienst
darzubringen. Mein lieber Herr, Du hast gesagt, daf
Menschen, die nichts besitzen, Dir sehr lieb sind;
tatsichlich entsagen Deine Geweihten allem und wollen
einfach nur Dich haben. Daher bist Du den grolen Weisen
wie Narada Muni sehr zugetan, obwohl sie nicht den
geringsten materiellen Besitz ihr eigen nennen. Solche
Personlichkeiten denken an nichts anderes als an Dich, o
Herr.

Lieber Herr, Du hast gesagt, dal eine Ehe nur dann
gliicklich sein kann, wenn sich die Ehepartner in nichts
nachstehen, weder in Schonheit noch in Reichtum, Stirke,
EinfluB}, Entsagung oder in gesellschaftlicher Stellung.
Aber all dies wird einem nur durch Deine Barmherzigkeit
zuteil. Du bist die hochste und absolute Quelle aller
Vollkommenheiten, und deshalb hat man alle guten
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Lebensvoraussetzungen, die man bekommen hat, Dir zu
verdanken. Im Vedanta-siitra heilit es: janmady asya
yatah, Du bist die hochste Quelle, von der alles ausgeht,
und Du bist das Reservoir aller Freude. Daher wiinschen
sich die Menschen, die iiber wirkliches Wissen verfiigen,
nichts anderes, als Dich zu erreichen. Um Deiner Gunst
willen geben sie alles auf, selbst die transzendentale
Verwirklichung des Brahmans. Du bist das hochste,
endgiiltige Lebensziel. Du bist das Behiltnis der
Interessen aller Lebewesen. Diejenigen, die tatsdchlich
aufrichtige Ziele verfolgen, wiinschen sich nur, Dich zu
erreichen, und geben alles auf, um ihr Leben zu diesem
Erfolg zu fiihren. Daher verdienen sie es, in Deine
Gemeinschaft aufgenommen zu werden. In der
Gesellschaft der Diener und  Bedienten im
Krsna-BewulBtsein ist man nicht den Gegensidtzen von
Freud und Leid ausgesetzt, die fiir die materialistische
Gesellschaft, in der alles auf der geschlechtlichen
Anziehung griindet, typisch sind. Deswegen sollte jeder,
ob Mann oder Frau, danach streben, in Deine
Gemeinschaft der Diener und Bedienten aufgenommen zu
werden. Du bist die Hochste Personlichkeit Gottes;
niemand kann Dich iibertreffen, und niemand kommt Dir
jemals gleich. Ein Gesellschaftssystem ist dann
vollkommen, wenn Du in seinem Zentrum stehst, das
hei}t, wenn Du als der Hochste der Bediente bist,
wihrend alle anderen Deine Diener sind. In einer solch
vollkommen eingerichteten Gesellschaft kann jeder ewig
gliicklich und zufrieden sein.

O Herr, Du hast gesagt, dal nur die Bettler Deine
Herrlichkeit lobpreisen, und das stimmt auch. Wer aber
sind diese Bettler? Diese vermeintlichen Bettler sind in
Wirklichkeit fortgeschrittene Gottgeweihte, befreite
Personlichkeiten und Weise und solche, die in den
Lebensstand der Entsagung getreten sind. Sie alle sind
groBe Seelen, Gottgeweihte, die ihr ganzes Leben Deiner
Verherrlichung  geweiht haben. Solch erhabene,
groBherzige Seelen vergeben selbst dem grofiten Siinder,
und sie folgen dem Pfad des spirituellen Fortschritts,
wobei sie demiitig alle Schwierigkeiten der materiellen
Welt erdulden. Mein lieber Gemahl, denke nicht, ich hétte
mich aus Unerfahrenheit fiir Dich entschieden; nein, in
Wirklichkeit tat ich nur, was diese grolen Seelen tun, und
ihrem Beispiel folgend, entschlofl ich mich, mein Leben
Deinen Lotosfiilen hinzugeben.

Du hast gesagt, Du seiest mittellos, und auch das ist
wahr, denn Du verschenkst Dich ganz an diese groB3en
Seelen und Gottgeweihten. Da ich dies sehr wohl weil,
wies ich selbst solch hohe Personlichkeiten wie Brahma
und Konig Indra zuriick. O Herr, der unbezwingbare
Zeitfaktor wirkt allein unter Deiner Fiihrung. Der
Zeitfaktor ist so erhaben und michtig, dal er innerhalb
von Augenblicken in jedem beliebigen Teil der
Schopfung eine Vernichtung auslésen kann. Angesichts
dieser Tatsachen maf} ich Jarasandha, Siéupﬁla und
dhnlichen Fiirsten, die mich heiraten wollten, nicht mehr
Bedeutung bei als gewohnlichen Insekten.

Lieber allmichtiger Sohn Vasudevas, Du hast gesagt,
Du habest Dich aus Furcht vor den machtvollen Prinzen
auf das Wasser des Meeres gefliichtet; dies klingt zwar



einleuchtend, doch es widerspricht dem, was ich mit
eigenen Augen gesehen habe. Als sich all diese Prinzen,
die Du angeblich fiirchtest, versammelt hatten, hast Du
mich aus ihrer Mitte geraubt, und am Tag meiner
Hochzeit hast Du sie alle in die Flucht geschlagen, indem
Du einfach die Sehne Deines Bogens sirren liefest. So
hast Du mir giitigerweise bei Deinen Lotosfiilen Zuflucht
gewdhrt. Ich habe noch lebhaft in Erinnerung, wie Du
mich entfithrtest - gleich einem Lowen, der sich
gewaltsam seiner Beute bemichtigt und dabei mit seinem
bloBen Blick alle kleineren Tiere verjagt.

Mein lieber lotosdugiger Herr, etwas kann ich
allerdings nicht verstehen. Du hast gesagt, da} die Frauen
und auch andere, die bei Deinen LotosfiiBen Zuflucht
gesucht haben, ihre Tage nur noch in Kummer
verbringen; doch die Geschichte zeigt uns deutlich, da
grofBe Konige wie Anga, Prthu, Bharata, Yayati und Gaya,
die Weltherrscher waren und keine Rivalen zu befiirchten
hatten, die Gunst Deiner Lotosfiile erlangen wollten und
deshalb ihrer hohen Stellung entsagten und in den Wald
gingen, um dort BuBlen und Entsagungen auf sich zu
nehmen. Wie hitten diese grolen Konige jedoch, fiir die
Deine Lotosfiile das ein und alles bedeuteten, ein solches
Leben annehmen konnen, wenn dies nur Kummer und
Leid mit sich bringen wiirde?

Mein lieber Herr, Du botest mir an, da ich mich
immer noch von Dir trennen konne, um mir einen anderen
Prinzen zum Gemahl zu wihlen. Aber ich weill genau, o
Herr, dafl Du das Behiltnis aller guten Eigenschaften bist.
Grofle Heilige wie Narada Muni preisen stindig Deine
transzendentale Grofle, und wer einfach bei solchen
Heiligen Zuflucht sucht, wird augenblicklich von aller
materiellen Verunreinigung befreit. Auf diese Weise
kommt man direkt mit Deinem Dienst in Beriihrung, und
deshalb ist die Gliicksgottin bereit, einem all ihre Seg-
nungen zu gewdhren. Welche Frau also, die einmal die
Moglichkeit bekommen hat, aus autorisierten Quellen
iiber Deinen Ruhm zu horen und irgendwie den Nektar
Deiner LotosfiiBe zu kosten, konnte so toricht sein, einen
Mann der materiellen Welt heiraten zu wollen, der stindig
Tod, Krankheit, Alter und Wiedergeburt zu fiirchten hat?
Aus diesen Griinden habe ich mich fiir Deine Lotosfiifle
entschieden - nicht blindlings, sondern bewuf3t und nach
reiflicher Uberlegung. Mein lieber Herr, Du bist der
Meister der drei Welten. Du kannst die Wiinsche all
Deiner Geweihten erfiillen, sowohl in diesem wie auch im
nichsten Leben, denn Du bist die hochste Seele eines
jeden. Deshalb habe ich Dich als meinen Gemahl gewihlt,
und ich halte Dich fiir die einzig geeignete Personlichkeit.
Du kannst mich in jede Lebensform stoBen, die mir als
Reaktion auf meine fruchtbringenden Titigkeiten zusteht,
und es macht mir nicht das geringste aus. Mein einziges
Verlangen ist es, immer bei Deinen Lotosfiifen sein zu
diirfen, denn Du kannst Deine Geweihten aus dem
illusiondren Dasein befreien, und Du bist immer geneigt,
Dich an diese Geweihten zu verschenken.

Mein lieber Herr, Du hast mir empfohlen, jemanden
aus der Reihe dieser Konige und Prinzen, wie Sisupila,
Jarasandha oder Dantavakra, zum Mann zu nehmen; doch
was ist schon ihre Stellung in dieser Welt? Sie sind
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stdndig gezwungen, schwer zu arbeiten, um ihre Familie
zu unterhalten, genau wie Ochsen, die sich Tag und Nacht
abmiihen, um die Olpresse in Gang zu halten. Deshalb
werden sie mit Lasteseln verglichen. Sie sind so
unechrenhaft wie Hunde, und sie sind neidisch wie Katzen.
Dazu haben sie sich an ihre Frauen verkauft wie Sklaven.
Ungliickselige Frauen, die niemals Deinen Ruhm
vernommen haben, mogen sich vielleicht fiir solche
Minner entscheiden, doch eine Frau, die iiber Dich gehort
hat, der Du nicht nur in dieser Welt, sondern auch in den
Reichen der grofen Halbgétter wie Brahma und Siva
gepriesen wirst, wird niemanden aufler Dir als ihren
Gemahl annehmen. Ein Mann dieser Welt ist nichts als ein
toter Korper. Der Korper ist in Wirklichkeit nur die
duBere Hiille des Lebewesens, und diese Hiille ist nichts
anderes als ein Sack aus Haut, der mit Schnurrbart und
Bart sowie mit Haaren und Fingernédgeln verziert ist. In
diesem verzierten Sack befinden sich Knochen,
Muskelbiindel und Blutstrome, die alle stindig mit Kot,
Urin, Schleim, Galle und iibler Luft vermischt sind,
Substanzen, an denen sich alle moglichen Insekten und
Bakterien giitlich tun. Eine torichte Frau betrachtet einen
solchen toten Korper als Ehemann, und aufgrund dieses
groben Irrtums héngt sie an diesem Korper und sieht in
ihm ihren geliebten und unersetzlichen Lebensgefihrten.
Dies ist nur moglich, weil eine solche Frau niemals den
Geschmack der ewigen Gliickseligkeit Deiner Lotosfiile
gekostet hat.

Mein lieber lotosdugiger Gemahl, Du bist vollkommen
in Dir Selbst zufrieden. Es beriihrt Dich nicht im
geringsten, ob ich schon und tugendvoll bin; warum
solltest Du auch darum bekiimmert sein? Deshalb ist es
nur natiirlich, daB Du nicht an mich angehaftet bist. Du
haftest niemals an einer Frau, ganz gleich, wie hoch ihre
Stellung und wie einzigartig ihre Schonheit auch sein
mag. Doch in jedem Fall, ob Du an mir héngst oder nicht,
bete ich darum, daf sich meine Hingabe und meine
Aufmerksamkeit immer auf Deine Lotosfiife richten
mogen. Hinter der materiellen Erscheinungsweise der
Leidenschaft stehst Du als Schopfer, und wenn Du mir
deshalb einen leidenschaftlichen Blick zuwirfst, so
bedeutet dies fiir mich die grofite Segnung des Lebens.
Solche gliicklichen Augenblicke sind das einzige, wonach
ich mich sehne."

Als Krsna Rukminis Erwiderung gehort hatte, mit der
sie jedes einzelne Wort erlduterte, das Er gebraucht hatte,
um ihren liebevollen Zorn zu wecken, sprach Er zu ihr:
"Meine liebe, tugendhafte Frau, Meine liebe Prinzessin,
eine solche Erkldrung habe Ich von dir erwartet, und nur
deswegen habe Ich diese scherzenden Worte gesprochen,
mit denen Ich dir alles andere als die Wahrheit gestanden
habe. Nun habe Ich erreicht, was Ich wollte. Die
wunderbaren Erkldrungen, die Du zu jedem Meiner Worte
abgegeben hast, entsprechen ganz der Wahrheit, und Ich
schitze sie sehr. O schonste Rukmini, Du bist Meine
liebste Gemabhlin. Es freut Mich sehr zu erkennen, wieviel
Liebe du fiir Mich empfindest. Ganz egal, welche Ziele
und Wiinsche du haben magst und worum du Mich bittest
- sei gewil}, daB Ich dir immer zu Diensten stehen werde.
Du hast ebenfalls recht gehabt, als du sagtest, dal Meine



Geweihten, Meine liebsten Freunde und Diener, stets von
materieller Verunreinigung frei sind, obgleich sie Mich
nicht um solche Befreiung bitten wollen. Meine
Geweihten wiinschen sich niemals etwas von Mir, auller
in Meinem Dienst beschiftigt sein zu diirfen. Und weil sie
vollig von Mir abhingig sind, ist selbst dann, wenn es
einmal vorkommt, daf} sie Mich um irgend etwas bitten,
nichts Materielles damit verbunden. Deshalb fiihren ihre
Wiinsche und Bitten nicht zu materieller Fesselung,
sondern zur Befreiung aus der materiellen Welt.

Meine liebe Gemahlin, die du makellos und fromm
bist, Ich habe anhand deiner Tugend und Keuschheit
deine Liebe zu deinem Gemahl gepriift, und du hast die
Priifung gldnzend bestanden. Ich wollte dich absichtlich
mit vielen Worten, die deinen Gefiihlen widersprechen
muften, in Verwirrung bringen, und Ich bin erstaunt zu
sehen, daf} deine Hingabe zu Mir nicht das geringste von
ihrer urspriinglichen Stirke verloren hat. Meine liebe
Gemabhlin, Ich bin es, der alle Arten von Segnungen, sogar
bis hin zur Befreiung aus der materiellen Welt, gewihren
kann, und nur Ich habe die Macht, das materielle Dasein
eines Lebewesens zu beenden und es zuriick nach Hause,
zuriick zu Gott, zu holen. Ein Mensch, der unreine
Hingabe zu Mir hat, verehrt Mich um eines materiellen
Zieles willen, und so bleibt er in der Welt des materiellen
Gliicks, das in geschlechtlicher Freude seinen Hohepunkt
findet. Wer strenge Buflen und Opfer auf sich nimmt, um
materielles Gliick zu erlangen, steht zweifellos unter dem
illusionierenden Einflul Meiner duBleren Energie. Wie
toricht sind doch die Menschen, die Mir nur dienen, um
materielle Vorteile und Sinnenbefriedigung zu erlangen.
Materielle Freude, die auf Sexualitdt griindet, ist selbst
den abscheulichsten Lebensformen, wie den Schweinen
und Hunden, zugénglich. Man sollte sich nicht an Mich
wenden, um solches Gliick zu erbitten, denn das kann
man selbst im hollischsten Lebenszustand noch
bekommen. Fiir diejenigen, die nur nach materiellem
Genuf3 und nicht nach Mir streben, ist es deshalb besser,
wenn sie ihr Leben weiterhin in dieser hollischen Lage
fristen."

Die materielle Verunreinigung ist so stark, da} jeder
bereit ist, Tag und Nacht schwer zu arbeiten, um
materielles Gliick zu erlangen. Alle Wichtigtuerei um
Religiositit, Entsagung, BuBlen, Humanitit, Philanthropie,
Politik, Wissenschaft usw. ist nur auf irgendwelche
materiellen Vorteile ausgerichtet. Um so schnell wie
moglich solche materiellen Vorteile zu erlangen, verehren
materialistische Menschen im allgemeinen verschiedene
Halbgotter, und getrieben von materiellen Absichten,
versuchen sie sich manchmal auch im hingebungsvollen
Dienst. Dabei kann es geschehen, dal der Herr einem
Menschen, der IThm aufrichtig dient und gleichzeitig noch
materielle Wiinsche aufrechterhilt, die Quellen seines
materiellen  Gliicks fortnimmt. Wenn sich der
Gottgeweihte dann nicht mehr an materielles Gliick
anlehnen kann, beschiftigt er sich vollig im reinen
hingebungsvollen Dienst.

ST Krsna fuhr fort: "Meine liebe Rukmini, beste aller
Koniginnen, es ist offensichtlich, da Du keine
materiellen Wiinsche hast. Dein einziges Verlangen ist es,
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Mir zu dienen, und lange schon beschiftigst du dich mit
unverfilschter Hingabe in Meinem Dienst. Solcher
hingebungsvoller Dienst, der beispielhaft und unverfélscht
ist, verschafft den Gottgeweihten nicht nur Befreiung aus
der materiellen Welt, sondern er erhebt ihn auch in die
spirituelle Welt, wo er ewig in Meinem Dienst titig sein
kann. Menschen, die zu sehr an materiellem Gliick haften,
haben nicht die Moglichkeit, solchen Dienst darzubringen.
Frauen mit unreinem Herzen, die voller materieller
Wiinsche sind, ersinnen mannigfache Wege, wie sie ihre
Sinne befriedigen konnen, wihrend sie sich nach auflen
hin als grofle Gottgeweihte ausgeben.

Meine liebe, verehrte Gemahlin, obwohl Ich
Tausende von Frauen habe, glaube Ich nicht, dal es unter
ihnen eine gibt, die Mich mehr liebt als du. Der sichtbare
Beweis fiir deine Einzigartigkeit ist, da du Mich vor
unserer Heirat noch nie gesehen hattest; du hattest nur
iiber Mich reden horen, und dennoch besaBt du bereits
unerschiitterliches Vertrauen in Mich, und als du unter
vielen talentierten, reichen und schonen Minnern des
koniglichen Standes wihlen konntest, hast du es trotzdem
vorgezogen, Mich zu heiraten. Du hast alle Prinzen
abgewiesen, die um deine Hand anhielten, und du hast
Mir einen vertraulichen Brief geschickt, in dem du Mich
mit freundlichen Worten batest, dich zu entfiihren. Als Ich
dich dann entfiihrte, emporte sich dein dlterer Bruder
Rukmi heftig dariiber und griff Mich an. Bei diesem
Kampf besiegte Ich ihn gnadenlos und verunstaltete ihn.
Spiter dann, bei Aniruddhas Hochzeit, kam es wihrend
einer Partie Schach zu einem Wortgefecht, das zu einer
Auseinandersetzung zwischen Rukmi und Meinem &lteren
Bruder Balarama fiihrte, und am Ende hat Balarama
deinen Bruder sogar getotet. Es iiberraschte Mich damals
sehr, dal du nicht mit einem Wort dagegen protestiertest.
Weil dich der bloBe Gedanke, es konnte zu einer
Trennung kommen, mit groBer Angst erfiillte, hast du
alles stillschweigend hingenommen. Durch dein
Schweigen, meine liebe Gemahlin, hast du Mich fiir alle
Zeiten gewonnen; Ich unterstehe ewiglich deinem Willen.
Damals hattest du einen Boten zu Mir gesandt, der Mich
bat, dich zu entfiihren, und als du warten muftest, weil
Ich nicht sogleich eintraf, fiihltest du dich in dieser Welt
verloren und leer. So sagtest du dir, dal dein schoner
Korper nicht dazu gemacht war, von jemand anderem
beriihrt zu werden, und weil du dachtest, Ich wiirde nicht
mehr kommen, entschlossest du dich, dir das Leben zu
nehmen, um diesem Korper sofort ein Ende zu bereiten.
Liebe Rukmini, eine solch erhabene und beispiellose
Liebe, wie du sie fiir Mich empfindest, wird immer in
Meiner Seele bleiben. Was Mich betrifft, so wird es Mir
niemals moglich sein, dir deine reine Hingabe zu Mir zu
vergelten."

Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, hat es nicht
notig, irgend jemandes Gemahl, Sohn oder Vater zu sein,
denn Thm gehort alles, und jeder untersteht Seiner
Herrschaft. Er braucht keine fremde Hilfe, um gliicklich
zu sein. Er ist armarama, in Sich Selbst zufrieden. Er
findet alle Freude in Sich Selbst, ohne auf jemand anders
angewiesen zu sein. Wenn SiT Krsna erscheint, um die
Rolle eines gewdohnlichen Menschen zu spielen, tritt Er



auf vollkommene Weise als Ehemann, Sohn, Freund oder
Feind auf. Als Er die Rolle des vollkommenen Gemahls
der Koniginnen von Dvaraka, insbesondere Rukminijis,
spielte, erfreute Er Sich der héchsten Vollkommenbheit der
ehelichen Liebe.

In der vedischen Kultur ist die Polygamie erlaubt, doch
dabei darf keine der Frauen schlecht behandelt werden.
Mit anderen Worten, man darf nur dann mehrere Frauen
annehmen, wenn man imstande ist, sie als vorbildlicher
Haushilter alle  gleichermallen  zufriedenzustellen;
andernfalls ist Polygamie nicht erlaubt. S Krsna ist der
Lehrer der Welt; obwohl Er keine Frau benétigte, erwei-
terte Er Sich in so viele Formen, wie Er Frauen hatte, und
lebte mit ihnen als vorbildlicher Haushélter zusammen,
wobei Er die regulierenden Prinzipien, die Regeln und
Vorschriften der vedischen Anweisungen wie auch die
Gesetze und Sitten der Gesellschaft genau befolgte. Fiir
jede der insgesamt 16 108 Frauen unterhielt Er einen
eigenen Palast, eine eigene Dienerschaft und eigene, ganz
personliche Verhiltnisse. So zeigte Sich der Herr, obwohl
Er einer ist, als 16 108 vollkommene Eheménner.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
59. Kapitel des Krsna-Buches: "Gespriche zwischen
Krsna und Rukmint'".
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60 / Die Nachkommen der Familie
Krsnas

Krsna hatte 16 108 Frauen, und mit jeder von ihnen
zeugte Er zehn Sohne, die Thm alle an Kraft, Schonheit,
Weisheit, Ruhm, Reichtum und Entsagung ebenbiirtig
waren. "Wie der Vater, so der Sohn." Jede der Frauen
Krsnas, die ausnahmslos Prinzessinnen waren, sah, dal3
Krsna Sich stets in ihrem Palast aufhielt und niemals
fortging, und deshalb glaubte jede, Krsna sei ihr
liebevoller und ergebener Ehemann, der kaum ohne sie
leben konne. In Wirklichkeit jedoch hing Krsna an keiner
von ihnen. Obwohl jede dachte, sie sei Krsnas einzige
Frau und Krsna miisse auflerordentliche Liebe fiir sie
empfinden, waren sie fiir Sii Krsna, der atmarama, in
Sich Selbst zufrieden, ist, weder Anlafl zu Liebe noch zu
Abneigung; Er war allen Frauen gleichgesinnt und
behandelte sie wie ein vollkommener Ehemann, nur um
sie zu erfreuen. Krsna personlich brauchte keine Frauen,
aber die Koniginnen waren aufgrund ihrer Natur als
Frauen nicht in der Lage, Krsna und Seine erhabene
Stellung in Wahrheit zu verstehen.

Alle mit Krsna verheirateten Prinzessinnen waren von
auflerordentlicher Schonheit, und jede von ihnen fiihlte
sich ihrerseits zu Krsnas Schonheit hingezogen, zu Seinen
Augen, die den Bliitenblittern eines Lotos glichen, zu
Seinem bezaubernden Gesicht, zu Seinen langen Armen
und Seinen groBen Ohren, zu Seinem anmutigen Licheln,
zu Seinen Scherzen und zu Seinen siilen Worten.
Bezaubert von diesen Eigenschaften Krsnas, kleideten sie
sich stets sehr anziehend, denn sie wollten durch ihre
weibliche Schonheit Krsnas Zuneigung wecken. Sie
brachten ihre weiblichen Reize zur Geltung, indem sie
lachelten und ihre Augenbrauen bewegten, und so
schossen sie ihre scharfen Pfeile ehelicher Liebe auf
Krsna ab, um in Thm lustvolle Verlangen nach ihnen zu
wecken. Trotz allem aber gelang es ihnen nicht, Krsnas
Geist oder Sein Geschlechtsverlangen zu erregen. Mit
anderen Worten, Krsna hatte mit keiner Seiner vielen
Frauen geschlechtliche Beziehungen, aufer um Kinder zu
zeugen.

Die Koniginnen von Dvaraka waren so sehr vom Gliick
gesegnet, da} sie den Hochsten Herrn, Sr1 Krsna, zum
Gemahl und personlichen Gefihrten bekamen, Thn, dem
sich nicht einmal so hochstehende Halbgotter wie Brahma
nihern konnen. Krsna und die Koniginnen lebten als
Ehepaar zusammen, und als perfekter Gemahl behandelte
Krsna sie auf eine solche Weise, daBl mit jedem
Augenblick die transzendentale Gliickseligkeit in ihrem
gegenseitigen Licheln, ihren Gesprichen und ihrem
Beisammensein zunahm. Jede der Frauen hatte Tausende
und Abertausende von Dienerinnen, aber dennoch
pflegten sie Krsna personlich zu empfangen. Sie boten
Ihm einen bequemen Sitzplatz an, verehrten Thn mit allen
erforderlichen  Gegenstinden, wuschen Thm die
LotosfiiBe, brachten Thm Betelniisse, massierten Seine
Beine, um sie von Ermiidung zu befreien, fachelten Thm
Kiihlung zu, brachten Ihm verschiedene Arten von
wohlriechenden Sandelholzpasten, Olen und Essenzen
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dar, legten Ihm eine Blumengirlande um den Hals,
kimmten Sein Haar, baten Ihn, Sich hinzulegen, und
waren [Thm beim Baden behilflich. So brachten sie Krsna
stindig die vielseitigsten Dienste dar, vor allem wenn Er
speiste. Es gab keinen Augenblick, wo sie sich nicht im
Dienst des Herrn beschiftigten.

Wie bereits erwéhnt, hatte jede der 16 108 Frauen
Krsnas zehn Sohne, und das folgende ist eine Liste der
Sohne der ersten acht Koniginnen. Rukminis Sohne
hieBen: Pradyumna, Carudesna, Sudesna, Carudeha,
Sucaru, Carugupta, Bhadracaru, Carucandra, Vicaru und
Caru. Sie alle kamen an guten Eigenschaften ihrem
gottlichen Vater, S Krsna, gleich. Ebenso verhielt es sich
auch mit den zehn So6hnen Satyabhamas. Thre Namen
lauten: Bhanu, Subhanu, Svarbhanu, Prabhanu,
Bhanuman, Candrabhanu, Brhadbhanu, Atibhanu,
Sribhanu und Pratibhanu. Konigin Jambavatis Séhne
wurden von Samba angefithrt und hielen: Samba,
Sumitra, Purujit, Satajit, Sahasrajit, Vijaya, Citraketu,
Vasuman, Dravida und Kratu. S Krsna war den S6hnen
Jambavatis besonders zugeneigt. Die Sohne Satyas, der
Tochter Konig Nagnajits, hieBen: Vira, Candra, A§vasena,
Citragu, Vegavan, Vrsa, Ama, Saﬁku, Vasu und Kunti.
Unter diesen Sohnen ragte vor allem Kunti hervor. Die
nichste Konigin, Kalindi, bekam folgende Sohne: Sruta,
Kavi, Vrsa, Vira, Subahu, Bhadra, Sz‘inti, Darsa, Piirna-
masa und Somaka, der der jlingste war. Die Sohne
Laksmanas, der Tochter des Konigs iiber die Provinz von
Madras, hiefen: Praghosa, Gatravan, Sirmha, Bala,
Prabala, Urdhvaga, Mahasakti, Saha, Oja und Apar3jita.
Die Sohne der nichsten Frau, Mitravinda, hiefen: Vrka,
Harsa, Anila, Grdhra, Vardhana, Annada, Mahamsa,
Pavana, Vahni und Ksudhi. Die Sohne Bhadras hief3en:
Sangramajit, Brhatsena, Stra, Praharana, Arijit, Jaya,
Subhadra, Vama, Ayu und Satyaka. Neben diesen acht
Hauptkoniginnen hatte Krsna noch 16 100 andere Frauen,
und jede von ihnen brachte zehn S6hne zur Welt.

Pradyumna, Rukminis idltester Sohn, war schon von
Geburt an mit Mayavati verheiratet, und spiter heiratete er
auch Rukmavati, die Tochter seines Onkels Rukmi. Von
Rukmavatti bekam Pradyumna einen Sohn namens
Aniruddha. Krsnas Familie, die von Krsna und Seinen
Frauen sowie von Seinen Sohnen, Enkeln und Urenkeln
gebildet wurde, zédhlte insgesamt fast eine Milliarde Ange-
horige.

Rukmi, der ilteste Bruder Rukminis, der ersten Frau
Krsnas, war im Kampf mit Krsna iibel zugerichtet
worden; er hatte dabei seine ganze Ehre verloren, und sein
Leben war nur deshalb verschont geblieben, weil seine
Schwester Krsna darum anflehte. Seit jener Zeit hegte
Rukmi einen abgrundtiefen Groll gegen Krsna und war
Thm stets feindlich gesinnt. Dennoch wurde seine Tochter
mit Krsnas Sohn verheiratet und seine Enkelin mit Krsnas
Enkel Aniruddha. Als Maharaja Pariksit dies horte, war er
erstaunt und sagte deshalb zu Sukadeva Gosvami: "Es
iiberrascht mich, da Rukmi und Krsna, die doch so
erbitterte Feinde waren, durch EheschlieBungen zwischen
ihren Nachkommen enge Verwandte werden konnten."
Maharaja Pariksit war gespannt, das Geheimnis hinter
diesem Umstand zu erfahren, und so stellte er Sukadeva



Gosvami einige Fragen. Da Sukadeva Gosvami ein
wirklicher yog? war, blieb vor seinem Wissen nichts
verborgen, denn ein vollkommener yogi wie er besitzt die
Fahigkeit, Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft in
allen Einzelheiten zu sehen; deshalb konnte man vor
solchen yogis und Mystikern nichts geheimhalten. Als
Sukadeva Gosvami  Mahardja  Pariksits  Fragen
vernommen hatte, gab er ihm folgende Antwort.

Krsnas dltester Sohn Pradyumna, der von Rukmini
geboren wurde, war der Liebesgott in Person. Er war so
unvergleichlich schon und anziehend, dafl die Tochter
Rukmis, Rukmavati, als sie ihre svayarivara-Wahl treffen
sollte, ihren Blick nicht mehr von Pradyumna wenden
konnte, und deshalb entschlof sie sich vor den Augen
aller anderen Konige und Prinzen, die sich ebenfalls
bewarben, fiir Pradyumna und legte ihm zum Zeichen
ihres Entscheides eine Blumengirlande um den Hals.
Darauf brach ein heftiger Kampf aus, doch die Prinzen
konnten Pradyumna nichts anhaben, und so war Rukmi
verpflichtet, ihm die Hand seiner lieblichen Tochter zu
geben. In Rukmis Herz brannte immer noch unvermindert
der alte HaB3 gegen Krsna, denn er fiihlte sich durch die
Entfiilhrung  seiner ~ Schwester ~ Rukmini  zutiefst
gedemiitigt; doch als seine Tochter Pradyumna zum
Gemahl wihlte, wollte er sich dieser Hochzeit nicht
widersetzen, um seiner Schwester Rukmini einen Gefallen
zu erweisen. Auf diese Weise wurde Pradyumna der
Schwiegersohn Rukmis. Neben den bereits aufgefiihrten
zehn Sohnen hatte Rukmini auch eine hiibsche Tochter
mit groBen Augen, die spiter mit Bali, dem Sohn
Krtavarmas, verméahlt wurde.

Obwohl Rukmi ein Erzfeind Krsnas war, empfand er
auf der anderen Seite sehr viel Zuneigung zu seiner
Schwester Rukmini und wollte sie deshalb in jeder
Beziehung erfreuen. Als daher Rukminis Enkel Aniruddha
verheiratet werden sollte, gab Rukmi ihm seine Enkelin
Rocana zur Frau. Solche Heiraten zwischen Vetter und
Kusine ersten Grades waren nach den Regeln der
vedischen Kultur nicht gerade empfehlenswert, doch um
Rukmint zu erfreuen, gab Rukmi sowohl seine Tochter als
auch seine Enkelin einem Sohn bzw. einem Enkel Krsnas
zur Frau. Als die Vorbereitungen fiir Aniruddhas und
Rocanas Heirat zu einem gliicklichen Ende gekommen
waren, verlieB Aniruddha Dvaraka mit einer groflen
Hochzeitsgefolgschaft und machte sich auf den Weg nach
Bhojakata, der Stadt, die Rukmi nach der Entfiihrung
seiner  Schwester  gegriindet hatte. Unter der
Hochzeitsgefolgschaft, die von Aniruddhas GroBvater, Sri
Krsna, angefiihrt wurde, befanden sich Sri Balarama,
Krsnas erste Frau Rukmini, Sein Sohn Pradyumna,
Jambavatis Sohn Samba und viele andere Verwandte und
Familienmitglieder. So erreichten sie Bhojakata, und die
Heiratszeremonie wurde ohne Zwischenfille vollzogen.

Der Konig von Kalinga, ein Freund Rukmis, gab
Rukmi den iiblen Rat, mit Balarama um Geld Schach zu
spielen und Thn dann zu schlagen. Mit Geldeinsatz Schach
zu spielen war unter den ksatriya-Konigen nichts
AuBergewohnliches, und wenn jemand zum Schachspiel
herausgefordert wurde, durfte er diese Herausforderung
nicht zuriickweisen. Sri Balaramaji nun war kein
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erfahrener Schachspieler, und das war dem Ko&nig von
Kalinga bekannt. Daher riet er Rukmi, sich an Krsnas
Familienangehorigen zu ridchen, indem er Balarama zum
Schachspiel herausforderte. Obwohl Schach nicht gerade
Seine Stidrke war, war Si1 Balaramaji stets zu solchen
Spielen und Wettkdmpfen aufgelegt, und so nahm Er die
Herausforderung Rukmis an und setzte Sich mit ihm ans
Schachbrett. Gewettet wurde um Goldmiinzen, und
Balarama forderte Seinen Gegner zuerst mit 100 Miinzen,
dann mit 1000 und schlieBlich mit 10 000 Miinzen heraus.
Doch jedesmal verlor Balarama, und Rukmi kassierte die
Goldmiinzen.

Sri Balaramas Niederlagen boten dem Konig von
Kalinga eine Gelegenheit, Krsna und Balarama zu
schméhen, und so machte er viele spottische Scherze,
wobei er selbst lachte und Balarama absichtlich seine
Zihne zeigte. Weil Balarama der Verlierer der Partie war,
konnte Er solche sarkastischen Worte nicht gut ertragen.
Balarama wurde allmdhlich zornig, und als Rukmi Thn
erneut herausforderte, erhohte Er den Einsatz auf 100 000
Goldmiinzen. Zum Gliick siegte diesmal Balarama. Doch
obwohl Balaramaji gewonnen hatte, behauptete Rukmi in
seiner Arglist, Balarama sei der Verlierer und er selbst
habe gewonnen. Als Balarama diese Liige vernahm,
wallte in Thm unvermittelt heftiger Zorn auf, und dieser
Zorn glich einer Flutwelle im Ozean, wie sie in einer
Vollmondnacht ans Ufer brandet. Sri Balaramas Augen
sind bereits von Natur aus rétlich, doch als Er zornig und
aufgebracht wurde, nahmen sie an Rote noch zu. Diesmal
sprach Er die Herausforderung aus und bot einen Einsatz
von 100 Millionen Goldmiinzen.

Wieder war Balarama nach den Regeln des
Schachspiels der Sieger, und wieder behauptete Rukmi
auf niedertrichtige Weise, er habe gewonnen. Rukmi
wandte sich dabei an die anwesende Prominenz und berief
sich insbesondere auf das Wort des Konigs von Kalinga.
Da wurde die Diskussion plétzlich von einer Stimme aus
dem Himmel unterbrochen, die verkiindete, daf} alle, die
es ehrlich meinten, sehen wiirden, daf3 Balarama, der
wirkliche Gewinner der Partie, betrogen werde und daf3
Rukmis Behauptungen absolut falsch seien.

Trotz dieser gottlichen Stimme bestand Rukmi weiter
darauf, daf} Balarama verloren habe, und in seinem
Starrsinn schien ihm der Tod iiber dem Haupt zu
schweben. Die niedertrichtigen Ratschldge, die ihm sein
Freund gab, machten Rukmi so selbstherrlich, dal er der
Orakelstimme keine Bedeutung beimall und es sogar
wagte, Balaramaji zu schmihen. "Mein lieber
Balaramaji", sagte er, "lIhr beiden Briider seid
Kuhhirtenjungen und nichts anderes. Mag sein, daf} Ihr
Euch aufs Kiihehiiten versteht, doch wie solltet ihr zur
Kunst des Schachspiels oder des Bogenkampfs auf dem
Schlachtfeld fdhig sein? Diese Kiinste sind nur dem
koniglichen Stand bekannt." Als Sri Balarama Rukmis
beiBenden Spott und das schallende Gelidchter der
anwesenden Fiirsten und Prinzen vernahm, wurde Er wild
wie brennender Zunder. Ohne ein weiteres Wort zu
verlieren, griff Er zu Seiner Keule und lief} sie auf Rukmis
Kopf niedersausen. Dieser eine Schlag streckte Rukmi auf
der Stelle zu Boden, und damit war sein Schicksal be-



siegelt. So wurde Rukmi an diesem gliickverheilenden
Tag der Heirat Aniruddhas von Balarama getotet.

Vorfille solcher Art sind unter den ksatriyas durchaus
nichts Seltenes, und weil der Konig von Kalinga
befiirchtete, dal ihm dasselbe bliihen konnte, wollte er
sich diskret entfernen. Doch er war kaum ein paar Schritte
weit gekommen, so hatte ihn Balarama schon gepackt,
und weil der Konig Krsna und Balarama verspottet und
dabei stindig seine Zihne gezeigt hatte, schlug ihm
Balarama mit Seiner Keule alle Zihne ein. Auch die
anderen, die sich auf die Seite des Konigs von Kalinga
und Rukmis gestellt hatten, entkamen nicht, und Balarama
priigelte sie mit Seiner Keule, so daB Er ihnen Arme und
Beine brach. Die Fiirsten versuchten gar nicht erst, sich zu
rdachen, sondern hielten es fiir das kliigste, den Ort des
blutigen Geschehens eilends zu verlassen.

Wihrend der ganzen Auseinandersetzung zwischen
Balarama und Rukmi hatte Sri Krsna kein einziges Wort
gesagt, denn Er wuflte, dal Rukmini betroffen gewesen
wire, wenn Er Balarama unterstiitzt hétte, und dafl auf der
anderen Seite Balarama ungliicklich gewesen wére, wenn
Er das Toten von Rukmi verurteilt hitte. Obwohl Sein
Schwager Rukmi am Hochzeitstag Seines Enkels getotet
wurde, sagte S Krsna nichts dazu, um so Seine
zuneigungsvolle Beziehung zu Balarama wie auch zu
Rukmint nicht zu stéren. Zu guter Letzt wurden die Braut
und der Briutigam feierlich zu ihrer Kutsche geleitet, in
der sie, begleitet von der Briautigamsfamilie, die
Heimreise antraten. Die ganze Zeit wurde die
Hochzeitsgefolgschaft von S Krsna, dem Vernichter des
Dimons Madhu, beschiitzt. So verlieBen sie Rukmis
Konigreich Bhojakata und kehrten frohen Mutes nach
Dvaraka zuriick.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
60. Kapitel des Krsna-Buches: "Die Nachkommen der
Familie Krsnas".
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61 / Die Begegnung Usas mit
Aniruddha

Die Begegnung Usas mit Aniruddha, die die Ursache
fiir einen schweren Kampf zwischen Sr Krsna und Siva
war, ist sehr geheimnisvoll und fesselnd. Maharaja
Pariksit war begierig, dariiber zu horen, und so erzihlte
Sukadeva Gosvami die ganze Geschichte. "Mein lieber
Konig", sagte er, "sicherlich hast du schon einmal von
Konig Bali gehort. Konig Bali war derjenige grofle
Gottgeweihte, der alles, was er besal3, ndmlich die ganze
Welt, SrT Vamana gab, der Inkarnation Visnus als
Zwerg-brahmana. Konig Bali hatte hundert Sohne, und
der idlteste von ihnen war Banasura."

Der beriihmte Held Banasura war ein groer Geweihter
§ivas, und er zogerte niemals, ihm zu dienen. Wegen
seiner Hingabe erlangte er eine hohe Stellung in der
Gesellschaft und wurde in jeder Hinsicht geehrt. Er war
sehr intelligent und dazu freigebig, und all seine Taten
sind rilhmenswert, denn er brach niemals sein
Versprechen oder sein Ehrenwort; er war sehr
wahrheitsliebend und hielt sich strikt an seine Geliibde.
Zu jener Zeit herrschte er iiber die Stadt Sonitapura.
Durch Sivas Gnade besaB Banasura tausend Arme, und
seine Macht wurde so grof3, dal} sich selbst Halbgotter wie
Konig Indra als seine ergebenen Diener sahen.

Als Siva vor langer Zeit einmal seinen beriihmten Tanz,
den tandava-nrtya, vollfiihrte, fiir den er auch als Nataraja
bekannt ist, begleitete Banasura diesen Tanz, indem er mit
seinen tausend Hinden rhythmisch auf vielen Trommeln
spielte. Ein beriihmter Name Sivas lautet Asutosa,
"derjenige, der schnell zufrieden ist", und er ist seinen
Geweihten sehr zugetan. Er ist der Meister aller Lebe-
wesen in der materiellen Welt, und er beschiitzt alle, die
bei ihm Zuflucht suchen. So war Siva auch mit Banasura
sehr zufrieden gewesen, und er sagte zu ihm: "Du kannst
von mir haben, was immer du begehrst, denn du hast mich
sehr zufriedengestellt." Banasura entgegnete: "Mein lieber
Herr, wenn es dir gefillt, dann bleibe bitte in meiner Stadt
und beschiitze mich vor meinen Feinden."

Eines Tages kam Banasura zu Siva, um ihm seine
Achtung zu erweisen. Wihrend er Siva seine
Ehrerbietungen darbrachte und dabei mit dem Helm, der
wie die Sonne glinzte, dessen Lotosfiile beriihrte, sagte
er: "O Herr, jeder, der unerfiillte Wiinsche hat, kann sich
diese Wiinsche erfiillen, wenn er Zuflucht bei deinen
LotosfiiBen sucht, die wie Wunschbdume sind - man kann
von ihnen alles bekommen, was man begehrt. O Herr, du
hast mir tausend Arme gegeben, doch ich weill nicht,
wozu ich sie verwenden soll. Bitte verzeihe mir, wenn ich
sage, dafl es keinen Kampf gibt, in dem ich sie richtig
einsetzen kann; ich kann niemanden finden, der imstande
wire, mit mir zu kdmpfen, auller dir, o Herr, dem
urspriinglichen Vater der materiellen Welt. Manchmal
verspiire ich ein starkes Verlangen danach, mit meinen
Armen zu k@mpfen, und dann suche ich nach einem
ebenbiirtigen Krieger. Doch leider flieht jeder vor mir,
denn sie alle kennen meine auBBergewohnliche Stirke. Da
es mir nicht gelingt, einen Gegner zu finden, befriedige
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ich das Verlangen meiner Arme dadurch, daf ich auf
Berge einschlage. Auf diese Weise habe ich schon viele
Berge zerschmettert."

Siva erkannte, dal seine Segnung fiir Banasura eine
Storung geworden war, und so sprach er zu ihm: "O
Elender! Es geliistet dich danach, zu kdmpfen, und weil
du keinen Gegner hast, bist du sehr bekiimmert. Du
denkst zwar, es gibe niemanden aufler mir auf der Welt,
der sich mit dir messen konne, doch ich sage dir, dal du
zu gegebener Zeit einen solchen Gegner finden wirst.
Dann sind deine Tage gezihlt, und deine Siegesfahnen,
die so lange wehten, werden eingezogen werden. Dann
wirst du erleben, wie dein Hochmut zu einem jdhen Ende
kommt."

Nachdem Banasura Sivas Worte vernommen hatte,
stieg ihm seine Macht erst recht zu Kopf, und die
Vorstellung, eines Tages einen Gegner zu treffen, der ihn
bezwingen wiirde, lief in ihm ein erregtes Hochgefiihl
aufsteigen. Freudig kehrte er nach Hause zuriick und
wartete gespannt auf den Tag, an dem sein ebenbiirtiger
Gegner kommen wiirde, um seine Stirke niederzuringen.
Ein solch torichter Dimon war er. Wenn torichte,
ddmonische Menschen durch materielle Giiter liberméfig
michtig werden, wollen sie ihren Reichtum zur Schau
stellen, und solche wahnsinnigen Menschen fiihlen
Befriedigung, wenn sie allen Reichtum verlieren. Weil
diese Leute den Nutzen des Krsna-BewuBtseins nicht
kennen, wissen sie nicht, welches die richtigen Ziele sind,
fiir die sie ihre Mittel einsetzen sollten. Im Grunde gibt es
nur zwei Arten von Menschen: diejenigen, die
Krsna-bewufit sind, und diejenigen, die nicht
Krsna-bewuf3t sind. Die nicht Krsna-bewuf3ten Menschen
verehren fiir gewohnlich die Halbgotter, wohingegen die
Krsna-bewufSten Menschen der Hochsten Personlichkeit
Gottes hingegeben sind, und sie verwenden alles im

Dienst des Herrn. Diejenigen dagegen, die nicht
Krsna-bewuf3t sind, verwenden alles fiir
Sinnenbefriedigung, und Banasura ist ein typisches

Beispiel dafiir. Er war sehr begierig, seine aulergewohnli-
che Kampfkraft zu seiner eigenen Befriedigung zu
gebrauchen, und weil er keinen Gegner finden konnte,
schlug er mit seinen michtigen Hinden gegen die Berge
und zerstorte sie. Arjuna besal ebenfalls eine
auBergewohnliche Kampfkraft, doch im Gegensatz zu
Banasura verwendete er sie ausschlieBlich in Krsnas
Dienst.

Banasura hatte eine wunderhiibsche Tochter namens
Usa. Als Usa ins heiratsfihige Alter kam, traumte sie
eines Nachts, als sie neben ihren vielen Freundinnen im
Schlaf lag, Aniruddha sei an ihrer Seite und sie erfreue
sich mit ihm einer ehelichen Beziehung, und das, obwohl
sie ihn niemals zuvor gesehen oder von ihm gehort hatte.
Sie erwachte aus ihrem Traum, wobei sie laut ausrief:
"Mein Geliebter, wo bist du?" Aber als sie sich der
Gegenwart ihrer Freundinnen bewuf3t wurde, geriet sie in
Verlegenheit und schwieg beschdmt. Eine von Usas
Freundinnen war Citralekha, die Tochter des ersten
Ministers in Banasuras Regierung. Die beiden Médchen
waren enge Freundinnen, und so fragte Citralekha Usa aus
groBer Neugier: "Meine liebe, schone Prinzessin, bis jetzt



bist du noch nicht verheiratet, und du bist auch noch
niemals einem Jiingling begegnet; daher wundert es mich,
wie du so etwas rufen konntest. Nach wem sehnst du
dich? Wer ist dein Auserwihlter?"

Usa antwortete: "Meine liebe Freundin, ich sah im
Traum einen anmutigen Jiingling, der sehr, sehr schon
war. Seine Hautfarbe ist schwirzlich, seine Augen
gleichen den Bliitenblittern einer Lotosblume, und er tréigt
gelbe Gewinder. Seine Arme sind sehr lang, und sein
ganzes AuBeres ist so wunderbar, daB sich jedes junge
Midchen zu ihm hingezogen fiihlen wiirde. Es macht
mich sehr stolz, sagen zu konnen, da} dieser
wunderschone Jingling mich kiilte, und voller
Zufriedenheit genofl ich den Nektar seiner Kiisse. Doch
leider ist er gerade danach verschwunden, so daf} ich in
den Strudel der Enttduschung geworfen wurde. Meine
liebe Freundin, mich verlangt es sehr danach, diesen
wunderbaren Jiingling, den ersehnten Herrn meines
Herzens, wiederzusehen."

Nachdem Citralekha Usas Worte gehort hatte, sprach
sie sogleich: "Ich kann deinen Kummer verstehen, und ich
versichere dir, wenn es diesen Jiingling irgendwo in den
drei Welten, auf den oberen, mittleren oder niederen
Planetensystemen, gibt, werde ich ihn finden, um dich
gliicklich zu machen. Wenn du dich an sein Aussehen im
Traum erinnern kannst, werde ich dir den inneren Frieden
zuriickbringen konnen. Jetzt werde ich verschiedene
Bilder malen, und wenn eines davon dem Jiingling, den
du heiraten mochtest, gleicht, so la es mich wissen. Wo
er auch sein mag, ich kenne die Kunst, ihn
hierherzubringen. Sowie du ihn wiedererkennst, werde ich
fiir alles weitere sorgen."

Noch wihrend Citralekha sprach, begann sie Bilder zu
malen, die die Halbgotter der hoheren Planetensysteme
darstellten. Dann malte sie Bilder von den Gandharvas,
Siddhas, Caranas, Pannagas, Daityas, Vidyadharas und
Yaksas sowie auch von vielen Menschen. (Die Aussagen
des Srimad-Bhagavatam und anderer vedischer Schriften
beweisen eindeutig, da} es auf jedem einzelnen Planeten
Lebewesen in vielféltigen Lebensformen gibt. Deshalb ist
es unsinnig zu behaupten, es existierten keine anderen
Lebensformen als die auf der Erde.) So malte Citralekha
viele Bilder, und als sie zu den Menschen kam, malte sie
schlieBlich auch die Angehorigen der Vrsni-Dynastie,
darunter Vasudeva, Krsnas Vater, Krsnas GrofBvater
namens Sﬁrasena, S Balaramayj, S Krsna und viele
andere. Als Usa das Bild Pradyumnas sah, errétete sie ein
wenig, doch als sie dann das Bild Aniruddhas erblickte,
regten sich in ihr solche Gefiihle, da} sie den Kopf senkte
und verlegen ldchelte: Dies war der Jiingling ihrer Sehn-
sucht, der ihr das Herz gestohlen hatte.

Usa teilte Citralekha mit, daB sie den Jiingling
wiedererkenne, und obwohl beide diesen abgebildeten
Jiingling noch nie gesehen hatten oder auch nur seinen
Namen kannten, wullite Citralekha, die eine grofle
mystische yogini war, sofort, daf} es sich um Aniruddha,
einen Enkel Krsnas, handelte. Noch in der gleichen Nacht
reiste Citralekha durch den Weltraum und erreichte nach
kurzer Zeit die Stadt Dvaraka, die unter dem sicheren
Schutz Krsnas stand. Sie betrat den Palast und fand
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Aniruddha in seinem Schlafgemach, wo er auf einem
prunkvollen Bett schlief. Durch ihre mystische Kraft
brachte sie Aniruddha, ohne ihn zu wecken, unverziiglich
nach §onitapura, damit Usa ihren ersehnten Gemahl sehen
konnte. Usa bliihte vor Gliick auf, als sie Aniruddha sah,
denn nun war ihre Gemeinschaft kein bloer Traum mehr.

Der Palast, in dem Usa und Citralekha lebten, war so
gut befestigt, daBl es keinem Mann moglich war,
einzudringen oder auch nur einen Blick hineinzuwerfen.
In diesem Palast lebte Usa zusammen mit Aniruddha, und
Tag fiir Tag nahm Usas Liebe zu Aniruddha um das
Vierfache zu. Sie erfreute Aniruddha mit ihrer kostbaren
Gewandung und mit Blumen, Girlanden, Duftdlen und
Réaucherstibchen. Um Aniruddha den Aufenthalt so
angenehm wie moglich zu machen, hatte Usa neben
seinem Polsterdiwan viele Kostlichkeiten bereitgestellt -
erfrischende Getrinke wie Milch und eisgekiihlte
Fruchtsifte und wohlschmeckende Zubereitungen zum
Kauen oder Schlucken. Dariiber hinaus erfreute sie ihn
mit siiBen Worten und zuvorkommenden Diensten.
Aniruddha wurde von Usa verehrt, als sei er die Hochste
Personlichkeit Gottes. Durch ihren vorziiglichen Dienst
lie} sie Aniruddha alles andere vergessen, und es gelang
ihr, seine Aufmerksamkeit und Liebe ohne Abweichung
auf sich zu ziehen. So kam es, da3 Aniruddha in dieser
Atmosphidre der Liebe und des Bedientwerdens nicht
mehr gewahrte, wie die Tage vergingen.

Nach einiger Zeit zeigten sich an Usas Korper gewisse
Veridnderungen, die erkennen lieBen, daBl sie eine
Liebesbeziehung unterhielt. Diese Verdnderungen waren
so eindeutig, dal Usas Geheimnis niemandem mehr
verborgen bleiben konnte. Usa war in Aniruddhas
Gemeinschaft immer ausgelassen, aber sie vergall in
ihrem Gliick, wo die Grenzen waren. Der Hofmeister und
der Wichter des Palastes konnten ohne Miihe erkennen,
dafl Usa ein Verhiltnis mit einem Mann hatte, und ohne
weitere Entwicklungen abzuwarten, benachrichtigten sie
ihren Meister, Banasura. Wenn ein unverheiratetes
Midchen mit einem Mann ein Liebesverhiltnis hat,
bedeutet dies nach vedischer Kultur die grofite Schande
fiir die Familie, und deshalb wollte es der Wichter seinem
Meister schonend beibringen, dall bei Usa Anzeichen zu
bemerken seien, die darauf hinwiesen, daB} sie eine
entehrende Beziehung unterhalte. Die Diener, die gerufen
wurden, versicherten ihrem Herrn, daf3 sie sich bei der
Bewachung des Palastes nicht die kleinste Nachlissigkeit
erlaubt hitten, denn sie seien Tag und Nacht auf der Hut.
Sie seien so vorsichtig, da} ein Mann nicht einmal sehen
konne, was im Palast vor sich ginge, und so sei es ihnen
unerklérlich, wie Usa beriihrt werden konnte. Weil sie alle
ratlos waren, hatten sie sich zu ihrem Herrn begeben, um
ihm die ganze Angelegenheit zu schildern.

Banasura war bestiirzt, als er erfuhr, daf3 seine Tochter
ihre Jungfriulichkeit verloren hatte. Diese Neuigkeit ging
ihm schwer zu Herzen, und unverziiglich eilte er zum
Palast, wo Usa wohnte, und dort ertappte er Usa und
Aniruddha dabei, wie sie gerade beisammensaflen und
sich  unterhielten.  Dieser = Anblick war  von
beeindruckender Schonheit, da Aniruddha der Sohn
Pradyumnas, des Liebesgottes in Person, war. Obwohl



Banasura bemerkte, dal Usa und Aniruddha ein
wunderbares Paar ergaben, billigte er diese Beziehung
nicht im geringsten, denn sie schindete seine
Familienehre. Er wullte zwar nicht, wer der Jiingling war,
aber er mufite zugeben, da3 Usa niemanden innerhalb der
drei Welten hitte wéhlen konnen, der schoner gewesen
wire. Aniruddhas Korpertonung war dunkel und
strahlend; er trug gelbe Gewinder und hatte Augen wie
die Bliitenblitter eines Lotos. Seine Arme waren sehr
lang, und sein Haupt zierten elegante, blduliche Locken.
Die hellen Strahlen von seinen funkelnden Ohrringen und
sein schones Licheln waren ohne Zweifel betdrend. Trotz
allem war Banasura auf3er sich vor Zorn.

Als Banasura also in das Gemach stiirzte und
Aniruddha erblickte, vergniigte sich dieser gerade mit
Usa. Aniruddha war prichtig gekleidet, und Usa hatte ihn
mit  vielen schonen Blumen bekridnzt. Rotes
kurnikuma-Puder, das die Frauen auf ihren Briisten tragen,
haftete auf Aniruddhas Blumengirlande, was verriet, daf3
Usa ihn umarmt hatte. Banasura konnte es nicht fassen,
daB} Aniruddha trotz seiner Gegenwart gelassen vor Usa
sitzen blieb. Doch Aniruddha war sich sehr wohl bewuft,
dal sein zukiinftiger Schwiegervater alles andere als
erfreut war und dal} dieser bereits den ganzen Palast mit
Soldaten besetzt hatte, die nur darauf warteten, ihn
anzugreifen.

Weil Aniruddha keine andere Waffe finden konnte,
ergriff er eine michtige Eisenstange und stellte sich vor
Banasura und seine Soldaten. Er sah so entschlossen aus,
daB kein Zweifel dariiber bestand, da3 er alle Soldaten
niederstrecken wiirde, wenn sie es wagen sollten, ihn
anzugreifen. Als Banasura und seine Soldaten dem jungen
Aniruddha gegeniiberstanden, erschien er ihnen wie der
Herr des Todes, der seinen unbezwingbaren Stab in der
Hand hilt. Auf Banasuras Befehl hin versuchten die
Soldaten von allen Seiten, ihn zu ergreifen und
gefangenzunehmen, doch als sie es wagten, Aniruddha
nahezukommen, verteidigte sich dieser mit seiner
Eisenstange und zerschlug ihnen die Kopfe, Beine und
Arme, so daf} einer nach dem anderen zu Boden stiirzte.
Aniruddha glich dem Anfiihrer eines Falkenschwarms, der
sich auf bellende Hunde stiirzt und sie einen nach dem
anderen totet. Auf diese Weise gelang es Aniruddha, aus
dem Palast zu entkommen.

Banasura kannte jedoch viele Kampfkiinste, und durch
eine Segnung Sivas wuBte er auch, wie man Feinde mit
einer nagapasa, einer Schlange, die als Schlinge dient,
fangen kann. Mit dieser Falle gelang es Banasura,
Aniruddha zu fangen, gerade als er den Palast verlassen
wollte. Als Usa erfuhr, dafl Aniruddha in die Gewalt ihres
Vaters geraten war, wurde sie von Kummer und
Bestiirzung iiberwiltigt. Thre Augen fiillten sich mit
Trinen, und da sie sich nicht mehr zu beherrschen
vermochte, begann sie laut zu weinen.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
61. Kapitel des Krsna-Buches: "Die Begegnung Usas mit
Aniruddha’.
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62 / Sri Krsna kimpft mit Banasura

Als die vier Monate der Regenzeit verstrichen waren
und Aniruddha immer noch nicht nach Hause
zuriickgekehrt war, gerieten die Mitglieder der Yadu-Dy-
nastie in grofe Sorge. Sie konnten sich nicht erklidren, wo
Aniruddha geblieben war. Gliicklicherweise erschien
eines Tages der grofle Weise Narada Muni und verriet
ihnen alles, was geschehen war - wie Aniruddha aus dem
Palast verschwand und nach Sonitapura, der Hauptstadt
von Banasuras Konigreich, gebracht wurde, bis hin zu
Aniruddhas Sieg iiber Banasuras Soldaten und seiner
Gefangennahme durch Banasuras ndgapasa-Falle. Auf
diese Weise erzidhlte Narada Muni die ganze Geschichte,
ohne irgend etwas auszulassen. Daraufhin trafen die
Angehorigen der Yadu-Dynastie, die alle grofle
Zuneigung zu Krsna empfanden, Vorbereitungen, um die
Stadt Sonitapura anzugreifen. Pradyumna, Satyaki, Gada,
Samba, Sarana, Nanda, Upananda und Bhadra sowie alle
anderen Fiihrer der Familie, von denen kaum einer fehlte,
schlossen sich zusammen und stellten eine Schlachtreihe
von achtzehn aksauhini-Kampfeinheiten auf. Dann zogen
sie alle nach Sonitapura und umzingelten die Stadt mit
Soldaten, Elefanten, Pferden und Streitwagen.

Als Banasura gemeldet wurde, daf die Soldaten der
Yadu-Dynastie seine Stadt bestiirmten und schon einige
Mauern, Tore und umliegende Parkanlagen zerstort
hatten, wurde er sehr zornig und befahl seinen Soldaten,
die dem Yadu-Heer zahlenmifBlig ebenbiirtig waren,
auszuriicken und dem Feind entgegenzutreten. Weil Siva
Banasura so wohlgesinnt war, erschien er zusammen mit
seinen heldenhaften Sohnen Karttikeya und Ganapati
personlich auf dem Schauplatz und fiihrte Banasuras
Streitmichte als Oberbefehlshaber an. Siva saB auf dem
Riicken seines Lieblingsstieres NandiSvara, und von dort
aus fiihrte er die Schlacht gegen Srf Krsna und Balarama
an. Wir konnen uns kaum vorstellen, wie erbittert diese
Schlacht war - Siva und seine kiihnen Sohne auf der einen
Seite und St Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes,
mit Seinem élteren Bruder Sri Balaramaji auf der anderen.
Die Schlacht nahm so gewaltige Ausmalle an, dal3
denjenigen, die sie sahen, vor Entsetzen die Haare zu
Berge standen. Siva kdmpfte direkt mit Sri Krsna;
Pradyumna kimpfte mit Karttikeya, und Sri Balarama
kdmpfte mit Banasuras Heerfilhrer Kumbhanda, der von
Kupakarna Beistand erhielt. Samba, der Sohn Krsnas,
nahm den Kampf gegen Banasuras Sohn auf, und
Banasura  selbst  kdmpfte —mit  Satyaki, dem
Oberbefehlshaber der Yadu-Dynastie. Auf diese Weise
tobte die Schlacht hin und her.

Die Nachricht von der Schlacht verbreitete sich durch
das ganze Universum. Halbgotter wie Brahma, grofle
Heilige und Weise, Siddhas, Caranas und Gandharvas
verlieBen die hoheren Planetensysteme und schwebten in
ihren Himmelsflugzeugen iiber dem Schlachtfeld, da sie
alle #uBerst begierig waren, dem Kampf zwischen Siva
und Sri Krsna und ihren Streitmichten zuzusehen. Ein
anderer Name Sivas lautet Bhiitanatha, denn er wird stets,
wie auch in dieser Schlacht, von verschiedenen Arten
michtiger Geister und Bewohner des Infernos unterstiitzt,
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wie von den bhiitas, pretas, pramathas, guhyakas,
dakinis, pisacas, kiusmandas, vetalas, vinayakas und
brahma-raksasas. (Von allen Geistern sind die

brahma-raksasas die miachtigsten. Es sind brahmanas, die
den Korper von Geistern annehmen muften.)

Die Hochste Personlichkeit Gottes, Sri Krsna, vertrieb
all diese Geister vom Schlachtfeld, indem Er sie einfach
mit Seinem beriihmten Bogen namens Sarngadhanu
angriff. Siva griff daraufhin zu seinen wirksamsten
Waffen und feuerte sie auf die Hochste Personlichkeit
Gottes ab, doch Sri Krsna wehrte sie alle miihelos mit den
entsprechenden Gegenwaffen ab. So begegnete Er der
brahmastra, einer Waffe, die mit der Atombombe
vergleichbar ist, mit einer anderen brahmastra und einer
Windwaffe mit einer Bergwaffe. Das heilt, als Siva eine
Waffe abschoB3, die einen heftigen Wirbelsturm auf dem
Schlachtfeld hervorrief, setzte Sri Krsna ihr genau das
entgegengesetzte Element entgegen, ndmlich eine
Bergwaffe, die den Wirbelsturm augenblicklich abblockte.
Und als Siva mit seiner nichsten Waffe ein vernichtendes
Feuer entfachte, machte Krsna es mit Regengiissen
unschidlich.

Als Siva zuletzt seine personliche Waffe, die
pasupata-sastra, losfeuerte, vernichtete Krsna sie auf der
Stelle mit Seiner narayana-sastra. Dieser Verlust er-
schiitterte Siva, und Krsna nahm sogleich die Gelegenheit
wahr, um Seine Gihnwaffe abzuschieBen. Diese Waffe
macht die Gegner so miide, da3 sie anfangen zu gihnen
und den Kampf einstellen. Siva wurde tatsichlich so
miide, dal er sich weigerte, weiterzukdmpfen. Daher
konnte Krsna nun Seine Aufmerksamkeit auf Banasura
richten, und so machte Er Sich daran, die Soldaten von
Banasuras Eskorte mit Schwertern und Keulen zu t6ten.
An einer anderen Stelle kidmpfte S Krsnas Sohn
Pradyumna erbittert mit Karttikeya, dem Ober-
befehlshaber der Halbgotter. Karttikeya war bereits stark
verletzt, und er blutete aus vielen Wunden. Deshalb sah
auch er sich gezwungen, das Schlachtfeld zu verlassen,
und ritt auf dem Riicken seines Pfaus davon. Ebenso
erfolgreich kiimpfte Sri Balarama, und Seine Opfer waren
Kumbhanda, Banasuras General, und Kipakarna. Im
Laufe der Schlacht waren beide unter Balaramas Keulen-
schligen zusammengebrochen, wobei der General nicht
mit dem Leben davon gekommen war. Nunmehr
fithrerlos, verstreuten sich Banasuras Soldaten in alle
Richtungen.

Als Banasura erkannte, dal seine Soldaten und
Befehlshaber geschlagen waren, steigerte sich seine Wut
nur noch mehr. Er hielt es fiir klug, zu diesem Zeitpunkt
vom Kampf mit Satyaki, dem General Krsnas, abzulassen
und statt dessen direkt Sri Krsna anzugreifen. Nun hatte er
endlich Gelegenheit, von seinen tausend Hinden
Gebrauch zu machen: Er stiirzte auf Krsna zu und schof3
von seinen fiinfhundert Bogen gleichzeitig zweitausend
Pfeile ab. Ein solcher Narr kann niemals verstehen, wie
grol} Krsnas Stirke ist. Krsna wehrte diesen Angriff ohne
jede Schwierigkeit ab und schof}3 Seinerseits jeden von
Banasuras Bogen entzwei, und um seine Schnelligkeit zu
schwichen, streckte Er Banasuras Pferde nieder, worauf
auch sein Streitwagen in Stiicke brach. Nach dieser Tat



blies Krsna in Sein Muschelhorn Paficajanya.

Banasura hatte stets eine Halbgéttin namens Kotara
verehrt, und zwischen ihnen bestand eine Beziehung wie
zwischen Mutter und Sohn. Mutter Kotara war sehr erregt,
als sie sah, dal Banasura in Lebensgefahr schwebte. So
erschien sie plotzlich auf dem Schlachtfeld und trat nackt
und mit wirrem Haar vor Krsna. Sri Krsna war der
Anblick dieser nackten Frau zuwider, und um sie nicht
sehen zu miissen, wandte Er Sein Gesicht ab. Banasura
nutzte sofort diese Gelegenheit und verlieB das
Schlachtfeld, um Krsnas Angriff zu entgehen. Alle seine
Bogensehnen waren durchtrennt, und kein -einziger
Streitwagen oder Wagenlenker stand ihm mehr zur
Verfiigung; es blieb ihm also nichts anderes iibrig, als in
die Stadt zuriickzukehren. Alles hatte er in der Schlacht
verloren.

SchlieBlich konnten sich auch die letzten der Gesellen
Sivas, die Kobolde und die geisterhaften bhiitas, pretas
und ksatriyas, nicht mehr Krsnas Pfeilen erwehren, und so
verlieBen sie das Schlachtfeld. Da unternahm Siva einen
letzten Versuch, und er setzte seine todlichste Waffe, den
§ivajvara, ein, die durch ungeheure Hitze alles vernichtet.
Es heif3t, daB} die Sonne am Ende der Schopfung zwdlfmal
so heil wird wie gewohnlich, und diese Hitze, die
zwoOlfmal stirker ist als die der Sonne, bezeichnet man als
§ivajvara. Der givajvara in Person, der von Siva
losgelassen wurde, hatte drei Kopfe und drei Beine, und
als er auf Krsna zukam, schien alles um ihn herum in
Feuer aufzugehen. Er war so michtig, dal mit jedem
seiner Schritte gewaltige Feuerwogen in alle Richtungen
davonschossen, und Krsna bemerkte, daf} er geradewegs
auf Thn zukam.

So wie es eine Sivajvara-Waffe gibt, gibt es auch eine
Narayanajvara-Waffe, die sich durch extreme Kiilte
auszeichnet. Extreme Hitze kann noch irgendwie ertragen
werden, doch bei extremer Kilte kommt alles zum
Erliegen. Dies wird zum Zeitpunkt des Todes erfahren,
denn in dieser Situation steigt die Korpertemperatur
zunichst auf 42 Grad an, doch dann bricht der ganze
Organismus zusammen, und der Korper wird im Nu so
kalt wie Eis. Um der sengenden Hitze des Sivajvara
entgegenzuwirken, gab es keine andere Waffe als den
Narayanajvara.

Als Sri Krsna sah, daB Siva den givajvara losgelassen
hatte, blieb Thm keine andere Wahl, als Narayanajvara
einzusetzen. Sri Krsna ist der urspriingliche Nardyana,
und als solcher ist Er der Gebieter der
Narayanajvara-Waffe. Sowie der Narayanajvara zum
Einsatz kam, begann ein heftiger Kampf zwischen den
beiden jvaras. Wenn @duflerste Hitze auf duBlerste Kilte
trifft, ist es die natiirliche Folge, dal sich die Hitze
allmihlich verringert, und dies war auch im Kampf
zwischen Sivajvara und Narayanajvara der Fall. Sivajvara
mufBte erkennen, daf} seine Hitze allmihlich nachlie3, und
so rief er Siva um Hilfe an, doch Siva war nicht in der
Lage, ihm in der Gegenwart des Narayanajvara zu helfen.
Nun, da der Sivajvara von Siva keine Hilfe erhoffen
konnte, erkannte er, dal es fiir ihn keinen anderen
Ausweg gab, als sich Narayana, Sri Krsna Selbst, zu
ergeben. Wenn nicht einmal Siva, der groBte Halbgott,
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michtig genug war, um ihm zu helfen, was hitte er dann
von den untergeordneten Halbgottern erwarten konnen?
So kam §ivajvara schlieBlich zum Entschluf, sich Krsna
zu ergeben, und er verneigte sich vor Krsna und brachte
Thm ein Gebet dar, um den Herrn zu erfreuen und Ihn um
Schutz zu bitten.

Dieser Kampf zwischen Sivas und Krsnas gewaltigsten
Waffen bestitigt, daB jemand, der von Krsna beschiitzt
wird, von niemandem getdtet werden kann und daf
jemand, der nicht unter Krsnas Schutz steht, von
niemandem gerettet werden kann. Siva wird Mahadeva,
der grofite der Halbgétter, genannt, obwohl manchmal
auch Brahma als der grofite Halbgott bezeichnet wird,
weil er die Macht hat zu erschaffen; Siva auf der anderen
Seite hat die Macht, Brahmas Schopfungen zu vernichten.
Auf jeden Fall sind sowohl Brahma als auch Siva nicht in
der Lage, mehr als eine Funktion auszuiiben: Brahma
erschafft, und Siva vernichtet, aber keiner von ihnen kann
die Schopfung erhalten. Sri Visnu dagegen erhilt nicht
nur, sondern erschafft und vernichtet auch. Im Grunde ge-
nommen wird die Schépfung ndmlich nicht von Brahma
bewirkt, denn Brahma selbst wird von Sri Visnu
erschaffen. Siva seinerseits geht von Brahma aus, das
heiBt, er wird von ihm geboren. Daher erkannte Sivajvara,
daB ihm niemand auBer Krsna, Narayana, helfen konnte.
Deshalb tat er das einzig Richtige und suchte bei Sii
Krsna Zuflucht, und mit gefalteten Hdanden brachte er Thm
Gebete dar.

"Lieber Herr, ich bringe Dir meine achtungsvollen
Ehrerbietungen dar, denn Du besitzt unbegrenzte Krifte.
Niemand kann Deine Krifte iibertreffen, und deshalb bist
Du der Herr eines jeden. Im allgemeinen halten die
Menschen Siva fiir die michtigste Personlichkeit in der
materiellen Welt; doch Siva ist nicht allmichtig. Die
Wabhrheit ist, dal Du der Allméchtige bist. Du bist das
urspriingliche Bewuftsein, und Du bist das urspriingliche
Wissen. Ohne Wissen und Bewultsein kann nichts Macht
entfalten. Einem materiellen Objekt mag noch so grofle
Macht innewohnen, doch ohne die Beriihrung mit
BewuBtsein und Wissen kann es nicht in Funktion treten.
Eine materielle Maschine mag noch so kompliziert und
gigantisch sein, aber ohne von jemandem, der Wissen und
Bewulitsein besitzt, betrieben zu werden, ist diese
materielle Maschine tot und nutzlos. O Herr, Du bist das
vollkommene Wissen, und in Deiner Personlichkeit gibt
es nicht die geringste Spur von materieller
Verunreinigung. Siva und Brahma sind zweifellos
michtige Halbgotter, da sie die Macht besitzen, die
gesamte Schopfung zu vernichten bzw. zu erschaffen,
doch in Wirklichkeit sind weder Brahma noch Siva die
Ursache der kosmischen Manifestation. Du bist die
Absolute Wahrheit, das Hochste Brahman, und Du bist die
urspriingliche Ursache. Deshalb ist es falsch, zu sagen,
dal die unpersonliche Brahman-Ausstrahlung die
urspriingliche Ursache der kosmischen Manifestation sei;
vielmehr ist es so, da} dieses unpersonliche Brahman von
Deiner Personlichkeit ausgeht. Die Bhagavad-gita
bestitigt ebenfalls, daf} S Krsna die Ursache des
unpersonlichen Brahmans ist. Die Brahman-Ausstrahlung
wird mit dem Sonnenlicht verglichen, das vom



Sonnenplaneten ausgeht. Deshalb kann das unpersonliche
Brahman nicht die endgiiltige Ursache sein. Die
endgiiltige Ursache aller Dinge ist die hochste, ewige
Gestalt Krsnas. Alle materiellen Aktionen und Reaktionen
finden im unpersonlichen Brahman statt, doch im
personlichen Brahman, in der ewigen Gestalt Krsnas, gibt
es weder Aktion noch Reaktion. Mein lieber Herr, Dein
Korper ist daher von vollkommenem Frieden und von
vollkommener Gliickseligkeit erfiillt, und er ist frei von
aller materiellen Verunreinigung.

Im materiellen Korper finden Aktionen und Reaktionen
der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur statt,
und hinzu kommt als wichtigster Faktor die Zeit, die allen
anderen Elementen iibergeordnet ist, da die gesamte mate-
rielle Manifestation aufgrund der Wirkung der Zeit in
Erscheinung tritt. Auf diese Weise entsteht die materielle

Erscheinungswelt, und diese Erscheinungen der
materiellen Natur ziehen sofort fruchtbringende
Handlungen nach sich. Als  Ergebnis dieser

fruchtbringenden Handlungen nimmt das Lebewesen eine
bestimmte Lebensform an und entwickelt damit auch eine
besondere Wesensart; auf diese Weise wird das
Lebewesen von einem feinstofflichen und einem grob-
stofflichen Korper bedeckt, der aus der Lebensluft, dem
Ego, den zehn Sinnesorganen, dem Geist und den fiinf
grobstofflichen Elementen besteht. Diese Faktoren bilden
eine bestimmte Art von Korper, der dann die Wurzel oder
Ursache verschiedener anderer Korper wird, die die Seele
im Kreislauf von Geburt und Tod durchlduft. All diese
Phidnomene entstehen aus der Wechselwirkung Deiner
materiellen Energie. Du bist die Ursache dieser dufleren
Energie, aber Du wirst von den Aktionen und Reaktionen
der verschiedenen Elemente nicht beriihrt. Du befindest
Dich jenseits des Diktats der materiellen Energie, und
deshalb stellst Du den hochsten Frieden dar. Dich zu
erreichen ist der hochste Aspekt der Freiheit von
materieller Verunreinigung. Daher gebe ich jede andere
Zuflucht auf und suche allein bei Deinen Lotosfiilen

Schutz.
Mein lieber Herr, Dein Erscheinen als Vasudevas Sohn
in der Rolle eines Menschen ist eines Deiner

transzendentalen Spiele, die Du in Deiner absoluten
Freiheit durchfiihrst. Um die Gottgeweihten zu segnen
und die Nichtgottgeweihten zu vernichten, erscheinst Du
in mannigfachen Inkarnationen. All diese Inkarnationen
steigen in die materielle Welt hinab, so wie Du es in der
Bhagavad-gita versprochen hast, wo Du sagst, da Du
immer dann erscheinst, wenn die Menschen vom Pfad des
spirituellen  Fortschritts ~abweichen. Wenn durch
irreligiose Prinzipien Stérungen auftreten, erscheinst Du,
o Herr, kraft Deiner inneren Energie, um in erster Linie
die Halbgotter und die spirituell interessierten Menschen
zu beschiitzen und zu versorgen sowie die Giiltigkeit der
Gesetze und der Ordnung in der materiellen Welt
aufrechtzuerhalten. Dabei richtest Du es gleichzeitig ein,
dall die Schurken und Damonen so bestraft werden, wie
sie es verdienen. Dies ist nicht das erste Mal, daf3 Du in
die materielle Welt hinabgestiegen bist, ja Du bist bereits
viele, viele Male zuvor erschienen.

Mein lieber Herr, bitte darauf

gestatte  mir,
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hinzuweisen, daf} ich durch Deinen Narayanajvara sehr
hart bestraft worden bin. Er hat zweifellos eine kiihlende
Wirkung, doch zugleich ist er sehr gefahrlich und fiir uns
alle unertriglich. Mein lieber Herr, das Lebewesen, das
einen materiellen Korper angenommen hat, steht unter
dem Bann materieller Wiinsche, so da3 es das Krsna-
BewuBtsein vergifit, und weil es nichts von der
endgiiltigen Zuflucht Deiner Lotosfiie wei}, ist es den
drei leidvollen Bedingungen der materiellen Natur un-
terworfen. Weil man sich Dir nicht hingibt, mu man
endlos weiterleiden."

Als Sri Krsna die Worte des Sivajvara vernommen
hatte, antwortete Er: "O Dreikopfiger, deine Worte haben
Mich sehr erfreut. Sei getrost, dal dir der Narayanajvara
kein Leid mehr zufiigen wird. Und es ist nicht nur so, daf
du dich nicht mehr zu fiirchten brauchst, sondern jeder,
der sich in Zukunft an diesen Kampf zwischen Sivajvara
und Narayanajvara erinnert, wird ebenfalls von allen
Arten der Furcht frei sein." Nach dieser Antwort brachte
der Sivajvara den Lotosfiien der Hochsten Personlichkeit
Gottes seine achtungsvollen Ehrerbietungen dar und
entfernte sich dann.

In der Zwischenzeit war es Banasura irgendwie
gelungen, sich von seiner Niederlage zu erholen, und er
nahm mit neuer Kraft den Kampf wieder auf. Diesmal
hatte sich Banasura mit den vielseitigsten Waffen
ausgeriistet, und rasend vor Wut stiirmte er auf S1 Krsna
zu, der auf Seinem Streitwagen saf3. Mit seinen tausend
Armen liel der zornige Banasura ein ganzes Arsenal von
Waffen auf Sri Krsna niederregnen, und als S Krsna sah,
wie all diese Waffen auf Thn zugeschossen kamen, so
dicht wie die Wasserstrahlen aus einer Brause, griff Er zu
Seinem Feuerrad, dem scharfen SudarS§ana-cakra, und
schnitt dem Ddmon einen Arm nach dem anderen ab,
genau wie ein Girtner mit einer Schere die Zweige eines
Baumes stutzt. Als Siva sah, daf} sein Geweihter Banasura
trotz seiner Gegenwart nicht gerettet werden konnte, kam
er wieder zur Vernunft und trat persénlich vor Sii Krsna,
um Thn durch das folgende Gebet zu besénftigen.

Siva sagte: "O mein Herr, alle vedischen Hymnen
haben das Ziel, Dich zu verehren. Wer Dich nicht kennt,
hilt das unpersonliche brahmajyoti fiir die endgiiltige
Hochste Absolute Wahrheit, ohne zu wissen, dal Du Dich
hinter Deiner spirituellen Ausstrahlung in Deinem ewigen
Reich aufhiltst. Deshalb wirst Du, o Herr, param
brahman genannt, ein Wort, das auch in der
Bhagavad-gita verwendet wird, um Deine Identitdt zu
beschreiben. Die Heiligen, die ihre Herzen vollig von aller
materiellen Verschmutzung gereinigt haben, konnen
Deine transzendentale Gestalt wahrnehmen, obwohl Du
alldurchdringend wie der Himmel bist und von keinem
materiellen Objekt beriihrt wirst. Nur Deine Geweihten
konnen Dich sehen, und niemand sonst. Nach der
Auffassung, die die Unpersonlichkeitsphilosophen von
der Form Deiner hochsten Existenz haben, ist der Himmel
Dein Nabel, das Feuer Dein Mund und das Wasser Dein
Samen. Die himmlischen Planeten sind Dein Kopf, die
Himmelsrichtungen sind Deine Ohren, der Planet Urvi
stellt Deine Lotosfiile dar, der Mond ist Dein Geist, und
die Sonne ist Dein Auge. Was mich betrifft, so stelle ich



Dein Ego dar. Der Ozean stellt Deinen Bauch dar und der
Himmelskonig Indra Deine Arme. Die Bédume und
Pflanzen sind die Haare auf Deinem Korper, die Wolken
sind das Haar auf Deinem Haupt, und Brahma ist Deine
Intelligenz. All die groflen Stammviter, die Prajapatis,
sind Deine symbolischen Reprisentanten, und Religion ist
Dein Herz. Auf diese Weise wird der unpersonliche
Aspekt Deines absoluten Korpers wahrgenommen, doch
Du Selbst bist letztlich die Hochste Person. Der unper-
sonliche Aspekt Deines erhabenen Korpers ist nur eine
kleine Erweiterung Deiner Energie. Du wirst mit dem
urspriinglichen Feuer verglichen, und all Deine
Erweiterungen sind wie Licht und Wirme, die von diesem
Feuer ausgehen."

Siva fuhr fort: "Mein lieber Herr, obwohl Du Dich
universal manifestierst, sind die verschiedenen Teile des
Universums bestimmte Teile Deines Korpers; durch Deine
unermefliche Energie ist es Dir moglich, Dich
gleichzeitig lokalisiert und universal zu manifestieren. In
diesem Zusammenhang wird in der Brahma-sarihita
erklart, daB Du, obwohl Du immer in Deinem Reich
Goloka Vrndavana weilst, trotzdem {iberall gegenwirtig
bist. Und in der Bhagavad-gita heilit es, daB Du
erscheinst, um die Gottgeweihten zu beschiitzen, was fiir
das gesamte Universum gliickverheilend ist. Die
Halbgétter sind nur durch Deine Gnade in der Lage, die
verschiedenen Angelegenheiten im Universum zu regeln.
Dies bedeutet, dal auch die sieben hoheren
Planetensysteme nur durch Deine Gnade erhalten werden.
Am Ende der Schopfung gehen alle Manifestationen
Deiner Energien in Dich ein, ganz gleich, ob sie die Form
von Halbgottern, Menschen oder Tieren haben; dann
ruhen alle unmittelbaren und mittelbaren Ursachen der
kosmischen Manifestation in Dir und verlieren alle
unterschiedlichen Daseinsmerkmale. Im absoluten Sinne
kann man zwischen Dir und allem, was sich auf gleicher
Ebene mit Dir befindet oder Dir untergeordnet ist, keine
Unterschiede machen, denn Du bist gleichzeitig sowohl
der Ursprung der kosmischen Manifestation als auch ihre
Bestandteile. Du bist das hochste Ganze, der Eine ohne
einen zweiten. In der manifestierten Erscheinungswelt
gibt es drei verschiedene Zustinde der Existenz: die Stufe
des BewuBtseins, die Stufe des HalbbewuBtseins, d.h. des
Traumens, und die Stufe der BewuBtlosigkeit. Doch Du, o
Herr, bist transzendental zu all diesen materiellen
Daseinsstufen. Daher befindest Du Dich in einer vierten
Dimension, und Dein Erscheinen und Fortgehen sind von
nichts anderem abhiingig als von Dir Selbst. Du bist die
hochste Ursache von allem, doch fiir Dich gibt es keine
Ursache. Du allein verursachst Dein Erscheinen und
Fortgehen. Trotz Deiner transzendentalen Stellung, o
Herr, bist Du kraft Deiner personlichen Manifestation in
verschiedenen Inkarnationen als Fisch, Schildkrote, Eber,
Nrsirhiha, KesSava usw. erschienen, um vor aller Welt

Deine sechs Fiillen zu entfalten wund Deine
transzendentalen Eigenschaften zu offenbaren; dariiber
hinaus bist Du durch Deine abgesonderten

Manifestationen in Form der verschiedenen Lebewesen
erschienen. Durch Deine innere Energie erscheinst Du als
die verschiedenen Inkarnationen Visnus, und durch Deine
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duBlere Energie erscheinst Du als die Erscheinungswelt.

Wenn der Himmel bewolkt ist, meint der gewohnliche
Mensch, die Sonne sei verdeckt; aber in Wirklichkeit ist
es die Sonne, die mit ihren Strahlen die Wolken erzeugt
hat, und selbst wenn der Himmel voller Wolken ist,
konnen diese Wolken niemals die Sonne verdecken.
Ebenso behaupten die weniger intelligenten Menschen, es
gibe keinen Gott; doch diejenigen Menschen, die mit
tatsachlichem Wissen erleuchtet sind, konnen angesichts
der Manifestation der verschiedenen Lebewesen und ihrer
Titigkeiten in allem Deine Gegenwart wahrnehmen, in
jedem Atom und in den Manifestationen Deiner dufleren
und marginalen Energie. Das Wirken Deiner
unbegrenzten Energien kann nur von den fort-
geschrittensten Gottgeweihten wahrgenommen werden,
aber diejenigen, die unter dem Bann Deiner dufleren
Energie stehen, identifizieren sich mit der materiellen
Welt und entwickeln Anhaftung an Gesellschaft,
Freundschaft und Liebe. Auf diese Weise rennen sie in die
Arme der dreifachen Leiden des materiellen Daseins und
geraten unter den Einflu3 der Dualitit von Gliick und
Leid. Sie treiben im Ozean der Anhaftungen und
versinken darin, um dann wieder herausgerissen zu
werden.

Mein lieber Herr, nur durch Deine Barmherzigkeit und
Gnade erhilt das Lebewesen die menschliche Form des
Lebens, die ihm die Mdoglichkeit bietet, dem leidvollen
Zustand der materiellen Existenz zu entkommen. Wenn
man aber als Mensch seine Sinne nicht zu beherrschen
vermag, wird man von den  Wellen der
Sinnenbefriedigung verschlungen, und so ist es einem
nicht mehr mdglich, bei Deinen Lotosfiilen Zuflucht zu
suchen und sich in Deinem hingebungsvollen Dienst zu
beschiftigen. Das Leben eines solchen Menschen ist sehr
elend, und jeder, der ein derartiges Leben in Dunkelheit
fiihrt, betriigt zweifellos sich selbst und somit auch
andere. Aus diesem Grunde ist die menschliche
Gesellschaft ohne Krsna-BewulBitsein eine Gesellschaft
von Betriigern und Betrogenen.

O Herr, Du bist die Uberseele aller Lebewesen, das
hochste Ziel aller Liebe, und Du bist der hochste
Beherrschende aller Dinge. Unter der Macht der Illusion
fiirchtet sich der Mensch vor dem Tod, aber weil er
ausschlieBlich dem materiellen Genuf3 ergeben ist, nimmt
er freiwillig das leidvolle materielle Dasein auf sich und
rennt dem Irrlicht der Sinnenbefriedigung nach. Ein
solcher Mensch ist zweifellos der grofte Narr, denn er
trinkt Gift und weist den Nektar zuriick. Mein lieber Herr,
alle Halbgotter, einschlieflich meinerselbst und Brahmas,
sowie alle groflen Heiligen und Weisen, deren Herz von
materieller Anhaftung gereinigt ist, haben durch Deine
Gnade riickhaltlos bei Deinen LotosfiiBen Zuflucht
gesucht. Wir alle haben uns Deinen Lotosfiilen ergeben,
weil wir Dich als den Hochsten Herrn erkannt haben; Du
bist unser ein und alles, das einzige Ziel unserer Liebe. Du
bist die urspriingliche Ursache der kosmischen Mani-
festation. Du bist ihr hochster Erhalter, und Du bist auch
die Ursache ihrer Auflosung. Du bist jedem gleichgesinnt,
o hochster Freund, der Du allen Lebewesen Frieden
spendest. Du bist fiir jeden von uns das hochste Ziel aller



Verehrung. Mein lieber Herr, bitte beschiftige uns immer
in Deinem transzendentalen hingebungsvollen Dienst, so
da wir von der materiellen Verstrickung frei werden
konnen.

Zum SchluB, o Herr, erlaube mir, Dir zu sagen, dafl mir
Banasura sehr lieb ist. Er erwies mir wertvolle Dienste,
und deshalb mochte ich ihn immer gliicklich sehen. Da
ich mit Banasura zufrieden war, versprach ich ihm
Sicherheit vor allen Gefahren. O Herr, erhore daher meine
Bitte und finde Gefallen an ihm, so wie Du an seinen
Vorfahren, Konig Prahlada und Bali Maharaja, Gefallen
gefunden hast. "

Als SrT Krsna diese Gebete Sivas gehort hatte, sprach
Er Seinerseits Siva auch mit "Herr" an und sagte: "Lieber
Herr, Siva, Ich stimme deinen Worten zu, und ebenso
werde Ich Banasura verschonen, wie es dein Wunsch ist.
Ich weil}, da3 Banasura der Sohn Bali Maharajas ist, und
deshalb kann Ich ihn nicht toten, denn sonst wiirde Ich
Mein Versprechen, das Ich Koénig Prahlada gegeben habe,
brechen. Vor langer Zeit gab Ich ihm namlich die
Segnung, niemals einen asura, der in seiner Familie
erscheinen wiirde, zu toten. Deshalb habe Ich Banasura
nicht getotet, sondern ihm einfach nur die Arme
abgetrennt, um seinem Hochmut ein Ende zu bereiten.
Seine gewaltigen Legionen lasteten schwer auf der Erde,
und um die Erde von dieser Biirde zu befreien, habe Ich
alle seine Soldaten getotet. Nun besitzt Banasura noch
vier Arme, und er wird unsterblich bleiben, ohne jemals
von materiellen Leiden oder Freuden beriihrt zu werden.
Ich weil, dall er einer deiner groffiten Geweihten ist, und
so versichere Ich dir, da} er kiinftig nichts mehr zu
befiirchten hat."

Als Banasura auf diese Weise von S Krsna gesegnet
wurde, trat er vor den Herrn und verneigte sich vor Thm,
indem er mit dem Haupt die Erde beriihrte. Er sorgte
augenblicklich dafiir, da Aniruddha sowie auch seine
Tochter Usa in einer priachtigen Kutsche herbeigebracht
wurden, und fiihrte sie vor Sri Krsna, der das junge Paar,
das inzwischen durch Sivas Segen materiell sehr reich ge-
worden war, in Seine Obhut nahm. Darauf schickte Si1
Krsna eine aksauhini-Einheit von Soldaten voraus und
machte Sich zusammen mit den anderen ebenfalls auf den
Riickweg nach Dvaraka. Die Kunde, dal3 Sri Krsna
zusammen mit Usa und Aniruddha Seine siegreiche
Heimkehr angetreten hatte, erreichte schnell die
Bewohner Dvarakas, und so schmiickten sie jeden Winkel
der Stadt mit Fahnen, Girlanden und Blumenketten. Alle
groBen StraBen und Kreuzungen wurden sorgfiltig
gereinigt und mit Sandelholzwasser besprengt, so daf} sich
iiberallhin der Duft von Sandelholz verbreitete. Alle
Biirger versammelten sich zusammen mit ihren Freunden
und Verwandten, und als Sri Krsna Dvaraka erreichte,
bereitete Thm diese gewaltige jubelnde Menschenmenge
einen triumphalen Empfang. Fanfaren ertonten, und
gleichzeitig wurden unzidhlige Muschelhorner geblasen
und Trommeln geschlagen, um den Herrn zu begriifien.
So hielt Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, Einzug
in Seine Hauptstadt, Dvaraka.

Sukadeva Gosvami versicherte Konig Pariksit, daB die
Erzidhlung von der Schlacht zwischen Siva und Krsna in
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keiner Weise unheilvoll sei wie die Schilderungen
gewohnlicher Kriege; vielmehr werde jeder, der sich
morgens an die Beschreibung dieser Schlacht erinnere und
sich tiber Sr1 Krsnas Sieg freue, in seinem Lebenskampf
niemals eine Niederlage erleiden.

Banasuras Kampf mit Krsna und seine spitere Rettung
durch die Gnade Sivas bestitigen die Aussage der
Bhagavad-gita, da3 die Verehrer der Halbgotter ohne die
Einwilligung Krsnas, des Hochsten Herrn, keine Segnung
empfangen konnen. Banasura war ein groBler Geweihter
§ivas, doch wie wir gesehen haben, war Siva nicht in der
Lage, Banasura zu beschiitzen, als Krsna ihn mit dem Tod
bedrohte. Vielmehr muBte Siva sich personlich an Krsna
wenden und Thn bitten, seinen Geweihten zu verschonen,
und erst dann konnte Banasura - mit Krsnas Einwilligung
- gerettet werden. Das ist S Krsnas Stellung. Wortlich
heiit es in diesem Zusammenhang in der Bhagavad-gita:
mayaiva vihitan hi tan. Dies bedeutet, dafl kein Halbgott
ohne die Einwilligung des Hochsten Herrn seinem
Verehrer eine Segnung geben kann.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
62. Kapitel des Krsna-Buches: "Sri Krsna kimpft mit
Banasura".



63 / Die Geschichte von Konig Nrga

Eines Tages unternahmen einige Familienangehorige
S1i Krsnas, wie Samba, Pradyumna, Carubhanu und Gada,
die allesamt Prinzen der Yadu-Dynastie waren, einen
ausgedehnten Ausflug durch die Wilder in der Umgebung
Dvarakas. Im Laufe der Zeit wurden sie alle sehr durstig,
und so machten sie sich im Wald auf die Suche nach
Trinkwasser. Als sie schlielich an einen Brunnen kamen,
muBten sie feststellen, dall er kein Wasser enthielt; statt
dessen befand sich auf dem Grund dieses Brunnens ein
seltsames Lebewesen. Es war eine grofe Eidechse, und
der Anblick dieser Kreatur versetzte die Prinzen in grofes
Erstaunen. Sie erkannten, daf die Eidechse gefangen war
und sich nicht aus eigener Kraft befreien konnte, und
daher versuchten sie aus Mitleid, die grofle Eidechse aus
dem Brunnen zu befreien. Aber all ihre Versuche blieben
erfolglos.

Als die Prinzen heimkehrten, erzihlten sie S Krsna
von ihrem Erlebnis. Sii Krsna ist der Freund aller
Lebewesen, und deshalb begab Er Sich auf Bitten Seiner
So6hne hin personlich zu dem Brunnen und holte die grofie
Eidechse mit Leichtigkeit heraus, indem Er einfach Seine
linke Hand ausstreckte. Kaum war die Eidechse von
Krsnas Hand beriihrt worden, 16ste sich ihr Tierkorper
auf, und sie verwandelte sich in einen prichtigen
Halbgott, einen Bewohner der himmlischen Planeten. Der
Korper des Halbgottes strahlte wie geschmolzenes Gold;
feine Gewinder schmiickten ihn, und er trug kostbares
Geschmeide um den Hals.

Es war Sri Krsna kein Geheimnis, weshalb dieser
Halbgott den Korper einer Eidechse hatte annehmen
miissen, doch damit es alle anderen auch erfahren
konnten, fragte Er ihn: "Mein lieber gesegneter Halbgott,
Ich sehe nun, daB dein Korper schon und strahlend ist.
Wer bist du? Es scheint, da3 du einer der vortrefflichsten
Halbgotter von den himmlischen Planeten sein muft.
Moge dir das Gliick stets wohlgesinnt sein! Ich glaube
nicht, daf} diese Lage, in der du dich befunden hast, deiner
wiirdig ist. Sicherlich bist du als Folge deiner friitheren
Handlungen in die Lebensform dieser Eidechse versetzt
worden. Aber laf3 uns von dir selbst horen, wie du in diese
Lage geraten bist. Wenn du glaubst, dein Geheimnis
verraten zu diirfen, dann sage uns bitte, wer du bist."

Die groBe Eidechse war frither ein Konig mit Namen
Nrga gewesen, und als die Hochste Personlichkeit Gottes
nun Konig Nrga fragte, wer er sei, verneigte sich dieser
vor dem Herrn und beriihrte mit seinem Helm, der wie das
Sonnenlicht glinzte, den Boden. Auf diese Weise brachte
er dem Hochsten Herrn zuerst seine achtungsvollen
Ehrerbietungen dar und sagte dann: "Mein lieber Herr, ich
bin Konig Nrga, der Sohn Konig Iksvakus. Wenn Du
jemals wohltitigen Menschen Deine Beachtung geschenkt
hast, mufit Du bestimmt schon meinen Namen gehort
haben. O mein Herr, Du bist der hochste Zeuge. Du bist
Dir jeder auch noch so unbedeutenden Handlung der
Lebewesen in Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft
bewuBt. Nichts kann Deinem ewigen Wissen verborgen
bleiben, und deshalb kennst Du auch meine
Vergangenheit; aber weil Du mich darum gebeten hast,
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werde ich nun die ganze Geschichte meines Lebens erzih-
len."

Konig Nrga holte weit aus und erzidhlte, wie er
aufgrund seiner karma-kanda Titigkeiten zu Fall
gekommen war. Er hatte in seiner natiirlichen
Freigebigkeit seit jeher unzihlige Spenden verteilt, und so
beschrieb er die Zahl der Kiihe, die er verschenkt hatte,
als so grof3 wie die Zahl der Staubkorner auf der Erde, der
Sterne am Himmel und der Regentropfen wihrend der
Regenzeit. Die Regeln der vedischen Zeremonien geben
einem Menschen, der Spenden verteilen will, die
Anweisung, den brahmanas Kiihe zu schenken. Aus
Konig Nrgas Worten geht hervor, dafl er dieses Prinzip
mit aller Ernsthaftigkeit einhielt; als Folge einer kleinen
Nachlassigkeit jedoch wurde er gezwungen, als Eidechse
geboren zu werden. Der Herr empfiehlt deshalb in der
Bhagavad-gita, dal jemand, der eine Neigung zur
Mildtitigkeit hat und den Segen, der auf seine
Mildtatigkeit folgt, erlangen mochte, seine Gaben zur
Freude Krsnas opfern soll. Spenden zu verschenken gilt
als fromme Handlung, und als Ergebnis solch frommer
Handlungen kann man auf die hoheren Planetensysteme
erhoben werden; doch dafl man einen himmlischen
Planeten erreicht hat, bedeutet nicht, daB man niemals
wieder herunterfillt. Das Beispiel Konig Nrgas zeigt
besonders deutlich, daB selbst die frommsten
fruchtbringenden Handlungen uns nicht zu ewigem,
gliickseligem Leben verhelfen konnen. Wie in der
Bhagavad-gita erkldrt wird, sind Tatigkeiten - fromme
wie unfromme - immer die Ursache von Bindung an die
materielle Welt, wenn sie nicht als yajiia zur Freude der
Hochsten Personlichkeit Gottes ausgefiihrt werden.

Konig Nrga wies darauf hin, da} die Kiihe, die er
fortgab, keine alltiglichen Kiihe waren. Jede von ihnen
war noch jung und hatte erst einmal ein Kalb zur Welt
gebracht. Alle Kiihe gaben reichlich Milch und waren sehr
friedlich und gesund. Sie waren alle mit ehrlich
verdientem Geld erworben worden; dazu waren ihre
Horner vergoldet und ihre Hufe mit Silber iiberzogen, und
sie trugen seidene Decken, die mit Perlen und Kettchen
bestickt waren. Konig Nrga fiigte hinzu, daf} diese kostbar
geschmiickten Kiihe nicht irgendwelchen Unwiirdigen
gegeben wurden, sondern nur den besten brahmanas,
denen er ebenfalls erlesene Kleider und goldenes
Geschmeide geschenkt hatte. Diese brahmanas wiesen die
vorbildlichsten Eigenschaften auf-, keiner von ihnen war
reich, und ihren Familien hatte es stets an den
Lebensnotwendigkeiten = gemangelt. FEin  wirklicher
brahmana hortet niemals wie die ksatriyas und vaisyas
Geld, um ein luxurioses Leben zu fiihren, sondern bleibt
immer freiwillig in Armut, da er weil}, dal Geld den
Menschen zu einem materialistischen Leben verfiihrt. So
zu leben ist das Geliibde eines jeden echten brahmana,
und alle brahmanas, die von Konig Nrga Spenden
bekamen, hielten sich strikt an ihr erhabenes Geliibde. Sie
waren im vedischen Wissen wohlbewandert; sie hatten ihr
Leben der Ausfiihrung der vorgeschriebenen Entsagungen
und BuBlen geweiht und besalen einen groBmiitigen
Charakter. Somit erfiillten sie alle Voraussetzungen, um
als befdhigte brahmanas anerkannt zu werden. Sie waren



jedem gleichermallen wohlgesinnt, und iiberdies waren sie
jung und wiesen alle Eigenschaften der echten brahmanas
auf. Neben den Kiihen wurden ihnen auch Land, Gold,
Hiuser, Pferde und Elefanten gegeben. Denjenigen, die
noch nicht verheiratet waren, wurden Frauen,
Dienerinnen, Getreide, Silber, Gebrauchsgegenstinde,
Gewinder, Edelsteine, Mobel, Kutschen und vieles mehr
geschenkt. Diese Wohltitigkeit wurde auf vorbildliche Art
als Opfer gemid den Regeln fiir vedische Zeremonien
durchgefiihrt. Der Konig erzéhlte weiter, dafl er nicht nur
Gaben an die brahmanas verteilt habe, sondern auch
andere fromme Werke getan habe, wie Brunnen gegraben,
Bdume an den Stralenrindern gepflanzt und an den
Hauptstralen Teiche angelegt.

"Trotz alledem", fuhr der Konig fort, "geschah es eines
Tages ungliicklicherweise, daf} sich eine der Kiihe, die ich
einem brahmana gegeben hatte, wieder unter meine Kiihe
mischte. Ohne davon zu wissen, schenkte ich sie spiter
einem anderen brahmana; doch als dieser die Kuh gerade
wegfithren wollte, kam ihr vorheriger Besitzer und
forderte sie als sein Eigentum, indem er sagte: 'Diese Kuh
wurde mir vor kurzem geschenkt. Wie kommst du dazu,
sie einfach wegzunehmen?' So entbrannte zwischen den
beiden brahmanas ein Wortgefecht, und es ging hin und
her, bis sie schlieflich zu mir kamen und mich
beschuldigten, ich hitte eine Kuh zuriickgenommen, die
ich bereits als Spende fortgegeben hatte." Jemandem
etwas zu schenken und es dann wieder an sich zu nehmen
gilt als groBe Siinde, besonders wenn man sich auf diese
Weise einem brahmana gegeniiber verhilt. Als nun die
beiden brahmanas dem Konig gegeniiber die gleiche
Anschuldigung erhoben, war dieser sehr betroffen und
wuBlte nicht recht, was er tun sollte. SchliefSlich machte er
den brahmanas in aller Demut den Vorschlag, jedem
hunderttausend Kiihe im Austausch gegen die eine Kuh zu
geben, die der AnlaB} ihres Streites war. Er bat sie, ihn als
ihr Diener zu betrachten, und er rdumte ein, da3 ihm
bedauerlicherweise ein Fehler unterlaufen sein miisse.
Konig Nrga wollte diesen Fehler unter allen Umstédnden
wiedergutmachen, und so flehte er die brahmanas
instdndig an, sein Angebot anzunehmen und ihn in ihrer
Barmherzigkeit davon zu verschonen, fiir dieses Vergehen
in die Holle gestiirzt zu werden. Das Eigentum eines
brahmana wird als brahma-sva bezeichnet, und nach dem
Gesetz Manus darf es sich nicht einmal die Regierung
aneignen. Jeder der brahmanas beharrte indessen darauf,
daf} die Kuh ihm gehore und ihm unter keinen Umstédnden
wieder weggenommen werden diirfe. Keiner war bereit,
sie gegen hunderttausend Kiihe zu tauschen. So wiesen sie
den Vorschlag des Konigs zuriick und verlieBen den
Palast voller Zorn, in dem Gefiihl, daB ihnen ein
schindliches Unrecht widerfahren war.

Als dann spiter fiir den Konig die Zeit kam, den Korper
aufzugeben, und er vor Yamaraja, den Herrn des Todes,
gefiihrt wurde, fragte ihn Yamaraja, ob er erst die Folgen
seiner frommen Handlungen genieBen oder die Folgen
seiner unfrommen Handlungen erleiden wolle. Yamaraja
wies Konig Nrga darauf hin, daB3 ihn aufgrund seiner
vielen frommen Werke und seiner Mildtitigkeit ein un-
vorstellbares Ausmal} an Genuf3 erwarte. Sein materielles
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Gliick werde nahezu endlos sein; doch trotz dieses
Hinweises war Konig Nrga unschliissig. Zuletzt entschied
er sich, erst die Folgen seiner unfrommen Handlungen zu
erleiden und danach die Ergebnisse seiner frommen
Werke zu genieBen, und so verwandelte Yamaraja ihn auf
der Stelle in eine Eidechse.

Lange Zeit hatte Konig Nrga als grof3e Eidechse in dem
Brunnen gelebt, und nun erzihlte er S Krsna: "Obwohl
ich in diese gefallene Lebenslage versetzt wurde, dachte
ich nur an Dich, mein Herr, und mein
Erinnerungsvermogen hat mich nie verlassen." Aus Konig
Nrgas Geschichte geht hervor, da3 Menschen, die den
Prinzipien fruchtbringender Titigkeiten folgen, um
materielle Gewinne zu erlangen, nicht sehr intelligent
sind. Als Yamaraja, der Herr des Todes, Konig Nrga sein
Schicksal selbst wihlen lie, héitte dieser erst die
Ergebnisse seiner frommen Handlungen bekommen
konnen. Statt dessen hielt er es fiir kliiger, erst die Folgen
seiner unfrommen Handlungen zu empfangen, um dann
die Folgen seiner frommen Handlungen ungestort zu
geniellen. Trotz allem hatte er also kein Krsna-BewuBtsein
entwickelt. Wer Krsna-bewuBlt ist, entwickelt Liebe zu
Gott, zu Krsna, und nicht zu frommen oder unfrommen
Handlungen; deshalb ist ein Krsna-bewulter Mensch auch
nicht den Folgen solcher Handlungen ausgesetzt. Wie in
der Brahma-samhita gesagt wird, ist ein Gottgeweihter
durch die Gnade des Herrn nicht mehr den Reaktionen
seiner fruchtbringenden Tétigkeiten unterworfen.

Als Folge seiner frommen Titigkeiten war in Konig
Nrga irgendwie der Wunsch entstanden, den Herrn zu
sehen. "Mein lieber Herr", fuhr Konig Nrga fort, "ich
hatte das starke Verlangen, Dich eines Tages personlich
sehen zu diirfen. Ich glaube, daB3 insbesondere dieser
starke Wunsch und meine Neigung zu rituellen
Zeremonien und zu Wohltitigkeit die Ursache waren, dal3
ich mich an mein fritheres Leben zu erinnern vermochte,
obwohl ich eine Eidechse geworden war.” Mein lieber
Herr, Du bist die Uberseele im Herzen eines jeden Lebe-
wesens. Es gibt viele grole mystische yogis, die die
Augen haben, Dich durch die Veden und Upanisaden zu
sehen. Um die hohe Stufe zu erreichen, Dir in Qualitit
gleich zu sein, meditieren sie ohne Unterlafl iiber Dich,
der Du in ihren Herzen weilst. Obwohl es méglich ist, dafl
solche vortrefflichen Heiligen Dich stets in ihrem Herzen
wahrnehmen, konnen sie Dich nicht von Angesicht zu
Angesicht sehen; deshalb iiberrascht es mich sehr, daf} ich
Dich personlich sehen darf. Ich erinnere mich sehr gut,
daf ich friiher, besonders aufgrund meiner Stellung als
Konig, mit so vielen weltlichen Dingen beschiftigt war;
obgleich ich inmitten von UberfluB und Prunk lebte und
so sehr den Freuden und Leiden des materiellen Daseins
ausgesetzt war, bin ich nun von dem groBlen Gliick
gesegnet worden, Dich personlich sehen zu diirfen, was
eigentlich, soviel ich weil3, nur jemandem moglich ist, der
vom materiellen Dasein befreit ist."

Als sich Konig Nrga entschlofl, die Folgen seiner
unfrommen Titigkeiten zu empfangen, wurde ihm

Jemanden, der sich an sein vorheriges Leben
erinnern kann, bezeichnet man als jati-smara.



aufgrund seines Fehlers bei der Ausfiihrung frommer
Titigkeiten der Korper einer Eidechse gegeben, und daher
hatte er sich um die Moglichkeit gebracht, direkt auf eine
hohere Lebensstufe wie die eines michtigen Halbgottes zu
gelangen. Zusammen mit seinen frommen Handlungen
hatte er jedoch auch die Erinnerung an Krsna bewahrt,
und deshalb wurde er schon bald von seinem Reptilkorper
befreit und erhielt den Korper eines Halbgottes. Wenn
diejenigen, die materiellen Reichtum begehren, den
Hochsten Herrn verehren, bekommen sie die Korper
méchtiger Halbgotter. Manchmal erhalten  diese
Halbgotter die Gelegenheit, die Hochste Personlichkeit
Gottes von Angesicht zu Angesicht zu sehen, aber das
bedeutet noch nicht, daB sie imstande sind, in das
spirituelle Konigreich, auf einen der Vaikuntha-Planeten,
zu gelangen. Nur wenn diese Halbgotter sich weiterhin
bemiihen, Geweihte des Herrn zu werden, werden sie die
nichste Gelegenheit, die sich ihnen bietet, zu nutzen wis-
sen und Vaikuntha erreichen.

Konig Nrga, der nun den Korper eines Halbgottes
erlangt hatte, sich aber weiterhin an alles erinnern konnte,
sagte: "Mein lieber Herr, Du bist der Hochste Herr, und
Du wirst von allen Halbgéttern verehrt. Du gehorst nicht
zu den funkengleichen Lebewesen, sondern Du bist die
Hochste Person, Purusottama. Du bist die Quelle allen
Gliicks fiir alle Lebewesen; daher wirst Du auch Govinda
genannt. Du bist der Herr aller Lebewesen, sowohl derer,
die bereits einen materiellen Korper angenommen haben,
als auch derer, die noch keinen materiellen Korper
angenommen haben." (Zu den Lebewesen, die noch
keinen materiellen Korper angenommen haben, gehdren
diejenigen, die in der materiellen Welt als bose Geister
umherirren oder in den Bereich der feinstofflichen
Lebewesen eingegangen sind. Daneben gibt es auch die
Lebewesen, die im spirituellen Konigreich, den
Vaikunthalokas, leben, aber ihr Korper besteht nicht aus
materiellen Elementen.) "O mein Herr, Du bist unfehlbar.
Du bist der Hochste, das reinste aller Lebewesen. Du
weilst im Herzen eines jeden. Du bist Narayana, die Zu-
flucht aller Lebewesen. Weil Du Dich im Herzen aller
Lebewesen befindest, bist Du der hochste Kontrollierende
ihrer Sinnestdtigkeiten; deshalb wirst Du auch Hrsikesa
genannt.

O Hochster Herr, SrT Krsna, weil Du mir den Korper
eines Halbgottes gabst, werde ich mich zu einem der
himmlischen Planeten begeben miissen. Doch zuvor
mochte ich die Gelegenheit wahrnehmen und Dich um
Deine Barmbherzigkeit bitten: Gewédhre mir die Segnung,
daf ich niemals Deine Lotosfiile vergessen werde, ganz
gleich, in welche Lebensform und auf welchen Planeten
ich versetzt werde. Du bist alldurchdringend und iiberall
als Ursache und Wirkung gegenwirtig. Du bist die
Ursache aller Ursachen, und Deine Macht und Deine
Energien sind unbegrenzt. Du bist die Absolute Wahrheit,
die Hochste Personlichkeit Gottes und das Hochste
Brahman. Ich bringe Dir deshalb stets von neuem meine
achtungsvollen Ehrerbietungen dar. Lieber Herr, Dein
Korper ist voll von transzendentaler Gliickseligkeit und
transzendentalem Wissen, und Du bist ewig. Du bist
Yoges$vara, der Meister aller mystischen Krifte. Bitte
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gewihre mir Deine Barmherzigkeit und lal mich eines der
unbedeutenden Staubkornchen an Deinen Lotosfiilen
sein."

Bevor sich Konig Nrga zu den himmlischen Planeten
begab, umkreiste er den Herrn und verneigte sich vor Thm,
wobei er mit seinem Helm Krsnas Lotosfiile beriihrte.
Danach bestieg er mit der Erlaubnis des Herrn das
Himmelsflugzeug, das direkt von den hoheren Planeten
gekommen war und bereits auf ihn wartete. Nachdem sich
Konig Nrga entfernt hatte, brachte S Krsna zum
Ausdruck, dal Er die Hingabe des Konigs an die
brahmanas sowie dessen Bereitschaft, wohltitig zu sein
und vedische Zeremonien durchzufiihren, sehr schitze.
Deshalb wird es jemandem, der nicht unmittelbar ein
Geweihter des Herrn werden kann, empfohlen, den
vedischen Lebensprinzipien zu folgen. Dies wird ihn letzt-
lich befdhigen, den Herrn zu sehen, indem er entweder
direkt ins spirituelle Konigreich erhoben wird oder vorerst
ins himmlische Konigreich gelangt, von wo aus eine gute
Moglichkeit besteht, die spirituelle Welt zu erreichen.

S1T Krsna wollte Seine anwesenden Verwandten, die
alle dem ksatriya-Stand angehorten, anhand des Beispiels
von Konig Nrga belehren und sagte zu ihnen: "Selbst
wenn ein ksatriya-Konig so michtig ist wie Feuer, darf er
sich unter keinen Umstinden das Eigentum eines
brahmana aneignen und es fiir seine eigenen Zwecke
benutzen. Wie erst sollte es dann den gewohnlichen
Konigen, die sich fiir die méchtigsten Wesen in der
materiellen Welt halten, erlaubt sein, einem brahmana das
Eigentum wegzunehmen? Ich halte es fiir nicht so
gefihrlich, Gift zu trinken, wie sich am Eigentum eines
brahmana zu vergreifen, denn bei gewohnlichem Gift
kann man durch die geeignete Behandlung gerettet
werden, doch wenn man das giftige Vergehen begeht,
einem brahmana den Besitz wegzunehmen, kann dies
durch kein Mittel wiedergutgemacht werden. Konig Nrga
ist das beste Beispiel dafiir: Er war sehr méchtig und
fromm, doch weil er den geringfiigigen Fehler beging,
sich unabsichtlich die Kuh eines brahmana anzueignen,
wurde er dazu verdammt, das abscheuliche Leben einer
Eidechse zu fithren. Gewohnliches Gift kann nur denen
schaden, die es trinken, und gewohnliches Feuer kann mit
Wasser geloscht werden; doch das durch die spirituelle
Kraft eines brahmana entziindete arani-Feuer kann die
ganze Familie desjenigen, der einen solchen brahmana
erziirnt, zu Asche verbrennen.

Wenn jemand das Eigentum eines brahmana auch nur
beriihrt, stiirzt er dadurch drei Generationen seiner
Familie ins Verderben, und wenn jemand einem
brahmana etwas mit Gewalt wegnimmt, werden zehn
Generationen seiner Familie vor ihm wund zehn
Generationen nach ihm ins Verderben gestiirzt. Wenn
jemand aber ein Vaisnava, ein Geweihter des Herrn, wird,
fiihrt dies zur Befreiung von zehn vorangegangenen und
zehn nachfolgenden Generationen seiner Familie."

" Friiher pflegten die brahmanas ihre Opferfeuer nicht
mit Streichhdlzern oder einem anderen Feuer zu
entziinden, sondern durch michtige mantras, die man als
arani bezeichnet.



S Krsna fuhr fort: "Wenn ein torichter Konig, dem
Reichtum, Ansehen und Macht zu Kopf gestiegen sind,
versucht, sich das Eigentum eines brahmana anzueignen,
dann bedeutet dies nichts anderes, als dal er sich den Pfad
zur Holle ebnet. Er kann sich nicht vorstellen, wie sehr er
fiir solch uniiberlegte Handlungen leiden muf}. Wenn
jemand einem groBmiitigen brahmana, der fiir eine kin-
derreiche Familie zu sorgen hat, etwas fortnimmt, dann
erwartet ihn fiir dieses Verbrechen die Holle Kumbhipaka
- und nicht nur er selbst, sondern auch seine
Familienangehorigen werden in dieser Holle elendiglich
ihr Dasein fristen miissen. Ein Mensch, der etwas an sich
nimmt, was einem brahmana gegeben oder von einem
brahmana weggegeben wurde, ist dazu verurteilt, fiir
mindestens 60 000 Jahre ein solch elendes Dasein zu
fiihren wie ein Insekt im Kot. Deshalb lege Ich euch nahe,
Meine Sohne und Verwandten: Nehmt niemals, nicht
einmal versehentlich, das Eigentum eines brahmana an
euch, denn durch eine solche Handlung wiirdet ihr eure
ganze Familie ins Verderben stiirzen. Wenn sich jemand
auch nur wiinscht, solches Eigentum zu besitzen, verkiirzt
sich sein Leben, ganz zu schweigen davon, wenn er
versucht, es an sich zu reilen. Er wird von seinen Feinden
besiegt und seiner koniglichen Ehren beraubt werden, und
wenn er seinen Korper aufgibt, wird er eine Schlange
werden, denn dies sind Lebewesen, die anderen nur Leid
zufiigen. Meine lieben S6hne und Anverwandten, selbst
wenn ein brahmana zornig auf euch wird, euch
beschimpft oder euch etwas antut, rate Ich euch, von
jeglicher Rache abzusehen und statt dessen zu ldcheln,
duldsam zu sein und ihm eure Achtung zu erweisen. Wie
ihr wiit, bringe auch Ich den brahmanas mit groflem
Respekt dreimal am Tag Meine Ehrerbietungen dar. Thr
solltet daher Meiner Anweisung und Meinem Beispiel
folgen. Ich werde niemandem vergeben, der dies
unterldBt, sondern Ich werde ihn dafiir bestrafen. Die
Geschichte von Konig Nrga soll euch ein warnendes
Beispiel sein, daf} selbst jemand, der das Eigentum eines
brahmana versehentlich an sich nimmt, in elendste
Lebensumstinde versetzt wird."

Auf diese Weise unterwies Sii Krsna, der stets darum
bemiiht ist, die bedingten Lebewesen zu ldutern, nicht nur
Seine Familienangehdrigen und die Einwohner Dvarakas,
sondern dariiber hinaus auch alle Menschen zu allen
Zeiten. Nach diesen Worten kehrte der Herr in Seinen
Palast zuriick.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
63. Kapitel des Krsna-Buches: "Die Geschichte von Konig
Nrga".
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64 / Sri Balarama besucht Vrndavana

Sri Balarama bekam groBe Sehnsucht danach, Seinen
Vater und Seine Mutter, Maharaja Nanda und Yasoda,
wiederzusehen. Deshalb bestieg Er eines Tages Seinen
Wagen und machte Sich frohen Mutes auf den Weg nach
Vrndavana. Schon seit langem hatten sich die Einwohner
von Vrndavana danach gesehnt, Krsna und Balarama
wiederzusehen. Die Kuhhirtenjungen und die gopis waren
in der Zwischenzeit betrichtlich gewachsen, doch als
Balarama in Vrndavana ankam, umarmten sie Ihn alle,
und Er umarmte sie ebenfalls. Dann ging Er zu Maharaja
Nanda und Yasoda und erwies ihnen Seine achtungsvollen
Ehrerbietungen, und sie sprachen ihren Segen iiber
Balarama aus und nannten Thn Jagadi$vara, den Herrn des
Universums, der jeden erhilt. Mutter Yasoda und Nanda
Maharaja sprachen Thn mit diesem Namen an, weil ihnen
Krsna und Balarama, obwohl Sie alle Lebewesen erhalten,
durch Thre Abwesenheit so viel Kummer bereitet hatten.
Mit solchen Gefiihlen umarmten sie Balarama, setzten Ihn
auf ihren Schof} und begannen wieder endlos zu weinen,
wobei sie Balarama mit ihren Trdnen benetzten. Danach
erwies Sri Balarama den ilteren Kuhhirten Seine
Ehrerbietungen und nahm die Ehrerbietungen der
jiingeren Kuhhirten entgegen. So tauschte Balarama mit
jedem, je nach Alter und der jeweiligen Beziehung,
Gefiihle der Freundschaft aus. Seinen gleichaltrigen
Freunden schiittelte Er die Hand und umarmte herzhaft
lachend jeden von ihnen.

Nachdem Ihn die Kuhhirten, die Kuhhirtenjungen, die
gopis, Konig Nanda und Mutter Yasoda begriifit hatten,
setzte Sich Sri Balarama voller Zufriedenheit nieder,
worauf sie Thn alle umringten. Zunachst erkundigte Sich
Balarama nach ihrem Befinden, und dann iiberschiitteten
Ihn die Einwohner Vrndavanas mit vielen Fragen, da sie
Ihn schon lange Zeit nicht mehr gesehen hatten. Die
Bewohner Vrndavanas, die einfach von den Lotosaugen
Krsnas gefangen waren, hatten alles fiir [hn geopfert, und
wegen ihrer grof3en Liebe zu Krsna begehrten sie niemals
danach, die himmlischen Planeten zu erreichen, in die
BrahmanAusstrahlung einzugehen oder mit der Absoluten
Wahrheit eins zu werden. Ebenso wiinschten sie sich nicht
einmal ein Leben voller Reichtum, sondern waren
zufrieden mit ihrem einfachen Leben, das sie im Dorf
Vrndavana als Kuhhirten fiihrten. Da ihre Gedanken stets
bei Krsna weilten, begehrten sie nichts zu ihrem eigenen
Nutzen. Sie liebten Krsna iiber alles, und als sie
Balaramaji nach Neuigkeiten {iber Krsna befragten,
zitterte ihre Stimme unter dem Gefiihl der Trennung von
Ihm.

Die ersten Fragen stellten Nanda Maharaja und
Yasodamayi: "Lieber Balarama, wie geht es all unseren
Freunden, Vasudeva und den anderen Familienan-
gehorigen? Nun seid Ihr beiden, Du und Krsna,
erwachsene, verheiratete Minner mit Kindern. Erinnert
Ihr Euch im Gliick Eures Familienlebens zuweilen noch
an Eure armen Eltern, Nanda Maharaja und Yasodadevi?
Es ist eine erfreuliche Nachricht, daf} der siindvolle Konig
Karmmsa von Euch getdtet worden ist und dall unsere
Freunde, wie Vasudeva und die anderen, denen Kammsa so

52

viel Leid zugefiigt hatte, nun von diesem Schrecken
befreit worden sind. Es freut uns auch zu horen, daf3 Ihr
Jarasandha und Kalayavana, der nun tot ist, besiegt habt
und daB Thr nun in einer sicheren Festung, der Stadt
Dvaraka, lebt."

Als schlieBlich auch die gopis kamen, warf Sii
Balarama ihnen liebevolle Blicke entgegen. Die gopis, die
wegen der Trennung von Krsna und Balarama so lange
gelitten hatten, waren nun iibergliicklich und erkundigten
sich nach Seinem und Krsnas Wohlergehen. Insbesondere
wollten sie wissen, wie es Krsna im Kreis der vornehmen
Frauen von Dvaraka Purt ging. "Denkt Er noch manchmal
an Seinen Vater Nanda, Seine Mutter YasSoda und all
Seine anderen Freunde, mit denen Er so vertraulichen
Umgang pflegte, als Er in Vrndavana weilte? Beabsichtigt
Krsna vielleicht, wieder hierherzukommen, um Seine
Mutter, Yasoda, zu besuchen, und erinnert Er Sich
manchmal noch an uns bedauernswerte gopis, die nun
Seiner Gemeinschaft beraubt sind? Im Kreis Seiner
vornehmen Frauen in Dvaraka hat uns Krsna vielleicht
vergessen, doch was uns betrifft, so denken wir immer
noch an Thn und pflicken Blumen, um sie dann zu
Girlanden aufzuziehen. Aber Er kommt nicht, und so
bleibt uns nichts anderes iibrig, als immerzu zu weinen.

Wenn Er doch nur hierherkommen und die
Blumengirlanden, die wir fiir Thn gemacht haben,
annehmen wiirde! Lieber Balarama, Nachkomme

Dasarhas, Du weifit, dafl wir fiir Krsnas Freundschaft alles
aufgeben wiirden. Selbst in grofiter Not kann niemand
seine Familienbindungen aufgeben. Doch obwohl es fiir
andere unmoglich sein mag, haben wir es getan; wir
gaben unsere Viter, Miitter, Schwestern und Verwandten
auf, ohne irgendwelche Bedenken bei dieser Entsagung zu
haben. Doch dann hat uns Krsna plotzlich verlassen und
ist fortgegangen. Ohne ernsthafte Uberlegung brach Er
einfach unsere innige Beziehung ab und fuhr in ein
fremdes Land; doch Er war so listig und schlau, dafl Er
uns sehr schone Worte vorgesprochen hat. Er sagte:
'Meine lieben gopis, bitte seid nicht traurig. Die Dienste,
die ihr Mir dargebracht habt, werde Ich euch niemals
vergelten konnen!" Wir sind doch schlielich Frauen - wie
hétten wir Thm mifftrauen konnen? Nun aber wissen wir,
daB Er uns mit Seinen siilen Worten nur betriigen wollte."

Eine andere gopi, die iiber Krsnas Fortbleiben von
Vrndavana klagte, sprach: "Lieber Balaramaji, wir sind
natiirlich nur Dorfmédchen, und deshalb konnte Krsna uns
auf diese Weise irrefithren; doch wie steht es mit den
Damen in Dvaraka? Glaube nicht, da3 sie so toricht sind
wie wir. Uns konnte Krsna etwas vormachen, doch die
Damen in der Stadt Dvaraka sind sehr klug und
intelligent. Es wiirde mich wundern, wenn auch sie sich
von Krsna tiduschen lieBen und Seinen Worten Glauben
schenkten."

Dann ergriff eine andere gopi das Wort. "Meine liebe
Freundin", sagte sie, "Krsna weill Seine Worte sehr
geschickt zu wihlen. Niemand kann sich mit Thm in dieser
Kunst messen. Seine Sprache ist farbenprichtig, und Er
kann so honigsiill reden, dall jede Frau auf Ihn
hereinfallen wiirde. Auflerdem beherrscht Er auf
vollkommene Weise die Kunst, verfiihrerisch zu ldcheln,



und alle Frauen, die Sein Licheln sehen, werden wie
verriickt nach Thm und wollen sich Thm bedenkenlos
hingeben."

Eine andere gopi7 schaltete sich ein und sagte: "Meine
lieben Freundinnen, was hat es fiir einen Nutzen, iiber
Krsna zu sprechen? Wenn ihr unbedingt eure Zeit mit
Reden verbringen wollt, so lalit uns iiber etwas anderes
sprechen als iiber IThn. Wenn der grausame Krsna Seine
Zeit ohne uns zubringen kann, warum sollten dann nicht
auch wir unsere Zeit ohne Krsna zubringen konnen?
Natiirlich verlebt Krsna Seine Tage sehr frohlich auch
ohne uns, doch der Unterschied ist, da wir ohne Ihn
kaum jemals wieder gliickliche Tage verleben werden."

Als die gopis auf diese Weise miteinander sprachen,
steigerten sich ihre Gefiihle fiir Krsna mehr und mehr, und
erneut kosteten sie Krsnas Licheln, Krsnas liebevolle
Worte, Krsnas anziechendes  Aussehen, Krsnas
unvergleichliche Wesensart und Seine Umarmungen.
Aufgrund ihrer starken ekstatischen Gefiihle kam es ihnen
vor, als sei Krsna personlich anwesend und tanze vor
ihnen. Als sie so in siilen Erinnerungen versanken,
konnten sie ihre Tridnen nicht mehr zuriickhalten und
begannen, ungehemmt zu weinen.

Sri Balarama konnte natiirlich die ekstatischen Gefiihle
der goprs verstehen, und deshalb wollte Er sie beruhigen.
Er war ein Meister in der Wahl Seiner Worte, und so
wandte Er Sich mit groer Achtung an die gopis und
erzdhlte ihnen die Ereignisse im Zusammenhang mit
Krsna so einfiihlsam, dal} sie sich bald beruhigten. Um
den gopis auch weiterhin'Zufriedenheit zu schenken, ver-
brachte Balarama zwei ganze Monate in Vrndavana,
ndmlich die Monate Caitra (Mirz/April) und Vaisakha
(April/ Mai). Wihrend dieser Zeit blieb Er stindig mit den
gopis zusammen, und Er verbrachte jede Nacht mit ihnen
im Wald von Vrndavana, um ihre Sehnsucht nach
ehelicher Liebe zufriedenzustellen. So erfreute Sich
Balarama wihrend dieser zwei Monate ebenfalls des
rasa-Tanzes mit den gopis. Da es Friihling war, wehten
am Ufer der Yamuna sanfte Winde, die den Duft
verschiedener Blumen mit sich trugen, vor allem den der
kaumudi-Blume. Der Mond erleuchtete den Himmel und
tauchte das Ufer der Yamuna in sein helles Licht, und in
dieser stimmungsvollen Szenerie erfreute Sich Sri Bala-
rama der Gemeinschaft mit den gopis.

Der Halbgott Varuna sandte seine Tochter Varuni in
Form fliissigen Honigs, der aus den Astlochern der Baume
tropfte. Der ganze Wald duftete nach diesem fliissigen
Honig, und das siile Aroma betorte Balaramaji. So kam
es, daB Balaramaji und die gopis dem Varuni-Honig nicht
mehr widerstehen konnten, und gemeinsam tranken sie
von ihm. Wihrend sie diesen natiirlichen Trank genossen,
chanteten die gopis iiber die Herrlichkeit Balaramas.
Balarama war in einer sehr freudigen Stimmung, als sei Er
vom Varuni-Trank berauscht, und frohlich rollten Seine
Augen hin und her. Er war mit langen Girlanden aus
Waldblumen geschmiickt, und die transzendentale
Gliickseligkeit lie} Sein Zusammensein mit den gopis wie
ein groBes Freudenfest erscheinen. Sri Balarama lichelte
bezaubernd, und die Schweillperlen, die Sein Antlitz
schmiickten, glichen zartem Morgentau.
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In dieser frohlichen Stimmung wollte Balarama die
Gemeinschaft der gopis im Wasser der Yamuna genief3en.
Er rief daher die Yamuna, sie solle zu Ihm kommen, doch
die Yamuna folgte dem Befehl Balaramajis nicht, da sie
Ihn fiir berauscht hielt. Sri Balarima wurde sehr
ungehalten, als die Yamuna Seinen Befehl mifachtete,
und daher wollte Er auf der Stelle das Land um den Fluf3
herum mit Seiner Pflugschar aufreifen. Sri Balarama hat
zwei Waffen, einen Pflug und eine Keule, und je nach
Notwendigkeit macht Er Gebrauch von ihnen. Diesmal
griff Er zu Seinem Pflug, denn Er wollte die Yamuna fiir
ihren Ungehorsam bestrafen und sie zwingen, zu Thm zu
kommen. "Du erbdrmlicher FluB!" rief Er. "Du hast
Meinen Befehl miachtet. Nun werde Ich dir eine Lehre
erteilen! Freiwillig bist du nicht zu Mir gekommen - nun
gut, dann werde Ich dich mit Hilfe Meines Pfluges hierher
zwingen. Ich werde dich in Hunderte verstreuter Rinnsale
zerteilen!"

Als die Yamuna auf diese Weise von Balaramas Macht
bedroht wurde, bekam sie es mit der Angst zu tun, und sie
erschien sogleich personlich vor Balarama. Sie fiel zu
Seinen Lotosfiilen nieder und betete: "Lieber Balarama,
Du bist die méchtigste Personlichkeit, und Du bereitest
allen groBen Freude. Ungliicklicherweise vergall ich
Deine ruhmreiche, erhabene Stellung, doch nun bin ich
wieder zur Vernunft gekommen, und mir wird bewuft,
daB3 Du, nur durch Deine Teilerweiterung als Sesa, alle
Planetensysteme auf dem Haupt trigst. Du bist die Stiitze
des ganzen Universums. Liebe Hochste Personlichkeit
Gottes, Du besitzt die Vollkommenheit der sechs Fiillen.
Weil ich Deine Allmacht vergal, habe ich das Vergehen
begangen, Deinen Befehl zu miachten, und so bin ich zu
einer groB3en Frevlerin geworden. Aber wisse, mein lieber
Herr, daB3 ich dennoch eine Dir hingegebene Seele bin. Du
bist Deinen Geweihten sehr zugetan. Deshalb vergib mir
giitigerweise meine Unverschdmtheit und meine Fehler.
Bitte gewihre mir Deine grundlose Barmherzigkeit und
l1a nun ab von mir."

Weil sich die Yamuna so unterwiirfig zeigte, wurde ihr
verziehen, und nun, wo sie in Seine Nihe gekommen war,
wollte Sich Sri Balarama sogleich des Vergniigens
erfreuen, gemeinsam mit den gopis in der Yamuna
schwimmen zu gehen, und so tummelte Er Sich im
Wasser genau wie ein Elefant im Kreis seiner
Elefantenkiihe. Lange Zeit spiter, als Sich S11 Balarama
zu Seiner vollsten Zufriedenheit erfreut hatte, stieg Er
wieder aus dem Wasser, worauf Thm sogleich eine
Gliicksgottin ein prichtiges blaues Gewand und eine
kostbare Halskette aus Gold darbot. SrT Balarama, der in
der Yamuna Sein Bad genommen und Sich mit blauen
Gewindern und goldenem Geschmeide geschmiickt hatte,
bot auf diese Weise fiir alle ein Bild anziehendster
Schonheit. Sri Balaramas Korpertonung ist weiB, und als
Er Sich vollstindig angezogen hatte, sah Er aus wie Konig
Indras weiller Elefant auf den himmlischen Planeten.
Noch heute hat der FluB Yamuna viele Nebenarme, weil
Er von Sii Balaramas Pflugschar zerfurcht wurde. Und all
diese Nebenfliisse der Yamuna preisen noch immer die
Allmacht Sri Balaramas.

Sri Balarama und die gopis erfreuten sich zwei Monate



lang jede Nacht gemeinsamer transzendentaler Spiele, und
die Zeit verging so schnell, daf} ihnen all ihre Nichte wie
eine einzige Nacht vorkamen. In der Gegenwart
Balaramas wurden alle gopis und die anderen Bewohner
von Vrndavana so gliicklich, wie sie es zu der Zeit
gewesen waren, als beide Briider, Sr1 Krsna und Sri
Balarama, bei ihnen weilten.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
64. Kapitel des Krsna-Buches: "Sri Balarama besucht
Vrndavana".
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65 / Paundraka und der Konig von
Kast werden erlost

Schurken und Dummképfe, die sich einbilden, Gott zu
sein, hat es schon immer gegeben, und deshalb ist die
Geschichte von Konig Paundraka besonders lehrreich.
Selbst als die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna,
personlich auf Erden zugegen war, gab es einen solchen
Narren. Sein Name war Paundraka, und er verkiindete
tatsdchlich, er selbst sei Gott. Wihrend Sich S$i1 Balarama
in Vrndavana aufhielt, schickte dieser Paundraka, der
Konig der Provinz Kartisa, in seiner Torheit und
Selbstherrlichkeit einen Boten zu Sr Krsna. Obwohl S
Krsna als die Hochste Personlichkeit Gottes anerkannt ist,
lieB Konig Paundraka durch diesen Boten eine direkte
Herausforderung an Krsna iiberbringen, die verlautete, er
selbst, Paundraka, und nicht Krsna, sei Vasudeva. In der
heutigen Zeit gibt es viele torichte Anhidnger solcher
Scharlatane, und ebenso gab es damals viele torichte
Menschen, die Paundraka fiir die Hochste Personlichkeit
Gottes hielten. Da Paundraka unfihig war, seine Stellung
richtig einzuschitzen, hielt er sich fiir Si1 Vasudeva, und
so verkiindete der Bote vor Krsna, Konig Paundraka, die
Hochste Personlichkeit Gottes, sei in seiner grundlosen
Barmherzigkeit auf die Erde herabgestiegen, um alle
Notleidenden zu erlosen.

Im Kreis vieler anderer Dummkopfe war Paundraka
tatsidchlich zu dem Schluff gekommen, er sei Vasudeva,
die Hochste Personlichkeit Gottes. Solche
Schluflfolgerungen sind natiirlich kindisch. Wenn Kinder
miteinander spielen, bestimmen sie unter sich manchmal
einen Konig, und das so gewihlte Kind glaubt dann, es sei
nun Konig geworden. Ebenso wihlen viele Dummké&pfe
in ihrer Unwissenheit einen anderen Dummkopf als Gott,
worauf dieser sich dann einbildet, Gott zu sein - als ob
Gott durch kindisches Spiel oder durch die Wahl von
Menschen geschaffen werden konnte. Unter dieser
skrupellosen AnmafBung, selbst der Hochste Herr zu sein,
schickte Paundraka einen Boten nach Dvaraka, um Krsna
herauszufordern. Als der Bote in Krsnas koniglicher Ver-
sammlung eintraf, verlas er dort die Botschaft, die ihm
sein Meister, Paundraka, mitgegeben hatte. Diese
Botschaft hatte folgenden Wortlaut: "Ich allein bin die
Hochste Personlichkeit Gottes, Vasudeva. Es gibt keinen
Menschen, der sich mit mir vergleichen kann. Ich bin als
Konig Paundraka erschienen, da ich in meiner grundlosen
Barmherzigkeit mit den leidenden bedingten Seelen
Erbarmen habe. Du hingegen hast unberechtigt und
unautorisiert die Stellung Vasudevas eingenommen, doch
Du solltest Dich davor hiiten, diese Irrlehre auch noch zu
verkiinden. Gib Deine Stellung auf, o Nachkomme der
Yadu-Dynastie, und lege alle Symbole Vasudevas ab, die
Du Dir zu Unrecht angeeignet hast. Gib dies alles auf, und
komme dann zu mir und ergib Dich mir. Solltest Du aber
in Deiner mafllosen Unverschimtheit meine Worte nicht
beachten, fordere ich Dich hiermit zum Kampf heraus. Ich
lade Dich zu einer Schlacht ein, in der die endgiiltige
Entscheidung fallen wird."

Als die Mitglieder der koniglichen Versammlung, unter

55

denen sich auch Konig Ugrasena befand, die Botschaft
Paundrakas vernahmen, brachen sie alle in schallendes
Geldachter aus und konnten sich kaum mehr erholen.
Nachdem Krsna das schallende Geldchter der
Versammlungsmitglieder genossen hatte, entgegnete Er
dem Boten: "O Botschafter Paundrakas, du kannst deinem
Meister folgendes ausrichten: Er ist ein einfiltiger
Schurke. Ich nenne ihn unverbliimt einen Schurken und
lehne es ab, seinen Anordnungen zu folgen. Ich werde
niemals die Zeichen Vasudevas aufgeben, vor allem nicht
Mein Feuerrad. Mit diesem Feuerrad werde Ich nicht nur
Konig Paundraka, sondern auch seine ganze
Anhiéngerschaft téten. Ich werde diesen Paundraka samt
seinen torichten Gefihrten vernichten, die nichts weiter
sind als eine Gesellschaft von Betriigern und Betrogenen.
Wenn dies geschehen ist, verblendeter Konig, wirst du
dein Gesicht aus Schmach verbergen miissen, und wenn
dir Mein Feuerrad den Kopf von deinem Korper trennt,
werden ihn aasfressende Vogel wie Geier, Falken und
Adler umringen. Dann wirst du, statt das Ziel Meiner
Hingabe zu werden, wie du es verlangst, der Gnade dieser
niedrigen Vogel ausgeliefert sein. Man wird deinen
Korper den Hunden vorwerfen, die ihn mit groem
Vergniigen fressen werden."

Der Bote iiberbrachte Si Krsnas Worte seinem Herrn,
Paundraka, der sich all diese Demiitigungen gelassen
anhorte. SrT Krsna zog indessen unverziiglich auf Seinem
Streitwagen los, um den Schurken Paundraka zu
bestrafen. Weil dieser gerade bei seinem Freund, dem
Konig von Kasi, wohnte, umzingelte Sri Krsna mit
Seinem Heer die Stadt KasT.

Als Konig Paundraka, der ein michtiger Krieger war,
von Krsnas Angriff horte, trat er sogleich mit einem Heer
von zwei aksauhini-Divisionen aus der Stadt, und der
Konig von Kasi, der Konig Paundrakas Freund war,
unterstiitzte ihn mit drei weiteren aksauhinis. Als sich die
beiden Konige Sii Krsna entgegenstellten, sah Krsna
Paundraka zum erstenmal von Angesicht zu Angesicht.
Krsna sah, daB3 sich Paundraka mit den Symbolen
Vasudevas - Muschelhorn, Feuerrad, Lotosblume und
Keule - ausgestattet hatte. Dazu trug er den Sarnga--
Bogen, und auf seiner Brust war das Srivatsa-Zeichen zu
sehen. Um seinen Hals hing eine Imitation des
Kaustubha-Juwels, und er trug eine Blumengirlande, die
genau wie die Blumengirlande Sri Vasudevas aussah.
AuBerdem hatte sich Paundraka in gelbfarbene seidene
Gewidnder gekleidet, und die Fahne auf seinem
Streitwagen, ebenfalls eine Nachbildung der Fahne
Krsnas, zeigte das Bild Garudas. Auf dem Kopf trug er
einen liberaus kostbaren Helm, und die Ohrringe, die
Schwertfischen dhnelten, glitzerten hell. Trotz alledem
war es jedoch offensichtlich, da3 seine ganze
Aufmachung nichts anderes als eine Verkleidung war. Je-
der, der ihn sah, konnte leicht erkennen, daf} er sich wie
ein Schauspieler auf der Biihne ein Kostiim angezogen
hatte und so die Rolle Vasudevas spielte. Als ST Krsna
sah, wie Paundraka Seine Kleidung und Sein Auftreten
imitierte, konnte Er Sein Lachen nicht zuriickhalten, und
so lachte Er mit groBem Vergniigen.

Die Soldaten auf Paundrakas Seite begannen, Krsna mit



ihren Wurfgeschossen zu iiberschiitten. Thre Dreizacke,
Keulen, Lanzen, SpieBe, Schwerter, Dolche und Pfeile
kamen in Wellen auf Krsna zugeflogen, doch Krsna
wehrte sie alle ab. Er vernichtete nicht nur die Waffen,
sondern auch die Soldaten, die sie losgeschleudert hatten.
Es schien, als sei das Feuer der Zerstérung ausgebrochen,
das zur Zeit der Vernichtung des Universums alles auflost.
Die Elefanten, Streitwagen, Pferde und FuBisoldaten der
Gegenseite wurden durch Krsnas Waffen immer mehr
auseinandergetrieben.  Uberall ~ stiirzten Tiere und
Streitwagen zu Boden, und das ganze Schlachtfeld wurde
mit gefallenen Pferden, Elefanten, Ménnern, Eseln und
Kamelen iibersit. Doch obwohl das verwiistete
Schlachtfeld wie der Tanzplatz Sivas zur Zeit der
Vernichtung der Welt aussah, wurden die Krieger auf
Krsnas Seite durch diesen Anblick sehr ermutigt und
kidmpften mit noch groBerer Kraft.

Alsdann rief Krsna Paundraka zu: "Paundraka, du hast
Mich aufgefordert, die Zeichen Visnus, vor allem Mein
Feuerrad, abzulegen. Nun sollst du sie bekommen. Doch
sei vorsichtig, Paundraka, denn du hast den Fehler
begangen, Mich zu imitieren und zu behaupten, du seiest
Vasudeva. Daher ist niemand ein grolerer Dummkopf als
du." Aus diesen Worten Krsnas geht deutlich hervor, daf3
jeder Betriiger, der sich fiir Gott ausgibt, der grofite Narr
der Menschheit ist. Krsna fuhr fort: "Nun, Paundraka,
werde Ich dich zwingen, dein Spiel aufzugeben. Du hast
von Mir verlangt, da} Ich Mich dir unterwerfe. Jetzt ist
die Stunde der Wahrheit gekommen. Ergreife die
Gelegenheit, und kidmpfe mit Mir! Wenn du Mich
besiegst, werde Ich Mich dir gewill ergeben." Nachdem
Krsna Paundraka mit diesen scharfen Worten getadelt
hatte, griff Er erneut zum Bogen und zertriimmerte mit
einem einzigen Pfeil Paundrakas Streitwagen. Dann
trennte Er mit Seinem Feuerrad Paundrakas Kopf vom
Rumpf, genau wie Indra mit seinem Donnerkeil den
Gipfel eines Berges abmiht. Gleich darauf brach auch der
Konig von Kasi unter Krsnas Pfeilen zusammen, und
Krsna warf dessen Kopf in die Stadt Kasi, damit ihn auch
seine Verwandten und Angehorigen sehen konnten. Krsna
tat dies so wie ein Wirbelsturm, der ein Lotosblatt
umherweht. Nachdem Sri Krsna Paundraka und dessen
Verbiindeten Kasiraja auf dem Schlachtfeld getotet hatte,
kehrte Er in Seine Hauptstadt Dvaraka zuriick, und die
Siddhas auf den himmlischen Planeten hoben an, Seinen
Ruhm zu verherrlichen.

Was Paundraka betraf, so erlangte er saripya, eine der
fiinf Arten der Befreiung, und wurde somit auf die
Vaikuntha-Planeten erhoben, weil er trotz allem in einem
gewissen Sinne stindig an Sri Vasudeva gedacht hatte, als
er sich als die Hochste Personlichkeit Gottes ausgab. Auf
den Vaikuntha-Planeten besitzen die Gottgeweihten die
gleichen korperlichen Merkmale wie Visnu, wie zum Bei-
spiel vier Hinde, in denen sie die vier Symbole halten.
Paundraka meditierte tatsdchlich iiber die Form Visnus,
doch weil er sich einbildete, selbst Sri Visnu zu sein,
machte er sich eines grolen Vergehens schuldig. Als er
aber dann von Krsna getotet wurde, verschwanden die
Folgen dieses Vergehens, und so wurde ihm die
sariipya-Befreiung zuteil, das heif3t, er erlangte die gleiche
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Gestalt wie der Herr.

Als der Kopf des Konigs von Kast durch das Stadttor
geworfen wurde, liefen die Biirger sofort zusammen und
fragten sich erstaunt, was es wohl mit dieser
merkwiirdigen Kugel auf sich habe. Doch als sie
bemerkten, dafl diese merkwiirdige Kugel Ohrringe trug,
erkannten sie, dal} es der Kopf eines Menschen war. Sie
stellten die verschiedensten Mutmafungen an, wem dieser
Kopf gehoren konnte. Einige dachten, es sei Krsnas Kopf,
denn weil Krsna Kasirajas Feind sei, so vermuteten sie,
habe der Konig Krsnas Kopf in die Stadt geworfen, damit
sich die Biirger iiber den Tod des Feindes freuen konnten.
SchlieBlich stellte sich jedoch heraus, dal es nicht Krsnas
Kopf war, sondern vielmehr der Kopf Kasirajas. Als man
sich dessen sicher war, kamen die Koniginnen
herbeigelaufen und begannen, den Tod ihres Gatten zu
beklagen. "O lieber Herr", schluchzten sie, "durch deinen
Tod sind auch wir wie Tote geworden."

Der Konig von Kasi hatte einen Sohn mit Namen
Sudaksina. Nachdem Sudaksina die
Bestattungszeremonien fiir seinen Vater der Sitte
entsprechend vollzogen hatte, legte er das Geliibde ab,
Krsna, den Feind seines Vaters, zu toten und so die
Schuld gegeniiber seinem Vater zu begleichen. Er nahm
daher unter der Anleitung eines erfahrenen Priesters die
Verehrung Mahadevas, Sivas, auf, denn Visvanatha, Siva
selbst, ist der Schutzherr des Konigreichs von Kasi. Noch
heute steht der Tempel Vi§vanathas in Varanasi, und
taglich versammeln sich dort viele Tausende von Pilgern.
Siva war iiber die Verehrung Sudaksinas sehr erfreut, und
daher wollte er seinem Geweihten eine Segnung zuteil
werden lassen. Weil Sudaksina die Absicht hatte, Krsna
zu tdten, bat er Siva um eine besondere Kraft, durch die
ihm dies gelingen wiirde. Siva riet ihm, unter der An-
leitung von brahmanas die rituelle Zeremonie zur
Beseitigung eines Feindes durchzufiihren. Diese
Zeremonie wird ebenfalls in einigen der Tantras erwihnt.
Siva erklirte Sudaksina weiter, daf bei richtiger
Durchfiihrung dieser schwarzen Magie der bose Geist
namens Daksinagni erscheinen werde, um jeden Befehl,
den man ihm erteilt, auszufiihren. Allerdings diirfe man
ihm nicht befehlen, einen qualifizierten brahmana zu
toten. Wenn man sich an diese Bedingung halte, dann
werde sich Daksinagni, begleitet von Sivas geisterhaften
Gefihrten, aufmachen, um den Wunsch Sudaksinas,
seinen Feind zu toten, in Erfiillung gehen zu lassen.

Diese Worte Sivas ermutigten Sudaksina, und er war
iiberzeugt, da} es ihm gelingen werde, Krsna zu toten.
Entschlossen in seinem Geliibde der Entsagung, begann er
mit Hilfe von Priestern, die schwarze Kunst des Chantens
gewisser mantras auszufiihren. Bald darauf erschien aus
dem Feuer eine gigantische ddmonische Gestalt, deren
Haare und Bart von der Farbe rotglilhenden Kupfers
waren. Als dieser furchterregende Ddmon im Feuer
aufstieg, sprithten blitzende Funken aus seinen Augen,
und die Bewegungen seiner Augenbrauen liefen ihn noch
schrecklicher erscheinen. Er entblofite seine langen,
scharfen Zihne und leckte sich mit langer Zunge die
Lippen. Er war nackt und trug einen Dreizack, der wie
Feuer loderte. Als er auf diese Weise aus dem Opferfeuer



erschienen war, blieb er stehen und schwang den Dreizack
wild durch die Luft. Sudaksina ergriff die Gelegenheit
und stachelte den Feuerddmon mit seiner Bitte an, worauf
dieser loszog und sich mit Hunderten von Geistern der
Hauptstadt Dvaraka niherte, und es schien, als wolle er
das ganze Weltall in Brand setzen. Der Erdboden
erzitterte unter seinen stampfenden Schritten, und als er
schlieBlich in Dvaraka eindrang, gerieten alle Einwohner
in groBte Panik, wie Tiere bei einem Waldbrand.

Zu dieser Zeit befand Sich Krsna in Seiner koniglichen
Beratungshalle und spielte Schach. In ihrer Angst liefen
die Biirger zu IThm und flehten Thn an: "Lieber Herr der
drei Welten, ein grofler Feuerddmon ist in die Stadt
eingedrungen und will alles in Brand setzen. Bitte rette
uns." So baten die Einwohner von Dvaraka den Herrn um
Schutz vor dem Feuerdiamon, der in Dvaraka erschienen
war, um die ganze Stadt zu verwiisten.

Als Sri Krsna, der insbesondere Seine Geweihten
beschiitzt, sah, dal die Bewohner Dvarakas wegen der
Anwesenheit des groflen Feuerddamons voller Entsetzen
waren, liachelte Er und versicherte ihnen: "Habt keine
Angst, Ich werde euch alle beschiitzen." Die Hochste
Personlichkeit Gottes, Krsna, ist alldurchdringend. Er
weilt im Herzen eines jeden Lebewesens, und Er befindet
Sich zugleich auch auflerhalb in der Form der kosmischen
Manifestation. Er wuBlte daher, dal der Feuerdimon eine
Schopfung Sivas war, und um ihn zu vernichten, rief Er
Sein SudarSana-cakra herbei und befahl ihm, alle
notwendigen Schritte zu unternehmen. Das
Sudar§ana-cakra erschien mit der Ausstrahlung von Mil-
lionen von Sonnen, und seine Hitze war so michtig wie
das Feuer bei der Vernichtung der kosmischen
Manifestation. Das Sudar§ana-cakra erleuchtete mit seiner
Ausstrahlung das gesamte Universum - die Erdoberflidche
sowie den Weltraum. Dann begann das SudarSana-cakra
den Feuerdimon Sivas einzufrieren. Auf diese Weise
wurde der Feuerdimon durch das Sudar§ana-cakra Sri
Krsnas aufgehalten, und weil er sah, da3 sein Versuch, die
Stadt Dvaraka zu verwiisten, vereitelt war, kehrte er
zuriick.

Da es dem Feuerddmon nicht gelungen war, Dvaraka in
Flammen aufgehen zu lassen, kehrte er nach Varanasi,
dem Konigreich Kasirajas, zuriick. Seine Riickkehr
bewirkte, dafl alle Priester, die geholfen hatten, die
mantras der schwarzen Magie zu chanten, sowie ihr
Auftraggeber  Sudaksina  durch  seine  gleilende
Ausstrahlung zu Asche verbrannt wurden. Bei dem
Chanten von mantras der schwarzen Magie, wie es im
Tantra gelehrt wird, ist es ein Gesetz, da} der mantra - da
er irgend jemanden téten mufl - seinen Urheber totet,
wenn es ihm nicht gelingt, den Feind zu téten. Sudaksina
war der Urheber, und Paundraka und die Priester waren
ihm dabei behilflich gewesen; infolgedessen wurden sie
alle zu Asche verbrannt. Das ist das Schicksal der
Dimonen: Sie schaffen etwas, um Gott zu toten, doch die
gleiche Waffe vernichtet sie selbst.

Das SudarSana-cakra folgte dem Feuerddmon auf den
Fersen und drang ebenfalls in Varanasi ein. Varanasi war
lange Zeit sehr wohlhabend und einflulreich gewesen,
und selbst heute noch ist diese Stadt sehr wohlhabend und
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beriihmt und gilt als eine der wichtigsten Stddte Indiens.
Damals gab es dort viele grole  Paliste,
Versammlungshduser, Marktpldtze und Tore. Bei den
Palédsten und Toren standen groB3e Monumente; an jeder
Stralenkreuzung konnte man erhohte Rednerpodeste
finden, und es gab auflerdem eine Schatzkammer, viele
Elefanten- und Pferdeherden, Streitwagen, Kornspeicher
und mehrere Pldtze zur Nahrungsmittelverteilung. Die
Stadt Varanasi besall diese materiellen Giiter schon seit
langen Zeiten, doch weil der Konig von Kast und sein
Sohn Sudaksina Krsnas Feinde waren, zerstorte das
Visnu-cakra SudarSana (das Feuerrad S Krsnas) die
ganze Stadt, indem es all diese bedeutenden Plitze in
Schutt und Asche legte. Die Verwiistung war grofler als
nach einem Bombenangriff unserer Tage. Nachdem das
Sudarsana-cakra seine Pflicht erfiillt hatte, kehrte es zu
seinem Meister, St Krsna, nach Dvaraka zuriick.

Die Beschreibung der Verwiistung Varanasis durch
Krsnas Feuerrad, das SudarSana-cakra, ist transzendental
und gliickverheiBend. Jeder, der diese Geschichte
weitererzdhlt oder sie mit Vertrauen und Aufmerksamkeit
anhort, wird von allen Reaktionen auf seine siindhaften
Handlungen befreit werden. Sukadeva Gosvami
versicherte dies, als er die Geschichte Maharaja Pariksit
erzihlte.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
65. Kapitel des Krsna-Buches: "Paundraka und der Konig
von Kasi werden erlost".



66 / Die Befreiung des Gorillas Dvivida

Wiihrend Sukadeva Gosvami iiber die transzendentalen
Spiele und Eigenschaften Sri Krsnas sprach, nahm
Maharaja Pariksits Begeisterung immer mehr zu, und er
bat darum, mehr zu horen. Als nichstes erzihlte Sukadeva
Gosvami die Geschichte des Gorillas Dvivida, der von St
Balarama getotet wurde.

Dieser Gorilla war ein enger Freund Bhaumasuras, oder
Narakasuras, der von Krsna getotet wurde, nachdem er
mehr als 16 000 Prinzessinnen aus allen Teilen der Welt
entfiihrt hatte. Dvivida war der Minister Konig Sugrivas.
Sein Bruder, Mainda, war ebenfalls ein sehr michtiger
Gorillakonig. Als dem Gorilla Dvivida zu Ohren kam, daf3
sein Freund Bhaumasura von Sri Krsna getotet worden
war, beschloB3 er, das gesamte Land mit Verwiistungen
heimzusuchen, um den Tod Bhaumasuras zu riachen. Als
erstes setzte er Dorfer, Stiddte, Fabriken und Bergwerke in
Brand und legte dann auch Feuer in den Siedlungen der
vaisyas, die Milchwirtschaft betrieben und die Kiihe
beschiitzten. Zuweilen rif} er auch einen gewaltigen Berg
aus der Erde und schmetterte ihn in Stiicke. Auf diese
Weise richtete er iiberall im Land, insbesondere in der
Provinz Kathwar, groflen Schaden an. In der Provinz
Kathwar lag auch die Stadt Dvaraka, und weil Si1 Krsna
in dieser Stadt lebte, machte Dvivida sie ganz besonders
zum Ziel seiner Angriffe.

Dvivida war so kriftig wie 10 000 Elefanten.
Manchmal ging er an den Meeresstrand und erzeugte dort
mit seinen riesigen Hénden so hohe Wellen, daf3 die
umliegenden Stddte und Dorfer iiberflutet wurden. Oft
ging er auch zu den Einsiedeleien der grofen Weisen und
Heiligen und richtete dort groBBen Schaden an, indem er
ihre schonen Girten und Obstpflanzungen zerstorte.
Manchmal suchte Dvivida sogar die heiligen Opferstitten
heim und lie} dort Urin und Kot ab, wodurch er die ganze
Atmosphire entweihte. Er entfiihrte auch Ménner und
Frauen aus ihren Héusern und brachte sie in Berghohlen,
deren Eingiinge er mit groen Felsblocken verschlof} - wie
das bhragi-Insekt, das Fliegen und andere Insekten fingt
und sie in die Baumlocher bringt, in denen es lebt. So
verstieB Dvivida stindig gegen das Gesetz und die
Ordnung des Landes. Doch er tat nicht nur das, sondern er
entehrte manchmal sogar die Frauen adliger Familien, in-
dem er sie vergewaltigte.

Wihrend er auf diese Weise im ganzen Land Schrecken
verbreitete, drang zuweilen aus den Raivataka-Bergen
siiBe Musik an sein Ohr, und so besah er sich eines Tages
diese Berggegend ein wenig ndher. Auf diesem Streifzug
erblickte er plotzlich Sri Balarama, der Sich inmitten
vieler lieblicher junger Middchen mit Singen und Tanzen
vergniigte. Dvivida war von der korperlichen Erscheinung
Sri Balaramas gefangen, dessen Schonheit durch eine
Girlande aus Lotosblumen noch vergroBert wurde. Auch
all die Méadchen, die kostbar gekleidet und mit Blumen
bekrinzt waren, entfalteten eine graziose Schonheit. Es
schien, als sei $i1 Balarama vom Varuni-Trank vollig
berauscht, und Seine Augen rollten hin und her. Er glich
dem Konig der Elefanten, der sich mit vielen
Elefantenkiihen vergniigt.
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Der Gorilla Dvivida war erfahren darin, auf Baume zu
klettern und von Ast zu Ast zu springen. Manchmal rif3 er
an den Asten und stieB dabei ein typisches Geriusch aus,
das wie kila, kila klang, wodurch S$i7 Balarama in Seiner
friedlichen Stimmung betridchtlich gestort wurde.
Manchmal sprang Dvivida unvermittelt vor die Madchen
und schnitt allerlei Grimassen. Junge Frauen neigen von
Natur aus dazu, iiber alles zu kichern und zu scherzen,
und so nahmen sie auch den Gorilla nicht ernst, als er
plotzlich vor ihnen erschien, sondern lachten ihn nur aus.
Dvivida wurde schlieBlich so unverschidmt, dafl er den
Midchen, trotz Balaramas Gegenwart, den unteren Teil
seines Korpers zeigte, und manchmal trat er unversehens
ganz dicht an sie heran, fletschte seine Zihne und bewegte
dabei wild die Augenbrauen hin und her. Kurzum, sein
Verhalten gegeniiber den jungen Midchen war skandalds,
und nicht einmal Balaramas Gegenwart schien ihm
Eindruck zu machen.

S11 Balaramas Name deutet an, daB3 Er nicht nur sehr
kriftig ist, sondern dafl es Thm auch grof3e Freude bereitet,
von Seiner auflergewohnlichen Kraft Gebrauch zu
machen. Er nahm daher einen Stein vom Boden auf und
warf ihn nach Dvivida. Der Gorilla wich dem Stein jedoch
geschickt aus. Um Balarama zu beleidigen, griff er nach
dem irdenen Topf, in dem der Varuni-Honig aufbewahrt
wurde, und nachdem er sich vollig betrunken hatte,
machte er sich daran, mit seiner begrenzten Kraft
Balarama und den Maidchen, die bei IThm waren, die
kostbaren Kleider vom Korper zu reiflen. Er war so
eingebildet, dal} er glaubte, Balarama konne nichts gegen
ihn unternehmen, und so beleidigte er Balaramaji und
Seine Gefihrtinnen weiter.

Als Si1 Balarama personlich sah, wie widerwirtig sich
der Gorilla benahm, und horte, dal er bereits im ganzen
Land Verwiistungen angerichtet hatte, wurde Er sehr
zornig und beschlof}, ihn zu toten. Er ergriff sogleich
Seine Keule, und der Gorilla erkannte, dafl es Balarama
nun ernst meinte. Um sich zu verteidigen, ging der Gorilla
sogleich selbst zum Angriff iiber, rif} eine gewaltige Eiche
aus dem Boden und lieB sie auf Sri Balarama
niedersausen; doch Sii Balarama, ungeriihrt wie ein Berg,
packte den groBlen Baum im Flug und holte gleichzeitig
mit Seiner Keule namens Sunanda aus und versetzte dem
Gorilla damit heftige Schlidge. Dvividas Kopf wurde iibel
zugerichtet, und Strome von Blut quollen hervor, doch der
Blutstrom vergroBerte seine Schonheit nur noch, wie ein
Lavastrom, der iiber eine Bergflanke hinunterfliet. Dem
Gorilla schienen die Keulenschlige Balaramas nicht das
geringste auszumachen. Im Gegenteil, er entwurzelte
sogleich eine zweite Eiche, streifte rasch alle Blitter ab
und schlug mit ihr wieder nach Balaramas Kopf; doch
Balarama zerschmetterte den Baum mit Seiner Keule in
viele kleine Stiicke. AuBler sich vor Wut, ri3 Dvivida
erneut einen Baum aus und schlug nach Sri Balarama, und
erneut zertrimmerte Sri Balarama den Baum in tausend
Stiicke. Und so setzte sich der Kampf fort: Der Gordla
griff mit einem Baum an, Si Balarama zertriimmerte ihn
mit Seiner Keule, dann der ndchste Baum, und wieder
dasselbe - bis zu guter Letzt im Wald kein einziger Baum
mehr stand. Weil Dvivida keine Bdume mehr zur



Verfiigung standen, machte er sich iiber die Hiigel her und
schleuderte riesige Felsbrocken, so dicht wie Regen, auf
Balaramas Korper herab, doch Sri Balarama, der ebenfalls
zum Kidmpfen aufgelegt war, zerschmetterte in elegantem
Stil all diese Felsbrocken zu kleinen Steinchen. Als dem
Gorilla  schlieBlich alle Bdume und Felsbrocken
ausgegangen waren, stand er direkt Sri Balarima ge-
geniiber und schwang seine Riesenfiduste durch die Luft.
Dann griff er an und boxte mit aller Gewalt gegen Sri
Balaramas Brust. Dies nun war zuviel, und Sri Balarama
geriet in groB3en Zorn. Aber weil Thn der Gorilla mit den
bloBen Fiusten angriff, wollte Er nicht von Seinen
Waffen, der Keule oder der Pflugschar, Gebrauch
machen. So schlug Er einfach mit Seiner Faust gegen das
Schliisselbein des Gorillas, und damit war es um ihn
geschehen. Dvivida spie sofort Blut und fiel leblos zu
Boden. Als der Gorilla niederstiirzte, schienen die Hiigel
und Wilder zu erzittern.

Nach diesem schrecklichen Ereignis iiberschiitteten die
Siddhas von den héheren Planetensystemen St Balarama
mit Blumen, und dazu erklangen Gesinge, die die
Allmacht Sri Balaramas priesen. Sie alle chanteten:
"Gepriesen sei Sri Balarama! Wir bringen Deinen
Lotosfiien unsere achtungsvollen Ehrerbietungen dar.
Dadurch, da3 Du den groflen Dimon Dvivida getotet hast,
hast Du fiir die ganze Welt eine gliickliche Ara
eingeleitet." Diese jubelnden Siegesgesidnge drangen aus
dem Weltraum auf die Erde herunter. Nachdem Balarama
auf diese Weise den groen Ddmon Dvivida getotet hatte
und mit einem Blumenregen und ruhmreichen
Siegesgesidngen verehrt worden war, kehrte Er in Seine
Hauptstadt, Dvaraka, zuriick.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
66. Kapitel des Krsna-Buches: "Die Befreiung des
Gorillas Dvivida".
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67 / Die Heirat Sambas

Duryodhana, der Sohn Dhrtarastras, hatte eine Tochter
im heiratsfdhigen Alter mit Namen Laksmana. Sie besal3
vortreffliche Eigenschaften, und deshalb wollten viele
Prinzen sie heiraten. In solchen Fillen war es iiblich, eine
svayamvara-Zeremonie abzuhalten, so daf sich das
Midchen selbst ihren zukiinftigen Mann aussuchen
konnte. Als der Tag von Laksmanas
svayamvara-Zeremonie gekommen war und sie sich
gerade anschickte, ihren Gemahl zu wihlen, erschien
Samba, der Sohn Krsnas und Jambavatis, einer der
Hauptfrauen des Herrn. Samba hatte seinen Namen
deshalb erhalten, weil er ein sehr ungezogenes Kind war
und sich immer in der Ndhe seiner Mutter aufthielt. Samba
bedeutet namlich soviel wie "Mutterséhnchen" (amba
bedeutet "Mutter" und sa "zusammen mit"). Samba hatte
seinen Namen also bekommen, weil er so sehr an seiner
Mutter hing, und aus demselben Grund war er auch als
Jambavatisuta bekannt. Wie bereits an einer friiheren
Stelle gesagt wurde, besaBen alle Sohne Krsnas die
gleichen FEigenschaften wie ihr beriihmter Vater, Sri
Krsna. Samba begehrte also die Tochter Duryodhanas,
Laksmana, obwohl diese sich nicht zu ihm hingezogen
fiihlte. Daher entfiihrte Samba sie mit Gewalt aus der
svayamvara-Versammlung.

Weil Samba Laksmana gewaltsam geraubt hatte, waren
sich alle Familienangehorigen der Kuru-Dynastie -
Dhrtarastra, Bhisma, Vidura, Ujahan und Arjuna - darin
einig, dal es fiir ihre Familientradition eine grofle
Beleidigung darstelle, daB der Jiingling Samba es gewagt
hatte, ihre Tochter zu entfiihren. Sie alle wuliten, daf
Laksmana nicht geneigt gewesen war, Samba zum
Gemahl zu wihlen, und dall sie nicht einmal die
Moglichkeit bekommen hatte, ihren Gemahl selbst
auszusuchen. Statt dessen war sie mit Gewalt von diesem
Jiingling davongetragen worden. Sie erkldrten einstimmig,
daB Samba, der durch seine Unverschimtheit die
Familientradition der Kurus verletzt hatte, bestraft werden
miisse. Aus diesem Grund fafiten sie auf den Rat der
Familiendltesten hin den EntschluB, den Jungen
gefangenzunehmen, jedoch nicht zu téten. Thnen war klar,
daf3 das Miadchen nun mit niemand anderem mehr als mit
Samba verheiratet werden konnte, da sie bereits von ihm
beriihrt worden war. (Nach den Regeln der vedischen
Kultur kann ein Midchen, das schon einmal mit einem
Mann Umgang gehabt hat, mit keinem anderen als mit
diesem verheiratet werden. Abgesehen davon wére auch
niemand bereit gewesen, ein solches Midchen zu hei-
raten.) Die Familieniltesten, wie Bhisma, wollten Samba
gefangennehmen, und so taten sich alle Angehorigen der
Kuru-Dynastie, besonders die grolen Kéampfer,
zusammen, um ihm eine Lehre zu erteilen; Karna wurde
zum Befehlshaber fiir dieses kleine Gefecht ernannt.

Wihrend sich die Kurus berieten, wie Samba am besten
zu fangen sei, waren sie sich durchaus bewuft, da
Sambas Gefangennahme die Yadus sehr erziirnen wiirde.
Es war sehr wohl moglich, dall sie die Herausforderung
annehmen und mit ihnen kdmpfen wiirden. Doch die
Kurus sagten sich: "Wenn die Yadus hierherkommen, um
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mit uns zu kdmpfen, was konnten sie uns schon anhaben?
Die Mitglieder der Yadu-Dynastie konnen den
Mitgliedern der Kuru-Dynastie nicht gleichkommen, denn
die Konige der Kuru-Dynastie sind die grolen Herrscher,
wohingegen sich die Konige der Yadu-Dynastie mit ihren
Lindereien begniigen miissen." Die Kurus dachten:
"Wenn sie hierherkommen und uns herausfordern, weil
wir thren Sohn gefangen haben, werden wir den Kampf
trotzdem annehmen. Wir werden ihnen eine Lehre
erteilen, so daB3 sie automatisch unterworfen werden,
genau wie die Sinne beim mystischen yoga-Vorgang des
pranayama’ ."

Nach eingehender Beratung mit den beteiligten
Kriegern erteilten die Altesten der Kuru-Dynastie, wie
Bhisma und Dhrtarastra, die Erlaubnis zum Kampf, und
so machten sich sechs grofle Krieger zur Verfolgung
Sambas bereit, namlich Karna, Sala, Bhurisrava,
Yajiiaketu und Duryodhana, der Vater des Médchens. Sie
alle waren maha-rathis und wurden von dem beriihmten
Bhismadeva angefiihrt. Es gibt verschiedene Grade von
Kriegern - maha-rathis, eka-rathis und rathis -, die sich
entsprechend ihrer Stirke im Kampf voneinander unter-
scheiden. Die maha-rathis waren so stark, daf sie es allein
mit vielen tausend Ménnern aufnehmen konnten. Samba
wurde von sechs solchen mahda-rathis verfolgt, die ihn
gefangennehmen wollten. Samba war allerdings auch ein
mahda-rathi, doch er war allein und mufite gegen sechs
andere maha-rathis kampfen. Trotzdem lie} er sich nicht
beirren, als er sah, daf} ihn diese groBen Krieger der
Kuru-Dynastie verfolgten, um ihn gefangenzunehmen.

Allein wie er war, drehte sich Samba seinen Gegnern
zu und griff zu seinem méchtigen Bogen. Er war furchtlos
wie ein Lowe beim Anblick anderer Tiere, und so horte er
sich die Herausforderung des gegnerischen Anfiihrers
Karna an: "Warum ldufst du davon? Bleib stehen, und wir
werden dir eine Lehre erteilen!" Wenn ein ksatriya von
einem anderen ksatriya zum Kampf herausgefordert wird,
darf er nicht fliehen; er mufl kimpfen. Daher nahm Samba
die Herausforderung an und stellte sich seinen beriihmten
Gegnern allein zum Kampf, und sofort prasselte ein
Pfeilhagel auf ihn nieder. Als Samba, der ruhmreiche
Sohn der Yadu-Dynastie, der als Sohn S Krsnas
unvorstellbare Krifte besall, sah, wie unritterlich die
Krieger der Kuru-Dynastie mit ihren Pfeilen kdmpften,
wurde er zornig wie ein Lowe, der sich nicht im
geringsten fiirchtet, wenn er von Wolfen und Schakalen
angegriffen wird. Samba, der sein grofies Geschick im
Kampfe offenbarte, scho3 auf jeden der sechs
Wagenlenker einen Pfeil ab und t6tete sie alle; dann schof3
er auf jeden der Streitwagen vier Pfeile ab und totete
dadurch die vier vorgespannten Pferde. Ein Pfeil wurde
gebraucht, um den Fahrer zu toten, und einen Pfeil schof3
er auf Karna sowie auf die anderen beriihmten Krieger.
Als Samba mit solcher Gewandtheit allein gegen die sechs

" Durch das mechanische System des mystischen yoga
konnen die Lebensliifte im Korper unter Kontrolle
gebracht und die Sinne beherrscht werden, indem man sie
davon abhilt, sich mit etwas anderem als mit der
Meditation iiber Sri Visnu zu beschiftigen.



groen Helden kdmpfte, konnten diese nicht umhin, die
unbegreifliche Kraft des Jiinglings zu bewundern. Selbst
inmitten des Kampfes gaben sie offen zu, dal Sarnba ein
hervorragender Kidmpfer sei. Doch der Kampf wurde im
ksatriya-Geist ausgetragen, und so taten sie sich alle
zusammen, obwohl dies regelwidrig war, und zwangen
Samba gemeinsam, von seinem Streitwagen
herunterzuspringen, den sie dann zertriimmerten. Vier der
sechs Krieger toteten Sambas vier Pferde, und einem
gelang es schlieBlich, Sambas Bogensehne zu
zerschneiden, so daf er nicht mehr weiterkimpfen konnte.
Auf diese Weise war zuerst ein erbitterter und miihevoller
Kampf notig gewesen, bevor es ihnen letzten Endes ge-
lang, Samba, der nun seinen Streitwagen verloren hatte,
gefangenzunehmen. = Nachdem die Krieger der
Kuru-Dynastie diesen grandiosen Sieg iiber Samba er-
rungen hatten, nahmen sie ihm Laksmana, ihre Tochter,
weg, und darauthin zogen sie in groem Triumph in die
Stadt Hastinapura ein.

Sofort unterrichtete der grole Weise Narada die
Yadu-Dynastie iiber Sambas Gefangennahme und erzihlte
ihnen alles, was geschehen war. Die Mitglieder der
Yadu-Dynastie wurden sehr zornig, als sie horten, dal die
Kurus Samba gefangengenommen hatten, und dies auf
unritterliche Weise, weil Samba allein gegen eine
Uberzahl von sechs Kriegern hatte kdimpfen miissen.
Sofort berieten sie sich mit dem Oberhaupt der Konige der
Yadu-Dynastie, Ugrasena, und mit seiner Erlaubnis
bereiteten sie sich vor, die Hauptstadt der Kuru-Dynastie
anzugreifen.

S11 Balarama wuBte sehr wohl, daf} die Menschen im
Kali-yuga schon bei der geringsten Spannung bereit sind,
miteinander zu kimpfen. Obwohl auch die beiden groflen
Dynastien der Kurus und Yadus bereits vom Kali-yuga
beeinflut wurden, mif3fiel Balarama die Vorstellung, daf3
sie sich den Krieg erkldren wollten. "Anstatt dal wir mit
ihnen kdmpfen", dachte Er in Seiner Weisheit, "werde Ich
Mich zu ihnen begeben und die Lage erkunden; vielleicht
gelingt es Mir, den Kampf durch eine gegenseitige
Aussprache zu verhindern." Balarama dachte, daf} es Thm
moglich sein wiirde, die Schlacht zu verhindern, wenn
sich die Kurus dazu bewegen lieBen, Samba und seine
Braut Laksmana freizugeben. Er lie daher sogleich ein
schones Pferdegespann vorfahren um mit mehreren
erfahrenen Priestern und brahmanas sowie einigen élteren
Familienmitgliedern der Yadu-Dynastie nach Hastinapura
zu fahren. Er war iiberzeugt, da} die Angehérigen der
Kuru-Dynastie der Heirat Sambas und Laksmanas
zustimmen wiirden, so daf} ein Bruderkrieg vermieden
werden konnte. Als Sri Balarama in Begleitung der
gelehrten brahmanas und Familieniltesten der Yadus auf
Seinem Wagen nach Hastinapura fuhr, sah Er aus wie der
Mond, der am klaren Himmel inmitten vieler glinzender
Sterne leuchtet. Als Sri Balarama das Gebiet von
Hastinapura erreichte, fuhr Er nicht in die Stadt hinein,
sondern schlug Sein Lager bei einem kleinen Gartenhaus
auf, das sich in den Parkanlagen auflerhalb Hastinapuras
befand. Dann bat Er Uddhava, die Fiihrer der
Kuru-Dynastie aufzusuchen und sie zu fragen, ob sie mit
den Yadus kdmpfen wollten oder zu einer friedlichen
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Ubereinkunft bereit seien. In Hastinapura traf Uddhava
alle wichtigen Fiihrer der Kuru-Dynastie, wie
Bhismadeva, Dhrtarastra, Dronacarya, Bali, Duryodhana
und Bahlika, und nachdem er ihnen gebiihrende Achtung
erwiesen hatte, teilte er ihnen mit, da} S11 Balarama
bereits in den Parkanlagen vor der Stadt angekommen sei.

Die Fiihrer der Kuru-Dynastie, insbesondere
Dhrtarastra und Duryodhana, freuten sich sehr, als sie
diese Neuigkeit horten, denn sie wuliten, daf3 $i1 Bala-
rama ein grofer Freund und Gonner ihrer Familie war.
Thre Freude kannte keine Grenzen, und so hieflen sie
Uddhava herzlich willkommen. Um Si7 Balarama wiirdig
zu empfangen, stellten sie die verschiedensten
gliickverheilenden Gaben zusammen und begaben sich
durch das Stadttor, wo sie Si1 Balarama trafen. Jeder
begriifte St Balarama entsprechend seiner Stellung,
indem sie Ihm prichtige Kiihe iiberreichten und
argha-Gaben' darbrachten. Weil sie alle St Balaramas
erhabene Stellung als die Hochste Personlichkeit Gottes
kannten, verneigten sie sich vor Thm mit groBer Achtung.
Auch tauschten sie BegriiBungsworte aus und fragten sich
gegenseitig nach dem Wohlergehen. Als diese
Formalititen beendet waren, ergriff S Balarima mit
ernstem und geduldigem Ton das Wort und gab ihnen mit
Seinen Darlegungen folgendes zu bedenken: "Meine
lieben Freunde, diesmal bin Ich als Bote im Auftrag des
allméchtigen Konigs Ugrasena zu euch gekommen. Bitte
hort daher seiner Anweisung mit sorgfiltiger
Aufmerksamkeit zu und leistet dieser Anweisung Folge,
ohne einen Augenblick zu verlieren. Konig Ugrasena
weill sehr wohl, dafl ihr Krieger der Kuru-Dynastie mit
dem frommen Samba, der allein war, unritterlich ge-
kdmpft habt und daB ihr ihn nur unter groflen
Schwierigkeiten und mit List gefangennahmt. Wir alle
horten davon, doch wir sind dariiber nicht sehr erziirnt, da
uns eine enge Verwandtschaft mit euch verbindet. Ich
halte es nicht fiir richtig, da} unsere gute Beziehung unter
diesem Vorfall leiden soll. Wir sollten unsere
Freundschaft aufrechterhalten und nicht unnétig
miteinander kimpfen. Laft also bitte Samba auf der Stelle
frei und bringt ihn zusammen mit seiner Braut Laksmana
zu Mir."

Als Sii Balarama Seine Worte in solch befehlendem
Ton und voller Heldenmut, Erhabenheit und
Unerschrockenheit vortrug, waren die Fiihrer der Kuru--
Dynastie alles andere als erfreut, ja sie waren entriistet
und gerieten aufler sich vor Zorn. "Was horen wir da!"
riefen sie. "Erstaunliche Worte sind das, doch sie passen
genau zum Zeitalter des Kali; wie sonst konnte Balarama
so schmihend sprechen? Die Worte und der Tonfall
Balaramas sind eine einzige Beleidigung. Unter dem
Einflul} dieses Zeitalters scheint es, dal die Schuhe, die
ihren Platz an den Fiilen haben, die Stellung des Helmes
auf dem Kopf einnehmen wollen. Wir sind mit der
Yadu-Dynastie durch Heirat verwandt, und so bot sich

argha - eine Zusammenstellung mehrerer
Gegenstinde, wie z.B. aratrika-Wasser, Stfligkeiten aus
Honig, Butter usw., Blumen und Girlanden, die mit
wohlriechenden Essenzen besprengt sind.



den Yadus die Gelegenheit, in unsere Gemeinschaft zu
kommen, am selben Tisch zu essen und bei uns zu
schlafen; nun aber nutzen sie diese Vorrechte aus. Bevor
wir ihnen einen Teil unseres Konigreiches als
Herrschaftsgebiet iibergeben haben, besallen sie so gut
wie nichts - und nun versuchen sie, uns zu befehlen. Wir
haben es der Yadu-Dynastie erlaubt, die koniglichen
Insignien zu gebrauchen, wie den Wedel, den Fécher, das
Muschelhorn, den weiflen Baldachin, die Krone, den
Thron, den erhohten Sitzplatz, die Bettstatt und alles, was
sonst noch zum koniglichen Stand gehort. Eigentlich
hitten sie diese koniglichen Wiirdezeichen in unserer
Gegenwart gar nicht verwenden diirfen, doch weil
zwischen uns so enge familidre Beziehungen bestanden,
haben wir sie nicht daran gehindert. Nun aber erdreisten
sie sich, uns zu befehlen, was wir tun sollen. Nun gehen
sie zu weit in ihrer Unverschimtheit! Es geht nicht mehr,
daf sie sich solche Dinge erlauben, und wir werden nicht
mehr ldnger mit ansehen, daB sie all diese koniglichen
Wiirdezeichen tragen. Es ist das beste, ihnen diese Dinge
fortzunehmen, denn es ist unklug, eine Schlange mit
Milch zu fiittern, da solche Barmherzigkeit ihr Gift nur
noch vergroBert. Die Yadu-Dynastie versucht nun, sich
gegen uns, die wir sie gut erndhrt haben, aufzulehnen. Thr
ganzer Wohlstand beruht einzig und allein auf unseren
Gaben und unserer Gnade, und trotzdem sind sie so
undankbar und schamlos, daf} sie versuchen, uns Befehle
zu erteilen. Wie bedauerlich dies alles ist! Niemand auf
der Welt kann irgend etwas genieB3en, solange nicht die
Mitglieder der Kuru-Dynastie, wie Bhisma, Dronacarya
und Arjuna, ihre Erlaubnis dazu gegeben haben. Das
Lamm lebt nur so lange, wie es der Lowe erlaubt! Ebenso
kann ohne unsere Zustimmung niemand auch nur das
geringste genieBen, nicht einmal die Halbgdtter im
Himmel, samt ihrem Oberhaupt Indra, von gewohnlichen
Sterblichen ganz zu schweigen!" Die Mitglieder der
Kuru-Dynastie waren durch ihren Reichtum, ihr
Konigreich, ihre adelige Herkunft, ihre Familientradition,
ihre groBen Krieger, ihre Familienmitglieder und ihr
weitausgedehntes Imperium sehr hochmiitig geworden.
Sie hielten sich nicht einmal mehr an die grundlegenden
Verhaltensregeln einer zivilisierten Gesellschaft und
beleidigten die Yadu-Dynastie sogar in Sri Balaramas
Gegenwart. Nachdem sie solch unverfrorene und
respektlose Reden gefiihrt hatten, drehten sie sich um und
kehrten in ihre Stadt zuriick.

Obwohl Sri Balarama all diese Beleidigungen
zugelassen und ihr ungehoriges Verhalten wortlos zur
Kenntnis genommen hatte, konnte man doch an Seinem
AuBeren erkennen, daB unbeugsamer Zorn in Thm loderte
und daf Er bereits iiber eine fiirchterliche Vergeltung
nachsann. Er sah so erregt aus, dal kaum jemand es
wagte, Thn auch nur anzuschauen. Er lachte laut auf und
sagte: "Es ist tatsdchlich wahr: Wenn sich ein Mensch
zuviel auf seine Familie, seinen Reichtum, seine
Schonheit und seinen materiellen Fortschritt einbildet,
will er nicht mehr in Frieden leben, sondern fingt mit
jedem Streit an. Es ist sinnlos, einem solchen Menschen
zu erkldren, wie man sich gut benimmt und ein friedliches
Leben fiihrt; vielmehr sollte man Mittel und Wege finden,
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ihn zu bestrafen.” Im allgemeinen werden die Menschen
durch materiellen Reichtum zu Tieren, und einem Tier
gute Ratschldge zu geben ist sinnlos. Das einzige, was
hilft, ist das argumentum baculum, das heiit, das einzige
Mittel, unter Tieren Ordnung zu halten, ist ein Stock.
Balarama fuhr fort: "Seht nur, wie unverschimt die
Angehorigen der Kuru-Dynastie sind! Ich bin
hierhergekommen, um ein friedliches Abkommen zu
schlieBen, obwohl alle anderen Mitglieder der Yadu--
Dynastie, selbst ST Krsna, sehr zornig sind. Sie wollten
schon das Konigreich der Kurus angreifen, doch Ich
besinftigte sie und machte Mir die Miihe, personlich
hierherzukommen, um die ganze Angelegenheit friedlich
beizulegen. Doch schaut, wie diese Schurken sich
verhalten! Es ist offensichtlich, da3 sie eine friedliche
Losung gar nicht wollen, sondern daf3 sie in Wirklichkeit
nichts anderes als den Krieg suchen. Hochmiitig haben sie
Mich wiederholt beleidigt, indem sie die Yadu-Dynastie
grob beschimpften.

Selbst Indra, der Konig des Himmels, gehorcht dem
Befehl der Yadu-Dynastie, und ihr glaubt, Konig
Ugrasena, das Oberhaupt der Bhojas, Vrsnis, Andhakas
und Yadavas, sei blof} ein kleiner Fiirst mit einem kleinen
Heer! Welch kostliche Ansichten! Thr wiit Konig
Ugrasena nicht zu achten, obwohl sein Befehl selbst von
Konig Indra befolgt wird. Habt ihr vergessen, wie erhaben
die Stellung der Yadus ist? Sie haben sich gewaltsam des
Versammlungshauses und des parijata-Baumes von den
himmlischen Planeten bemichtigt, und trotzdem habt ihr
die Vermessenheit, immer noch zu denken, sie konnten
euch keine Befehle erteilen. Thr glaubt doch nicht etwa im
Ernst, Sr1 Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, sei
unwiirdig, auf dem erhohten Konigsthron zu sitzen und
jedem Befehle zu erteilen? Nun gut! Wenn ihr dies
tatsdchlich glaubt, habt ihr eine griindliche Lektion
verdient! Thr habt gesagt, es sei falsch, da} die Yadu-
Dynastie die koniglichen Insignien verwende, wie den
Wedel, den Ficher, den weilen Baldachin, den
Konigsthron und andere Wiirdezeichen des Konigsstan-
des. Wollt ihr damit sagen, daf} selbst Sii Krsna, der Herr
der gesamten Schopfung und der Gemahl der
Gliicksgottin, diese Wiirdezeichen nicht verwenden diirfe?
Der Staub von den LotosfiiBen StT Krsnas wird von allen
groBen Halbgdttern verehrt. Und weil der Ganges, der
durch das ganze Universum fliet, von Seinen Lotosfiilen
ausgeht, haben sich seine Ufer in vielbesuchte Pilgerstt-
ten verwandelt. Die fiihrenden Halbgotter aller Planeten
beschiftigen sich in Seinem Dienst und schitzen sich sehr
gliicklich, den Staub von Seinen Lotosfiilen auf ihre
Helme reiben zu diirfen. Gro3e Halbgotter, wie Brahma
und Siva, sowie die Gliicksgottin, ja sogar Ich Selbst, sind
lediglich Teilerweiterungen Seiner spirituellen
Personlichkeit - und ihr glaubt immer noch, Er sei es nicht
wert, die koniglichen Wiirdezeichen zu verwenden oder
auf dem Konigsthron zu sitzen? Ach, wie bedauerlich es
ist, daB diese Dummkopfe uns, die Mitglieder der
Yadu-Dynastie, mit Schuhen vergleichen und sich selbst
mit Helmen. Nun ist es klar, daB die Fiihrer der
Kuru-Dynastie durch ihren weltlichen Besitz und durch
ihren Reichtum verriickt geworden sind. Alles, was sie



vorbrachten, war voll verriickter AnmafBungen. Ich muf}
sie auf der Stelle zur Rechenschaft ziehen und sie wieder
zur Vernunft bringen. Wenn Ich nichts gegen sie unter-
nehme, wire dies ein grofer Fehler Meinerseits. Ich
werde daher noch heute jegliche Spur der Kuru-Dynastie
vom Erdboden verschwinden lassen. Jawohl, Ich werde
sie kurzerhand ausrotten!" Als St Balarama dies sagte,
sah Er so zornig aus, als wolle Er im nichsten Augenblick
die gesamte kosmische Manifestation zu Asche
verbrennen. Er richtete Sich auf, ergriff Seine Pflugschar
und schlug mit ihr auf den Boden. Dadurch 16ste sich
ganz Hastinapura vom Festland, und Sri Balarama machte
Sich daran, die Stadt in Richtung Ganges zu ziehen. Dabei
liefen schwere Erschiitterungen wie bei einem Erdbeben
durch Hastinapura, und die ganze Stadt drohte in sich
zusammenzubrechen.

Als die Angehorigen der Kuru-Dynastie sahen, daf ihre
Stadt nahe daran war, in die Fluten des Ganges zu stiirzen,
und als sie die Angstschreie der Biirger vernahmen,
kamen sie zur Vernunft und verstanden, was geschah.
Ohne auch nur eine Sekunde zu verlieren, brachten sie
daher ihre Tochter Laksmana und Samba, ihren Entfiihrer,
herbei, und auf diese Weise begaben sie sich, angefiihrt
von Samba, dem Laksmana folgte, zu S11 Balarama. Mit
gefalteten Hinden erschienen die Mitglieder der
Kuru-Dynastie vor Si1 Balarama, um Ihn, die Hochste
Personlichkeit Gottes, um Vergebung zu bitten. Diesmal
waren sie verniinftiger und sagten: "O Sri Balarama, Du
bist der Quell aller Freude. Du bist der Erhalter und die
Stiitze des gesamten Kosmos. Aber leider waren wir uns
Deiner unvorstellbaren Krifte nicht bewuf3t. Lieber Herr,
betrachte uns bitte als die groffiten Narren. Unsere
Intelligenz war verwirrt. Wir sind daher zu Dir gekom-
men, um Dich um Verzeihung zu bitten. Bitte vergib uns.
Du bist der urspriingliche Schopfer, Erhalter und
Vernichter der gesamten kosmischen Manifestation, und
trotzdem befindest Du Dich stets in einer transzendentalen
Stellung. O allmichtiger Herr, die groBen Weisen
sprechen iiber nichts anderes als iiber Dich. Du bist der
urspriingliche Puppenspieler, und alles Existierende in der
Welt ist wie Dein Spielzeug. O unbegrenzter Herr, hinter
allem stehst Du. Du trigst alle Planetensysteme auf
Deinem Kopf, als sei es ein Kinderspiel. Wenn die Zeit
der Vernichtung kommt, nimmst Du die ganze materielle
Manifestation in Dich auf, und dann gibt es nur noch Dich
allein, der Du als Maha-Visnu auf dem Ozean der
Ursachen ruhst. Lieber Herr, Du bist in Deinem
transzendentalen Korper auf der Erde erschienen, um die
kosmische Ordnung aufrechtzuerhalten. Du bist jenseits
von Zorn, Neid und Feindschaft. Alles, was Du tust, selbst
in Form von Bestrafungen, ist fiir die ganze Schopfung
gliickverheilend. Wir bringen Dir unsere achtungsvollen
Ehrerbietungen dar, denn Du bist die unvergingliche
Hochste Personlichkeit Gottes, das Behiltnis aller Fiillen
und Krifte. O Schopfer unzédhliger Universen, wir fallen
vor Dir zu Boden und bringen Dir immer wieder unsere
achtungsvollen Ehrerbietungen dar. Wir sind Dir nun
vollig ergeben. Sei uns daher bitte barmherzig gesinnt, o
Herr, und gewihre uns Deinen Schutz." Als die
beriithmten Mitglieder der Kuru-Dynastie, angefangen mit
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Groflvater Bhismadeva bis hin zu Arjuna und
Duryodhana, auf diese Weise ihre ehrfiirchtigen Gebete
dargebracht hatten, zeigte die Hochste Personlichkeit
Gottes, Si1 Balarama, sogleich Sanftmut und versicherte
ihnen, daf} sie nichts mehr zu befiirchten hitten.

Unter den ksatriya-Konigen war es ein weitverbreiteter
Brauch, daf} es vor einer Hochzeit zwischen der Partei der
Braut und des Briutigams zu einem Kampf kam. Als
Samba Laksmana entfiihrte, waren die Altesten der
Kuru-Dynastie sehr erfreut, zu sehen, daBl er ein wiirdiger
Mann fiir ihre Tochter war; doch weil sie sich von seiner
Kraft iiberzeugen wollten, kdmpften sie mit ihm und
nahmen ihn, ohne jede Riicksicht auf die Kampfregeln,
gefangen. Als die Yadus dann beschlossen, Samba aus der
Gewalt der Kurus zu befreien, kam Sri Balarama
personlich, um die Angelegenheit zu regeln, und da Er ein
michtiger ksatriya-Konig war, befahl Er den Kurus,
Samba unverziiglich freizulassen. Als die Kauravas diesen
Befehl vernahmen, fiihlten sie sich scheinbar beleidigt,
und so forderten sie Sri Balaramas Macht heraus. Im
Grunde jedoch wollten sie nur sehen, wie Er Seine
unergriindliche Stirke offenbaren wiirde. Deshalb gaben
sie nun Samba voller Freude die Hand ihrer Tochter, und
so fand die ganze Angelegenheit ein gliickliches Ende.
Duryodhana, der seiner Tochter Laksmana sehr zugeneigt
war, veranstaltete fiir sie eine pompdse Hochzeitsfeier.
Als Mitgift iibergab er ihr zuerst 1200 Elefanten, von
denen jeder mindestens 60 Jahre alt war; dazu gab er 10
000 prichtige Pferde, 6000 Streitwagen, die wie die
Sonne glidnzten, und 1000 Dienerinnen, die mit goldenem
Geschmeide geschmiickt waren. Sri Balarama, das
beriihmteste Mitglied der Yadu-Dynastie, wirkte als
Sambas Trauzeuge und nahm mit Freuden die Mitgift
entgegen. Balarama war mit der groBartigen und
feierlichen Aufnahme, die Ihm die Kurus bereitet hatten,
sehr zufrieden, und in Begleitung des frischverméhlten
Paares machte Er Sich auf den Riickweg in Seine
Hauptstadt Dvaraka.

Im Triumph erreichte S$11 Balarama Dvaraka, wo Er mit
vielen Biirgern zusammentraf, die alle Seine Geweihten
und Freunde waren. Als sie sich alle um Thn versammelt
hatten, erzdhlte Er ihnen die ganze Geschichte von
Sambas Heirat, und sie waren sehr erstaunt, als sie horten,
wie Balarama die Stadt Hastinapura hatte erbeben lassen.

Sukadeva Gosvami bestitigt, dal Hastinapura an der
Stelle lag, wo sich heute Neu-Delhi befindet. Der Fluf3,
der durch die Stadt flief3t, ist heute als Yamuna bekannt,
obwohl er in jenen Tagen als Ganges bezeichnet wurde. In
diesem Zusammenhang weisen grofle Autorititen, wie
Jiva Gosvami, darauf hin, daf es sich bei dem Ganges und
der Yamuna um den gleichen Flu} handelt, der lediglich
verschiedenen Liufen folgt. Der Teil des Ganges, der
durch Hastinapura in das Gebiet von Vrndavana flief3t,
wird als Yamuna bezeichnet, da er durch die
transzendentalen Spiele Si1 Krsnas geheiligt ist. Der Teil
von Hastinapura, der sich gegen die Yamuna hin erstreckt,
wird wihrend der Regenzeit iiberflutet, und dies erinnert
jeden an SiT Balaramas Drohung, die Stadt in den Ganges
zu stiirzen.



Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
67. Kapitel des Krsna-Buches: "Die Heirat Sambas".

64



68 / Der grofie Weise Narada besucht
Sr1 Krsnas Paliste

Als der grole Weise Narada horte, wie ST Krsna nach
Seinem Sieg iliber den Ddmon Narakasura (manchmal
auch Bhaumasura genannt) sechzehntausend Frauen
geheiratet hatte, war er sehr erstaunt: Krsna hatte Sich in
sechzehntausend Formen erweitert und all diese Frauen
gleichzeitig in verschiedenen Paldsten geheiratet. Und
weil Narada wissen wollte, wie Krsna mit so vielen
Frauen zugleich zusammenzuleben vermochte, wollte er
diese Spiele mit eigenen Augen sehen, und so machte er
sich auf, die Paldste Krsnas zu besuchen. In Dvaraka
angekommen, sah er unzihlige Parks und Gartenanlagen,
in denen Blumen der verschiedensten Farben bliihten, und
Obstgirten voller Bidume, deren Aste sich unter dem
Gewicht der vielen Friichte zu Boden neigten.
Farbenpriachtige Vogel zwitscherten, und Pfauen
jubilierten zu jedermanns Freude. Die Teiche und
Wasserflichen waren mit blauen und roten Lotosblumen
iibersit, und dazwischen gab es Stellen, wo verschiedene
Arten von Lilien blilhten. Neben dieser Blumenpracht
wurden die Seen auch von Schwinen und Kranichen
bevolkert, deren Stimmen weithin zu horen waren. In der
Stadt bot sich der Anblick von rund 900 000 grof3en, aus
feinstem Marmor erbauten Paldsten, deren Portale und
Tiiren aus Silber bestanden. Die Sdulen der Haduser und
Paldste waren mit Juwelen, wie dem Stein der Weisen,
Saphiren und Smaragden, versehen, und die FuB3boden
reflektierten ungetriibten Glanz. Auch die Straflen,
Gassen, Kreuzungen und Marktplitze waren alle reich
geschmiickt worden. Wohnhéuser, Versammlungshduser
und Tempel wechselten sich ab, und jedes einzelne dieser
Bauwerke war fiir sich eine architektonische
Meisterleistung. All dies machte Dvaraka zu einer
strahlenden Stadt. Die Alleen, Kreuzungen, Gassen und
Stralen wie auch die Schwellen der Wohnhiduser waren
sehr sauber. Alle Stralen wurden von Strauchern gesidumt,
und auf beiden Seiten waren in regelméfigen Abstinden
Bdume gepflanzt, die den Voriibergehenden Schatten
spendeten, so daBl sie nicht von der heilen Sonne
gepeinigt wurden.

In dieser herrlichen Stadt Dvaraka besaB Sr Krsna, die
Hochste Personlichkeit Gottes, viele Paldste. Grofle
Konige und Fiirsten aus der ganzen Welt pflegten Sii
Krsna in diesen Paldsten zu besuchen, um Ihm ihre
Verehrung darzubringen. Die Baupline waren von
Vi§vakarma, dem Architekten der Halbgétter, personlich
entworfen worden, und in der Errichtung dieser Paléste
hatten all seine Talente und seine ganze Genialitit ihren
Hohepunkt gefunden. Die Zahl dieser Palidste belief sich
auf mehr als sechzehntausend, und in jedem wohnte eine
andere von Sri Krsnas Koniginnen. Als der grole Weise
Narada eines dieser Bauwerke betrat, sah er, da} die
Sdulen aus Korallen bestanden und die Decken mit
Juwelen verziert waren. An den Winden und den
Sédulenbogen funkelten kunstvolle Ornamente, die sich aus
den verschiedenartigsten Saphiren zusammensetzten. Im
ganzen Palast befanden sich von Vi§vakarma entworfene
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Baldachine, die mit Perlenketten reich bestickt waren. Die
Sessel und anderen Mobelstiicke waren aus Elfenbein
geschnitzt und mit Gold und Diamanten verziert, und
juwelenbesetzte Kristalleuchter vertrieben alle Dunkelheit
aus den Rdumen. Dazu brannte so viel Riucherwerk und
wohlriechender Harz, da3 Rauch aus den Fenstern drang.
Die Pfauen, die auf den Treppenstufen sal3en,
verwechselten die Duftwolken mit Regenwolken und
begannen freudig zu tanzen. Die vielen Dienerinnen im
Palast trugen alle goldene Halsketten, Armreife und
kostbare Saris, und die ménnlichen Diener trugen
Umbhinge, Turbane und mit Juwelen verzierte Ohrringe.
So waren sie alle mit Anmut und Eleganz damit
beschiftigt, ihren Pflichten im Palast nachzukommen.

Als Narada Sri Krsna erblickte, war Er gerade bei
Rukminidevi, der Herrin jenes Palastes. Rukmini hielt
einen camara-Wedel in der Hand, und sie wurde von
vielen Tausenden von Dienerinnen umgeben, die im
gleichen Alter wie sie waren und ihr an Schonheit und
Begabung in nichts nachstanden; aber obwohl ihr so viele
Dienerinnen zu Verftigung standen, liel sie es sich nicht
nehmen, Sri Krsna personlich Kiihlung zuzuficheln.
Krsna ist die Hochste Personlichkeit Gottes und wird
selbst von Narada verehrt, doch als Er Narada kommen
sah, erhob Er Sich sogleich von Rukminis Bettstatt, um
den groBlen Weisen gebiihrend zu empfangen. ST Krsna
ist der Lehrer der ganzen Welt, und um jedem zu zeigen,
wie man einem Heiligen wie Narada Muni Ehre erweist,
verneigte Sich Krsna vor ihm, wobei Er mit Seinem Helm
den Boden beriihrte. Sr Krsna verneigte Sich nicht nur,
sondern beriihrte auch Naradas Fiile und bat ihn mit ge-
falteten Héinden, auf Seinem Sitz Platz zu nehmen. Sri
Krsna ist die Hochste Personlichkeit, die von allen
Gottgeweihten verehrt wird. Unter allen spirituellen
Meistern ist Er derjenige, der am meisten verehrt wird.
Das Wasser des Ganges, das von Seinen Lotosfiilen
ausgeht, heiligt alle drei Welten. Alle weisen brahmanas
verehren Thn, und daher wird Er auch brahmanya-deva
genannt.

Brahmaniya bezieht sich auf jemanden, der alle
brahmanischen Eigenschaften besitzt: Wahrhaftigkeit,
Selbstbeherrschung, Reinheit, Beherrschung der Sinne,
Einfachheit, vollkommenes Wissen durch praktische
Anwendung und Beschiftigtsein im hingebungsvollen
Dienst. SrT Krsna besitzt all diese Eigenschaften, und Er

wird von denjenigen verehrt, die ebenfalls diese
Eigenschaften besitzen. Es gibt Tausende und
Abertausende von Namen Sr1 Krsnas -

visnu-sahasranama -, und sie alle beziehen sich auf Seine
transzendentalen Eigenschaften.

Sri Krsna spielte in Dvaraka die Rolle eines
vollkommenen Menschen. Daher hatte der Weise Narada
nichts dagegen, als Krsna ihm die Fiile wusch und Sich
das Wasser iiber den Kopf sprengte, denn er wulite sehr
wohl, dafl der Herr dies tat, um jeden zu lehren, wie man
einem Heiligen Respekt erweist. Die Hochste
Personlichkeit Gottes, Krsna, der urspriingliche Narayana
und der ewige Freund aller Lebewesen, verehrte somit den
Weisen Narada gemill den regulierenden Prinzipien der
Veden. Er hiel den Weisen mit nektargleichen Worten



willkommen und sprach ihn als bhagavan an; bhagavan
bedeutet "jemand, der in sich selbst zufrieden ist, da er
alles Wissen, alle Entsagung, alle Macht, allen Ruhm, alle
Schonheit und viele andere #hnliche Fiillen besitzt". Sri
Krsna fragte Narada insbesondere: "Womit kann Ich dir
dienen?"

Narada erwiderte: "Mein lieber Herr, es erstaunt mich
nicht, wie Du Dich in Deiner Gnade verhiltst, denn Du
bist die Hochste Personlichkeit Gottes, der Herr aller
Lebewesen. Du bist der hochste Freund eines jeden, doch
zugleich bestrafst Du die Schurken und die Neidischen.
Ich weil}, da3 Du, o Herr, auf die Erde herabgestiegen
bist, um das ganze Universum in rechter Weise zu
erhalten. Dein Erscheinen wird durch keine &uflere
Ursache erzwungen; vielmehr finden Dein Erscheinen und
Dein Fortgehen gemifl Deinem freien Willen statt. Ich
schitze mich deshalb sehr gliicklich, dal ich heute Deine
LotosfiiBe sehen durfte. Jeder, der Anhaftung an Deine
LotosfiiBe gewinnt, wird zur hochsten Stufe der
Unberiihrtheit erhoben und befindet sich nicht mehr unter
dem EinfluB der materiellen Erscheinungsweisen der
Natur. O Herr, Du bist unendlich; Deine Fiillen kennen
keine Grenzen. Grofle Halbgotter, wie Brahma und Siva,
sind stets bemiiht, Dich in ihr Herz zu schlie3en und tiber
Dich zu meditieren. Die bedingten Seelen, die in den
dunklen Brunnen des materiellen Daseins versetzt worden
sind, konnen dieser ewigen Gefangenschaft nur
entkommen, wenn sie sich Deinen Lotosfiilen zuwenden.
Du bist daher die einzige Zuflucht fiir die bedingten
Seelen. Mein lieber Herr, Du hast mich in Deiner Giite
gefragt, was Du fiir mich tun kannst. Als Antwort darauf
habe ich nur eine Bitte: LaBl mich niemals Deine
Lotosfiile vergessen. Es ist mir gleichgiiltig, wo ich mich
befinde; ich bete nur, daf es mir gestattet sein moge, mich
standig an Deine Lotosfiile zu erinnern."

Die Segnung, die der Weise Narada vom Herrn erbat,
ist das ideale Gebet fiir alle reinen Gottgeweihten. Ein
reiner Gottgeweihter bittet den Herrn niemals um eine
materielle oder spirituelle Segnung; seine einzige Bitte
lautet, dal er unter keinen Umstinden die Lotosfiile des
Herrn vergessen werde. Einen reinen Gottgeweihten
kiimmert es nicht, ob er in den Himmel oder in die Holle
geschickt wird; er ist iiberall zufrieden, vorausgesetzt, daf3
er sich fortwihrend an die Lotosfiile des Herrn erinnern
kann. In Seinen Sikasastaka-Gebeten gab Sri Caitanya
ebenfalls ein Beispiel fiir diese Art des Betens: "Das
einzige, was Ich Mir wiinsche, ist hingebungsvoller Dienst
- Geburt fiir Geburt.- Ein reiner Gottgeweihter hegt nicht
einmal das Verlangen, den Kreislauf von Geburt und Tod
zu beenden. Einem reinen Gottgeweihten macht es nichts
aus, wieder in einer der vielen Lebensformen geboren zu
werden. Sein einziges Bestreben ist es, unter keinen
Umstinden die Lotosfiie des Herrn zu vergessen.

Als Naradaji den Palast Rukminis verlassen hatte,
wollte er sehen, wie die innere Energie Sri Krsnas,
yogamaya, wirkt, und so betrat er den Palast einer anderen
Konigin. Dort traf er Sr Krsna an, der gerade mit Seiner
geliebten Frau und Uddhava Schach spielte. Der Herr
erhob Sich sogleich und bot Narada Muni Seinen Platz an.
Darauf lieB Er Narada die gebiihrende Verehrung zu-

66

kommen, genau wie Er es im Palast Rukminis getan hatte.
ST Krsna jedoch tat so, als wisse Er nichts davon, und
sagte zu Narada: "Mein lieber Weiser, wenn du, o
Heiligkeit, hierherkommst, bist du in dir selbst
vollkommen. Wir sind Haushilter, denen stindig irgend
etwas fehlt, doch du benétigst niemals Hilfe, da du in dir
selbst zufrieden bist. Wie soll es unter diesen Umstidnden
in unserem Vermdgen liegen, dir einen gebiihrenden
Empfang zu bereiten oder etwas fiir dich zu tun.
Nichtsdestoweniger ist es unsere Pflicht, da du, o
Heiligkeit, ein brahmana bist, dir, soweit es uns moglich
ist, etwas anzubieten. Ich bitte dich daher, so freundlich
zu sein, Mir einen Befehl zu erteilen. Was kann Ich fiir
dich tun?"

Narada wullte iiber die transzendentalen Spiele des
Herrn genau Bescheid; ohne seinerseits ein weiteres Wort
hinzuzufiigen, verlieB er den Palast, maBlos erstaunt iiber
die Taten und die Allmacht des Herrn. So betrat er einen
weiteren Palast, und diesmal sah er Krsna, wie Er als
zuneigungsvoller Vater Seine kleinen Kinder liebkoste.
Im nichsten Palast sah er, wie Sich Sr Krsna gerade fiir
Sein Bad vorbereitete. Nach und nach besuchte der
Heilige Narada jeden der sechzehntausend Paldste der
Koniginnen Sri Krsnas, und in jedem dieser Paliste sah er
den Herrn bei einer anderen Tétigkeit.

In einem anderen Palast sah er, wie Krsna gerade in
einem Opferfeuer Gaben darbrachte und die rituellen
Zeremonien durchfiihrte, die fiir Haushilter von den
Veden vorgeschrieben sind. In einem anderen Palast traf
er Krsna beim Durchfithren des pariica-yajiia-Opfers.
Dieser yajiia, der auch parica-siina genannt wird, ist fiir
jeden  Haushilter unerldBlich. Wissentlich  oder
unwissentlich begeht jeder, besonders der Haushilter, fiinf
Arten von siindhaften Titigkeiten. Wenn wir Wasser aus
einem Krug trinken, téten wir viele im Wasser lebende
Bakterien. Auch wenn wir Getreide zerrnahlen, Nahrung
zu uns nehmen, den Boden aufwischen oder ein Feuer
entziinden, toten wir viele Bakterien, und wenn wir auf
der StraBe gehen, toten wir viele Ameisen und andere
Insekten. Ob wir uns dariiber bewuf3t sind oder nicht, bei
all unseren Titigkeiten toten wir andere Wesen. Daher ist
es die Pflicht eines jeden Haushilters, das paiica-Sina -
Opfer durchzufiihren, um sich so von den Reaktionen auf
diese Siinden zu befreien.

In einem anderen Palast sah Narada, wie Sri Krsna
nach der Durchfithrung eines yajiia gerade die brahmanas
speiste. Er sah, wie Krsna schweigend den Gayatri-mantra
chantete und wie Er Sich gerade im Kampf mit Schwert
und Schild iibte. Dann wieder ritt Krsna auf Pferden oder
Elefanten, fuhr auf einem Streitwagen oder ging
spazieren. In einem Palast ruhte Er Sich gerade auf einem
Bett aus, und in einem anderen saf} Er auf Seinem Thron,
withrend Thn verschiedene Geweihte mit Gebeten priesen.
In einem der Palidste beriet Sich Krsna mit Uddhava und
anderen Ministern iiber wichtige Geschifte, wihrend Er
Sich in einem anderen Palast, umringt von vielen
bezaubernden Gesellschaftsmadchen, in einem
Schwimmbecken vergniigte. Dann sah Narada, wie Krsna
den brahmanas reichgeschmiickte Kiihe spendete, und in
einem anderen Palast war Krsna gerade dabei, Sich



Geschichten aus den Puranas, den Geschichtsbiichern,
und dem Mahabharata anzuhoren. Diese Schriften
erginzen die Veden und haben die Aufgabe,
gewohnlichen Menschen vedisches Wissen zu vermitteln,
indem sie von wichtigen Ereignissen in der Geschichte
des Universums berichten. In einem Palast vergniigte Sich
Sii Krsna mit einer Seiner Gemahlinnen, indem Er
scherzende Worte mit ihr wechselte, und in einem anderen
Palast war Er dabei, mit Seiner Frau religiose Zeremonien
zu vollziehen. Da es fiir Haushilter notwendig ist, die
finanziellen Mittel zu vermehren, um die vielen Ausgaben
zu decken, beschiftigte Sich Krsna in einem der Paléste
auch mit wirtschaftlichem Fortschritt. In einem anderen
Palast sah Narada, wie Sich Krsna gemill den re-
gulierenden Prinzipien der sastras des Familienlebens
erfreute.

In wieder einem anderen Palast sal Krsna in tiefer
Meditation, als konzentriere Er Seinen Geist auf die
Hochste Personlichkeit Gottes, die Sich jenseits der
materiellen Universen befindet. Meditation, wie sie in den
malgeblichen Schriften empfohlen wird, ist dazu
bestimmt, den Geist auf die Hochste Personlichkeit
Gottes, Visnu, zu richten. SrT Krsna ist zwar Selbst der
urspriingliche Visnu, doch weil Er die Rolle eines
Menschen spielte, lehrte Er uns durch Sein personliches
Beispiel unmilverstindlich, was wirkliche Meditation
bedeutet. In einem anderen Palast war Sri Krsna gerade
dabei, dltere, hohergestellte Personlichkeiten zu erfreuen,
indem Er ihnen schenkte, was sie bendtigten. Naradaji sah
auch, wie Sii Krsna gerade liber Kampfstrategien sprach,
wihrend Er in einem anderen Palast mit Seinen Feinden
Frieden schloB. In einem weiteren Palast sprach S Krsna
mit Seinem #lteren Bruder, Si1 Balarama, iiber die hochste
Wohlfahrtsarbeit fiir die Menschheit. Dann wieder sah
Narada, wie Sii Krsna Seine S6hne und Tochter mit
geeigneten Partnern verheiratete, und die Hochzeitszere-
monien wurden immer mit groem Prunk durchgefiihrt. In
einem Palast verabschiedete Sich Krsna von Seinen
Tochtern, wihrend Er in einem anderen gerade eine
Schwiegertochter empfing. Die Bewohner der Stadt waren
jedesmal von neuem erstaunt, solch prunkvolle Feste zu
erleben.

In einem weiteren Palast sah Narada, wie der Herr
Opfer darbrachte, um die Halbgétter zufriedenzustellen,
die lediglich Seine qualitativen Erweiterungen sind. Dann
wieder war Er zum Wohl der Allgemeinheit titig, indem
Er tiefe Brunnen zur Wasserversorgung baute, Rasthduser
und Girten fiir fremde Géste anlegte und grofie Kloster
und Tempel fiir die Heiligen griindete. Dies sind einige
der Pflichten, die den Haushiltern von den Veden
vorgeschrieben werden, damit ihre materiellen Wiinsche
in Erfiillung gehen. Ein anderes Mal war Krsna gerade
dabei, als ksatriya-Konig im Wald zu jagen und auf
prachtigen sindhi-Pferden zu reiten. Nach den Regeln der
vedischen Kultur war es den ksatriyas gestattet, aus
besonderen Griinden bestimmte Tiere zu toten, entweder
um den Frieden im Wald aufrechtzuerhalten oder um die
Tiere im Opferfeuer darzubringen. Ksatriyas diirfen sich
in der Kunst des To6tens iiben, weil sie in der Lage sein
miissen, ihre Feinde erbarmungslos zu toten, um fiir
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Frieden in der Gesellschaft zu sorgen. Ein anderes Mal
sah Narada, wie Sri Krsna, die Hochste Personlichkeit
Gottes, Seine iiblichen Kleider ablegte und Sich
verkleidete, um wie ein Spion die Absichten gewisser
Biirger in der Stadt und Bewohner innerhalb des Palastes
zu erkunden.

So wurde der Heilige Narada Zeuge all dieser Taten des
Herrn, der, obwohl Er die Uberseele aller Lebewesen ist,
die Rolle eines gewohnlichen Menschen spielte, um die
Spiele Seiner inneren Energie zu offenbaren. Er ldchelte
innerlich und sagte zu Krsna: "O Herr aller mystischen
Krifte, der Du das Objekt der Meditation grofler Mystiker
bist, das Ausmall Deiner mystischen Kraft ist unfafbar,
selbst fiir Mystiker wie Brahma und Siva. Doch weil ich
stindig im transzendentalen liebevollen Dienst Deiner
LotosfiiBe beschiftigt bin, warst Du in Deiner
Barmbherzigkeit so giitig, mir das Wirken Deiner inneren
Energie zu offenbaren. Lieber Herr, Du bist fiir alle
verehrenswert, und die Halbgétter und die herrschenden
Gottheiten aller vierzehn Planetensysteme sind sich
Deines transzendentalen Ruhms voll bewuft. Bitte
gewihre mir Deine Segnung, damit ich in der Lage bin,
durch alle Universen zu reisen und den Ruhm Deiner tran-
szendentalen Spiele zu besingen."

Auf diese Worte Naradas entgegnete die Hochste
Personlichkeit Gottes, St Krsna: "Mein lieber Narada, o
Weiser unter den Halbgéttern, du weiit, dal Ich sowohl
der hochste Lehrer und der vollkommene Befolger aller
religiosen Prinzipien als auch der hochste Wichter iiber
die Befolgung dieser Prinzipien bin. Ich befolge diese
religidsen Prinzipien Selbst, um dadurch die gesamte Welt
zu lehren, richtig zu handeln. Mein lieber Sohn, es ist
Mein Wunsch, dal du durch solche Manifestationen
Meiner inneren Energie nicht verwirrt wirst."

Die Hochste Personlichkeit Gottes ging diesen
sogenannten  Haushiltertidtigkeiten nach, um den
Menschen zu zeigen, wie man sein Haushilterleben
lautern kann, selbst wenn man sich noch tief in der
Gefangenschaft des materiellen Daseins befindet. Im
allgemeinen wird man durch ein Leben als Haushilter ge-
zwungen, das materielle Dasein fortzusetzen; doch weil
der Herr zu den Haushiltern sehr giitig ist, lehrte Er, wie
man das gewohnliche Haushilterleben heiligen kann.
Weil Krsna in einem Krsna-bewuf3ten Haushilterleben
den Mittelpunkt aller Tétigkeiten bildet, ist ein solches
Leben transzendental zu allen vedischen Anweisungen
und wird automatisch von allen Siinden gereinigt.

Narada sah also einen einzigen Krsna, der durch Seine
vollstandigen Erweiterungen in sechzehntausend Palisten
wohnte, das hei3t, kraft Seiner unbegreiflichen Energie
befand Er Sich gleichzeitig im Palast einer jeden Konigin.
S11 Krsna verfiigt liber unbegrenzte Macht, und Naradas
Staunen kannte keine Grenzen, als Er immer wieder neue
Offenbarungen der inneren Energie S Krsnas sah. S
Krsna verhielt Sich, als interessiere auch Er Sich sehr fiir
die vier Prinzipien des kultivierten Lebens, ndmlich
Religiositit, wirtschaftliche Entwicklung, Befriedigung
der Sinne und Befreiung. Diese vier Prinzipien des
materiellen Daseins sind fiir den spirituellen Fortschritt
der menschlichen Gesellschaft erforderlich, und deshalb



fiihrte SrT Krsna, obwohl Er es eigentlich nicht notig hatte,
ein vorbildliches Haushilterleben, damit die Menschen in
ihrem eigenen Interesse Seinem Beispiel folgen konnen.
SiT Krsna stellte den Weisen Narada in jeder Hinsicht
zufrieden, und mit der ekstatischen Erinnerung an die
Aktivititen des Herrn in Dvaraka verabschiedete sich
Narada und zog weiter.

Als Sukadeva Gosvami Konig Pariksit von den Spielen
ST Krsnas in Dvaraka erzihlte, erklirte er ihm auch, wie
Sii Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, durch Seine
innere Energie in das materielle Universum herabsteigt
und personlich die Prinzipien vorlebt, durch die man,
wenn man sie befolgt, das endgiiltige Ziel des Lebens
erreichen kann. Die mehr als sechzehntausend Koniginnen
in Dvaraka stellten allesamt ihre weibliche Anmut in den
transzendentalen Dienst des Herrn, indem sie Ihm
zulidchelten und Ihm dienten, und dem Herrn Seinerseits
gefiel es, Sich in ihrer Gemeinschaft genau wie ein
vollkommener Ehemann zu verhalten. Man muf} sich
vollkommen dariiber bewuflt sein, dafl solche
transzendentalen Spiele von niemandem aufler ST Krsna
ausgefiihrt werden konnen. Sri Krsna ist die urspriingliche
Ursache der Schopfung, Erhaltung und Vernichtung der
gesamten kosmischen Manifestation. Jeder, der den Be-
schreibungen der Spiele S Krsnas in Dvaraka
aufmerksam zuhort, und jeder, der einen Prediger der
Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein unterstiitzt, wird es sehr
leicht finden, den Pfad der Befreiung zu beschreiten und
den Nektar der LotosfiiBe Sri Krsnas zu kosten. Und so
wird er in Seinem hingebungsvollen Dienst beschiftigt
werden.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
68. Kapitel des Krsna-Buches: "Der grofie Weise Narada
besucht Srt Krsnas Palciste".
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69 Sri Krsnas tigliches Leben

Die vedischen mantras erkliaren, dafl die Hochste
Personlichkeit Gottes nicht verpflichtet ist, irgend etwas
Zu tun: na tasya karyam karanam ca vidyate. Wenn der
Hochste Herr also nichts zu tun braucht, wie kann man
dann im Zusammenhang mit dem Hochsten Herrn von
Titigkeiten sprechen? Wie aus dem letzten Kapitel
deutlich hervorgegangen ist, kann niemand so handeln
wie Sri Krsna. Deshalb sollten wir uns die folgende
Tatsache immer vor Augen halten: Man soll sich Krsnas
Titigkeiten zum Vorbild nehmen, aber man kann sie nicht
nachahmen. So kann man zum Beispiel dem Vorbild von
Krsnas Haushilterleben folgen; doch wer konnte Krsna
imitieren und sich wie Er in viele Formen erweitern? Wir
sollten deshalb stets daran denken, daB SiT Krsna, obwohl
Er die Rolle eines Menschen spielt, nichtsdestoweniger
gleichzeitig immer Seine Stellung als die Hochste
Personlichkeit Gottes beibehilt. Wir konnen dem Beispiel
Sri Krsnas folgen, das Er gegeben hat, als Er Sich jeder
Seiner Gemahlinnen gegeniiber wie ein gewohnlicher
Mensch verhielt, doch Sein gleichzeitiges Zusammensein
mit mehr als 16 000 Frauen kénnen wir nicht nachahmen.
Die Schlufifolgerung lautet: Wenn wir vorbildliche
Haushilter werden wollen, miissen wir dem Beispiel Sri
Krsnas folgen, das Er in Seinem téglichen Leben gab; auf
keiner Stufe unseres Lebens jedoch konnen wir Ihn
nachahmen.

S11 Krsna ruhte des Nachts gewohnlich bei jeder Seiner
16 000 Frauen, doch Er stand immer frithmorgens, drei
Stunden vor Sonnenaufgang, auf. Die Natur hat es so
eingerichtet, dal das Krihen der Hihne die
brahma-muhiirta-Stunde anzeigt. Wecker sind deshalb
nicht notig - sobald die Hihne frithmorgens krihen, weif3
man, dafl es Zeit zum Aufstehen ist. Sowie Krsna das
Krihen vernahm, pflegte Er Sich aus dem Bett zu
erheben, was Seinen Frauen jedoch nicht sehr behagte.
Krsnas Frauen hingen so sehr an Ihm, daB} sie lieber
liegenbleiben und Thn weiter umarmt halten wollten; doch
sobald die Hidhne krihten, wurden sie sehr betriibt und
verwiinschten das Krihen.

Im  Garten eines jeden  Palastes  wuchsen
parijata-Blumen. Die parijata ist nicht irgendeine
geziichtete Blume, denn wie wir bereits gehort haben,
holte Krsna die parijata-Biume aus dem himmlischen
Konigreich, um sie dann in all Seinen Palastgirten
einzupflanzen. Frith am Morgen verbreitete ein sanfter
Wind den Duft der parijata-Blumen und trug ihn auch in
das Schlafgemach, wo Krsna gerade aufgestanden war.
Angeregt durch diesen Duft, erschienen alsbald die ersten
Honigbienen und summten durch die Luft, und auch das
liebliche Zwitschern der Vogel erwachte. Gemeinsam
klang dieser morgendliche Chor wie das Singen von
Berufskiinstlern, die Krsna Gebete darbringen. Srimati
Rukminidevi, die erste Konigin Sri Krsnas, wullite zwar,
daB die brahma-muhiirta diegliickverheilendste Zeit des
ganzen Tages ist, aber dennoch wurde sie jedes mal
unzufrieden und betriibt, wenn die brahma-muhiirta
anbrach, denn dies bedeutete immer, dal Krsna sofort
aufstand und Rukminis Seite trotz ihres Bedauerns



verlieB. Ein vorbildlicher Haushilter sollte von St Krsna
lernen, frith aufzustehen, wie bequem auch immer er,
umarmt von seiner Frau, im Bett ruhen mag.

Nach dem Aufstehen wusch Sich ST Krsna Mund,
Hinde und Fiile und setzte Sich dann sogleich nieder, um
iiber Sich Selbst zu meditieren. Das bedeutet jedoch nicht,
dall auch wir iiber uns selbst meditieren sollen. Nein, wir
miissen iiber Krsna, Radha-Krsna, meditieren - das ist
wirkliche Meditation. Da Krsna natiirlich Selbst Krsna ist,
lehrte Er uns, als Er iiber Sich Selbst meditierte, dal man
die brahma-muhiirta zur Meditation liber Radha-Krsna
nutzen soll. Wenn Krsna also auf diese Weise meditierte,
fiihlte Er Sich sehr zufrieden, und ebenso werden auch wir
transzendentale Freude und Zufriedenheit erfahren, wenn
wir die brahma-muhiirta dazu nutzen, iiber Radha und
Krsna zu meditieren, und wenn wir immer daran denken,
wie sich S Rukminidevi und Krsna als vorbildliche
Eheleute verhielten, um die gesamte menschliche Gesell-
schaft zu lehren, frith am Morgen aufzustehen und sich
sofort im Krsna-BewuBtsein zu betitigen. Es besteht kein
Unterschied zwischen der Meditation iiber die ewige
Form  Radha-Krsnas und dem  Chanten des
Hare-Krsna-mahamantra. Als Krsna meditieren wollte,
blieb Thm nichts anderes iibrig, als iiber Sich Selbst zu
meditieren. Das Objekt der Meditation kann das Brahman,
der Paramatma oder die Hochste Personlichkeit Gottes
sein, und Krsna Selbst ist alle drei zusammen: Er ist die
Hochste Personlichkeit Gottes, Bhagavan; der lokalisierte
Paramatma ist Seine vollstindige Teilerweiterung, und
das alldurchdringende Brahman ist die personliche
Ausstrahlung Seines transzendentalen Korpers. Krsna ist
deshalb immer einer, und fiir Thn gibt es keine
Unterschiede. Das unterscheidet Thn von einem
gewoOhnlichen Lebewesen, denn fiir ein gewohnliches
Lebewesen bestehen viele Unterschiede: Es st
verschieden von seinem Korper, und dieser bestimmte
Korper, den es besitzt, unterscheidet sich seinerseits von
den vielen Korperformen der anderen Lebewesen. Ein
Mensch unterscheidet sich von den anderen Menschen
und den Tieren, und selbst am eigenen Korper gibt es
viele Korperteile mit den unterschiedlichsten Funktionen.
Die Arme beispielsweise konnen niemals die Aufgabe der
Fii3e erfiillen, und mit den Fiilen kann man niemals das
tun, was man mit den Hidnden tun kann. Die Augen
konnen nicht horen wie die Ohren, und die Ohren konnen
nicht sehen wie die Augen. All diese Unterschiede
bezeichnet man auf Sanskrit als svajitiya vijitiya.

Die Begrenztheit, die einem durch den Korper auferlegt
wird - wie zum Beispiel die Unfdhigkeit, mit einem
Korperteil die Funktion eines anderen auszufiihren -,
besteht fiir die Hochste Personlichkeit Gottes nicht.
Zwischen Krsnas Korper und Thm Selbst gibt es keinen
Unterschied. Er ist vollig spirituell, und daher besteht
zwischen Seinem Korper und Seiner Seele kein
Unterschied, wie dies bei materiellen Korpern der Fall ist.
Ebenso ist Er nicht verschieden von Seinen
millionenfachen  Inkarnationen und  vollstindigen
Erweiterungen. Baladeva ist die erste Erweiterung Krsnas,
und von Baladeva gehen Sankarsana, Vasudeva,
Pradyumna und Aniruddha aus. Sankarsana erweitert Sich
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in Narayana, von dem eine zweite Vierererweiterung in
Form von Sankarsana, Vasudeva, Pradyumna und
Aniruddha ausgeht. So gibt es unzihlige Erweiterungen
Krsnas, aber sie alle sind eins. Von Krsna gehen viele
Erweiterungen aus, wie Sri Nrsimha (die
Halb-Mensch-halb-Lowen-Inkarnation), Sii Varaha (die
Eberlnkarnation), Sri Matsya (die Fisch-Inkarnation) und
S$11 Kiirma (die Schildkroten-Inkarnation); aber zwischen
Krsnas urspriinglicher, zweiarmiger Gestalt, die der eines
Menschen gleicht, und all diesen gigantischen
Tierinkarnationen besteht kein Unterschied. Ebenso gibt
es bei Thm auch keinen Unterschied zwischen den
Fahigkeiten eines Korperteils und denen eines anderen. Er
kann Seine Arme als Beine gebrauchen; Seine Augen
vermOgen zu horen wie Seine Ohren; Seine Nase kann die
Funktion jedes anderen Korperteils erfiillen, und So fort.
Wenn Krsna riecht, i3t oder hort, ist es dasselbe. Wir, die
begrenzten Lebewesen, miissen fiir all diese Funktionen
jeweils einen ganz bestimmten Korperteil benutzen, aber
Krsna unterliegt nicht solchen Dualititen. In der
Brahma-sarihita heif3t es: angani yasya
sakalendriya-vrtti. Jeder Teil Seines Korpers kann die
Funktionen der anderen Korperteile erfiillen." So gelangt
man durch das analytische Studium Krsnas und Seiner
Person zu der Schluf3folgerung, dal Er das vollkommene
Ganze ist. Wenn Krsna meditiert, meditiert Er deshalb
iiber Sich Selbst. Wenn ein gewohnlicher Mensch {iiber
Sich Selbst meditiert, was auf Sanskrit als so 'ham
bezeichnet wird, so ist dies blof eine kldgliche Imitation.
Krsna kann iiber Sich Selbst meditieren, denn Er ist das
vollkommene Ganze; wir aber konnen Ihn nicht
nachahmen und iiber uns selbst meditieren. Unser Korper
ist eine duflerliche Bezeichnung, Krsnas Korper dagegen
nicht. Krsnas Korper ist ebenfalls Krsna. Es gibt nichts in
Krsna, das sich von Ihm unterscheidet; mit anderen
Worten, was immer in Krsna ist, ist ebenfalls Krsna. Er ist
deshalb das hochste, unzerstdrbare, vollstindige Dasein,
die Absolute Wahrheit.

Krsnas Dasein ist kein relatives Dasein. Alles aufler
Krsna ist relative Wahrheit, doch Krsna ist die Hochste
Absolute Wahrheit. Krsnas Existenz ist von nichts und
niemandem abhingig aufler von Krsna Selbst. Unsere
Existenz jedoch ist den verschiedensten Arten von
Relativitit unterworfen. Zum Beispiel kénnen wir nur
dann etwas sehen, wenn Sonne, Mond oder Elektrizitit
uns Licht spenden, und daher ist unser Sehvermogen
relativ, so wie auch das Sonnenlicht, das Mondlicht und
das kiinstliche Licht relativ sind; denn wir bezeichnen es
nur als leuchtend, weil wir es auf diese Weise
wahrnehmen. Aber Abhingigkeit und Relativitit treffen
nicht auf Krsna zu. Seine Handlungen héngen nicht von
irgend jemandes Zustimmung ab, noch ist Er auf irgend
jemandes Hilfe angewiesen. Er befindet Sich jenseits des
von Zeit und Raum begrenzten Daseins, und weil Er
transzendental zu Zeit und Raum ist, kann Er nicht von
der Illusion mayas bedeckt werden, deren Wirkungskraft
ebenfalls begrenzt ist. In den vedischen Schriften finden
wir die Feststellung, daB die Hochste Personlichkeit
Gottes mannigfaltige Energien besitzt. Da all diese
Energien Emanationen Seinerselbst sind, besteht kein



Unterschied zwischen Ihm und Seinen Energien. Gewisse
Philosophen behaupten jedoch, Krsna nehme einen
materiellen Korper an, wenn Er in der materiellen Welt
erscheine. Wenn man diese Behauptung tatsdchlich fiir
wahr hilt, sollte man zumindest auch die Schluf3folgerung
ziehen, daf} dieser Korper Krsnas trotzdem nicht materiell
handelt, weil die materielle Energie ja nicht verschieden
von Thm ist. In der Bhagavad-gita wird deshalb gesagt,
daB Krsna kraft Seiner inneren Energie, atma-maya, er-
scheint.

Krsna wird das Hochste Brahman genannt, weil Er die
Ursache der Schopfung, die Ursache der Erhaltung und
die Ursache der Vernichtung ist. Brahma, Visnu und Siva
sind die zustindigen Erweiterungen fiir diese materiellen
Erscheinungsformen. All diese materiellen
Erscheinungsformen konnen zwar auf die bedingten
Seelen einwirken, doch in bezug auf Krsna gibt es keine
solchen Einwirkungen und Auswirkungen, da diese
Erscheinungsformen gleichzeitig eins mit Thm und
verschieden von Ihm sind. Krsna Selbst ist nichts anderes
als sac-cid-ananda-vigraha, die ewige Gestalt der
Gliickseligkeit und des Wissens, und wegen Seiner
unermeBlichen Grofle wird Er das Hochste Brahman ge-
nannt. Wenn Er iiber das Brahman, den Paramatma oder
Bhagavan meditiert, meditiert Er ausschlieBlich iiber Sich
Selbst, und {iiber nichts anderes, was sich jenseits
Seinerselbst befinden wiirde. Diese Meditation kann von
niemandem nachgeahmt werden.

Nach Seiner Meditation pflegte der Herr jeweils in
klarem, geweihtem Wasser sein frithmorgendliches Bad
zu nehmen. Danach zog Er frische Kleidung an, hiillte
Sich in einen Uberwurf und widmete Sich dann den
téglichen religiosen Pflichten, von denen die ersten darin
bestanden, in einem Opferfeuer Gaben darzubringen und
still fiir Sich den Gayatri-mantra zu chanten. Um das
vollkommene Beispiel zu geben, kam Sri Krsna allen
religiosen Pflichten, die einem Haushélter vorgeschrieben
sind, ohne Abweichung nach. Wenn die Sonne iiber dem
Horizont sichtbar wurde, brachte der Herr dem
Sonnengott bestimmte Gebete dar. Der Sonnengott und
die anderen Halbgoétter, die in den vedischen Schriften
erwihnt werden, gelten als verschiedene Teile von Si1
Krsnas Korper, und es ist die Pflicht des Haushilters, die
Halbgotter und groB3en Weisen wie auch die Vorfahren zu
ehren.

Wie in der Bhagavad-gita gesagt wird, gibt es fiir den
Herrn keine Pflichten, die Er in dieser Welt auszufiihren
hitte, und dennoch verhilt Er Sich wie ein gewohnlicher
Mensch, der ein vorbildliches Leben in der materiellen
Welt fiihrt. So pflegte der Herr in Ubereinstimmung mit
den vedischen Prinzipien den Halbgottern Ehre zu
erweisen. Das regulierende Prinzip, nach dem man die
Halbgotter und Vorfahren verehrt, bezeichnet man als
tarpana, was "erfreuend" bedeutet. Die Vorfahren haben
vielleicht auf einem anderen Planeten Geburt nehmen
miissen, aber wenn man die tarpana-Zeremonie
durchfiihrt, werden sie sehr erfreut, wo auch immer sie
sich befinden. Es ist die Pflicht des Haushilters, seine
Familienmitglieder gliicklich zu machen, und wenn er den
tarpana-Vorgang befolgt, kann er auch seine Vorfahren
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gliicklich machen. Als vollkommener und beispielhafter
Haushilter hielt Sich auch St Krsna an diesen
tarpana-Vorgang und brachte den ilteren, hoherstehenden
Angehorigen Seiner Familie achtungsvolle
Ehrerbietungen dar.

Seine nichste Pflicht bestand darin, den brahmanas
Kiihe zu spenden. So pflegte Sii Krsna jeden Tag nicht
weniger als 13 084 Kiihe fortzugeben. Jede einzelne Kuh
war mit einer Seidendecke und einer Perlenkette
geschmiickt; ihre Horner waren vergoldet, und ihre Hufe
waren mit Silber {iberzogen. Da sie noch ihre
erstgeborenen Kilber bei sich hatten, gaben sie Milch im
UberfluB, und sie waren sehr zahm und friedlich.
Zusammen mit den Kiihen wurden den brahmanas
priachtige Seidengewiédnder gegeben, und jeder erhielt
auerdem ein Hirschfell und eine reichliche Menge
Sesamsamen. Der Herr wird als go-brahmana-hitaya ca
bezeichnet, was bedeutet, dall Er es als Seine erste Pflicht
ansieht, Sich um das Wohl der Kiihe und der brahmanas
zu kiimmern. So pflegte Er den brahmanas
reichgeschmiickte Kiihe und viele andere Gaben zu
schenken. Er beriihrte auch gliicksbringende Dinge, wie
Milch, Honig, Ghee (Butterfett), Gold, Juwelen und
Feuer, wobei Er fiir alle Lebewesen Wohlergehen
wiinschte. Obgleich der Herr durch die vollkommene
Form Seines transzendentalen Korpers bereits von Natur
aus von unvergleichlicher Schonheit ist, schmiickte Er
Sich mit gelbfarbenen Gewéndern und einer Halskette aus
Kaustubha-Juwelen. Er legte Sich auch Blumengirlanden
um, betupfte Seinen Korper mit Sandelholzpaste und
verwendete noch andere  Schonheitsmittel und
Schmuckstiicke. Es heifit, daB die Schmuckstiicke an
Schonheit zunahmen, wenn sie auf den transzendentalen
Korper des Herrn gelegt wurden. Nachdem Sich SiT Krsna
auf diese Weise geschmiickt hatte, wandte Er Seinen
Blick den Marmorstatuen zu, die eine Kuh mit ihrem Kalb
darstellten, und danach besuchte Er verschiedene Tempel
Gottes oder Tempel von Halbgéttern wie Siva. Tiglich
kamen viele brahmanas vorbei, um den Hochsten Herrn
noch vor dem Friihstiick zu sehen; sie waren bestrebt, Thn
zu sehen, und Er hieB sie alle willkommen.

Seine nachste Pflicht war es, alle Menschen der
verschiedenen Kasten, sowohl die in der Stadt als auch die
im Palast, zu erfreuen. Er machte sie gliicklich, indem Er
ihre verschiedenen Wiinsche erfiillte, und wenn Er sie
dann gliicklich sah, bereitete dies auch Ihm grofle Freude.
Bei dieser Gelegenheit verteilte Er all die
Blumengirlanden und Betelniisse sowie auch die
Sandelholzpasten und anderen duftenden Substanzen, die
man Thm dargebracht hatte, und zwar zuerst an die
brahmanas und die Familienidltesten, darauf an die
Koniginnen, dann an die Minister, und wenn noch etwas
iibrig war, nahm Er es fiir Seinen personlichen Gebrauch.
Wenn der Herr schlieflich all diese tdglichen Pflichten
und Titigkeiten beendet hatte, fuhr Sein Wagenlenker
Daruka mit einem wunderbaren Pferdegespann vor und
trat mit gefalteten Hinden vor den Herrn, um Thm zu
bedeuten, dal Sein Wagen bereitstehe, und so verliel der
Herr den Palast. Begleitet von Uddhava und Satyaki,
bestieg Er Seinen Wagen und fuhr los, genau wie der



Sonnengott, der im Morgengrauen auf seinem Wagen
erscheint und die Erde mit seinen Strahlen erhellt. Immer
wenn der Herr im Begriff war, Seine Paléste zu verlassen,
begegnete Er den weiblichen Blicken Seiner Koniginnen,
und Er antwortete ihnen zum Abschied mit einem
Licheln, das ihre Herzen so sehr an Thn fesselte, dal} sie
ein sehnsiichtiges Gefiihl der Trennung von Ihm erfuhren.

Der Herr begab Sich darauthin zu Seinem
Versammlungshaus, das den Namen Sudharma trug. Wie
wir bereits gehort haben, war dieses Bauwerk aus dem
himmlischen Konigreich auf die Erde gebracht und in
Dvaraka aufgestellt worden. Das besondere an diesem
Versammlungshaus war, da} jeder, der es betrat, von den
sechs materiellen Qualen, ndmlich Hunger, Durst, Klagen,
Téauschung, Alter und Tod, frei wurde. Diese Qualen sind
die Netze des materiellen Daseins, doch solange man sich
in dem besagten Versammlungshaus authielt, war man
vor diesen sechs materiellen Netzen sicher. Nachdem der
Herr in allen 16 000 Paldsten Abschied genommen hatte,
wurde Er wieder eins, und so betrat Er in Begleitung
anderer Mitglieder der Yadu-Dynastie das
Versammlungshaus Sudharma. Wenn Krsna dann auf
Seinem  erhohten  Konigsthron sal, ging ein
transzendentaler Schein leuchtender Strahlen von Ihm aus,
und im Kreis aller groen Helden der Yadu-Dynastie
glich Er dem Vollmond, der von unzihligen Sternen
umgeben wird. Sobald Sich der Herr auf Seinen Thron
gesetzt hatte, traten verschiedene berufsmiflige Kiinstler
vor, wie Hofnarren, Tédnzer, Musiker und Ballettmadchen,
und begannen mit ihren jeweiligen Vorfiihrungen, um den
Herrn zu erfreuen und Sein Wohlwollen zu erwecken. Zur
Erheiterung der Stimmung traten am Morgen zuerst die
Hofnarren auf, um ihre Spriiche zum Besten zu geben,
und brachten dadurch den Herrn und Seinen Hofstaat zum
Schmunzeln. Dann fiihrten die Schauspieler ihre Stiicke
auf, und daneben tanzten die Ballettmiddchen in
kunstvollen Bewegungen. All diese Darbietungen wurden
von den Rhythmen der mrdanga-Trommeln und den
melodischen Kldngen der vina und der verschiedensten
Floten und Glockchen begleitet. In dieses Konzert
stimmten auch die pakhvajas, eine andere Art von
Trommeln, und gewdhnlich auch das gliickverheiflende
Schallen von Muschelhornern ein. Die siafas und
magadhas, die Berufssianger, fiihrten ihre Kiinste vor, und
dazu tanzten andere in vollkommener Grazie. Auf diese
Weise brachten sie, die sie alle Gottgeweihte waren, der
Hochsten Personlichkeit Gottes ihre Verehrung und ihre
Gebete dar. Zuweilen chanteten die gelehrten brahmanas,
die in der Versammlung zugegen waren, vedische
Hymnen und erlauterten sie der Zuhorerschaft nach
bestem Wissen; zuweilen trug auch jemand von ihnen
historische Begebenheiten aus dem Leben beriihmter
Konige ldngst vergangener Zeiten vor, und mit grofer
Freude horten ihnen der Herr und Sein Gefolge zu.

Eines Tages fand sich ein Mann am Tor des
Versammlungshauses ein, der allen Anwesenden
unbekannt war, doch mit der Erlaubnis des Herrn wurde
ihm EinlaB gewihrt. Der Torwichter bekam die
Anweisung, den Fremden vor den Herrn zu bringen, und
sowie der Fremde vor der Versammlung erschien, brachte
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er dem Herrn mit gefalteten Hinden seine achtungsvollen
Ehrerbietungen dar. Hier an dieser Stelle muf3 man sich an
die Geschichte mit Konig Jarasandha erinnern. Als
Jarasandha auf seinen Feldziigen zahlreiche Konigreiche
unterwarf, hatten sich viele Konige geweigert, ihr Haupt
vor ihm zu neigen, worauf er angeordnet hatte, sie alle,
20000 an der Zahl, gefangenzunehmen und einzukerkern.
Der Mann nun, den der Torwéchter vor Krsna gefiihrt
hatte, war ein Abgesandter dieser gefangenen Konige.
Nachdem er den Regeln gemil3 vorgestellt worden war,
sprach er wie folgt:

"O mein Herr, Du bist die ewige Gestalt
transzendentaler Gliickseligkeit und transzendentalen
Wissens. Deshalb entziehst Du Dich der Reichweite

intellektueller Spekulationen wie auch den
Beschreibungsversuchen aller Arten von materialistischen
Menschen in dieser Welt. Ein kleiner Teil Deiner
Herrlichkeit wird denjenigen offenbart, die sich vollig
Deinen Lotosfiilen ergeben haben, und allein durch Deine
Gnade werden diese Personlichkeiten von allen materiel-
len Sorgen frei. O mein Herr, ich gehore nicht zu diesen
ergebenen Seelen; ich befinde mich immer noch unter
dem EinfluB3 der Dualitiit und der Illusion des materiellen
Daseins. Doch nun bin ich gekommen, um bei Deinen
LotosfiiBen Zuflucht zu suchen, denn ich fiirchte mich vor
dem Kreislauf der Geburten und Tode. O Herr, ich glaube,
es gibt viele Lebewesen, die wie ich stets in fruchtbrin-
gende Titigkeiten und in die Reaktionen, die daraus
hervorgehen, verstrickt sind. Sie denken nie daran, Deinen
Anweisungen zu folgen und sich dem hingebungsvollen
Dienst zu widmen, obwohl dies dem Herzen Freude
bereitet und das groBte Gliick fiir den Menschen darstellt.
Vielmehr sind sie sogar gegen den Pfad des
Krsna-bewufiten Lebens, und gezwungen von der
illusionierenden Energie des materiellen Daseins, wandern
sie fortgesetzt durch die drei Welten.

O Herr, wer konnte Deine Gnade und Dein machtvolles
Wirken ermessen? Immer und iiberall bist Du als die
uniiberwindliche Kraft der ewigen Zeit gegenwirtig, die
den Materialisten die Erfiillung ihrer unersittlichen
Wiinsche vereitelt, weshalb die Materialisten immer
wieder verwirrt und ratlos Enttduschungen hinnehmen
miissen. Ich bringe Dir deshalb in Deiner Form als ewige
Zeit meine ehrfiirchtigen Ehrerbietungen dar. Verehrter
Herr, Du bist der Besitzer aller Welten, und nun bist Du
zusammen mit Deiner vollstindigen Erweiterung Sri
Balarama erschienen. Es heifit, dal Du in dieser
Inkarnation erscheinst, um die Gldubigen zu beschiitzen
und die Schurken zu vernichten. Wie kann es unter diesen
Umstinden einem Schurken wie Jarasandha moglich sein,
sich Deiner Autoritédt zu widersetzen und uns in eine solch
erbarmliche Lage zu zwingen? Diese Tatsache verwirrt
uns, und wir kdnnen nicht begreifen, wie es moglich ist.
Eine Erklarung wire, daB es nichts anderes als die
Reaktion auf unsere vergangenen Missetaten gewesen ist,
daf} Jarasandha dazu ermichtigt wurde, uns zu peinigen;
doch die offenbarten Schriften sagen uns, daf jeder, der
sich Deinen LotosfiiBen ergibt, augenblicklich vor den
siindhaften Reaktionen auf seine frilheren Missetaten
sicher ist. Deshalb soll ich Dir als Beauftragter aller



gefangenen Konige mitteilen, da wir von ganzem Herzen
bei Dir Zuflucht suchen, und wir haben die Hoffnung, daf3
Du, o Herr, uns vollen Schutz gewidhren wirst. Wir sind
nun zur wahren Erkenntnis unseres Lebens gekommen.
Unsere Stellung als Konige ist nur der Lohn unserer
einstigen frommen Werke, ebenso wie es eine Folge
unserer einstigen Siinden ist, da} wir nun in Jarasandhas
Gefingnis leiden miissen. Wir haben erkannt, daf} die
Ergebnisse sowohl von frommen als auch von unfrommen
Titigkeiten zeitweilig sind und dal wir im bedingten
Leben niemals gliicklich werden konnen. Der materielle
Korper wurde uns von den Erscheinungsweisen der
materiellen Natur gegeben, und dieser Korper verursacht
uns viele Angste und Sorgen. Das materielle Leben
bedeutet nichts anderes, als die Last des toten materiellen
Korpers mit sich zu tragen. Unsere fruchtbringenden
Tiatigkeiten haben uns dazu erniedrigt, die Lasttiere
unserer Korper zu sein, und unter dem Zwang des
bedingten Lebens haben wir das freudvolle Leben im
Krsna-BewuBitsein aufgegeben. Nun erkennen wir, daf
wir die groBten Narren sind. In unserer Unwissenheit
haben wir uns in das Netz materieller Reaktionen
verstrickt. Deshalb suchen wir nun bei Deinen Lotosfiilen
Zuflucht, die alle Folgen fruchtbringender Titigkeiten
sofort ausloschen und uns von der Verunreinigung durch
materielle Leiden und Freuden befreien konnen.

Lieber Herr, nun, da wir als ergebene Seelen bei
Deinen LotosfiiBen Zuflucht gesucht haben, bitten wir
Dich, uns aus dem Netz der fruchtbringenden Titigkeiten
zu befreien, das uns in der Gestalt Jarasandhas
gefangenhilt. Lieber Herr, wie Du weillit, besitzt
Jarasandha die Kraft von 10 000 Elefanten, und deshalb
konnte er uns gefangennehmen wie eine Herde von
Schafen, die beim Anblick eines Lowen erstarrt. Lieber
Herr, Du hast bereits achtzehnmal mit Jarasandha
gekdmpft, wobei Du ihn siebzehnmal besiegtest, da Du
ihn an auBergewdhnlicher Macht noch iibertrafst. Bei der
achtzehnten Begegnung jedoch hast Du Dich wie ein
gewohnlicher Mensch verhalten, so da es schien, als
seiest Du besiegt worden. Lieber Herr, wir sind uns
selbstverstindlich dariiber bewuflt, dal Jarasandha Dich
niemals besiegen kann, denn Deine Macht, Deine Stirke,
Dein Reichtum und Deine Autoritit sind unbegrenzt.
Niemand kann Dich iibertreffen, und niemand kommt Dir
gleich. Wenn es so aussieht, als hitte Dich Jarasandha bei
eurem achtzehnten Zusammentreffen besiegt, so ist dies
nur darauf zuriickzufiihren, dal Du einen weiteren Aspekt
Deiner Rolle als Mensch offenbaren wolltest. Leider aber
konnte der torichte Jarasandha Deine Taktik nicht
begreifen, und seit jenem Tag ist ihm seine materielle
Macht und Sein Ansehen zu Kopf gestiegen. In Seinem
Hochmut hat er uns nun gefangengenommen und
eingekerkert, da er genau weif}, dal wir Deine Geweihten
sind und Deiner Herrschaft unterstehen.

Ich habe Dir unsere furchtbare Lage geschildert, und
Du, o Herr, magst nun entscheiden und tun, was immer
Dir beliebt. Als Sendbote und Vertreter der gefangenen
Konige habe ich Dir unser Anliegen vorgetragen und
unsere Gebete dargebracht. Alle Konige sehnen sich sehr
danach, Dich zu sehen, damit sie sich personlich Deinen
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Lotosfiilen ergeben konnen. Lieber Herr, bitte sei ihnen
gnédig und tue, was das Beste fiir sie ist."

Wihrend der Bote den Herrn gerade um
Barmbherzigkeit fiir die gefangenen Konige bat, erschien
auch der groBe Weise Narada im Versammlungshaus.
Weil Narada ein grofler Heiliger ist, strahlte sein Haar wie
Gold, so daB es aussah, als beehre der Sonnengott
personlich die Versammlung mit seiner Anwesenheit. Sri
Krsna wird sogar von Brahma und Siva verehrt, doch als
Er den Weisen Narada nahen sah, erhob Er Sich
zusammen mit Seinen Ministern und Sekretdren, um ihn
zu  begriilBen und ihm  Seine achtungsvollen
Ehrerbietungen zu erweisen, indem Er Sich vor ihm
verneigte. Nachdem sich der groe Weise Narada auf
einem bequemen Sitz niedergelassen hatte, verehrte ihn
Sri Krsna mit allem, was zum Empfang eines Heiligen
gehort. Wihrend Er auf diese Weise fiir Naradajis
Zufriedenstellung sorgte, sprach Er mit Seiner wohlklin-
genden natiirlichen Stimme folgende Worte: "O grofler
Weiser unter den Halbgottern, Ich glaube, dal nun tiberall
auf den drei Welten Ordnung herrscht. Du besitzt die
vollkommene Befihigung, durch den ganzen Weltraum zu
reisen und die oberen, mittleren und unteren
Planetensysteme dieses Universums zu besuchen. Es ist
fiir uns ein groBes Gliick, dich, o Heiligkeit, treffen zu
konnen, denn du kannst uns ohne Schwierigkeiten alle
Fragen iiber die Geschehnisse innerhalb der drei Welten
beantworten. Es gibt nichts in der kosmischen Manifesta-
tion des Hochsten Herrn, was deinem Wissen verborgen
bliebe. Du weillt alles, und deshalb mochte Ich dich
folgendes fragen: Wie geht es den Pandavas, und wie
sehen Konig Yudhisthiras gegenwirtige Pliane aus? Sage
Mir giitigerweise, was sie zu tun gedenken."

Der gro3e Weise Narada antwortete: "Lieber Herr, Du
hast davon gesprochen, daf} die kosmische Manifestation
vom Hochsten Herrn geschaffen wurde, doch ich weil,
daBB Du Selbst dieser alldurchdringende Schopfer bist.
Deine Energien sind so umfangreich und unfaBbar, daf
selbst so méchtige Personlichkeiten wie Brahma, der Herr
dieses Universums, Deine unvorstellbare Macht nicht
ermessen konnen. Lieber Herr, durch diese unvorstellbare
Macht befindest Du Dich als Uberseele im Herzen eines
jeden, genau wie auch das Feuer in jedem vorhanden ist,
aber nicht direkt gesehen werden kann. Im bedingten
Dasein unterstehen alle Lebewesen dem Diktat der drei
Erscheinungsweisen der materiellen Natur, und daher sind
sie mit ihren materiellen Augen nicht imstande, Deine
Allgegenwart wahrzunehmen. Durch Deine Gnade jedoch
habe ich Deine unergriindlichen Energien viele Male
wirken sehen; wenn Du mich nun nach Neuigkeiten iiber
die Pandavas fragst, obwohl sie Dir schon langst bekannt
sind, versetzt mich Deine Frage nicht in Erstaunen. Lieber
Herr, durch Deine unergriindlichen Energien schaffst Du
die kosmische Manifestation, erhiltst sie und 16st sie am
Ende wieder auf. Ebenso ist es nur durch Deine
unergriindliche Energie moglich, dafl die materielle Welt,
die nichts anderes ist als ein Schattenbild der spirituellen
Welt, Wirklichkeit zu sein scheint. Niemand hat einen
Einblick in Deine Pldane fiir die Zukunft. Deine
transzendentale Stellung bleibt immer unbegreiflich - fiir



jeden ohne Ausnahme. Was mich betrifft, so kann ich
nicht anders als Dir immer wieder meine achtungsvollen
Ehrerbietungen darbringen. Diejenigen, deren Wissen auf
der korperlichen Auffassung des Lebens beruht, werden
von materiellen Wiinschen getrieben, und so entwickeln
sie im Kreislauf von Geburt und Tod immer wieder neue
materielle Korper. Wenn man in eine solche
Lebensauffassung vertieft ist, weil man nicht, wie man
der Gefangenschaft des materiellen Korpers entkommen
kann. Aus Deiner grundlosen Barmherzigkeit, o mein
Herr, bist Du zu uns herabgekommen, um Deine
transzendentalen Spiele zu offenbaren, die ruhmreich sind
und uns erleuchten. Ich kann daher nicht anders als Dir
meine achtungsvollen Ehrerbietungen darbringen. Mein
lieber Herr, Du bist das Hochste, das pararit brahman, und
Deine Spiele als gewohnlicher Mensch sind nur ein Mittel
zum Zweck, genau wie bei einem Biihnenstiick, wo ein
Schauspieler verschiedene Rollen spielt, die sich von
seiner wirklichen Identitét unterscheiden. In diesem Sinne
hast Du mich in Deiner Rolle als wohlmeinender Freund
Deiner Vettern, der Pandavas, gefragt, wie es ihnen gehe.
Deshalb werde ich Dir nun ihre Pldne mitteilen. Hore
mich bitte an: Als erstes darf ich Dir berichten, dal Konig
Yudhisthira alle nur erdenklichen materiellen Reichtiimer
besitzt, die man auf dem hochsten Planetensystern,
Brahmaloka, erhalten kann. Es gibt kein materielles Gut,
nach dem er noch trachten konnte, und dennoch mochte er
das rajasirya-Opfer durchfiihren, und zwar nur, weil er
sich Deine Gemeinschaft wiinscht und Dich erfreuen
mochte."

Narada teilte SiT Krsna des weiteren mit: "Konig
Yudhisthira ist so reich, daf3 er hier auf der Erde alle
Reichtiimer besitzt, die es sonst nur auf Brahmaloka gibt.
Er ist vollkommen zufrieden, und es mangelt ihm an
nichts. Trotz dieses allumfassenden Reichtums mochte er
nun Dich verehren, um Deine grundlose Barmherzigkeit
zu erlangen, und ich bitte Dich, ihm diesen Wunsch zu
erfiilllen. Mein lieber Herr, bei dieser groflen
Opferzeremonie, die Konig Yudhisthira vollziehen will,
werden alle Halbgotter und alle beriihmten Konige der
Welt zugegen sein.

Mein lieber Herr, Du bist das Hochste Brahman, die
Personlichkeit Gottes. Jeder, der Dir durch die
vorgeschriebenen Vorginge des Horens, Chantens und
Sicherinnerns in Hingabe dient, wird von der
Verunreinigung durch die materiellen
Erscheinungsweisen geldutert, ganz zu schweigen von
denen, die die Moglichkeit haben, Dich direkt zu sehen
und zu beriihren. Mein lieber Herr, Du bist der Inbegriff
von allem, was gliickverheiflend ist. Dein transzendentaler
Name und Dein transzendentaler Ruhm sind iiberall im
Universum bekannt, sowohl auf dem hoheren und
mittleren als auch auf den niederen Planetensystemen. Das
transzendentale Wasser, das Deine LotosfiiBe wéscht,
wird auf dem hoheren Planetensystem als Mandakint und
auf dem niederen Planetensystem als Bhogavati
bezeichnet, und auf dem irdischen Planetensystem ist es
als Ganges bekannt. Dieses heilige, transzendentale
Wasser flieft durch das ganze Universum und reinigt
alles, was mit ihm in Beriihrung kommt."

73

Gerade bevor Narada im Sudharma-Versammlungshaus
eingetroffen war, hatten S Krsna und Seine Minister und
Sekretire liberlegt, wie Jarasandhas Konigreich am besten
anzugreifen sei. Und da Krsnas Berater diesen Plan
ernsthaft in Betracht zogen, waren sie von Naradas
Vorschlag, daf3 Sr1 Krsna nach Hastinapura gehen und
Maharaja Yudhisthiras rajasiiya-Opfer beiwohnen solle,
nicht sonderlich begeistert. S Krsna, der sogar Brahma
beherrscht, kannte die Gedanken Seiner Gefihrten, und
um sie zu beruhigen, sagte Er ldchelnd zu Uddhava:
"Mein lieber Uddhava, du bist schon seit jeher Mein
wohlmeinender, vertrauter Freund. Ich mochte Mich
deshalb immer zuerst mit dir besprechen, bevor Ich einen
Entscheid fille, denn Ich weil3, da3 dein Rat immer richtig
ist. Ich bin iiberzeugt, daBl du diese Lage hier richtig
einschitzt, und so frage Ich dich nach deiner Meinung.
Was soll Ich tun? Ich vertraue dir, und Ich werde tun,
wozu du Mir ritst." Uddhava war sich bewuBt, daB Sri
Krsna, obwohl Er Sich wie ein gewohnlicher Mensch
verhielt, alles in der Vergangenheit, Gegenwart und
Zukunft kannte. Doch weil es dem Herrn gefiel, ihn um
Rat zu fragen, wollte es sich Uddhava nicht nehmen
lassen, dem Herrn einen Dienst darzubringen, und so
begann er zu sprechen.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
69. Kapitel des Krsna-Buches: "Sri Krsnas tigliches
Leben".



70 / Sri Krsna in der Stadt
Indraprastha

In der Gegenwart des grolen Weisen Narada und der
anderen Gefihrten Sri Krsnas iiberdachte Uddhava die
Lage und sprach dann: "Mein lieber Herr, als erstes
mochte ich feststellen, daB Dich der grole Weise Narada
Muni gebeten hat, nach Hastinapura zu gehen, um Deinen
Vetter, Konig Yudhisthira, der gerade Vorbereitungen fiir
das groBe rajasiiya-Opfer trifft, zufriedenzustellen. Ich
bin daher der Meinung, da Sich Euer Gnaden
unverziiglich dorthinbegeben sollten, um den Konig in
seinem grofen Vorhaben zu unterstiitzen. Obwohl es
zweifellos angebracht wire, als erstes Narada Munis
Vorschlag nachzukommen, ist es andererseits ebenfalls
Deine Pflicht, o Herr, die Dir ergebenen Seelen zu
beschiitzen. Wenn wir diese Lage nun im Zusammenhang
betrachten, wird klar, wie wir beiden Erfordernissen
gleichzeitig gerecht werden konnen. Solange wir ndmlich
nicht alle Konige besiegt haben, kann niemand das
rajasitya-Opfer durchfiihren. Mit anderen Worten, Konig
Yudhisthira kann dieses grofe Opfer nicht vollziehen,
ohne zuvor den kriegslustigen Jarasandha bezwungen zu
haben, denn das rdjasiiya kann nur von jemandem
durchgefiihrt werden, der alle Konigreiche in allen
Himmelsrichtungen unterworfen hat. Um daher beide
Vorhaben verwirklichen zu konnen, miissen wir zuerst
Jarasandha t6ten. Ich bin zur Schlufifolgerung gekommen,
dall es all unseren Absichten dienlich ist, wenn es uns
zuerst irgendwie gelingt, diesen Jarasandha zu besiegen.
Danach koénnen wir nidmlich die Konige aus der
Gefangenschaft Jarasandhas in die Freiheit fiihren, und
mit groBBer Genugtuung werden wir sehen, daf sich nach
der Befreiung dieser unschuldigen Konige Dein
transzendentaler Ruhm noch mehr verbreiten wird.

Allerdings ist Konig Jarasandha kein gewdohnlicher
Mensch. Er ist schon vielen grofen Kriegern zum
Verhingnis geworden, da seine Korperkraft der von 10
000 Elefanten gleichkommt. Wenn jemand diesen Konig
bezwingen kann, so niemand anders als Bhimasena, denn
er besitzt ebenfalls die Stirke von 10 000 Elefanten. Es
wire das beste, wenn Bhimasena allein mit ihm kdmpfte,
denn dadurch lieBe sich der unnotige Tod vieler Soldaten
vermeiden. In der Tat wire es sehr schwierig, Jarasandha
zu bezwingen, wenn er seine aksauhinis von Soldaten
hinter sich hat. Deshalb ist es in diesem Fall vorzuziehen,
eine andere Taktik anzuwenden: Wie wir wissen, ist
Konig Jarasandha den brahmanas sehr ergeben. Er ist sehr
freigebig und schldgt einem brahmana niemals eine Bitte
ab. Daher denke ich, dal Bhimasena, als brahmana
verkleidet, zu Jarasandha gehen und ihn um einen
Gefallen bitten sollte, um dann personlich mit ihm zu
kdmpfen. Und damit Bhimasena der Sieg sicher ist,
solltest Du, o Herr, ihn begleiten. Wenn der Kampf in
Deiner Gegenwart stattfindet, so bin ich iiberzeugt, dal3
Bhimasena den Sieg erringen wird, denn allein schon
durch Deine Gegenwart wird alles Unmogliche moglich,
genauso wie es nur auf Deinen EinfluBl zuriickzufiihren
ist, daB Brahma in der Lage ist, das Universum zu
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erschaffen, und Siva, es wieder zu zerstoren.

In Wirklichkeit bist Du es, der die gesamte kosmische
Manifestation erschafft und zerstdrt. Brahma und Siva
sind nur die oberfliachlich sichtbaren Ursachen, denn
eigentlich werden Schopfung und Zerstérung von der
unsichtbaren Zeit, die Deine unpersonliche Reprisentation
ist, bewirkt. Alles wird vom Zeitfaktor beherrscht. Wenn
bereits Dein unsichtbarer Zeitfaktor durch Brahma und
Siva solch wunderbare Dinge vollbringen kann, warum
sollte es dann Deine personliche Gegenwart Bhimasena
nicht ermoglichen, Jarasandha zu bezwingen? Mein lieber
Herr, wenn Jarasandha getotet worden ist, werden die
Frauen der gefangenen Konige iliber die Befreiung ihrer
Minner durch Deine Barmherzigkeit so gliicklich sein,
daB sie alle beginnen werden, Deinen Ruhm zu besingen.
Sie werden ebenso gliicklich sein wie die gopis, als sie aus
Sankhasuras Gewalt gerettet wurden. Alle groBen Weisen,
Gajendra (der Konig der Elefanten), die Gliicksgottin Sita
und selbst Dein Vater und Deine Mutter wurden durch
Deine grundlose Barmherzigkeit befreit. Auch wir wurden
von Dir befreit und besingen daher stets den
transzendentalen Ruhm Deiner Taten.

Ich glaube, wenn wir als erstes darangehen, Jarasandha
zu toten, werden dadurch bereits viele andere Probleme
gelost. Und was das in Hastinapura vorbereitete
rajasitya-Opfer betrifft, so wird es nach vollbrachter Tat
stattfinden, sei es wegen der frommen Téatigkeiten der
gefangenen Konige oder wegen der unfrommen
Titigkeiten Jarasandhas.

O Herr, aus diesen Erwigungen geht hervor, da3 Du
Dich personlich zur Darbringung des Opfers nach
Hastinapura begeben solltest, so dafl die ddmonischen
Konige, wie Jarasandha und Sisupala, bezwungen und die
frommen Konige befreit werden konnen und dafl sogleich
auch das groBe rajasiiya-Opfer stattfinden kann. Wenn ich
all diese Punkte betrachte, gelange ich zum Schluf}, daf es
das beste wire, wenn Du, o Herr, sofort nach Hastinapura
aufbrechen wiirdest."

Uddhavas Rat wurde von allen Anwesenden begriif3t,
und jeder fand, dal es von allen Gesichtspunkten her
vorteilhaft sei, wenn Sich S Krsna unverziiglich nach
Hastinapura  begebe. Der Weise Narada, die
Familieniltesten der Yadu-Dynastie und auch die Hochste
Personlichkeit Gottes Selbst stimmten allesamt Uddhavas
Vorschlag zu. S1T Krsna ersuchte Seinen Vater Vasudeva
und Seinen GroBvater Ugrasena um die Erlaubnis zur
Abreise, und sodann befahl Er Seinen Dienern Daruka
und Jaitra, sofort die Reise nach Hastinapura vorzuberei-
ten. Als alles zur Abreise bereit war, verabschiedete Er
Sich besonders von Sii Balarama und von Ugrasena, dem
Konig der Yadus, und nachdem Er Seinen Koniginnen
mitsamt ihren Kindern das Zeichen zum Aufbruch
gegeben und ihr Gepick vorausgeschickt hatte, bestieg Er
Seinen Wagen, der eine Fahne mit dem Bild Garudas trug.

Bevor Sri Krsna den Zug aufbrechen liel3, erfreute Er
den groBen Weisen Narada, indem Er ihm viele
Gegenstinde der Verehrung darbrachte. Naradaji wollte
sich SrT Krsna zu FiiBen werfen; aber weil der Herr die
Rolle eines Menschen spielte, erwies er Ihm nur im Geist
seine Ehrerbietungen, und so schlof} er die transzendentale



Gestalt des Herrn in sein Herz und verliel schwebend das
Versammlungshaus. Fiir gewohnlich beriihrt der Weise
Narada niemals direkt die Erdoberfliche, sondern bewegt
sich durch die Luft und den Weltraum. Nachdem Narada
die Versammlung verlassen hatte, wandte Sich Si1 Krsna
wieder dem Boten zu und sagte ihm, die gefangenen
Konige brauchten sich keine Sorgen mehr zu machen, da
Er, Krsna, schon sehr bald veranlassen werde, daf}
Jarasandha, der Konig von Magadha, sein Ende finde.
Somit wiinschte der Herr dem Boten und den Konigen
alles Gute, und darauf kehrte der Bote mit dieser
Zusicherung Sri Krsnas zu den gefangenen Konigen
zuriick und iiberbrachte ihnen die Freudennachricht vom
bevorstehenden Besuch des Herrn. Die Konige freuten
sich sehr iliber die Nachricht und sahen voller Ungeduld
der Ankunft des Herrn entgegen.

Sii Krsnas Wagen setzte sich in Bewegung und verlie3
Dvaraka, begleitet von vielen anderen Wagen, Elefanten,
Reitern, FuBBvolk und sonstigem Konigsgefolge. Dabei
ertonten Horner, Trommeln, Trompeten, Muschelhorner
und Posaunen, die zusammen laut und gliickverheiflend in
alle Richtungen schallten. Die sechzehntausend
Koniginnen, allen voran S Krsnas Hauptfrau, die
Gliicksgottin - Rukmini, folgten zusammen mit ihren
Sohnen gleich hinter dem Herrn. Sie trugen reiche
Gewinder sowie Geschmeide und Girlanden aus
duftenden Blumen, und sie hatten sich Sandelholzpaste
aufgetragen. In Sinften, die mit Seidentiichern ausgelegt
und mit Fahnchen und goldenem Zierat geschmiickt
waren, folgten sie ihrem erhabenen Gemahl, ST Krsna.
Die FuBsoldaten, die Schilde, Schwerter und Lanzen
trugen, bildeten die Leibgarde der Koniginnen. Am
Schlufl des Zuges folgten die Frauen und Kinder aller
anderen Mitreisenden sowie auch viele
Gesellschaftsmiddchen. Eine Reihe von Lasttieren, wie
Ochsen, Biiffel, Maultiere und Esel, trugen ihre vielen
Zelte, Bettlager und Teppiche, und auch die Frauen am
Schluf} des Zuges salen in eigenen Sinften und ritten so
auf dem Riicken von Kamelen. Uberall erklangen die
Rufe der Leute, die in diesem gewaltigen Zug mitreisten,
und es war ein marchenhafter Anblick: die verschie-
denfarbigsten Fahnen, Baldachine und camara-Wedel
sowie eine bunte Vielfalt von Waffen, Gewindern,
Geschmeide, Helmen und militdrischem Zubehor. Die
ganze Karawane, die im Sonnenschein funkelte, glich
einem wogenden Meer voller Haifische.

So zog Si Krsna mit Seinem Gefolge Hastinapura
(dem heutigen Neu-Delhi) entgegen, wobei Er durch die
Konigreiche Anarta (die heutige Provinz Gujarat) und
Sauvira (Sauret) und durch die grofle Wiiste von
Rajasthan zog und dann nach Kuruksetra kam. Zwischen
diesen Konigreichen lagen viele Berge, Fliisse, Stadte,
Dorfer, Weideflachen und Bergbaugebiete, die der Zug im
Verlauf seines Marsches alle hinter sich lie3. Auf Seinem
Weg nach Hastinapura iiberquerte der Herr auch zwei
groB3e Fliisse, die Drsvati und die Sarasvati. Alsdann kam
Er durch die Linder Pafichala und Matsya und erreichte
schlieBlich Indraprastha.

Ein Besuch der Hochsten Personlichkeit Gottes, Krsna,
ist kein gewohnliches Ereignis. Als Konig Yudhisthira
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daher horte, daB Sri Krsna bereits vor den Toren seiner
Hauptstadt Hastinapura angekommen sei, geriet er in
hochste Freude, und in seiner Ekstase strdubten sich ihm
die Haare. Er eilte sogleich aus der Stadt, um den Herrn
gebiihrend zu empfangen. Auf seine Anweisung hin er-
klang ein Konzert vieler Instrumente und Gesédnge, und
die gelehrten brahmanas der Stadt begannen, mit lauter
Stimme vedische Hymnen zu chanten. Sr1 Krsna wird
auch Hrsikesa, der Herr der Sinne, genannt, und Konig
Yudhisthira ging Thm zur Begriifung entgegen, genau wie
die Sinne dem Bewultsein des Lebens begegnen. Konig
Yudhisthira war Krsnas ilterer Vetter, weshalb er von
Natur aus starke Zuneigung zum Herrn empfand, und
sowie er Ihn sah, fiillte sich sein Herz mit Liebe und
Zuneigung. Er hatte Thn schon lange Zeit nicht mehr gese-
hen, und daher betrachtete er sich als den gliicklichsten
Menschen, als der Herr nun vor ihm stand. Wieder und
wieder umarmte der Kénig Sri Krsna voller Zuneigung.

Die ewige Gestalt S Krsnas ist der immerwihrende
Aufenthaltsort der Gliicksgottin. Sowie Konig Yudhisthira
den Herrn in die Arme schlof3, wurde er von aller durch
das materielle Dasein entstandenen Verunreinigung frei.
Transzendentale Gliickseligkeit wallte in ihm auf, und er
tauchte in einen Ozean der Freude; seine Augen fiillten
sich mit Trdnen, und sein Korper zitterte in Ekstase. Er
vergall vollig, daB er in der materiellen Welt lebte.
Danach trat Bhimasena, der zweitilteste der
Pandava-Briider, vor. Weil er in St Krsna ebenfalls
seinen Vetter miitterlicherseits sah, ldchelte er und
umarmte Thn, und auch ihn ergriff so grofle Ekstase, daf3
er eine Zeitlang das materielle Dasein vergafl. Daraufhin
umarmte Sri Krsna Seinerseits die anderen drei Pandavas,
Arjuna, Nakula und Sahadeva, und Tridnen stromten
unaufhaltsam aus den Augen der drei Briider. Arjuna
umarmte Krsna immer wieder von neuem, da sie enge
Freunde waren, und die beiden jiingsten Pandava-Briider
fielen zu SrT Krsnas LotosfiiBen nieder, um Ihm ihre
Verehrung zu bezeigen. Daraufhin erwies S Krsna den
anwesenden brahmanas und den idlteren Mitgliedern der
Kuru-Dynastie, wie Bhisma, Drona und Dhrtarastra, Seine
Ehrerbietungen. Auch mit den Konigen, die aus den
verschiedensten Lindern, wie Kuru, Sriijaya und Kekaya,
hergekommen waren, tauschte Sri Krsna BegriiBungen
und  Ehrerbietungen aus. Die  berufsmifigen
Vortragskiinstler, wie die siutas, magadhas und vandinas,
sowie die brahmanas brachten dem Herrn ihre
ehrfiirchtigen Gebete dar. Zur Freude des Herrn lieen
auch verschiedene Kiinstler und Musiker, wie die
Gandharvas, gemeinsam mit den Hofnarren ihre
Trommeln,  Muschelhorner,  Kesselpauken,  vinas,
mrdangas und Horner ertonen und fiihrten dabei ihre
Tanzkiinste vor. Auf diese Weise betrat die allberiihmte
Hochste Persénlichkeit Gottes, Sr1 Krsna, Hastinapura, die
Stadt des allumfassenden Reichtums. Wihrend Sri Krsnas
Einzug in diese beeindruckende Stadt sprachen alle iiber
den Ruhm des Herrn und priesen die transzendentale
Herrlichkeit Seines Namens, Seiner Eigenschaften, Seiner
Gestalt und so fort.

Die  Stralen, Promenadenwege und  Gassen
Hastinapuras waren mit Duftwasser besprengt worden,



das berauschte Elefanten mit ihren Riisseln verspriiht
hatten. Uberall schmiickten farbenfrohe Girlanden und
Fiahnchen die H&user und Straflen. An den wichtigen
Straenkreuzungen  waren  goldverzierte  Torbdgen
errichtet worden, und zu beiden Seiten dieser Bogen
standen goldene Wasseramphoren. All diese wunderbaren
Ausschmiickungen zeugten vom Reichtum der Stadt. Um
an dem feierlichen Empfang fiir Sri Krsna teilzunehmen,
hatten sich alle Einwohner in farbenprichtige neue
Gewidnder  gekleidet und sich mit  Schmuck,
Blumengirlanden und Duftélen versehen, und so
versammelten sie sich iiberall in der Stadt. Jedes Haus
wurde von Tausenden und Abertausenden von Lampen
erleuchtet, die in den Nischen der Hausvorspriinge, an den
Mauern und auf den Sockeln und Kapitellen der Sidulen
angebracht worden waren. Von weitem betrachtet,
erinnerte das Leuchten dieser Lampen an den Anblick
einer Stadt wihrend des Dipavali-Festes . Im Innern der
Hiuser brannte wohlriechendes Raucherwerk, dessen
Rauch aus den Fenstern drang und eine angenehme,
friedliche Stimmung erzeugte. Auf jedem Dach flatterten
Fahnen, und die goldenen Wassertopfe auf den Dichern
funkelten prichtig.

ST Krsna hielt Einzug in die Stadt der Pandavas, und
Er erfreute Sich an der feierlichen Stimmung, wihrend Er
gemichlich vorwirtsschritt. Als die Midchen in den
Hiusern horten, daB Sri Krsna, der einzig Sehenswerte,
durch die StraBlen zog, wurden sie sehr begierig, diese
allberiihmte Personlichkeit zu sehen. Ihr Haar offnete
sich, und ihre straffen Saris lockerten sich, weil sie es so
eilig hatten, IThn zu sehen. Sie lieen ihre
Haushaltspflichten liegen, und diejenigen, die neben
ihrem Ehemann lagen, sprangen sofort auf und liefen
hinaus, um SiT Krsna zu sehen.

Der Zug der Elefanten, Pferde, Wagen und Soldaten
wurde von einer riesigen Menschenmenge gesdumt;
einige, die in dem Gedrdnge nicht alles sehen konnten,
stiegen auf die Dicher der Hiduser, und mit groer Freude
schauten sie von dort aus zu, wie der Herr, SrT Krsna, mit
Seinen Tausenden von Koniginnen vorbeizog. Immer
wieder lieBen sie Blumen auf die gefeierten Ankommlinge
niedergehen; sie umarmten S Krsna in Gedanken und
bereiteten Thm den herzlichsten Empfang. Als sie Sii
Krsna inmitten Seiner Koniginnen sahen, wie den
Vollmond umringt von vielen Sternen, begannen sie
zueinander zu sprechen.

Ein Midchen sagte zu einem anderen: "Meine liebe
Freundin, es ist kaum vorstellbar, welch fromme Werke
diese Koniginnen vollbracht haben miissen, daf} sie sich
jetzt stindig an Krsnas lachelndem Antlitz und Seinen
liebevollen Blicken erfreuen diirfen." Wihrend Sri Krsna
durch die Stralen schritt, traten von Zeit zu Zeit einige der
wohlhabenden Biirger vor Thn, die alle reich, ehrenwert
und frei von Siinde waren, und iiberreichten Thm
gliicksbringende Gaben, um Thn in Hastinapura
willkommen zu heilen. So verehrten sie Thn als demiitige
Diener.

ein besonderes Fest

Hindu-Kalenders.

am Neujahrstag des
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Als Sri Krsna den Palast betrat, wurden allein durch
Seinen Anblick alle Frauen des Konigshofes von
Zuneigung ergriffen, und sie eilten IThm sofort entgegen,
um Ihn zu empfangen. Mit glinzenden Augen driickten
sie [hm ihre Liebe und Zuneigung aus, und lachelnd nahm
Sri Krsna ihre Gefiihle und ihre Begriifung entgegen. Als
Kunti, die Mutter der Pandavas, ihren Neffen S Krsna,
die Hochste Personlichkeit Gottes, sah, wurde sie von
grofer Zuneigung iiberwiltigt. Sie hatte sich sofort von
ihrer Liegestatt erhoben, als sie von Krsnas Ankunft horte,
und ging nun, begleitet von ihrer Schwiegertochter
Draupadi, Krsna entgegen, um Ihn in miitterlicher Liebe
zu umarmen. Als Konig Yudhisthira Krsna in den Palast
begleitete, war er in seiner iibergroen Freude so verwirrt,
daf} er sogar vergal3, was zu diesem Zeitpunkt gerade zu
tun gewesen wire, um Krsna gebiihrend zu empfangen
und zu ehren. Mit Wohlgefallen erwies Sr1 Krsna Kuntt
und den édlteren Damen des Palastes Seine
Ehrerbietungen. Seine jiingere Schwester Subhadra war
ebenfalls zum Empfang gekommen und stand neben
Draupadi, und beide brachten sie den Lotosfiilen des
Herrn ihre achtungsvollen Ehrerbietungen dar. Auf ein
Zeichen ihrer Schwiegermutter hin brachte Draupadi
Gewinder, Schmuck und Blumengirlanden herbei, die den
Koniginnen Rukmini, Satyabhama, Bhadra, Jambavati,
Kalindi, Mitravinda, Laksmana und der ergebenen Satya
zum Empfang iiberreicht wurden. Diese Hauptkoniginnen
ST Krsnas wurden als erste begriifit, und danach wurde
auch den iibrigen Koniginnen ein gebiihrender Empfang
bereitet. Konig Yudhisthira sorgte dafiir, da} Krsna Sich
ausruhen konnte und dafl alle anderen, die mit IThm
angekommen waren - Seine Koniginnen, Soldaten,
Minister und Sekretire -, gastlich untergebracht wurden.
Er richtete es so ein, dal} die Géste der Pandavas wihrend
ihres Aufenthaltes jeden Tag ein neue Art des Empfangs
erfahren konnten.

Wihrend dieser Zeit geschah es auch, daf3 Sri Krsna,
mit Arjuna an der Seite, dem Feuergott Agni zu dessen
groBer Freude die Erlaubnis gab, den Khandava-Wald zu
verschlingen. Bei diesem Waldbrand rettete der Herr dem
Damon Mayasura, der in dem Wald sein Versteck hatte,
das Leben. Da sich Mayasura S11 Krsna und den Pandavas
verpflichtet fiihlte, baute er in Hastinapura ein
wundervolles Versammlungshaus.

Um Konig Yudhisthira zu erfreuen, blieb Sii Krsna
mehrere Monate in Hastinapura. Wihrend dieser Zeit kam
es oft vor, daB es Sri Krsna gefiel, auf Seinem Wagen
zusammen mit Arjuna Ausfliige zu unternehmen, wobei
ihnen stets viele Krieger und Soldaten Gefolgschaft
leisteten.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
70. Kapitel des Krsna-Buches: "Sri Krsna in der Stadt
Indraprastha”.



71 /Die Befreiung Konig Jarasandhas

In einer grofen Versammlung von ehrenwerten
Biirgern, Freunden, Verwandten, brahmanas, ksatriyas
und vaisyas wandte sich Konig Yudhisthira vor allen
Anwesenden, einschlieBlich seiner Briider, direkt an Sri
Krsna und sagte: "Mein lieber SiT Krsna, der Herrscher
der Welt hat die Pflicht, das als rajasitya-yajiia bekannte
Opfer durchzufiihren, das als der Konig aller Opfer gilt.
Durch die Darbringung dieses Opfers mochte ich alle
Halbgétter erfreuen, die Deine bevollméchtigten Vertreter
in der materiellen Welt sind, und ich mochte Dich bitten,
mir bei diesem groflen Vorhaben giitigerweise zu helfen,
so daBl es zu einem Erfolg wird. Was uns Pandavas
betrifft, so gibt es nichts, was wir von den Halbgottern
begehren; wir personlich sind vollig damit zufrieden,
Deine Geweihten zu sein. Du sagst in der Bhagavad-gita:
'Menschen, die durch materielle Begierden verwirrt sind,
verehren die Halbgotter.' Dies jedoch ist nicht unsere
Absicht. Ich mochte das rajasiya-Opfer abhalten und die
Halbgotter dazu einladen, um ihnen zu zeigen, daf} sie
unabhingig von Dir keine Macht besitzen. Sie alle sind
Deine Diener, und Du bist die Hochste Personlichkeit
Gottes. Narren mit einem spidrlichen Mall an Wissen
halten Dich, o Herr, fiir einen gewohnlichen Menschen.
Manchmal versuchen sie, Fehler in Dir zu finden, und
manchmal ldstern sie Dich sogar. Dies ist der Grund,
warum ich das rdjasiya-yajiia durchfiihren will. Ich
mochte dazu alle Halbgotter einladen, angefangen mit
Brahma, Siva und anderen hohen Herrschern der
himmlischen Planeten, und in dieser gro3en Versammlung
von Halbgéttern aus allen Teilen des Universums will ich
deutlich zum Ausdruck bringen, dal Du die Hochste
Personlichkeit Gottes bist und dal} jeder Dein Diener ist.

Mein lieber Herr, wer stindig ins Krsna-BewuBtsein
vertieft ist und an Deine Lotosfiile oder an Deine Schuhe
denkt, wird mit Sicherheit von aller durch das materielle
Leben entstandenen Verunreinigung frei. Diejenigen, die
sich in volligem Krsna-Bewulitsein Deinem Dienst
widmen und iiber Dich allein meditieren und Dir Gebete
darbringen, sind gelduterte Seelen. Weil sie stidndig im
Krsna-Bewufitsein, dem  hingebungsvollen Dienst,
beschiftigt sind, erlangen sie Befreiung vom Kreislauf
wiederholter Geburten und Tode. Sie begehren nicht
einmal danach, vom materiellen Dasein befreit zu werden,
geschweige denn, materielle Giiter zu genieflen, denn ihre
Beschiftigung im Krsna-BewulBtsein  bedeutet die
Erfiillung all ihrer Wiinsche. Was uns betrifft, so sind wir
Deinen LotosfiiBen vollig ergeben, und durch Deine
Gnade ist uns das Gliick zuteil geworden, Dich personlich
zu sehen. Aus diesem Grund ist es nur natiirlich, dafl wir
keine Verlangen nach materiellen Giitern hegen. Die
SchluBfolgerung der vedischen Weisheit besagt, da Du
die Hochste Personlichkeit Gottes bist. Diese Tatsache
will ich verkiinden, und ich will der Welt zeigen, welch
ein Unterschied darin besteht, Dich als die Hochste
Personlichkeit Gottes oder einfach nur als eine ge-
wohnliche michtige historische  Personlichkeit zu
betrachten. Ich will der Welt zeigen, dal man die hochste
Vollkommenheit des Lebens erreichen kann, wenn man
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einfach bei Deinen Lotosfiilen Zuflucht sucht. So wie
man alle Aste, Zweige, Blitter und Bliiten eines Baumes
nihren kann, wenn man einfach die Wurzeln begiefit, so
findet das Leben eines Menschen, der sich dem Krsna--
Bewultsein zuwendet, materiell wie auch spirituell seine
Erfiillung.

Das bedeutet jedoch nicht, da3 Du jemanden, der
Krsna-bewuf}t ist, bevorzugst und jemanden, der nicht
Krsna-bewuft ist, benachteiligst. Wie Du Selbst erklirt
hast, bist Du allen gleichgesinnt. Es ist gar nicht moglich,
daB3 Du voreingenommen bist und einige bevorzugst und
andere vernachléssigst, denn Du weilst als Uberseele im
Herzen aller Lebewesen und ldBt ihnen geméal ihren
fruchtbringenden Titigkeiten entsprechende Ergebnisse
zukommen. Du gibst jedem Lebewesen die Gelegenheit,
die materielle Welt so zu geniefen, wie es sein Wunsch
ist. Als Uberseele befindest Du Dich zusammen mit dem
Lebewesen im Korper und gibst ihm die Ergebnisse seiner
Titigkeiten wie auch die Moglichkeiten, sich durch die
Entwicklung von Krsna-BewuBtsein Deinem hinge-
bungsvollen Dienst zuzuwenden. Du erklirst offen, da
man sich Dir ergeben und alle anderen Arten von
Beschiftigungen hinter sich lassen soll und dal Du Dich
einer solch ergebenen Seele annehmen und sie von den
Folgen aller Siinden befreien wirst. Du bist wie der
Wunschbaum auf den himmlischen Planeten, der einem
jede Segnung gewihrt, die man sich wiinscht. Jedem steht
es frei, die hochste Vollkommenheit zu erlangen; doch
wenn sich jemand dies nicht wiinscht, wer konnte Dich
dann der Voreingenommenheit anklagen, wenn Du ihm
nur Segnungen von geringerem Wert zukommen 146t?

Auf diese Erklirung Konig Yudhisthiras hin erwiderte
Sri Krsna: "Mein lieber Konig Yudhisthira, o Toter der
Feinde, o vorbildliche Gerechtigkeit in Person, dein
EntschluB, das rajasiiya-Opfer durchzufiihren, findet
Meine volle Zustimmung. Durch diese grofle
Opferzeremonie wird Dein Name fiir alle Zeit einen
hohen Rang in der Geschichte der Menschheit einnehmen.
Mein lieber Konig, Ich darf dir sagen, dal es der Wunsch
aller groBlen Weisen und Halbgotter sowie all deiner
Vorviter, Verwandten und Freunde, -einschlieBlich
Meinerselbst, ist, da Du diese Opferzeremonie
durchfiihrst, und Ich glaube, dal sie jedem Lebewesen
zugute kommen wird. Doch weil es der Notwendigkeit der
Gegenwart entspricht, bitte Ich dich, zuerst alle anderen
Konige der Welt zu unterwerfen und alle erforderlichen
Bestandteile fiir die Durchfiihrung dieses groflen Opfers
zusammenzutragen. Mein lieber Konig, deine vier Briider
sind direkte Reprisentanten von bedeutenden Halbgottern
wie Varuna, Indra und anderen.” Deine Briider sind groBe
Helden, und du selbst bist der frommste Konig mit der
groften Selbstbeherrschung, weshalb du als Dharmaraja
bekannt bist. Thr alle seid in Meinem hingebungsvollen
Dienst so fortgeschritten, daB ihr Mir nahezu
gleichkommt."

S11 Krsna verriet Konig Yudhisthira, da3 Er durch die

" Es heiBt, daB Bhima von dem Halbgott Varuna
gezeugt wurde, Arjuna von Indra und Ko6nig Yudhisthira
von Yamaraja.



Liebe desjenigen erobert werden konne, der seine Sinne
bezwungen habe. Jemand, der seine Sinne nicht
bezwungen hat, kann auch die Hochste Personlichkeit
Gottes nicht bezwingen. Das ist das Geheimnis des
hingebungsvollen Dienstes. Die Sinne zu bezwingen
bedeutet, sie unablidssig im Dienst des Herrn zu
beschiftigen. Und die besondere Eigenschaft der
Pandavas war es, daf} sie ihre Sinne stindig in den Dienst
des Herrn stellten. Wer seine Sinne auf diese Weise
gebraucht, wird gereinigt, und erst mit gereinigten Sinnen
kann man dem Herrn wirklich dienen. Dann kann der Herr
von dem Gottgeweihten durch transzendentalen
liebevollen Dienst erobert werden.

SiT Krsna fuhr fort: "Es gibt niemanden in den drei
Welten des Universums, nicht einmal unter den méchtigen
Halbgottern, der Meine Geweihten in einer der sechs
Fiillen, ndmlich Reichtum, Stirke, Ruhm, Schonheit,
Wissen und Entsagung, iibertreffen kann. Wenn du daher
die weltlichen Konige unterwerfen willst, gibt es fiir sie
keine Aussicht auf Sieg."

Als Konig Yudhisthira diese ermutigenden Worte Si1
Krsnas horte, erstrahlte sein Gesicht vor transzendentaler
Freude wie eine erbliihende Blume, und er trug seinen
jingeren Briidern auf, in alle Himmelsrichtungen
auszuziehen und alle Konige der Welt zu besiegen. Sri
Krsna ermichtigte die Pandavas, damit sie Seine grof3e
Mission zu erfiillen vermochten, die darin bestand, alle
gottlosen Elemente auf der Welt zu vernichten und Seine
gliubigen Geweihten zu beschiitzen. In Seiner
vierarmigen Gestalt als Visnu trdgt der Herr deshalb vier
verschiedene Symbole: Einerseits trigt Er eine
Lotosblume und ein Muschelhorn und andererseits eine
Keule und ein Feuerrad. Die Keule und das Feuerrad sind
fiir die Nichtgottgeweihten bestimmt, doch weil der Herr
der Hochste Absolute ist, haben all Seine Waffen letzten
Endes die gleiche Wirkung. Mit der Keule und dem
Feuerrad bestraft Er die Schurken, damit sie zur Vernunft
kommen und erkennen, da3 sie nicht das ein und alles
sind, denn iiber ihnen steht der Hochste Herr. Dadurch,
daB Er in Sein Muschelhorn bldast und mit Seiner
Lotosblume Segnungen erteilt, versichert er den
Gottgeweihten stets, da} sie niemals bezwungen werden
konnen, nicht einmal in der gréften Not. Durch Si1
Krsnas Worte bestirkt, wies Konig Yudhisthira seinen
jingsten Bruder Sahadeva an, zusammen mit den
Soldaten des Sriijaya-Geschlechts die siidlichen Lander zu
unterwerfen. Nakula gab er den Auftrag, begleitet von den
Soldaten aus Matsyade$a, die Konige im Westen zu
besiegen. Arjuna sollte mit den Soldaten aus Kekayadesa
die Konige in den nordlichen Lindern besiegen und
Bhimasena zusammen mit den Soldaten aus Madradesa
(Madras) die Konige des Ostens.

Hierzu sei bemerkt, da3 Konig Yudhisthira, der seine
Briider in alle Richtungen auf Eroberungsziige aussandte,
nicht beabsichtigte, den Konigen den Krieg zu erkléren.
Eigentlich zogen die vier Briider nur aus, um den Konigen
mitzuteilen, dal Konig Yudhisthira beabsichtige, das
rajasitya-Opfer  durchzufiihren. Damit wurden sie
aufgefordert, die fiir das Opfer notwendigen Abgaben zu
entrichten. Wenn ein Konig den Tribut zahlte, bedeutete
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dies, daB er sich Kaiser Yudhisthiras Herrschaft
unterwarf. Wenn dies ein Konig jedoch ablehnte, kam es
unweigerlich zum Kampf. Auf diese Weise gelang es den
Pandava-Briidern durch ihre Macht und ihr Ansehen, alle
Konige zu unterwerfen und geniigend Abgaben und
Geschenke zu beschaffen, die sie allesamt Konig
Yudhisthira, ihrem Bruder, tiberbrachten.

Konig Yudhisthira war indessen sehr besorgt, als ihm
mitgeteilt wurde, Konig Jarasandha von Magadha sei
nicht gewillt, seine Oberhoheit anzuerkennen. Als Sii
Krsna Konig Yudhisthiras Besorgnis sah, erklarte Er ihm
Uddhavas Plan, wie Konig Jarasandha zu bezwingen sei.
Wenig spiiter begaben sich Bhimasena, Arjuna und Sri
Krsna, als brahmanas verkleidet, auf den Weg nach
Girivraja, der Hauptstadt Jarasandhas. Dies entsprach dem
Plan, den Uddhava ersonnen hatte, kurz bevor Sr1 Krsna
nach Hastinapura aufgebrochen war. Nun wurde er in die
Tat umgesetzt.

Konig Jarasandha war ein duBerst pflichtbewuBter
Haushilter und hatte hohe Achtung vor den brahmanas.
Er war ein groBer Krieger und ksatriya-Konig, doch er
mifachtete niemals die Anweisungen der Veden, denen
gemil die brahmanas als die spirituellen Meister aller
anderen Gesellschaftsschichten gelten. ST Krsna, Arjuna
und Bhimasena, die eigentlich ksarriyas waren, hatten sich
daher als brahmanas verkleidet und begaben sich zu
Konig Jarasandha, und zwar gerade zu dem Zeitpunkt, als
er Spenden an die brahmanas verteilte.

In Seiner Verkleidung als brahmana sagte S Krsna
zum Konig: "Aller Ruhm sei mit Eurer Majestét! Wir drei
sind Giste in deinem Konigspalast, und wir sind von
weither gekommen, um deine Wohltitigkeit zu erbitten.
Es ist unsere Hoffnung, daB du uns in deiner Giite
jeglichen Wunsch erfiillen wirst. Deine guten
Eigenschaften sind uns allen wohlbekannt. Ein duldsamer
Mensch ist stets bereit, alles hinzunehmen, selbst wenn
dies manchmal mit Leid verbunden ist. Wie ein
Verbrecher bereit ist, die grofiten Abscheulichkeiten zu
begehen, so ist ein wohltéitiger Mensch wie du bereit, alles
zu geben, worum man ihn bittet. Fiir eine so grofle
Personlichkeit, wie du es bist, gibt es keine Unterschiede
zwischen Verwandten und Fremden. Ein beriihmter
Mensch lebt fiir immer, selbst nach seinem Tod; wer
jedoch die Moglichkeiten und Fahigkeiten besitzt, Taten
zu vollbringen, die seinen Namen und Ruhm verewigen,
dies aber trotz allem unterldft, wird in den Augen von
grolen Personlichkeiten der Verachtung wiirdig. Das
Fehlverhalten eines solchen Menschen kann nicht genug
verurteilt werden, und die Tatsache, dal er eine
Wohltitigkeit abgeschlagen hat, wird fiir den Rest seines
Lebens Grund zur Klage sein. Eure Majestit kennen
bestimmt die berithmten Namen solch wohltitiger

Personlichkeiten wie HariScandra, Rantideva und
Mudgala, die sich nur von Kornern ernéhrten, die sie auf
den Reisfeldern zusammensuchten. Auch hast du

bestimmt schon von Maharaja Sibi gehort, der das Leben
einer Taube rettete, indem er Fleisch von seinem eigenen
Korper gab. All diese groBlen Personlichkeiten gelangten
zu unsterblichem Ruhm, einfach weil sie ihren
zeitweiligen und vergédnglichen Korper opferten. So



erklirte St Krsna in Seiner Verkleidung als brahmana
Konig Jarasandha, da3 Ruhm unvergénglich, der Korper
aber verginglich ist. Und wenn jemand unverginglichen
Ruhm erlangt, indem er seinen verginglichen Korper
opfert, wird er zu einer hochgeehrten Personlichkeit der
Menschheitsgeschichte.

Wihrend Sri Krsna in Begleitung von Arjuna und
Bhimasena zu Jarasandha sprach, bemerkte dieser, daf} sie
alle nicht wie wirkliche brahmanas aussahen. Ihre Korper
wiesen Merkmale auf, an denen Jarasandha erkennen
konnte, dal sie ksatriyas waren. Thre Schultern zeigten
Eindriicke, die vom Tragen eines Bogens herriihrten; sie
hatten einen wohlgeformten Korper, und ihre Stimmen
waren tief und befehlend. Diese Merkmale sagten
Jarasandha eindeutig, daB seine Géste keine brahmanas,
sondern ksatriyas waren. Auch kam es ihm so vor, als
habe er sie schon einmal gesehen. Doch obwohl es sich
bei diesen drei Minnern offensichtlich um ksarriyas
handelte, waren sie an seine Tiire gekommen, um wie
brahmanas um Almosen zu betteln. Er beschlof3 also,
ihnen ihre Wiinsche zu erfiillen, obwohl sie ksatriyas
waren, denn er iiberlegte sich, dafl ihre Wiirde und ihre
Stellung dadurch, da3 sie wie Bettler vor ihn traten,
bereits erniedrigt worden waren. "Aus diesem Grund", so
sagte er sich, "bin ich bereit, ihnen alles zu geben. Selbst
meinen eigenen Korper werde ich ihnen ohne Zogern
iiberlassen, wenn sie mich darum bitten." In diesem
Zusammenhang kam ihm Bali Maharaja in den Sinn. Sii
Visnu, der die Kleidung eines brahmana trug, war vor
Bali als Bettler erschienen und hatte ihm in der Folge
seinen ganzen Reichtum und sein Konigreich
fortgenommen. Dies hatte Er fiir Indra getan, der nach sei-
ner Niederlage im Kampf mit Bali Maharaja seines
Konigreichs beraubt worden war. Obwohl Bali Maharaja
auf diese Weise betrogen wurde, wird er auch heute noch
in allen drei Welten als groBer Gottgeweihter
ruhmpriesen, der es iiber sich brachte, alles ausnahmslos
als Almosen fortzugeben. Bali Maharaja hatte damals
geahnt, dal der brahmana moglicherweise Sri Visnu
personlich war und nur die Absicht hegte, ihm das
Konigreich mit all seinen Opulenzen wegzunehmen, um
es Indra wieder zuriickzugeben. Sukracarya, Balis
spiritueller Meister und Familienpriester, warnte ihn
wiederholt, doch Bali zogerte nicht, dem brahmana alles
zu geben, was dieser verlangte, und so gab IThm Bali
Maharaja schlielich seinen ganzen Besitz. "Ich bin fest
entschlossen", sagte sich Jarasandha, "unsterblichen Ruhm
zu erlangen, und wenn ich dies durch das Opfer meines
verginglichen Korpers erreichen kann, so werde ich es
tun. Das Leben eines ksatriya, der nicht fiir das Wohl der
brahmanas handelt, ist zweifellos dem Verderben
bestimmt."

Im Grunde war Konig Jarasandha in seinen Spenden an
die brahmanas sehr freigebig, und daher sagte er zu Sri
Krsna, Bhima und Arjuna: "Thr konnt von mir haben, was
ihr wollt. Wenn ihr es wiinscht, konnt ihr sogar meinen
Kopf bekommen. Ich bin bereit, ihn euch zu geben."

Da sprach S Krsna zu Jarasandha: "Mein lieber
Konig, bitte nimm zur Kenntnis, da wir in Wirklichkeit
keine brahmanas sind und dafl wir auch nicht gekommen
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sind, um Essen oder Getreide zu erbitten. Wir sind
ksatriyas, und wir sind gekommen, um dich zu einem
Zweikampf herauszufordern. Wir hoffen, dall du diese
Herausforderung annimmst. Wisse, dall hier der zweite
Sohn Ko6nig Pandus, Bhimasena, und der dritte Sohn
Pandus, Arjuna, vor dir stehen. Von Mir Selbst darf Ich
dir sagen, daB Ich dein alter Feind Krsna, der Vetter der
Pandavas, bin."

Als Sr Krsna ihre wahre Identitit enthiillte, brach
Konig Jarasandha in lautes Geldchter aus und rief
zornentbrannt mit weithin hallender Stimme: "Thr Narren!
Wenn ihr mit mir kimpfen wollt, so werde ich euch euren
Wunsch ohne weiteres erfiillen. Aber von Dir, Krsna,
weil ich, dal Du ein Feigling bist. Ich lehne es ab, mit Dir
zu kdmpfen, denn Du bist jedesmal ganz verstort, wenn
Du mir im Kampf gegeniiberstehst. Aus Furcht vor mir
bist Du aus Deiner Stadt Mathura geflohen und verbirgst
Dich nun sogar auf dem Meer. Deshalb mufl ich es
ablehnen, mit Dir zu kdmpfen. Was Arjuna betrifft, so
weil} ich, daB er jiinger ist als ich und daf} er sich mit mir
nicht messen kann. Ich weigere mich deshalb auch, mit
ihm zu kdmpfen, denn er ist mir in keiner Beziehung ein
ebenbiirtiger Gegner. Aber hier, Bhimasena, ihn halte ich
fiir einen Gegner, der eines Kampfes mit mir wiirdig ist."
Mit diesen Worten {iberreichte Konig Jarasandha
Bhimasena sogleich eine gewichtige Keule, ergriff selbst
eine andere, und so begaben sie sich alle zum Kampf
hinaus vor die Mauern der Stadt.

Bhimasena und Konig Jarasandha gingen aufeinander
los, indem sie beide voller Kampflust mit ihren Keulen,
die gewaltig wie Blitze waren, mit aller Wucht
aufeinander einschlugen. Beide waren meisterhafte
Keulenkdmpfer, und ihre Schlagtechnik war so
eindrucksvoll, daf sie zwei Schauspielern glichen, die auf
einer Biihne tanzen. Als Jarasandhas und Bhimasenas
Keulen laut aufeinanderprallten, krachte es wie beim
Zusammensto3 der maichtigen Stoflzihne zweier
kidmpfender Elefanten oder wie bei einem Donnerschlag,
der inmitten eines Gewitters von aufzuckenden Blitzen
begleitet wird. Wenn zwei Elefanten auf einem
Zuckerrohrfeld miteinander kdmpfen, rei3t sich jeder ein
Zuckerrohr aus, umklammert es fest mit seinem Riissel
und schldgt den anderen damit. So versetzen sie ihrem
Gegner schwere Schlidge gegen die Schultern, die Arme,
das Schliisselbein, die Brust und gegen die Flanken,
Schenkel und Beine und zerschmettern dabei die
Zuckerrohre. Ebenso zerbrachen alle Keulen, die Jara-
sandha und Bhimasena gebrauchten, weshalb die beiden
Gegner dazu iibergingen, mit ihren starken Féusten
weiterzukdmpfen. Jarasandha und Bhimasena waren beide
rasend vor Wut, und so lieBen sie ihre Fauste
aufeinanderprasseln. Ihre Fausthiebe klangen wie das
Gegeneinanderschlagen von Eisenstangen oder das
Krachen des Donners, und sie sahen aus wie zweli
kdmpfende Elefantenbullen. Und doch gelang es keinem,
den anderen zu besiegen, denn beide waren vortreffliche
Kidmpfer, die sich sowohl an Stirke als auch an
Kampfgeschick ebenbiirtig waren. Weder bei Jarasandha
noch bei Bhimasena machten sich Anzeichen von
Erschopfung oder gar von einer Niederlage bemerkbar,



obwohl sie sich unaufhorlich mit ihren Fiusten
bekdmpften. Wenn der Tag zu Ende ging, stellten sie den
Kampf ein und verbrachten die Nacht als Freunde in
Jarasandhas Palast, doch am néchsten Tag wurde der
Kampf jeweils mit unverminderter Hirte
wiederaufgenommen. Auf diese Weise vergingen
siebenundzwanzig Tage ohne Entscheidung.

Am achtundzwanzigsten Tag sagte Bhimasena zu
Krsna: "Mein lieber Krsna, ich muf3 offen gestehen, daf3
ich Jarasandha nicht besiegen kann." Sri Krsna jedoch
kannte das Geheimnis von Jarasandhas Geburt.
Jarasandha war von zwei verschiedenen Miittern in zwei
Hilften zur Welt gebracht worden, und als sein Vater
gesehen hatte, da3 mit dem Kind nichts anzufangen war,
hatte er die beiden Hilften in den Wald geworfen. Dort
waren sie spiter von einer boshaften Hexe namens Jara
gefunden worden, der es gelang, die beiden Korperhilften
des Kindes von oben nach unten zusammenzufiigen. Da
SiT Krsna dies alles wuBte, war Ihm auch bekannt, wie
Jarasandha getttet werden konnte. Er wollte Bhimasena
zu verstehen geben, dafl Jarasandha, der durch das
Zusammenfiigen zweier Korperhidlften zum Leben
erweckt worden war, getdtet werden konne, wenn man die
beiden Hilften wieder voneinander trenne. So iibertrug Sri
Krsna Seine Kraft in Bhimasenas Korper und verriet ihm,
wie er Jarasandha t6ten konnte. Krsna brach kurzerhand
einen Zweig von einem Baum und rif ihn der Lénge nach
auseinander, um Bhimasena zu zeigen, wie er es anfangen
muBte. Sri Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, ist
allmichtig, und wenn Er jemanden toten will, kann
niemand diese Person retten. Umgekehrt, wenn Er je-
manden beschiitzen will, kann niemand diese Person
toten.

Als nun Bhimasena durch Krsnas Hinweise Bescheid
wubte, packte er Jarasandha unvermittelt bei den Beinen
und warf ihn zu Boden. Dann driickte er das eine Bein
Jarasandhas nieder, ergriff mit beiden Hédnden das andere
Bein und zerri} ihn vom After bis zum Kopf. Genau wie
ein Elefant die Astgabel eines Baumes auseinanderreifit,
so halbierte Bhimasena den Korper Jarasandhas. Die
Zuschauer, die am nichsten standen, sahen Jarasandhas
Korper nun in zwei Hilften vor sich liegen - jede Hilfte
mit einem Bein, einem Schenkel, einem Hoden, einer
halben Brust, einer halben Wirbelsdule, einem
Schliisselbein, einem Arm, einem Auge, einem Ohr und
einem halben Gesicht.

Als sich die Kunde vom Tod Jarasandhas verbreitete,
begannen die Bewohner Magadhas laut zu wehklagen,
withrend SrT Krsna und Arjuna Bhimasena umarmten und
ihn begliickwiinschten. Obwohl Jarasandha nun tot war,
erhoben weder Krsna noch die beiden Pandava-Briider
Anspruch auf seinen Thron. Sie hatten Jarasandha nur
getotet, weil sie es nicht zulassen wollten, daBl er weiter
die Wiederherstellung des Weltfriedens behinderte. Ein
Didmon erzeugt dauernd Storungen, wohingegen ein
Halbgott sich immer um Frieden auf der Welt bemiiht.
Krsnas Mission besteht darin, die Rechtschaffenen zu
beschiitzen und die Ddmonen, die den Frieden zerstoren,
zu toten. SrT Krsna lieB sogleich den Sohn Jarasandhas
namens Sahadeva herbeiholen und bat ihn, nach
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Ausfiihrung der entsprechenden rituellen Zeremonien den
Thron seines Vaters zu besteigen und friedlich iiber das
Konigreich zu herrschen. Sr Krsna ist der Herr der
gesamten kosmischen Schopfung, und Er mochte, dal
jeder in Frieden lebt und KrsnaBewuBtsein ausiibt.
Deshalb befreite Er nach Sahadevas Kronung alle Konige
und Fiirsten, die von Jarasandha zu Unrecht
gefangengehalten worden waren.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
71. Kapitel des Krsna-Buches: "Die Befreiung Konig
Jarasandhas".



72 / Sri Krsnas Riickkehr nach
Hastinapura

Die Konige und Fiirsten, die S Krsna nach
Jarasandhas Tod befreite, waren Herrscher iiber
verschiedene Teile der Welt gewesen. Die Zahl all dieser
Konige und Fiirsten, die von Jarasandhas militdrischer
Macht unterworfen worden waren, belief sich insgesamt
auf 20 800. Fiir lange Zeit waren sie in einer Berghohle,
die zu einer Festung ausgebaut worden war,
gefangengehalten worden, und als sie schlieBlich durch
Sii Krsnas Gnade befreit wurden, sahen sie alle sehr
ungliicklich aus; ihre Kleidung war diirftig, und aufgrund
der mangelnden Pflege und Versorgung waren ihre
Wangen eingefallen. Der bestiindige Hunger hatte sie sehr
geschwicht, und aus ihren Gesichtern war alle Schonheit
und alle Ausstrahlung gewichen. Durch die lange
Gefangenschaft waren sie korperlich vollig ermattet und
krank. Doch obwohl sie solches Elend erleiden mufiten,
hatte sich ihnen die Gelegenheit geboten, an die Hochste
Personlichkeit Gottes, Visnu, zu denken.

Nun war es ihnen vergonnt, S Krsnas
transzendentalen Korper vor sich zu sehen, dessen
Tonung der Farbe einer Wolke glich, die sich frisch am
Himmel gebildet hat. Er war in prachtvolle Gewinder aus
gelber Seide gekleidet, und Er erschien mit vier Armen
wie Visnu, der die vier Symbole - Keule, Muschelhorn,
Feuerrad und Lotosblume - trigt. Seine Brust zeichneten
goldene Linien, und Seine Brustspitzen glichen dem
Zentrum einer Lotosblume. Seine Augen sahen ldnglich
aus wie die Bliitenblitter einer Lotosblume, und Sein
lachelndes Antlitz war der Inbegriff ewigen Friedens und
Reichtums. Er trug kunstvolle Ohrringe, die hell
funkelten, und Sein Helm war mit kostbaren Juwelen
besetzt. Die Perlenhalskette des Herrn und die Reife und
Schmuckbinder, die sich auf Seinen Hand- und
FuBgelenken befanden, erstrahlten alle in transzendentaler
Schonheit. Das Kaustubha-Juwel auf der Brust des Herrn
funkelte hell, und Er trug eine wunderschone
Blumengirlande. Als die Konige und Prinzen, die so viel
Leid hatten durchstehen miissen, SrT Krsna sahen, der in
Seiner vollkommenen transzendentalen Schonheit vor
ihnen erschienen war, betrachteten sie Ihn zu ihrer
vollsten Zufriedenheit, und es war, als trinken sie durch
ihre Augen Nektar und leckten mit ihren Zungen Seinen
Korper, als atmeten sie den Duft Seines Korpers ein und
schlossen Thn in die Arme. Allein dadurch, daf} sie vor der
Hochsten Personlichkeit Gottes standen, wurden sie von
allen  Reaktionen auf  siindhafte =~ Handlungen
reingewaschen, und deshalb ergaben sie sich riickhaltlos
den LotosfiiBen des Herrn. In der Bhagavad-gita wird
erkliart, da man sich den LotosfiiBen des Herrn nicht
vollig hingeben kann, wenn man nicht von allen
siindhaften Reaktionen befreit ist. All die Fiirsten, die Sri
Krsna zu Gesicht bekamen, vergallen sofort ihre
vergangenen Leiden, und mit gefalteten Hinden brachten
sie Sri Krsna voller Hingabe Gebete dar.

"Lieber Herr, o Hochste Personlichkeit Gottes, Meister
aller Halbgotter, Du kannst Deine Geweihten auf der
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Stelle von allem Leid befreien, da sie Dir vollig ergeben
sind. O Sri Krsna, o unverginglicher Gott, der Du voll
transzendentaler Gliickseligkeit und transzendentalen
Wissens bist, Du bist ewig, und wir bringen Deinen
Lotosfiien unsere achtungsvollen Ehrerbietungen dar.
Durch Deine grundlose Barmherzigkeit nur wurden wir
aus Jarasandhas Gewalt befreit, und nun bitten wir Dich,
uns aus der Gewalt der illusionierenden Energie des
materiellen Daseins zu befreien. Bitte bereite dem
Kreislauf unserer fortgesetzten Geburten und Tode ein
Ende. Wir haben das leidvolle materielle Dasein zur
Geniige erfahren, und da wir nun seine Bitterkeit gekostet
haben, suchen wir bei Deinen LotosfiiBen Zuflucht.
Lieber Herr, o Toter des Damons Madhu, wir sind uns
jetzt dariiber im klaren, daf} uns Jarasandha letztlich kein
Unrecht zufiigte, als er uns einsperrte. Im Grunde haben
wir durch Deine grundlose Barmherzigkeit unsere
Konigreiche verloren, denn wir waren sehr stolz
geworden, uns Herrscher und Konige nennen zu konnen.
Jeder Konig und jeder Herrscher, der aufgrund seines
Ansehens und seiner Macht eingebildet ist, bekommt nie-
mals die Moglichkeit, seine wesenseigene Stellung und
sein ewiges Leben zu erkennen. Solch torichte Konige
und Herrscher werden unméBig stolz auf ihre Stellung,
weil sie unter dem EinfluB Deiner illusionierenden
Energie stehen; sie gleichen den Narren, die eine Fata
Morgana in der Wiiste fiir eine wirkliche Oase halten.
Torichte Menschen glauben, ihre materiellen Giiter
konnten sie beschiitzen, und diejenigen, die der
Sinnenbefriedigung verfallen sind, bilden sich irrtiimlich
ein, die materielle Welt sei ein Ort, an dem sie ewig
geniefen konnten. O Herr, o Hochste Personlichkeit
Gottes, wir miissen gestehen, da} wir alle, bevor wir in
Gefangenschaft gerieten, unserer materiellen Reichtiimer
wegen selbstherrlich waren. Weil wir uns gegenseitig
beneideten und weil einer den anderen niederzwingen
wollte, kampften wir miteinander um die Vorherrschaft,
und das sogar auf Kosten der Leben vieler Biirger."

Das ist die Krankheit der politischen Macht. Sobald ein
Konig oder eine Nation zu materiellem Reichtum kommt,
wollen sie andere Nationen durch militdrische
Aggressionen unterwerfen und beherrschen. Ebenso
streben Geschiftsleute nach dem Monopol iiber einen
bestimmten Wirtschaftszweig, um so die Konkurrenz
beherrschen zu kénnen. Vollig entartet durch materielles
GeltungsbewuBtsein und verblendet durch materielle
Reichtiimer, verursacht die menschliche Gesellschaft, statt
sich um Krsna-BewufBtsein zu bemiihen, nur Unheil und
macht ein friedliches Leben unmoglich. Dabei vergessen
die Menschen den eigentlichen Sinn des Lebens, ndmlich
die Gunst St Visnus, der Hochsten Personlichkeit Gottes,
zu erlangen.

Die Konige fuhren fort: "O Herr, einfach nur um unsere
politischen Launen zu befriedigen, haben wir auf
skrupellose Weise den Tod so vieler Biirger verursacht
und sie dazu angestachelt, sich unnétig téten zu lassen.
Wir dachten niemals daran, dal Du, o Herr, immer in
Form des grausamen Todes vor uns gegenwirtig bist. Wir
waren in unserer Torheit so verblendet, da} wir andere in
den Tod fiihrten, dabei aber vergallen, daf} uns selbst der



Tod bevorsteht. Doch, o Herr, vor der Vergeltung durch
die Zeit, die Dein Reprisentant ist, gibt es kein Entrinnen.
Der Zeitfaktor ist so michtig, da niemand seinem
Einflu entkommen kann. So wurden auch wir jetzt von
den Folgen unserer Schandtaten eingeholt, und aller
Reichtiimer beraubt, stehen wir vor Dir wie
Straenbettler. Wir sind hingegen iiberzeugt, dafl unsere
Lage auf Deine reine, grundlose Barmherzigkeit
zuriickzufiihren ist, denn jetzt erkennen wir, wie
unberechtigt unser Stolz war und wie schnell uns
materieller Reichtum genommen werden kann, wenn dies
Dein Wille ist. Allein durch Deine grundlose
Barmherzigkeit ist es uns nun vergénnt, an Deine
Lotosfiile zu denken, und dies ist der grofite Gewinn, den
man sich vorstellen kann. Lieber Herr, wie jeder weiB, ist
der Korper nichts anderes als eine Brutstitte von
Krankheiten. Wir sind nun alt geworden und kénnen nicht
mehr auf unsere Korperkraft stolz sein; ja, statt dessen
sehen wir, dal wir von Tag zu Tag schwicher werden.
Wir haben deshalb wunser Interesse an der
Sinnenbefriedigung und an der falschen Freude, die man
durch den materiellen Korper erhilt, verloren. Durch
Deine Gnade haben wir nun begriffen, dafl das Streben
nach materiellem Gliick genau wie die Suche nach Wasser
in einer Fata Morgana ist. Wir trachten nicht einmal mehr
nach den Ergebnissen unserer frommen Tétigkeiten, wie
zum Beispiel unserer Opferzeremonien, durch die wir auf
die himmlischen Planeten erhoben werden wollten. Das
Erreichen der himmlischen Planeten mit ihrem hohen
materiellen Lebensstandard mag zwar sehr verlockend
aussehen, doch wir konnen nun verstehen, daB in
Wahrheit in der materiellen Welt kein Gliick zu finden ist.
Wir beten zu Dir, o Herr, uns giitigerweise wissen zu
lassen, wie wir uns im transzendentalen Dienst Deiner
LotosfiiBe beschiftigen konnen, so dal wir nie mehr
unsere ewige Beziehung zu Dir vergessen. Wir wiinschen
uns nicht, aus der Verstrickung des materiellen Daseins
befreit zu werden. Es kiimmert uns nicht, in welchen
Lebensformen wir durch Deinen Willen geboren werden;
das einzige, worum wir beten, ist, da3 wir niemals und
unter keinen Umstinden Deine Lotosfiie vergessen. O
Herr, wir ergeben uns Deinen Lotosfiilen und bringen Dir
unsere achtungsvollen Ehrerbietungen dar, denn Du bist
der Hochste Herr, die Personlichkeit Gottes, Krsna, der
Sohn Vasudevas. Du weilst als Uberseele im Herzen aller
Lebewesen, und Du bist Sri Hari, der alle leidvollen
Lebensumstinde des materiellen Daseins beseitigen kann.
Lieber Herr, Dein Name ist Govinda, der Quell aller
Freude. Wer sich damit beschiftigt, Deine Sinne zufrie-
denzustellen, stellt gleichzeitig auch seine eigenen Sinne
zufrieden, und deshalb bist Du als Govinda bekannt.
Lieber Herr, Du besitzt ewigen Ruhm, weil Du allen
Leiden Deiner Geweihten ein Ende bereiten kannst.
Nimm uns daher giitigerweise als Deine Dir ergebenen
Diener an."

Nachdem Sii Krsna, der der ewige Beschiitzer der
ergebenen Seelen und der Ozean der Barmherzigkeit fiir
Seine Geweihten ist, die Gebete der aus Jarasandhas
Gefingnis befreiten Konige vernommen hatte, antwortete
Er mit Seiner lieblichen transzendentalen Stimme, die
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ernst und bedeutungsvoll klang. "Meine lieben Konige",
sagte Er, "Ich gewédhre euch Meine Segnungen. Von heute
an werdet ihr ohne Fehl in Meinem hingebungsvollen
Dienst verankert sein. Gemif3 eurem Wunsch gewéhre Ich
euch diese Segnung. Wie ihr wiBt, weile Ich als Uberseele
in eurem Herzen, und weil ihr nun euren Blick auf Mich
gerichtet habt, werde Ich, der Meister eines jeden, euch
immer gute Ratschldge geben, auf daf ihr Mich niemals
vergeft und so auf dem Pfad zuriick nach Hause, zuriick
zu Gott, allméhlich fortschreitet. Meine lieben Konige,
euer Entschluf}, jeden Wunsch nach materiellem Genuf3
aufzugeben und euch statt dessen = Meinem
hingebungsvollen Dienst zuzuwenden, ist zweifellos ein
Zeichen dafiir, da} ihr vom Gliick sehr begiinstigt seid.
Von nun an werdet ihr mit einem Leben der
Gliickseligkeit gesegnet sein. Alles, was ihr in euren
Gebeten iliber Mich gesagt habt, entspricht der Wahrheit
und findet Meine Zustimmung. Es ist eine Tatsache, daf
materielle Reichtiimer jemanden, der nicht vollig
Krsna-bewuflt ist, zu Fall bringen, so daB er der
illusionierenden Energie zum Opfer fillt. In der Ver-
gangenheit hat es viele rebellische Konige gegeben, wie
Haihaya, Nahusa, Vena, Ravana und Narakasura. Einige
von ihnen waren Halbgotter, und einige waren Ddmonen,
doch weil sie alle eine falsche Auffassung iiber ihre
Stellung hatten, verloren sie ihre Macht und konnten nicht
mehr Konig ihres Reiches sein.

Ihr alle, die ihr der Gewalt des bedingten Lebens
ausgeliefert seid, miilt verstehen, dafl alles Materielle
einen Anfang hat, wichst, eine Zeitlang bestehenbleibt,
sich erweitert, zerfallt und schlieBlich verschwindet. Alle
materiellen Korper sind diesen sechs Stadien der
Bedingtheit unterworfen, und alle relativen
Errungenschaften, die man sich mit dem Korper aneignet,
werden ebenfalls ohne Ausnahme ihre Vernichtung
finden. Daher sollte niemand an vergidnglichen Dingen
hingen. Das Lebewesen, das sich in einem materiellen
Korper befindet, sollte in dieser Welt sehr vorsichtig sein.
Die vollkommenste Weise, in der materiellen Welt zu
leben, besteht darin, sich einfach Meinem transzenden-
talen liebevollen Dienst zu widmen und gewissenhaft die
Pflichten zu erfiillen, die einem gemif} seiner jeweiligen
Stellung vorgeschrieben sind. Was euch betrifft, so gehort
ihr  ksatriya-Familien an. Deshalb solltet ihr ein
rechtschaffenes Leben fiihren und all die Pflichten
erfiillen, die dem koniglichen Stand auferlegt sind, und ihr
solltet dafiir sorgen, dafl eure Biirger in jeder Hinsicht
gliicklich sind. Haltet euch auf vorbildliche Weise an die
Regeln des ksatriya-Lebens. Zeugt nicht aus blofBer
Sinnenbefriedigung Kinder, und handelt immer zum Wohl
der Menschheit. Jeder wird in der materiellen Welt
aufgrund der unreinen Wiinsche seines vorherigen Lebens
geboren und unterliegt deshalb den strengen Gesetzen der
Natur, wie Geburt und Tod, Gliick und Leid, Gewinn und
Verlust.

Man sollte sich jedoch nicht von Dualitit verwirren
lassen, sondern immer fest in Meinem hingebungsvollen
Dienst verankert sein und die Sicht haben, daf} alles, was
einem begegnet, von Mir gegeben wird. Auf diese Weise
sollte man unter allen Umstinden innerlich ausgeglichen



und zufrieden sein. Niemals sollte man sich vom
hingebungsvollen Dienst abbringen lassen. Auf diese
Weise kann man ein gliickliches und friedvolles Leben
fiihren, selbst in dieser Welt der materiellen Bedingtheit.
Mit anderen Worten, man sollte dem materiellen Korper
gegeniiber und dem, was er erzeugt, gleichgiiltig sein und
sich niemals von ihm beeinflussen lassen. Man sollte in
den Tétigkeiten, die fiir den Nutzen der spirituellen Seele
bestimmt sind, vollkommene Zufriedenheit finden und
sich im Dienst der Uberseele beschiftigen. Man sollte
seine Gedanken nur mit Mir beschiftigen; man sollte
einfach Mein Geweihter werden, einfach Mich verehren
und Mir allein achtungsvolle Ehrerbietungen darbringen.
Auf diese Weise kann man sehr leicht den Ozean der
Unwissenheit iiberqueren und am Ende zu Mir
zuriickkehren. Weiht also euer ganzes Leben Meinem
Dienst."

Nachdem Si1 Krsna den Konigen und Fiirsten diese
Unterweisungen erteilt hatte, wies Er sogleich viele
Diener und Dienerinnen an, sich um ihr Wohl zu
kiimmern. Dann trug Er Sahadeva, dem Sohn Jarasandhas,
auf, die Konige mit allen Notwendigkeiten zu versorgen
und ihnen alle Achtung und Ehre zu erweisen. Sahadeva
kam SiT Krsnas Befehl ohne zu zogern nach und erwies
den Konigen alle Ehre und iiberreichte ihnen Schmuck,
Gewinder, Blumengirlanden und viele andere Gaben. Als
die Konige gebadet und sich neu gekleidet hatten, boten
sie alle einen sehr gliicklichen und edlen Anblick. Dann
wurde ihnen eine Vielfalt von wohlschmeckenden Speisen
angeboten. So sorgte Sri Krsna in jeder Hinsicht fiir ihr
Wohlergehen, wie es ihrer Stellung als Konige entsprach.
Da sie von SrT Krsna so barmherzig behandelt wurden,
waren sie lbergliicklich, und ihre Gesichter erstrahlten
hell wie die Sterne am Ende der Regenzeit. Alle waren
priachtig gekleidet und geschmiickt und trugen glitzernde
Ohrringe. So wurde ein jeder von ihnen zu einem mit
Gold und Juwelen verzierten Wagen geleitet, und die
Pferde, die davorgespannt waren, trugen ebenfalls
kunstvollen Schmuck. Nachdem Sich Sri Krsna davon
iiberzeugt hatte, dal} sie alle wohlversorgt waren, forderte
Er sie mit freundlichen Worten auf, in ihre Konigreiche
zuriickzukehren. Mit diesem groBmiitigen Verhalten, das
in der Weltgeschichte einzigartig dasteht, erfreute Sii
Krsna all die Konige, die sich in Jarasandhas Gewalt
befunden hatten, und die Konige ihrerseits begannen
voller Zufriedenheit, Seinen heiligen Namen zu chanten,
iiber Seine heilige Gestalt zu meditieren und Seine
transzendentalen Spiele als die Hochste Personlichkeit
Gottes zu lobpreisen. In diese hingebungsvollen
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Tatigkeiten vertieft, kehrten sie alle in ihre Konigreiche
zuriick, wo sie von den Biirgern mit grofler Freude
empfangen wurden, und als die Biirger dazu noch
erfuhren, wie groBmiitig Sich S Krsna verhalten hatte,
kannte ihre Gliickseligkeit keine Grenzen. Von da an
regelten die Konige die Angelegenheiten in ihren Landern
genauso, wie es Krsna angeordnet hatte, und sie alle
verbrachten zusammen mit ihren Untertanen gliickliche
Zeiten. Dies ist ein lebendiges Beispiel fiir eine
Krsna-bewulite Gesellschaft. Wenn die Menschen der
Welt die ganze Gesellschaft entsprechend den materiellen
Eigenschaften jedes einzelnen in vier Klassen unterteilen,
die sowohl dem materiellen als auch dem spirituellen
Fortschritt dienen, und wenn sie Krsna zum Zentrum ihres
Lebens machen und den Anweisungen Krsnas, wie sie in
der Bhagavad-gita gegeben werden, folgen, dann wird die
ganze Menschheit zweifellos gliicklich werden. Das ist die
Lehre, die wir aus dieser Begebenheit ziehen miissen.

Nachdem Sri Krsna Jarasandha von Bhimasena hatte
toten lassen und nachdem Er von Sahadeva, dem Sohn
Jarasandhas, gebiihrend verehrt worden war, kehrte Er
zusammen mit Bhimasena und Arjuna nach Hastinapura
zuriick. Als sie die Grenzen Hastinapuras erreichten,
bliesen sie in ihre Muschelhorner, und die Biirger, die bei
diesem Klang sogleich wuften, wer gekommen war,
brachen in grofen Jubel aus - mit Ausnahme von Krsnas
Feinden, die beim Erschallen dieser Muschelhorner
beklommen schwiegen. Die Biirger von Indraprastha aber
verspiirten in ihrem Herzen eine iiberwiltigende Freude,
einfach nur, weil sie Krsnas Muschelhorn horten, denn
dies bedeutete fiir sie, da3 Jarasandha tot war. Nun stand
der Durchfiihrung von Konig Yudhisthiras
rajasitya-Opfer nichts mehr im Wege. Bhimasena, Arjuna
und Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, traten vor
Konig Yudhisthira und brachten ihm ihre Ehrerbietungen
dar, und der Konig horte ihnen aufmerksam zu, als sie
ihm den Tod Jarasandhas und die Befreiung der Konige
schilderten. Ebenso lieB er sich in jeder Einzelheit
erzdhlen, welche Taktik Krsna ersonnen hatte, um
Jarasandha zu toten. Der Konig fiihlte sich bereits spontan
zu Krsna hingezogen, doch nachdem er all diese
Schilderungen vernommen hatte, fesselte ihn noch
groBere Liebe an Krsna. Tridnen der Ekstase rollten aus
Seinen Augen, und er war so bewegt, dal ihm fast die
Stimme versagte.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
72. Kapitel des Krsna-Buches: "SrT Krsnas Riickkehr nach
Hastinapura".



73 / Die Erlosung Sisupalas

Nachdem Konig Yudhisthira die Einzelheiten tiber die
Auseinandersetzung mit Jarasandha vernommen hatte,
war er iibergliicklich, und so sprach er: "Mein lieber
Krsna, o ewige Gestalt der Gliickseligkeit und des
Wissens, all die erhabenen Personlichkeiten, die fiir die
Geschehnisse in der materiellen Welt verantwortlich sind,
wie Brahma, Siva und Indra, sind stets begierig, Befehle
von Dir zu erhalten und sie ausfithren zu diirfen, und
jedesmal, wenn sie das Gliick haben, solche Anordnungen
zu empfangen, nehmen sie diese sogleich an und
bewahren sie in ihrem Herzen. O Krsna, Du bist
unbegrenzt, und obwohl wir uns manchmal fiir grofle
Konige und Herrscher der Welt halten und uns auf unsere
armselige Stellung viel einbilden, haben wir im Herzen
eine erbidrmliche Haltung. Eigentlich verdienen wir es,
von Dir bestraft zu werden, doch das Verwunderliche ist,
daB Du uns gegeniiber statt dessen so giitig und
barmherzig  bist und sogar unsere  Befehle
entgegennimmst und sie mit aller Sorgfalt ausfiihrst. Es
gibt Menschen, die sehr verwirrt sind, wenn sie horen, daf3
Du, o Herr, die Rolle eines gewohnlichen Menschen
spielen kannst; doch wir wissen, dal Du wie ein
Schauspieler agierst. Deine wirkliche Stellung ist immer
erhaben wie die der Sonne, die sowohl beim Aufgehen als
auch beim Untergehen immer dieselbe Temperatur
aufweist. Wir mogen zwar zwischen Sonnenaufgang und
Sonnenuntergang Temperaturunterschiede wahrnehmen,
doch die Temperatur der Sonne wandelt sich niemals. Du
befindest Dich immer in transzendentaler Aus-
geglichenheit, weshalb Dich materielle Angelegenheiten
weder storen noch erfreuen. Du bist das Hochste
Brahman, die Personlichkeit Gottes, und fiir Dich gibt es
keine Relativitit. Lieber Madhava, Du bist unbesiegbar.
Materielle Unterscheidungen, wie 'Dies bin ich, und das
bist du', 'Dies ist mein, und das ist dein' sind in Dir nicht
zu finden. Solche Unterscheidungen treten im Leben eines
jeden auf, selbst bei Tieren; nur die reinen Gottgeweihten
sind von diesen falschen Unterscheidungen frei. Wenn
schon Deine Geweihten diese falschen Unterscheidungen
iiberwunden haben, wie konnten sie dann bei Dir zu
finden sein?"

Nachdem Konig Yudhisthira diese Worte zu Krsnas
Wohlgefallen gesprochen hatte, begann er, das
rajasitya-Opfer vorzubereiten. Er lud alle qualifizierten
brahmanas und Weisen ein, daran teilzunehmen, und wies
ihnen verschiedene Aufgaben als Priester zu, fiir die sie in
der Opferarena verantwortlich waren. Die erfahrensten
brahmanas und Weisen wurden eingeladen, und zwar:
Krsna-dvaipayana Vyasadeva, Bharadvaja, Sumantu,
Gautama, Asita, Vasistha, Cyavana, Kanva, Maitreya,
Kavasa, Trita, ViSvamitra, Vamadeva, Sumati, Jaimini,
Kratu, Paila, Parasara, Garga, VaiSampayana, Atharva,
Kasyapa, Dhaumya, Parasurama, Sukrécérya, Asuri,
Vitihotra, Madhucchanda, Virasena und Akrtavrana.
Neben diesen brahmanas und Weisen lud der Konig auch
die ehrwiirdigen Altesten der Dynastie ein, wie
Dronacarya, Bhisma, der als Grofvater der Kurus
bezeichnet wird, Krpacarya und Dhrtarastra. Er lud die
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Sohne Dhrtarastras ein, die von Duryodhana angefiihrt
wurden, und auch den groflen Gottgeweihten Vidura.
Ebenso wurden Konige aus den verschiedensten Teilen
der Welt zusammen mit ihren Ministern und Sekretiren
eingeladen, und selbst die Biirger des Staates - wie
gelehrte brahmanas, tapfere ksatriyas, wohlhabende
vaisyas und wackere Siidras - kamen, um der Zeremonie
beizuwohnen.

Die brahmana-Priester und die Weisen, die fiir die
Opferzeremonie verantwortlich waren, errichteten die
Opferarena, wobei sie wie iiblich einen goldenen Pflug
verwendeten, und in Ubereinstimmung mit den vedischen
Riten weihten sie Konig Yudhisthira zum Ausfiihrenden
des groBBen Opfers. Als vor langer Zeit einmal Varuna ein
dhnliches Opfer vollzog, waren alle Gegenstinde, die da-
bei verwendet wurden, aus Gold angefertigt gewesen, und
ebenso bestanden auch bei Konig Yudhisthiras
rajasitya-Opfer alle Gegenstinde aus purem Gold.

Um an der groBen Opferzeremonie Konig Yudhisthiras
teilzunehmen, kamen auf dessen Einladung hin alle
groBen Halbgdtter - wie Brahma, Siva und der
Himmelskonig Indra - in Begleitung ihrer Gefolgschaft,
und dazu erschienen auch die herrschenden Gottheiten der
hoheren Planetensysteme wie Gandharvaloka, Siddhaloka,
Janaloka, Tapoloka, Nagaloka, Yaksaloka, Raksasaloka,
Paksiloka und Caranaloka sowie viele berithmte Konige
mit ihren Koniginnen, um auf diese Weise ebenfalls
Konig Yudhisthiras Einladung Folge zu leisten. Alle
ehrwiirdigen Weisen, Konige und Halbgétter, die sich dort
versammelten, waren sich darin einig, daBl Konig
Yudhisthira wahrhaft geeignet war, die Verantwortung fiir
das rajasiiya-Opfer zu tragen; es gab niemanden, der dem
widersprochen hitte. Sie alle kannten die Stellung
Maharaja Yudhisthiras. Weil er ein groler Geweihter Sr
Krsnas war, gab es keine Aufgabe, die fiir ihn zu gewaltig
gewesen wire. Die gelehrten brahmanas und Priester
achteten mit aller Sorgfalt darauf, dal Maharaja
Yudhisthira die Opferzeremonie genauso durchfiihrte, wie
es in vergangenen Zeiten einmal der Halbgott Varuna
getan hatte. Immer wenn eine Opferzeremonie
durchgefiihrt wurde, war es in der vedischen Kultur
Brauch, dal den Teilnehmern an diesem Opfer der Saft
der soma-Pflanze gereicht wurde. Der Saft der
soma-Pflanze ist ein lebensspendender Trank. An dem
Tag, an dem der soma-Saft gewonnen wurde, empfing
Ko6nig Yudhisthira mit groBem Respekt den Priester, der
besonders damit betraut war, auf alle etwaigen Fehler bei
der Ausfiilhrung der Opfervorginge aufmerksam zu
machen. Die vedischen mantras miissen nimlich korrekt
ausgesprochen und mit der richtigen Betonung gechantet
werden. Wenn den Priestern beim Chanten irgendein
Fehler unterlief, wurden sie sofort vom Uberwacher,
einem sachverstindigen Priester, berichtigt, so daf} die
einwandfreie Durchfiihrung der Rituale gewdihrleistet war.
Wenn ein Opfer nicht perfekt durchgefiihrt wird, kann es
nicht zum gewiinschten Ergebnis fithren. Da es im
gegenwirtigen Zeitalter, dem Kali-yuga, keine solch
gelehrten brahmanas und Priester mehr gibt, sind alle
Opfer dieser Art untersagt. Das einzige Opfer, das in den
Sastras empfohlen wird, ist das Chanten des



Hare-Krsna-mantra.

Eine weitere wichtige Zeremonie im Ablauf eines
solchen Opfers besteht darin, der erhabensten
Personlichkeit unter den Anwesenden als erstes eine
Verehrung darzubringen. Nachdem alle Vorbereitungen
fiir Yudhisthiras Opfer getroffen worden waren, begann
man daher zu iiberlegen, wer im Rahmen dieses grof3en
Opfers zuerst verehrt werden sollte. Diese besondere
Verehrung wird agrapiija genannt; agra bedeutet "zuerst"
und pija "Verehrung". Die agrapija ist vergleichbar mit
der Wabhl eines Prisidenten. Da alle Teilnehmer an diesem
Opferzeremoniell erhabene Personlichkeiten waren, gab
es die verschiedensten Vorschlige und Gegenvorschlige
von Kandidaten, die fiir wiirdig befunden wurden, die
agrapija entgegenzunehmen.

Als es zu keiner Entscheidung kam, ergriff Sahadeva
das Wort und schlug S Krsna vor. Er sagte: "Sri Krsna,
der beste unter den Angehorigen der Yadu-Dynastie und
der Beschiitzer Seiner Geweihten, ist die erhabenste
Personlichkeit in unserer Versammlung. Deshalb bin ich
der Ansicht, dal es nichts dagegen einzuwenden gibt,
wenn wir zuerst Thn verehren und verherrlichen. Obwohl
hier in der Versammlung grofle Halbgétter, wie Brahma,
Siva und der Himmelskonig Indra, und viele andere
vortreffliche Personlichkeiten zugegen sind, gibt es nie-
manden, der Krsna iiberragt oder Ihm in irgendeiner
Beziehung gleichkommt - weder in bezug auf Zeit, Raum,
Reichtum, Kraft, Ruhm, Weisheit, Entsagung oder in
irgendeiner anderen Weise. Alles, was als vortrefflich
angesehen wird, befindet sich urspriinglich in Krsna. So,
wie die individuelle Seele die Grundlage fiir die
Entwicklung des materiellen Korpers ist, so ist Krsna
Seinerseits die Uberseele der gesamten kosmischen
Manifestation. Alle rituellen Vorginge der Veden, wie die
Durchfiihrung von Opferzeremonien, das Darbringen von
Opfergaben im Feuer, das Chanten der vedischen Hymnen
und die Ausiibung von mystischem yoga, haben das eine
Ziel, Krsna zu erkennen. Ob man dem Pfad der
fruchtbringenden Tatigkeiten oder dem der
philosophischen Spekulation folgt - das endgiiltige Ziel ist
Krsna. Mit anderen Worten, alle autorisierten Methoden
der Selbstverwirklichung fiihren letztlich dazu, Krsna zu
verstehen. Verehrte Damen und Herren, es ist iiberfliissig,
noch mehr iiber SrT Krsna zu sagen, denn jeder von euch
ehrenwerten Personlichkeiten kennt IThn, S Krsna, das
Hochste Brahman, fiir den es keine materiellen
Unterschiede gibt wie den Unterschied zwischen Korper
und Seele, zwischen Energie und Energieursprung oder
einem Korperteil und einem anderen. Weil jeder ein
winziger Teil Krsnas ist, besteht qualitativ gesehen kein
Unterschied zwischen Krsna und den Lebewesen. Alles ist
eine Erweiterung von Krsnas Energien, der materiellen
oder der spirituellen Energie. Krsnas Energien sind wie
die Wirme und das Licht des Feuers. Es besteht kein
qualitativer Unterschied zwischen der Wirme, dem Licht
und dem Feuer selbst.

Krsna besitzt auch die Macht, mit jedem Teil Seines
Korpers zu tun, was Ihm beliebt. Wir konnen eine
bestimmte Tétigkeit nur mit einem ganz bestimmten
Korperteil verrichten, doch Er kann alles ausnahmslos mit
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jedem beliebigen Teil Seines Korpers tun. Und weil Sein
transzendentaler Korper ewig voller Wissen und
Gliickseligkeit ist, unterliegt Er nicht den sechs
materiellen Wandlungen - Geburt, Dasein, Wachstum,
fruchtbringendes Handeln, Verfall und Vergehen. Er wird
niemals von irgendeiner duleren Energie beeinflufit; Er ist
die hochste Ursache der Schopfung, Erhaltung und
Vernichtung alles Existierenden. Nur durch Krsnas Gnade
konnen die Lebewesen der Ausiibung von Religiositit,
wirtschaftlicher Entwicklung, Sinnenbefriedigung und
letzten Endes dem Streben nach Befreiung von der
materiellen Gefangenschaft nachgehen. Es ist allein auf
Krsnas Barmherzigkeit zuriickzufiihren, daf3 diese vier
Prinzipien des Fortschritts im Leben ausgefiihrt werden
konnen. Deshalb gebiihrt Thm die erste Verehrung in
dieser groflen Opferzeremonie, und niemand sollte dem
widersprechen. Ebenso wie man die Aste, Zweige, Blitter
und Bliiten eines Baumes nihrt, wenn man die Wurzel
begieft, und ebenso wie die Erndhrung und der
Stoffwechsel fiir alle Korperteile gewihrleistet sind, wenn
man dem Magen Nahrung zufiihrt, so werden alle, die zu
diesem Treffen gekommen sind - die groen Halbgotter
nicht ausgenommen -, zufriedengestellt sein, wenn wir
Krsna als ersten verehren. Fiir jeden, der Spenden
darbringen mochte, ist es das beste, diese einzig und allein
Krsna zu geben, der die Uberseele eines jeden ist,
unabhingig vom Korper und von der Personlichkeit des
Lebewesens. Krsna weilt als Uberseele in jedem
Lebewesen, und wenn wir Thn zufriedenstellen konnen,
werden auch alle anderen Lebewesen zufriedengestellt
sein."

Sahadeva war in der gliicklichen Lage, die Herrlichkeit
Krsnas zu kennen, und nachdem er sie kurz beschrieben
hatte, schwieg er. Kaum hatte er geendet, applaudierten
alle Teilnehmer dieser groen Versammlung, und iiberall
ertonten laute Beifallsrufe: "Alles, was du gesagt hast, ist
vollig richtig! Alles, was du gesagt hast, ist vollig richtig!"
Konig Yudhisthira, der die Zustimmung aller An-
wesenden, insbesondere der brahmanas und der Weisen,
vernahm, machte sich daran, Sii Krsna entsprechend den
in den Veden vorgeschriebenen Prinzipien und
Anweisungen zu verehren. Gemeinsam mit seinen
Briidern, Frauen, Kindern und anderen Anverwandten und
den Ministern wusch Konig Yudhisthira als erstes S
Krsnas Lotosfiie und versprengte das Wasser iiber ihre
Kopfe. Darauf iiberreichten sie Sri Krsna die
verschiedenartigsten Gewinder aus gelber Seide und
hiuften Berge von Juwelen und anderem Schmuck zu
Seiner Verfiigung vor Thm auf.

Als Konig Yudhisthira Krsna, das einzige Ziel seiner
Liebe, verehrte, geriet er in solche Ekstase, dafl ihm
Trinen aus den Augen stromten, und deshalb konnte er
Si1 Krsna gar nicht richtig sehen, so gern er es auch
wollte. Wihrenddessen standen alle Anwesenden mit
gefalteten Hinden auf und begannen zu chanten: "Jaya/
Jaya! Namah! Namah!" Wihrend sie alle gemeinsam
Krsna ihre Ehrerbietungen darbrachten, regnete es
Blumen vom Himmel.

Mitten unter den Versammelten befand sich auch
Konig Siéupéla. Er war aus vielen Griinden Krsnas



geschworener Feind; vor allem deshalb, weil Krsna seine
versprochene Braut, Rukmini, kurz vor ihrer Verméhlung
geraubt hatte. Er konnte es daher nicht ertragen, daf
Krsna so viel Ehre erwiesen wurde und daf} alle
Anwesenden Seine Eigenschaften verherrlichten. Statt
sich also zu freuen, liber den Ruhm des Herrn zu horen,
argerte er sich sehr. Als sich jeder erhob, um Krsna seine
Ehrerbietung zu erweisen, blieb Sisupala als einziger
sitzen. Dann aber konnte er den Anblick von Krsnas
Verehrung nicht mehr langer aushalten. Wutschnaubend
sprang er plotzlich auf, streckte seine Hand in die Luft
und begann, heftig und furchtlos eine Rede gegen Krsna
zu fiihren. Dabei sprach er so laut, dal Krsna ihn deutlich
horen konnte.

"Meine Damen und Herren!" rief Siﬁupﬁla, "ich
verstehe nun die Aussage der Veden, dal} die Zeit letztlich
die allesbeherrschende Kraft ist. Trotz all unserer
Gegenanstrengungen fiihrt die Zeit ungehindert ihren Plan
aus. So kann man zum Beispiel alles versuchen, um das
Leben zu verldngern, doch wenn die Stunde des Todes
kommt, gibt es kein Entrinnen. Hier nun muf} ich sehen,
dafB} der Einfluf} der Zeit so stark ist, da sich sogar diese
Versammlung von unerschiitterlichen Personlichkeiten
von den Worten eines Knaben hat irrefiihren lassen, der
torichtes Zeug {iiber Krsna redete. Unter den hier
Versammelten befinden sich zwar viele gelehrte Weise
und hochbetagte, respektable Personlichkeiten, doch sie
alle haben den Worten eines dummen Jungen Gehor
geschenkt. Das zeigt, dal durch den Einflu} der Zeit
sogar die Intelligenz solch ehrwiirdiger Personlichkeiten
wie der hier Versammelten der Tduschung unterliegen
kann. Ich teile zwar durchaus die Meinung der
ehrenwerten Anwesenden, daf} sie in der Lage sind, die
Personlichkeit zu finden, die als erste verehrt werden soll;
doch ich kann unméglich den Worten eines Knaben wie
Sahadeva zustimmen, der Krsna so iiberschwenglich
lobpries und behauptete, Krsna stehe es zu, die erste
Ehrung bei der Opferzeremonie zu empfangen. Ich sehe
unter den Versammelten viele Personlichkeiten, die sich
groe Entsagung auferlegt haben, die hochgelehrt sind
oder viele Buflen auf sich genommen haben. Durch ihr
Wissen und ihre Fiihrung konnen sie viele Menschen, die
unter den Qualen des materiellen Daseins leiden, befreien.
Es sind viele groBle rsis zugegen, deren Wissen keine
Grenzen kennt, sowie viele selbstverwirklichte
Transzendentalisten und brahmanas. Meiner Meinung
nach hitte jedem von ihnen die erste Verehrung
zugesprochen werden konnen, werden sie doch von allen
grofBen Halbgottern, Konigen und Kaisern verehrt. Es ist
mir dagegen vollig unverstindlich, wie ihr zum Spott all
dieser groflen Personlichkeiten einen Kuhhirtenjungen wie
Krsna wihlen konntet. Ich sage euch, Krsna ist nicht
besser als eine Krihe - wie kann Er Sich dazu eignen, bei
dieser grofen Opferzeremonie die erste Verehrung zu
empfangen? Es ldt sich nicht einmal feststellen, zu
welcher Kaste dieser Krsna gehort und welches Seine
vorgeschriebenen Pflichten sind."

Tatsdchlich gehort Krsna keiner Kaste an, und fiir Thn
gibt es auch keine vorgeschriebenen Pflichten. In den
Veden wird beschrieben, dafl der Hochste Herr keinen
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Pflichten nachzukommen braucht. Alles, was getan
werden muf}, wird fiir IThn von Seinen verschiedenen
Energien ausgefiihrt.

Siéupéla fuhr fort: "Krsna gehort nicht einmal einer
hohen Familie an. Er ist so unabhingig, dal niemand
wei}, nach welchen religiosen Prinzipien Er lebt. Es hat
ganz den Anschein, dal Er Sich auBerhalb aller religiosen
Prinzipien bewegt. Er handelt stets unabhidngig und
kiimmert Sich nicht um vedische Anweisungen und
regulierende Prinzipien. Deshalb hat Er keine guten
Eigenschaften." Indirekt lobpries Siéupﬁla Krsna, als er
sagte, die vedischen Anweisungen hitten fiir Krsna keine
Giiltigkeit. Dies stimmt natiirlich, denn Krsna ist die
Hochste Personlichkeit Gottes. Wenn gesagt wird, Krsna
habe keine Eigenschaften, dann bedeutet dies, dall Er
keine materiellen Eigenschaften besitzt. Weil Er die
Hochste Personlichkeit Gottes ist, handelt Er vollig
unabhingig, ohne Sich um Formlichkeiten,
gesellschaftliche Pflichten oder religiose Prinzipien
kiimmern zu miissen.

Siéupéla sprach weiter: "Wie kann Krsna unter diesen
Umstinden  wiirdig sein, die erste Verehrung
entgegenzunehmen? Krsna ist so toricht, dal Er die Stadt
Mathura verlie}, in der hochst ehrbare Biirger leben, die
der vedischen Kultur folgen, um Sich statt dessen aufs
Meer zuriickzuziehen, wo von den Veden nicht einmal
gesprochen wird. Statt offen unter uns zu leben, hat Er
Sich eine Festung im Meer gebaut und lebt dort in einer
Umgebung, in der niemals vedisches Wissen erortert wird.
Und jedesmal, wenn Er aus Seiner Festung hervorkommt,
plagt Er die Biirger wie ein Rduber, ein Verbrecher, ein
Schurke!"

Sis’.upéla war ganz aufler sich, weil Krsna in dieser
Versammlung von erhabenen Personlichkeiten dazu
auserwihlt worden war, als erster verehrt zu werden.
Seine Worte waren so unverschidmt und leichtsinnig, daf
es schien, als habe ihn bereits alles Gliick verlassen.
Ungliickselig wie er war, fuhr er fort, Krsna zu be-
schimpfen, und der Herr horte geduldig zu, ohne ihm
Einhalt zu gebieten. Er schwieg und blieb gelassen wie
ein Lowe, der nicht auf das Geheul einer Meute von
Schakalen achtet. Krsna antwortete auf keinen einzigen
der Vorwiirfe Siéupélas, doch alle Mitglieder der
Versammlung, auBer einigen wenigen, die auf Siupalas
Seite standen, emporten sich sehr, denn es ist die Pflicht
jedes ehrbaren Menschen, keine Schmihung gegen Gott
oder Seinen Geweihten zu dulden. Einige, die sich fiir
auBerstande  hielten, etwas gegen SiSupala zu
unternehmen, verlieBen aus Protest die Versammlung,
wobei sie sich mit den Hinden die Ohren zuhielten, um
keine weiteren Beleidigungen mitanhoren zu miissen. So
verlieBen viele die Versammlung und verdammten
Sisupalas Frevel. Es ist eine vedische Anweisung, daB
man einen Ort, an dem die Hochste Personlichkeit Gottes
geschmiht wird, augenblicklich verlassen muf3. Unterldft
man dies, wird man aller Ergebnisse seiner frommen
Werke beraubt und sinkt zu niederen Lebensbedingungen
ab.

Die anwesenden Konige - Mitglieder der Kuru-,
Matsya-, Kekaya- und Srfijaya-Dynastie - konnten sich



vor Zorn nicht mehr halten und griffen sogleich zu ihren
Schwertern und Schilden, um giéupéla zu toten. Aber
Siéupﬁla war so verblendet, daf3 ihn diese Bedrohung nicht
im geringsten beunruhigte, ganz zu schweigen davon, daf3
er sich um das Fiir und Wider seiner torichten Reden ge-
kiimmert hitte. Er ging sogar so weit, dal er beim
Anblick der zornigen Konige, die bereit waren, ihn zu
toten, ebenfalls Schwert und Schild in die Hand nahm
und, statt endlich zu schweigen, sich ihnen zum Kampf
stellte. Als Sri Krsna sah, da} die Konige im Begriff
waren, an der Stitte des geweihten rajasiya-yajiia
gegeneinander zu kidmpfen, beschwichtigte Er sie und
entschlo Sich in Seiner grundlosen Barmherzigkeit,
Sisupala personlich zu toten. Als SiSupala nun auch die
Konige, die ihn angreifen wollten, beschimpfte,
schleuderte Sri Krsna Sein Feuerrad los, das scharf wie
eine Rasierklinge war, und trennte kurzerhand Sisupalas
Kopf vom Rumpf.

Als Sisupala auf diese Weise getotet wurde, ging ein
tosender Aufschrei durch die Menge. Die wenigen
Kénige, die auf Sisupdlas Seite standen, nutzten diesen
Moment, um die Versammlung eilends zu verlassen, da
sie um ihr Leben fiirchteten. Wihrenddessen jedoch ging
die vom Gliick begiinstigte Seele Sisupalas vor den Augen
aller Anwesenden sofort in SrT Krsnas Korper ein wie ein
leuchtender Meteorit, der auf die Oberfliche der Erde
stiirzt. Das Eingehen von Siéupﬁlas Seele in Krsnas
transzendentalen Korper erinnert uns an die Geschichte
von Jaya und Vijaya, die aufgrund des Fluches der vier
Kumaras von den Vaikuntha-Planeten in die materielle
Welt hinabfielen. Es war Jaya und Vijaya bestimmt,
dreimal hintereinander als Todfeinde des Herrn geboren
zu werden; erst dann sollte es ihnen wieder erlaubt sein, in
die Vaikuntha-Welt zuriickzukehren und dem Herrn als
Seine Gefihrten zu dienen.

Obwohl Sis’.upéla als Krsnas Feind aufgetreten war,
hatte es niemals einen Augenblick gegeben, wo er nicht
im Krsna-BewuBtsein vertieft war. Da er stidndig an Krsna
gedacht hatte, erlangte er zuerst Erlosung in Form von
sayujya-mukti, was bedeutet, da} er in die Existenz des
Hochsten einging, und wurde spiter zu seiner
urspriinglichen Stellung als personlicher Diener des Herrn
erhoben. Dies wird in der Bhagavad-gita bestitigt: Wer
zum Zeitpunkt des Todes in Gedanken an den Hochsten
Herrn vertieft ist, wird gleich nach dem Verlassen des
materiellen Korpers in das Konigreich Gottes erhoben.
Nach Sisupalas Erlosung iiberreichte Konig Yudhisthira
allen Teilnehmern der Opferversammlung Geschenke,
und er belohnte insbesondere die Priester und die
gelehrten Weisen in reichlichem Malle fiir ihre
Bemiihungen bei der Ausfiihrung des Opfers. Nachdem er
all diesen iiblichen Pflichten nachgekommen war, nahm er
zum Abschlu} des Opfers ein Bad, das avabhrtha-Bad
genannt wird und ebenfalls zum festen Ablauf der
Opferzeremonie gehort.

So ermoglichte es Sii Krsna, daB3 Konig Yudhisthiras
rajasitya-yajiia zu einem Erfolg wurde. AnschlieBend
verbrachte Er auf Bitten Seiner Vettern und anderen
Verwandten noch einige weitere Monate in Hastinapura.
Konig Yudhisthira und seine Briider hitten es am liebsten
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gesehen, wenn S Krsna Hastinapura nie mehr verlassen
hitte. Trotzdem gelang es Krsna, vom Konig die Er-
laubnis zur Riickkehr zu bekommen, und so begab Er Sich
zusammen mit Seinen Ko6niginnen und Ministern auf den
Weg nach Dvaraka.

Die Geschichte von Jaya und Vijaya, die von den
Vaikuntha-Planeten in die materielle Welt herabfielen,
wird im Siebten Canto des Srimad-Bhagavatam erzihlt,
und die Begebenheit von Sisupalas Tod steht in direkter
Beziehung dazu. Die wichtigste Lehre jedoch, die wir aus
dieser Begebenheit ziehen konnen, ist die, daB Krsna, die
Hochste Personlichkeit Gottes, aufgrund Seiner absoluten
Stellung jedem Befreiung gewihren kann - ob man nun
als Sein Feind oder als Sein Freund handelt. Es ist also ein
Irrtum zu glauben, der Herr habe zu manchen Lebewesen
eine  freundschaftliche und zu anderen eine
feindschaftliche Beziehung. Sein feindschaftliches oder
freundschaftliches Verhalten befindet sich stets auf der
absoluten Ebene, auf der es keine materiellen
Unterscheidungen gibt.

Als Konig Yudhisthira nach dem Opfer sein Bad
genommen hatte und wieder bei den gelehrten Weisen
und brahmanas stand, erschien er mit solcher Schonheit,
dal er dem Konig des Himmels glich. Er beschenkte alle
Halbgétter, die an dem yajiia teilgenommen hatten, mit
reichen Gaben, und als die Halbgotter, die &duBerst
zufriedengestellt waren, sich entfernten, lobten sie die
Taten des Konigs und verherrlichten S Krsna.

Als Sukadeva Gosvami erzihlte, wie Krsna Siéupﬁla
totete und wie Maharaja Yudhisthiras rajasiya-yajiia
erfolgreich durchgefiihrt wurde, wies er darauf hin, daf3 es
nach der gliicklichen Beendigung des yajiia nur eine
Person gab, die nicht zufrieden war, ndmlich Duryodhana.
Duryodhana war von Natur aus sehr neidisch, denn er
filhrte ein &duBerst siindhaftes Leben; er war in der
Kuru-Dynastie als die Personifikation der chronischen
Krankheit erschienen, die die gesamte Familie zerstoren
sollte.

Sukadeva Gosvami versicherte Maharaja Pariksit, daf
die Erzéhlungen von S Krsnas Spielen, wie das Toten
von Sisupala und Jarasandha und die Freilassung der
gefangenen Konige, vollig transzendentale
Klangschwingungen seien und dafl jeder, der sie von
autorisierten Personen hore, augenblicklich von allen
siindhaften Reaktionen seines Lebens befreit werde.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
73. Kapitel des Krsna-Buches: "Die Erlisung Sisupalas”.



74 / Warum sich Duryodhana am Ende
des Rajasuya-Opfers gedemiitigt fiihlte

Konig Yudhisthira war als qgjatasatru  bekannt,
"jemand, der keine Feinde hat". Daher waren alle
Menschen und alle Halbgotter sowie alle Konige, Weisen
und Heiligen sehr gliicklich, dal sie der erfolgreichen
Durchfiihrung von Konig Yudhisthiras rajasiya-yajiia
hatten beiwohnen diirfen. Maharaja Pariksit wunderte es,
daB Duryodhana als einziger unzufrieden war, und so bat
er Sukadeva Gosvami, diesen Umstand zu erkldren.

Sukadeva Gosvami antwortete ihm: "Mein lieber Konig
Pariksit, dein GroBvater Konig Yudhisthira war eine
grofe Seele. Aufgrund seines gewinnenden Wesens wurde
jeder gern sein Freund, und deshalb war er als ajatasatru
bekannt, d.h. als jemand, der sich niemals einen Feind
schuf. Als er die Durchfiihrung des rajasiya-Opfers
plante, iibertrug er jedem Angehorigen der Kuru-Dynastie
die Verantwortung fiir einen bestimmten Teil der
Organisation. Bhimasena zum Beispiel war fiir die
Kiichenangelegenheiten zustindig, Duryodhana fiir die
Finanzen, Sahadeva fiir den Empfang, Nakula fiir die
Vorrite, und Arjuna war damit beauftragt, sich um das
Wohl der idlteren Giste zu kiimmern. Das erstaunlichste
war, daB Krsna, die Personlichkeit Gottes, die Aufgabe
iibernahm, allen neuankommenden Giésten die Fiile zu
waschen. Die Konigin, die Gliicksgottin Draupadi, war fiir
die Verteilung der Speisen zustindig, und weil Karna fiir
Seine Mildtitigkeit berithmt war, wurde ihm die Verant-
wortung fiir die Spendenverteilung zugesprochen. Ebenso
wurden auch Satyaki, Vikarna, Hardikya, Vidura,
BhuriSrava und Santardana, der Sohn Bahlikas, mit
verschiedenen Aufgaben betraut, die das rajasiya-Opfer
mit sich brachte. Sie alle waren Konig Yudhisthira so
zugetan, dal} sie keinen anderen Wunsch hatten, als ihn zu
erfreuen.

Nachdem Siéupﬁla durch die Gnade ST Krsnas den Tod
gefunden hatte und in die spirituelle Existenz eingegangen
war und nachdem zum SchluB8 des rajasija-yajiia alle
Freunde, Giste und Gonner ausreichend geehrt und
beschenkt worden waren, ging Konig Yudhisthira zum
Ganges, um dort ein Bad zu nehmen.

Die Stadt Hastinapura liegt heute am Ufer der
Yamuna, aber weil das Srz‘mad-th‘zgavatam an dieser
Stelle sagt, dal Konig Yudhisthira zum Ganges ging, um
ein Bad zu nehmen, koOnnen wir daraus die
SchluBfolgerung ziehen, dal zur Zeit der Pandavas auch
die Yamuna als Ganges bezeichnet wurde. Wihrend der
Konig das avabhrtha-Bad nahm, erklangen vielerlei
Musikinstrumente ~ wie  mrdangas,  Muschelhorner,
Trommeln, Kesselpauken und Horner. Dazu klingelten die
FuBiglockchen tanzender Midchen, und viele Gruppen
von berufsmiBigen Musikanten und Sdngern spielten auf
ihren vinas, Floten, Gongs und Zimbeln. So schallte
weithin ein gewaltiges Konzert. Die koniglichen Giste,
die aus Srijjaya, Kamboja, Kuru, Kekaya, Kosala und
vielen anderen Lindern gekommen waren, hatten sich mit
ihren verschiedenen Flaggen eingefunden und fiihrten
Eskorten von prachtvoll geschmiickten Elefanten sowie
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von Streitwagen, Pferden und Kdmpfern mit sich. Sie alle
bildeten eine eindrucksvolle Prozession, und an ihrer
Spitze schritt Konig Yudhisthira. Es wurde ein Opfer
durchgefiihrt, und die vorsitzenden Priester sowie die
Nebenpriester und die versammelten brahmanas
chanteten alle laut vedische Hymnen. Die Halbgétter, die
Bewohner Pitrlokas und Gandharvalokas sowie auch viele
Weise lieBen Blumen vom Himmel regnen. Die Minner
und Frauen von Hastinapura, Indraprastha, die zu dieser
Feier ihren Korper mit Duftstoffen und Blumendlen
eingerieben hatten, waren in farbenfrohe Gewinder
gekleidet und mit Geschmeide, Juwelen und Girlanden
geschmiickt. Thnen allen bereitete diese Zeremonie grofie
Freude, und vergniigt bewarfen sie sich gegenseitig mit
Fliissigkeiten wie Wasser, 01, Milch, Butter und Joghurt,
und einige rieben sich sogar gegenseitig diese Substanzen
auf den Korper. Auf diese Weise herrschte eine sehr
ausgelassene Stimmung. Die berufsmidfigen Hetdren
nahmen ebenfalls daran teil und rieben diese Fliissigkeiten
frohlich auf die Korper der Minner, die es ihnen auf die
gleiche Weise erwiderten. Alle Fliissigkeiten waren mit
Turmerik und Safran vermischt, und deshalb war ihre
Farbe leuchtend gelb.

Am Himmel schwebten deutlich sichtbar
Himmelsflugzeuge, in denen die Frauen vieler Halbgotter
herbeigekommen waren, um dem wundervollen Fest
zuzuschauen. Ebenso erschienen die Koniginnen und die
anderen Frauen der Konigsfamilie auf ihren Sinften, sie
waren prachtvoll geschmiickt und wurden von
Leibwichtern umgeben. Sowie S Krsna, der Vetter der
Pandavas miitterlicherseits, und Sein enger Freund Arjuna
die Koniginnen erblickten, bewarfen sie sie mit den
Fliissigkeiten, und die Koniginnen wurden ein wenig
verlegen, doch gleichzeitig lichelten sie bezaubernd, und
dieses Liacheln liel ihre Gesichter hell erstrahlen. Die
Saris, die sie trugen, waren schnell durchnif3t und lieen
verschiedene Teile ihrer wohlgeformten Korper,
insbesondere die Briiste und die Hiiften, teilweise
durchschimmern. Auch die Koniginnen hatten Eimer
voller Fliissigkeiten mitgebracht und fingen ihrerseits an,
ihre Schwiger zu bespritzen. Wihrend sie sich an diesen
frohlichen Spielen erfreuten, 16ste sich ihr Haar, und die
Blumen, die ihren Korper schmiickten, fielen zu Boden.
Als sich SrT Krsna, Arjuna und die Koniginnen so
ausgelassen vergniigten, wurden die Menschen, die nicht
rein im Herzen waren, von lustvollen Begierden erregt.
Mit anderen Worten, solche Spiele zwischen Ménnern
und Frauen, die vollkommen rein sind, sind die Quelle
von Freude, doch materiell verunreinigte Menschen
werden dabei von Lust ergriffen.

Zusammen mit Draupadi und seinen anderen
Koniginnen wohnte Konig Yudhisthira dem Fest in einer
prachtvollen Kutsche bei, vor die majestitische Pferde
gespannt waren. Die Festlichkeiten der Opferzeremonie
waren so wundervoll anzuschauen, dal} es schien, als sei
Rajastiya in Person zusammen mit allen personifizierten
Opferriten zugegen.

An das rajasitya-Opfer schlof sich die vorgeschriebene
vedische Zeremonie namens patnisaritydja an, die
zusammen mit der eigenen Ehefrau durchgefiihrt wird.



Auch dieses Opfer wurde von den Priestern Konig
Yudhisthiras regelkonform durchgefiihrt. Als Konigin
Draupadi und Konig Yudhisthira ihr avabhrtha-Bad
nahmen, lieBen sowohl die Bewohner von Hastinapura als
auch die Halbgoétter vor Freude Trommeln ertonen und
spielten auf Trompeten, wihrend es Blumen vom Himmel
regnete. Als der Konig und die Konigin ihr Bad im
Ganges beendet hatten, stiegen alle anderen Biirger der
verschiedenen varnas oder Kasten - die brahmanas,
ksatriyas, vaisyas und Sidras - in den Ganges, um
ebenfalls ein Bad zu nehmen. Im Ganges zu baden wird in
den vedischen Schriften empfohlen, denn dadurch wird
man von allen siindhaften Reaktionen befreit. Dies ist in
Indien auch heute noch iiblich, vor allem zu besonders

gliickverheiflenden Zeitpunkten. Bei solchen
Gelegenheiten baden Millionen von Menschen im
Ganges.

Nachdem Konig Yudhisthira sein Bad genommen hatte,
zog er sich ein neues Seidengewand und einen Umhang
an und schmiickte sich mit kostbaren Juwelen. Doch er
kleidete und schmiickte nicht nur sich selbst, sondern er
schenkte auch den Priestern und allen anderen, die an dem
yvajiia teilgenommen hatten, neue Gewinder und
Schmuckstiicke. Auf diese Weise wurden sie alle von Ko-
nig Yudhisthira verehrt. Er war immer bemiiht, all seine
Freunde, Familienangehorigen, Verwandten, Gonner und
die anderen Anwesenden zu verehren, und weil er ein
groBer Geweihter S Narayanas, d.h. ein Vaisnava, war,
wullte er, wie man jeden zuvorkommend behandelt. Das
Bestreben der Mayavadi-Philosophen, jeden als Gott zu
sehen, ist eine kiinstliche Vorstellung und fiihrt zu einem
falschen Verstindnis von Einheit. Ein Vaisnava, ein
Geweihter Sri Narayanas, sicht jedes Lebewesen als Teil
des Hochsten Herrn, und deshalb befindet sich sein
Verhalten gegeniiber anderen Lebewesen auf der
absoluten Ebene. Genau wie man fiir einen Teil seines
Korpers nicht weniger sorgt als fiir einen anderen, da sie
alle Teile des gleichen Korpers sind, so macht der
Vaisnava keinen Unterschied zwischen einem Menschen
und einem Tier, denn er sieht in beiden die Seele und die

Uberseele.

Als alle nach dem Bad erfrischt waren und sich mit
seidenen Gewindern, Juwelenohrringen,
Blumengirlanden, Turbanen, langen Umhingen und

Perlenhalsketten geschmiickt hatten, sahen sie aus wie die
Halbgotter des Himmels. Dies traf ganz besonders auf die
Frauen zu, von denen jede erlesenste Kleider trug, die auf
Hiifthohe von einem goldenen Giirtel gehalten wurden.
Sie alle lachelten, und dies verlieh ihnen zusammen mit
dem tilaka-Zeichen und den Locken, die ihnen vereinzelt
ins Gesicht fielen, ein bezauberndes Aussehen.

Alle, die an dem rajasiiya-Opfer teilgenommen hatten -
die hochgebildeten Priester, die brahmanas, die bei der
Durchfiihrung des Opfers geholfen hatten, die Biirger aller
varnas, die Konige, die Halbgotter, die Weisen und
Heiligen und die Bewohner Pitrlokas -, waren mit Konig
Yudhisthira sehr zufrieden und kehrten schlieSlich voller
Frohsinn nach Hause zuriick. Dabei sprachen sie un-
unterbrochen iiber die Taten Konig Yudhisthiras und
wurden es niemals miide, seine Grole zu preisen, genau
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wie man immer wieder Nektar trinken kann, ohne jemals
satt zu werden. Als alle geladenen Giste wieder die
Heimreise antraten, hielt Maharaja Yudhisthira seine
engsten Freunde, unter ihnen auch Sr1 Krsna, zuriick,
indem er ihnen einfach nicht erlaubte, fortzugehen. Und
da Sri Krsna dem Konig die Bitte nicht abschlagen
konnte, schickte Er die Helden der Yadu-Dynastie, wie
Samba und andere, nach Dvaraka zuriick, wihrend Er per-
sonlich in Hastinapura blieb, um den Konig zu erfreuen.

In der materiellen Welt hat jeder bestimmte unerfiillte
Wiinsche; aber man kann sich seine Wiinsche niemals zur
vollen Zufriedenheit erfiillen. Konig Yudhisthira jedoch
war dank seiner bedingungslosen Hingabe zu Krsna in der
Lage, durch die Darbringung des rajasitya-Opfers all
seine Wiinsche erfolgreich zu erfiillen. Aus der
Schilderung des rajasitya-Opfers geht hervor, daf} eine
solche Zeremonie ein riesiger Ozean reicher Wiinsche ist.
Keinem gewohnlichen Menschen ist es moglich, solch
einen Ozean zu iiberqueren. Durch S Krsnas Gnade
jedoch gelang dies Maharaja Yudhisthira mit Leichtigkeit,
und so wurde er frei von allen Sorgen.

Als Duryodhana sehen muflte, welcher Ruhm Maharaja
Yudhisthira nach der Durchfiihrung des rajasiya-yajiia
zuteil wurde und wie er dadurch in jeder Hinsicht
vollkommene Zufriedenheit erlangt hatte, loderte in ihm
das Feuer des Neides auf, denn sein Herz war stindig
voller Gift. Er beneidete die Pandavas schon allein wegen
ihres Herrschaftspalastes, den der Ddmon Maya fiir sie er-
baut hatte. Dieser Palast, ein architektonisches
Meisterwerk, war einzigartig in seiner verwirrenden und
kunstreichen Gestaltung, und er hitte sowohl fiir grofle
Herrscher und Konige als auch fiir Ddmonenfiirsten eine
wiirdige Residenz dargestellt. In diesem groBen Palast nun
lebten die Pandavas zusammen mit ihren
Familienmitgliedern und ihrer Gemahlin, Konigin
Draupadi, die ihnen gliicklich und zufrieden diente. Und
weil sich in jenen Tagen auch S Krsna dort aufhielt,
wurde der Palast durch die Anwesenheit Seiner vielen
tausend Koniginnen noch verschont. Wenn die
Koniginnen mit ihren vollen Briisten und schlanken
Taillen durch den Palast schritten und die FuBglockchen
bei jeder ihrer Bewegungen lieblich klingelten, erschien
der Palast herrlicher als die himmlischen Konigreiche. Die
Perlenhalsketten auf ihren Briisten, die teilweise mit Sa-
franpuder betupft waren, hatten sich rotlich geférbt, und
ihr wallendes Haar, von dem sich funkelnde Ohrringe
abhoben, verlieh ihnen ein noch zauberhafteres Aussehen.
Als Duryodhana diesen mit Schonheit gesegneten Palast
von Maharaja Yudhisthira sah, wurde er sehr neidisch,
und sein Neid und seine Lust wurden noch geschiirt, als er
die Schonheit Draupadis sah, denn er empfand schon seit
dem Tag ihrer Heirat mit den Pandavas eine ganz
besondere Anziehung zu ihr. Duryodhana hatte ndmlich
ebenfalls an der Versammlung teilgenommen, wo
Draupadi ihren Briutigam auswéhlen sollte, und er war,
wie alle anderen Prinzen, von Draupadis Schonheit
fasziniert gewesen, doch es war ihm nicht gelungen, ihre
Gunst zu erlangen.

Es war an einem Tag, als Konig Yudhisthira auf dem
goldenen Thron in dem vom Ddmon Maya errichteten



Palast saf3; seine vier Briider und andere Verwandte sowie
sein grofler Gonner, die Hochste Personlichkeit Gottes,
waren ebenfalls zugegen, und es schien, als sei sein
materieller Reichtum nicht geringer als der Brahmas. Als
der Konig so in der Gemeinschaft seiner Freunde auf dem
Thron sa3 und den Vortragskiinstlern zuhorte, die in Form
wundervoller Gesdnge Gebete darbrachten, besuchte
Duryodhana mit einem jlingeren Bruder den Palast.
Duryodhana trug einen glinzenden Helm, und er hielt ein
Schwert in der Hand. Er war stets neiderfiillt und reizbar,
und deshalb geniigte schon eine Kleinigkeit seitens der
Torwichter, dafl er aufbrauste und ihnen wiiste Worte an
den Kopf warf. Er regte sich auf, da es ihm nicht
gelungen war, Wasser vom festen Boden zu
unterscheiden. Durch die Kunst des Didmons Maya war
ndmlich der Palast an mehreren Stellen so angelegt, daf
jemand, der die Tiicken des Bauwerkes nicht kannte,
Wasser fiir Land und Land fiir Wasser halten mufite. Auch
Duryodhana liel sich durch dieses Blendwerk tduschen,
und als er versuchte, liber das Wasser zu gehen, das er fiir
festen Boden hielt, war er ins Leere getreten. Als er so aus
eigener Dummbheit ins Wasser fiel, lachten die Koniginnen
iiber sein Millgeschick. Konig Yudhisthira konnte
verstehen, wie Duryodhana zumute sein muflte, und
versuchte deshalb, die Koniginnen vom Lachen
abzuhalten; doch Sri Krsna gab ihm zu verstehen, dal er
ihnen den Spal3 nicht verderben solle. Es war ndmlich
Krsnas Wunsch, dal Duryodhana auf diese Weise
bloBgestellt wurde und dal} alle iiber seine Unbeholfenheit
lachen konnten. Als alle iiber Duryodhana lachten, fiihlte
dieser sich todlich gekrdnkt, und seine Haare strdubten
sich ihm vor Wut. Gedemiitigt machte er sogleich kehrt
und verliel gesenkten Hauptes den Palast, ohne auch nur
ein Wort der Emporung zu duflern. Als Duryodhana in
einer solchen Stimmung den Palast verlie, tat allen der
Vorfall leid, und auch Ko6nig Yudhisthira wurde sehr
bekiimmert. Doch trotz alledem schwieg Krsna; Er sprach
Sich weder fiir noch gegen die Geschehnisse aus. Es
schien, als sei Duryodhana durch den hochsten Willen Si1
Krsnas in Illusion versetzt worden, und dies bildete den
Anfang der Feindschaft zwischen den beiden Teilen der
Kuru-Dynastie. So war dieser Zwischenfall offensichtlich
ein Teil von Krsnas Plan in Seiner Mission, die Last auf
der Welt zu vermindern."

So lautete die Erklirung Sukadeva Gosvamis auf die
Frage von Konig Pariksit, warum Duryodhana nach der
Beendigung des groflen rajasiiya-Opfers nicht zufrieden
war.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
74. Kapitel des Krsna-Buches: "Warum sich Duryodhana
am Ende des Rajasiiya-Opfers gedemiitigt fiihlte".
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75 / Die Schlacht zwischen Salva und
den Angehorigen der Yadu-Dynastie

Als Sukadeva Gosvami von den verschiedenen Taten
berichtete, die St Krsna in Seiner Rolle als gewohnlicher
Mensch vollbrachte, erzihlte er auch die Geschichte von
der Schlacht zwischen der Yadu-Dynastie und einem
Dimon namens Salva, dem es gelungen war, in den Besitz
eines wundervollen Himmelsflugzeuges zu gelangen, das
den Namen Saubha trug. Konig Silva war ein guter
Freund SiSupdlas gewesen, und als sich dieser zur
Zeremonie seiner Heirat mit Rukmini begeben hatte, war
Silva ebenfalls ein Mitglied der Eskorte des Briutigams
gewesen. Als es dann zum Kampf mit der Yadu-Dynastie
gekommen war, waren Salva und die anderen Konige von
den Soldaten der Yadu-Dynastie besiegt worden, und
damals hatte ge‘dva, trotz seiner Niederlage, vor allen
Konigen geschworen, daB er nicht ruhen werde, bis alle
Angehorigen der Yadu-Dynastie vom Erdboden getilgt
seien. Seit dieser Niederlage nagte in Salva ein unaus-
16schlicher Neid auf S Krsna, denn toricht wie er war,
hatte er versprochen, Krsna zu toten.

Fiir gewohnlich nehmen solch verblendete Ddmonen
zur Verwirklichung ihrer hochgesteckten Pline Zuflucht
bei einem Halbgott wie Siva, und so wandte sich auch
Salva an §iva, um zusitzliche Krifte zu erlangen. In der
Folge unterzog er sich einer harten Form der Entsagung
und al} tdglich nichts anderes als eine Handvoll Asche.
Siva, der Gemahl Parvatis, ist gewohnlich sehr barmher-
zig, und deshalb ist er auch sehr schnell zufrieden, wenn
sich jemand schwere Entsagungen auferlegt, um seine
Gunst zu erlangen. Nachdem Salva ein Jahr lang schwere
Entsagungen auf sich genommen hatte, war Siva mit ihm
zufrieden und forderte ihn auf, seinen Wunsch zu dufern.

Silva bat Siva um ein Luftfahrzeug, das so gewaltig
sein sollte, dal es von keinem Halbgott, Dimon,
Menschen, Gandharva oder Naga, nicht einmal von einem
Raksasa, zerstort werden konnte. Dazu wiinschte er, dal
es in der Lage sein werde, iiberall hinzufliegen, wo er
wolle, und daBl es insbesondere fiir die Angehdrigen der
Yadu-Dynastie gefihrlich und furchterregend sein solle.
Siva willigte sogleich ein, ihm diese Segnung zu
gewihren, und darauthin konstruierte Salva mit Hilfe des
Diamons Maya ein metallenes Fluggefihrt, das so stabil
und furchterregend war, dal niemand es zerstoren konnte.
Es war eine riesige Maschine - fast so grof} wie eine Stadt
-, und es konnte so hoch und so schnell fliegen, daf} es
praktisch unmdglich war, es zu sehen, geschweige denn,
es anzugreifen. Selbst in der Dunkelheit konnte der Pilot
es nach Belicben iiberall hinsteuern. Als Salva dieses
wundervolle Luftfahrzeug bekommen hatte, flog er damit
sogleich nach Dvaraka, denn er hatte sich dieses Flugzeug
vor allem gewiinscht, um die Stadt der Yadus anzugreifen,
gegen die er einen nie versiegenden Hal3 hegte.

Salva griff Dvaraka nicht nur aus der Luft an, sondern
lie} die Stadt auch von einem Riesenheer von Fullsoldaten
umstellen. Diese Soldaten iiberfielen sogleich die
schonsten Stellen der Stadt und zerstdrten Badeanlagen,
Stadttore und Teile der hohen Stadtmauern sowie viele
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Palidste und Hochhiuser und die Orte, wo die Biirger zur
Erholung zusammenkamen. Wihrend die Infanterie auf
diese Weise ihren Angriff durchfiihrte, wurde sie von
Sdlva unterstiitzt, der aus seinem Flugzeug grofe
Felsbrocken, Baumstimme, Blitze, Giftschlangen und
viele andere gefahrliche Gegenstinde auf die Stadt
niederwarf. Es gelang ihm auch, einen Orkan zu erzeugen,
der so stark war, dal ganz Dvaraka in Dunkelheit gehiillt
wurde, weil der Staub den Himmel verfinsterte. Salvas
Luftgefihrt stiirzte Dvaraka in Note, die so gro3 waren,
daB sie denen glichen, die der Erde vor langer Zeit einmal
vom Didmon Tripurasura zugefiigt worden waren. Die
Einwohner von Dvaraka Purt wurden so heftig bedringt,
daB sie nicht einen Augenblick mehr zur Ruhe kamen.

Da versammelten sich die groen Helden von Dvaraka,
die von solch beriihmten Befehlshabern wie Pradyumna
angefiihrt wurden, und bliesen zum Gegenangriff.
Angesichts der grofen Not der Biirger mobilisierte
Pradyumna unverziiglich ein Heer von Soldaten und
bestieg personlich einen Streitwagen, wihrenddessen er
die Stadtbewohner ermutigte und ihnen versprach, sie zu
beschiitzen. Unter seiner Fiihrung stiirmten viele Krieger,
wie Satyaki, Carudesna und Samba, die alle jiingere
Briider Pradyumnas waren, und auch Akriira, Krtavarma,
Bhanuvinda, Gada, Suka und Sarana, aus der Stadt, um
mit Salva zu kidmpfen. Sie waren gefiirchtete Krieger,
denn jeder von ihnen war fihig, es mit vielen tausend
Minnern aufzunehmen. Sie hatten sich mit allen
notwendigen Waffen ausgeriistet, und viele tausend
Wagenlenker, Elefanten, Pferde und Fuflsoldaten standen
ihnen zur Seite. So entbrannte ein wilder Kampf, genauso
wie er in fritheren Zeiten zwischen den Halbgdttern und
den Damonen stattgefunden hatte. Die Schlacht war so
erbarmungslos, daf jedem, der sie sah, die Haare zu Berge
standen.

Pradyumna wirkte unverziiglich der mystischen
Zauberkraft entgegen, die von dem Luftgefihrt Silvas,
des Konigs von Saubha, ausging. Durch die magische
Macht seines Flugzeugs hatte Salva eine Finsternis, so
dicht wie die Nacht, erzeugt, doch plotzlich erschien
Pradyumna wie die aufgehende Sonne, und wie beim
Sonnenaufgang augenblicklich die Dunkelheit der Nacht
weicht, so wurde durch Pradyumnas Erscheinen die
Wirkung der mystischen Kraft Salvas aufgehoben. Jeder
von Pradyumnas Pfeilen hatte am Ende eine goldene
Feder, und der Schaft trug eine scharfe Eisenspitze. Mit
fiinfundzwanzig solchen Pfeilen fiigte er dem
Oberbefehlshaber Salvas schwere Verwundungen zu.
Dann schoB er hundert Pfeile auf Salva ab, durchbohrte
viele Soldaten mit jeweils einem Pfeil und totete die
Wagenlenker, indem er auf jeden zehn Pfeile abschoB.
Die Reittiere, wie die Pferde und die Elefanten, wurden
mit je drei gezielten Pfeilen auBler Gefecht gesetzt. Als
Pradyumna vor aller Augen sein meisterhaftes Geschick
offenbarte, begannen die groflen Krieger beider Seiten,
seine heldenhaften Taten zu lobpreisen.

Aber da war immer noch das mysteriose Luftfahrzeug,
mit dem Silva seine Angriffe fiihrte. Es war so mysterids,
daBl man manchmal meinte, es flogen mehrere Flugzeuge
am Himmel, und manchmal, es sei iiberhaupt keines vor-



handen. Manchmal war es sichtbar und ein anderes mal
wieder unsichtbar. Die Krieger der Yadu-Dynastie waren
sehr verwirrt, da sie das sonderbare Luftgefihrt immer
wieder an einer anderen Stelle auftauchen sahen.
Manchmal stand es am Boden, dann flog es am Himmel,
dann wieder verharrte es kurz auf dem Gipfel eines
Berges, um gleich darauf wieder auf der Oberfliache des
Wassers zu erscheinen. Das wundersame Gefédhrt bewegte
sich am Himmel wie ein Gliihwiirmchen im Wind - es
blieb keine Sekunde lang am gleichen Ort. Doch trotz
aller geheimnisvollen Manover des Luftfahrzeugs stiirzten
die Offiziere und Soldaten der Yadu-Dynastie sofort auf
Silva zu, sobald sie ihn mit seinem Flugzeug und seinen
Soldaten erblickten. Die Pfeile der Yadus waren strahlend
wie die Sonne und gefihrlich wie Schlangenzungen. Bald
schon gerieten die Soldaten auf Salvas Seite unter dem
fortwdhrenden Pfeilhagel, den die Helden der Yadu-Dy-
nastie auf sie abschossen, in arge Bedringnis, und Salva
selbst verlor unter dem Ansturm ihrer Pfeile das
BewuBtsein.

Aber auch die Soldaten und Krieger, die auf Salvas
Seite kdmpften, waren sehr michtig, und sie liefen
ihrerseits einen Pfeilhagel auf die Helden der Yadu-
Dynastie niedergehen, doch diese waren so stark und
entschlossen, daf} sie nicht von ihren Stellungen wichen.
Die Helden der Yadu-Dynastie kdmpften mit der
Entschlossenheit, entweder den Sieg zu erringen oder zu
fallen. Sie waren zuversichtlich, da} sie, wenn sie auf dem
Schlachtfeld sterben sollten, die himmlischen Planeten
erreichen wiirden und daf3 sie im Falle eines Sieges bereits
in dieser Welt in den GenuB3 der verschiedensten

Annehmlichkeiten kommen wiirden. Salvas
Oberbefehlshaber hiel Dyuman, und er besal
aulergewohnliche Krifte. Obwohl ihn Pradyumnas

fiinfundzwanzig Pfeile schwer verletzt hatten, attackierte
er auf einmal Pradyumna mit seiner monstrosen Keule
und versetzte ihm vollig unerwartet einen solch
gewaltigen Schlag, daBl Pradyumna das BewuBtsein
verlor. Sofort erhob sich ein lautes Wehklagen: "Er ist tot!
Er ist tot!" Der Keulenschlag hatte ndmlich Pradyumnas
Brust mit solcher Wucht getroffen, dafl es geniigt hitte,
um die Brust eines jeden gewohnlichen Menschen zu
zerschmettern.

Pradyumnas Streitwagen wurde vom Sohn Darukas
gelenkt. Nach vedischen Kampfregeln miissen der
Wagenlenker und der Kimpfer auf dem Wagen wihrend
des Kampfes zusammenarbeiten. Es war also die Pflicht
des Wagenlenkers, den Kémpfer wihrend bedrohlicher
und prekdrer Phasen der Schlacht zu schiitzen, und
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deshalb fuhr der Sohn Darukas Pradyumna vom
Schlachtfeld. Zwei Stunden spiter kam Pradyumna an
einem ruhigen Ort wieder zu BewuBtsein; doch als er
gewahrte, da} er sich nicht mehr auf dem Schlachtfeld
befand, verwiinschte er seinen Wagenlenker und rief. "Oh,
welch verdammenswerte Tat hast du begangen! Warum
hast du mich vom Schlachtfeld gebracht? Lieber Wa-
genlenker, noch nie ist ein Krieger unserer Familie vom
Schlachtfeld weggefiihrt worden. Ja, nicht einmal einer
von ihnen hat jemals das Schlachtfeld wihrend des
Kampfes verlassen. Durch deine Handlung hast du grof3e
Schande auf mich geladen. Man wird von mir sagen, ich
sei mitten im Kampf vom Schlachtfeld geflohen. Mein
lieber Wagenlenker, ich muf3 dir Vorwiirfe machen - du
bist ein Feigling und ein weichlicher Versager. Sage mir,
wie kann ich jemals wieder meinem Onkel Balarama und
meinem Vater Krsna unter die Augen treten, und wie soll
ich ihnen mein Verhalten erkldren? Jeder wird iiber mich
reden und behaupten, ich sei aus dem Kampf geflohen,
und wenn man mich selbst danach fragt, was soll ich dann
zur Antwort geben? Meine Schwigerinnen werden sich
mit beilendem Spott iiber mich lustig machen: 'Mein
lieber Held, wie konntest du nur zu einem solchen
Feigling werden? Was ist passiert, dal du deine Mann-
haftigkeit verloren hast? Und wie kommt es, dal du dich
in den Augen deiner Gegner so erniedrigt hast? Mein
lieber Wagenlenker, ich betrachte es als ein groBles
Vergehen, dal du mich vom Schlachtfeld weggebracht
hast."

Darauf erwiderte Pradyumnas Wagenlenker: "Mein
lieber Herr und Meister, moge dir ein langes Leben zuteil
werden. Meines Wissens tat ich nichts Falsches, denn es
ist die Pflicht des Wagenlenkers, dem Kdmpfer auf dem
Wagen zu helfen, wenn er in groBe Gefahr gerit. Mein
lieber Herr, du bist ein vollkommener Meister auf dem
Schlachtfeld, und es ist die Pflicht des Wagenlenkers und
des Kiampfers, sich in Gefahren gegenseitig zu
beschiitzen. Ich war mir iiber die Gesetze des Kdmpfens
vollig bewulit, und ich tat nichts anderes als meine Pflicht.
Der Feind hatte dir ndmlich mit seiner Keule ganz
plotzlich einen so heftigen Schlag versetzt, dal3 du
bewulitlos wurdest. Umgeben von deinen Feinden,
schwebtest du in Lebensgefahr, und deshalb war ich dazu
verpflichtet, zu tun, was ich tat."

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
75. Kapitel des Krsna-Buches: "Die Schlacht zwischen
Salva und den Angehorigen der Yadu-Dynastie".



76 / Die Erlosung Salvas

Nach diesem Gesprdch mit seinem Wagenlenker, dem
Sohn Darukas, begriff Pradyumna, was wirklich
geschehen war; er erfrischte sich deshalb, indem er sich
den Mund ausspiilte und die Hiénde wusch, bewaffnete
sich mit Bogen und Pfeilen und bat seinen Wagenlenker,
ihn dorthin zu fahren, wo Salvas Oberbefehlshaber
kdmpfte. Wihrend Pradyumnas kurzer Abwesenheit vom
Schlachtfeld hatte Dyuman, Salvas Oberbefehlshaber, die
Stellungen der Yadus eingenommen. Als Pradyumna
jedoch auf das Schlachtfeld zuriickkehrte, griff er sogleich
ein und besiegelte Dyumans Schicksal mit acht gezielten
Pfeilen. Mit vier Pfeilen streckte er seine vier Pferde
nieder, mit einem Pfeil totete er den Wagenlenker, und
mit einem anderen Pfeil schol er Dyumans Bogen
entzwei; mit einem weiteren Pfeil scho3 er Dyumans
Fahne in Stiicke, und mit dem letzten trennte er ihm den
Kopf vom Rumpf.

An den anderen Fronten kidmpften Helden wie Gada,
Satyaki und Samba und toteten dabei viele von Salvas
Soldaten. Auch die Soldaten, die Salva an Bord des
Luftgefihrts unterstiitzten, mufliten ihr Leben lassen und
stiirzten in den Ozean. Beide Seiten bekdmpften einander
mit aller Hirte, und so wurde die Schlacht immer wilder
und gefahrvoller. Siebenundzwanzig Tage lang wurde
ununterbrochen gefochten.

Wihrend in Dvaraka diese Schlacht tobte, befand Sich
Krsna bei Konig Yudhisthira und den anderen Pandavas
in Indraprastha. Der Kampf mit Salva fand nimlich nach
Konig Yudhisthiras rajasiiya-yajiia statt, in dessen
Verlauf Siéupa‘lla den Tod gefunden hatte. Als ST Krsna
erfuhr, da3 Dvaraka in groer Gefahr schwebte, bat Er die
Familieniltesten der Pandavas, vor allem Seine Tante
Kuntidevi, um die Erlaubnis, sie verlassen zu diirfen, und
machte Sich daraufhin unverziiglich auf den Weg nach
Dvaraka.

S Krsna vermutete bereits, daf} es Siéupélas Anhinger
sein mufliten, die Dvaraka angriffen, wihrend Er und
Balarama Sich entschieden hatten, nach §iéupz‘11as Tod
noch in Hastinapura zu bleiben. Bei Seiner Ankunft in
Dvaraka sah Sii Krsna, daB3 die Stadt tatséchlich in groBer
Bedringnis war. Er postierte Balaramaji an einer
strategisch wichtigen Stelle, um die Stadt zu beschiitzen,
und Er Selbst wandte Sich an Seinen Wagenlenker
Daruka und sagte: "Daruka, bitte bringe Mich schnell zu
Salva. Se‘tlva, muflt du wissen, ist sehr michtig und ge-
heimnisvoll, aber du brauchst ihn dennoch nicht im
geringsten zu fiirchten." Sowie Daruka diese
Anweisungen erhalten hatte, liel er Sri Krsna im
Streitwagen Platz nehmen und fuhr mit groBer
Geschwindigkeit auf Salva zu.

Sr Krsnas Streitwagen trug eine Fahne mit dem Bild
Garudas, und als die Soldaten und Krieger der
Yadu-Dynastie diese Fahne sahen, wuflten sie, da3 Sich
Sii Krsna personlich auf dem Schlachtfeld befand. Zu
diesem Zeitpunkt waren bereits fast alle Soldaten Salvas
getotet, doch Salva, der bemerkt hatte, daB Krsna
gekommen war, feuerte ein riesiges, michtiges Geschof3
ab, das mit donnerndem Getdse wie ein grofler Meteor
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durch die Luft flog. Es strahlte so gleilend, dal der ganze
Himmel erhellt wurde, doch sowie Sri Krsna erschien,
schoB Er die Riesenwaffe mit einem gezielten Pfeil in
viele tausend Stiicke.

S Krsna traf Salva mit sechzehn Pfeilen und
iberschiittete dann sein Luftfahrzeug mit einer wahren
Flut von Pfeilen, so wie die Sonne an einem klaren Tag
den gesamten Himmel mit zahllosen Lichtpartikeln
iiberflutet. Salva seinerseits antwortete mit einem
gewaltigen Schuf} gegen Krsnas linke Seite, wo Er Seinen
Bogen namens Sarnga trug, der Ihm unter der ungeheuren
Wucht aus der Hand glitt. Daf3 ST Krsna Seinen Bogen
fallen lie, war etwas ganz AuBergewohnliches. Die
groflen Personlichkeiten und Halbgotter, die den Kampf
zwischen Salva und Krsna beobachteten, waren zutiefst
bestiirzt und riefen: "O weh! O weh!"

Salva sah sich schon als Sieger, und er briillte Sri Krsna
mit donnernder Stimme an: "Krsna, Du Schurke!
Gewaltsam hast Du Rukmini entfiihrt, und dies sogar vor
unseren Augen. Du hast meinen Freund SiSupila auf
hinterhiltige Weise gedemiitigt, als Du es wagtest,
Rukmint Selbst zu heiraten. Und als mein Freund wihrend
der groBen Versammlung von Konig Yudhisthiras
rajasitya-yajiia auch nur fiir einen kurzen Moment
unaufmerksam war, hast Du dies sogleich ausgenutzt, um
ihn zu toten. Jeder denkt, Du seiest ein grofler Kimpfer
und konnest von niemandem besiegt werden. Doch nun
mufit Du Deine Stirke beweisen. Ich glaube, wenn Du
noch lidnger vor mir stehenbleibst, werden Dich meine
spitzen Pfeile an einen Ort beférdern, von dem Du nicht
mehr zuriickkehrst."

Darauf entgegnete S Krsna: "Salva, du Narr, rede
nicht solchen Unsinn. Du scheinst nicht zu wissen, daf}
der Tod bereits iiber deinem Haupt schwebt. Wirkliche
Helden reden nicht viel. Sie beweisen ihre Kraft mit
kiihnen Taten." Mit diesen Worten ergriff Sr1 Krsna voller
Zorn Seine Keule und schlug sie Salva mit solcher Wucht
gegen das Schliisselbein, da3 dieser innere Blutungen
erlitt. Ein Zittern durchlief Salvas Korper, als sei er nahe
dabei zu erfrieren. Bevor Krsna jedoch noch einmal
zuschlagen konnte, machte sich Salva durch seine
mystische Kraft unsichtbar.

Einige Augenblicke spiter trat ein geheimnisvoller
Unbekannter vor Sr Krsna. Laut weinend verneigte er
sich vor den Lotosfiien des Herrn und sagte: "Weil Du
der liebste Sohn Deines Vaters Vasudeva bist, hat mich

Deine  Mutter Devaki gesandt, um Dir die
Ungliicksnachricht mitzuteilen, da} Dein Vater von Salva
gefangengenommen und gewaltsam fortgeschleppt

worden ist. Salva habe ihn abgefiihrt wie ein Schlichter,
der gnadenlos ein Tier zur Schlachtbank treibt." Als Sri
Krsna diese Nachricht von dem Unbekannten vernahm,
war Er zuerst vollig entsetzt, wie es auch ein
gewohnlicher Mensch gewesen wire. Sein Gesicht zeigte
Zeichen von groBem Schmerz, und Er begann bitterlich zu
weinen: "Wie konnte das nur geschehen? Mein Bruder Sri
Balarama ist doch in der Stadt, und es gibt niemanden, der
Balaramaji zu bezwingen vermag. IThm obliegt der Schutz
Dvarakas, und Ich wei3, dal Er stets wachsam ist. Wie
also konnte Salva in Dvaraka eindringen und Meinen



Vater ohne weiteres entfithren? Ganz gleich, wer Salva
auch sein mag, seine Kraft ist begrenzt; wie hitte er also
in der Lage sein konnen, Balaramajis Stirke zu bezwingen
und Meinen Vater gefangen fortzufiihren, wie es dieser
Mann hier schildert? Doch ach, das Schicksal ist sehr
michtig!"

Wihrend Si Krsna diese Gedanken durch den Kopf
gingen, fiihrte Salva einen Gefangenen vor Ihn, der
genauso aussah wie Sein Vater Vasudeva. All dies waren
jedoch nur Trugbilder, die Salva mit Hilfe seiner
mystischen Kraft schuf.

Salva rief Krsna zu: "Krsna, Du Schurke! Schau her,
hier ist Dein Vater, der Dich gezeugt hat und durch dessen
Gnade Du noch heute am Leben bist. Sieh nun, wie ich
ihn tote. Wenn Du auch nur ein wenig Kraft hast, dann
rette ihn doch." Mit diesen Worten schlug der mystische
Zauberer Silva dem falschen Vasudeva den Kopf ab.
Dann packte er ohne zu zogern den toten Korper und
sprang an Bord seines Flugzeuges. Sii Krsna ist die in
Sich Selbst zufriedene Hochste Personlichkeit Gottes,
doch weil Er die Rolle eines gewdhnlichen Menschen
spielte, war Er zunidchst sehr traurig, als habe Er
tatsachlich Seinen Vater verloren; aber im nichsten
Augenblick schon erkannte Er, dal die Gefangennahme
und die Hinrichtung Seines Vaters blol Vorspiegelungen
der magischen Krifte waren, die Salva vom Ddmon Maya
erlernt hatte. Als Krsna wieder in Seinem richtigen
Bewufltsein war, sah Er, dal weder der Bote noch der
Kopf Seines Vaters existent waren, dal} aber Salva
entflohen war und in Seinem Luftgefihrt am Himmel
flog. Da legte Sich Krsna einen Plan zurecht, um Salva zu
vernichten.

Krsnas Reaktion in dieser Auseinandersetzung mit
Salva ist unter den groBen Autorititen und Heiligen ein
vieldiskutiertes Thema - wie ndmlich konnte Krsna, die
Hochste Personlichkeit Gottes, die Quelle aller Macht und
allen Wissens, auf solche Weise verwirrt werden?
Wehklagen, Kummer und Verwirrung sind Merkmale
bedingter Seelen. Wie konnte Krsna als die Hochste
Person, die alles Wissen, alle Macht und allen Reichtum
besitzt, davon beriihrt werden? In Wirklichkeit ist es
vollig unmoglich, daB ST Krsna durch die mystischen
Vorspiegelungen Silvas getiuscht werden konnte. So
handelte es sich auch hier um eines der transzendentalen
Spiele, in denen Sich SiT Krsna wie ein gewohnlicher
Mensch verhielt. Die grolen Heiligen und Weisen, die
den LotosfiiBen SiT Krsnas in Hingabe dienen und
dadurch die hochste Vollkommenbheit der
Selbstverwirklichung erlangt haben, befinden sich jenseits
aller Verwirrung und Illusion, die der korperlichen
Auffassung des Lebens entspringen. Wie hitte also Sri
Krsna, der fiir diese Heiligen und Weisen das endgiiltige
Ziel des Lebens ist, von Salvas mystischen Tricks verwirrt
werden konnen? Die Schluf(folgerung lautet somit, daf3
Sri Krsnas Verwirrung nichts anderes als ein weiterer
Aspekt  Seiner  Vollkommenheit  als  Hochste
Personlichkeit war.

Salva glaubte, Krsna sei durch seine magischen
Vorspiegelungen verwirrt worden, und deshalb fiihlte er
sich ermutigt und griff den Herrn mit noch mehr Kraft
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und Einsatz an, indem er Ihn mit einem Regen von Pfeilen
iiberschiittete. Aber Salvas Kampfeseifer glich der
Leidenschaft von Fliegen, die sich geradewegs in ein
Feuer stiirzen. St Krsna entgegnete Salvas Angriff und
schof} ihm Seinerseits zahllose Pfeile mit solch unfafSbarer
Kraft entgegen, daB Salvas Riistung zerfetzt wurde, sein
Bogen und sein juwelenbesetzter Helm in tausend Stiicke
zersprangen und Salva selbst schwer verletzt wurde. Mit
einem gewaltigen Schlag Seiner Keule zerschmetterte
Krsna daraufhin auch Salvas wundersames Luftfahrzeug,
das in vielen Triimmern ins Meer abstiirzte. Salva jedoch
war so gewandt, daf es ihm gelang, an Land zu springen,
ehe das Flugzeug auf dem Wasser aufschlug, und sogleich
rannte er erneut auf SrT Krsna zu. Als Salva auf diese
Weise mit seiner Keule in der Hand Krsna entgegenraste,
schlug ihm Sri Krsna die Hand ab, die samt der Keule zu
Boden fiel. Mit dem Entschluf3, Salva nun zu toten, hob
der Herr Sein wunderbares Feuerrad, das leuchtete wie die
gleiBende Sonne zur Zeit der Vernichtung der materiellen
Schopfung. Als Sich S Krsna mit Seinem Feuerrad
aufrichtete, um Salva zu vernichten, sah Er aus wie die
rote Sonne, die iiber einem Berg aufgeht. Im gleichen
Augenblick schon war Salva enthauptet, und sein Kopf
stiirzte zusammen mit den Ohrringen und dem Helm zu
Boden. So fand Silva genau das gleiche Ende wie einst
Vrtrasura, der von Indra, dem Konig des Himmels, getotet
wurde.

Als Salva tot aufs Schlachtfeld stiirzte, erhoben seine
Soldaten und Anhidnger ein markerschiitterndes
Wehklagen und Jammern. Wihrenddessen lielen die
Halbgétter von den himmlischen Planeten Blumen auf
Krsna herabregnen und verkiindeten Seinen Sieg, indem
sie Trommeln schlugen und Horner bliesen. Aber genau
in dem Moment erschienen neue Freunde Sisupalas, allen
voran Dantavakra, auf dem Schlachtfeld, und sie alle
brannten darauf, mit Krsna zu kimpfen, um Siéupﬁlas Tod
zu richen. So kam Dantavakra mit einer ungeheuren Wut
auf Sri Krsna zugestiirmt.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
76. Kapitel des Krsna-Buches: "Die Erlosung Salvas".



77 / Dantavakra, Viduratha und
Romaharsana werden getotet

Nach dem Tod von Siéupéla, Salva und Paundraka
wollte ein weiterer torichter Damon, ndmlich Konig
Dantavakra, Krsna toten, um sich fiir seinen Freund Salva
zu riachen. Er war so aufler sich, daf er einfach Hals iiber
Kopf auf das Schlachtfeld stiirmte, ohne sich
entsprechend geriistet und bewaffnet zu haben, ja er hatte
nicht einmal einen Streitwagen. Seine einzige Waffe war
seine grofle Wut, die rotglithend in seinen Adern kochte;
er hatte nichts anderes als eine Keule, die er in den
Hénden schwang, doch er war so machtvoll, daf} jeder
spiiren konnte, wie bei seinen Schritten die Erde bebte.
Als S Krsna ihn so heldenmiitig heranstiirmen sah, stieg
Er sogleich vom Wagen, denn es war eine Kampfregel,
da nur Gegner mit gleichen Voraussetzungen
miteinander kdmpfen diirfen. Weil Dantavakra nur mit
einer Keule bewaffnet und dazu allein war, stellte Sich Sri
Krsna auf ihn ein und nahm ebenfalls nur eine Keule in
die Hand. Sowie Krsna Dantavakra entgegentrat, wurde
dieser in seinem kiihnen Lauf aufgehalten, genau wie die
groBen, wilden Wogen des Ozeans, die am Gestade ge-
brochen werden.

Dantavakra, der Konig von Kartsa, pflanzte sich mit
seiner Keule in der Hand vor SiT Krsna auf und rief Thm
zu: "Welch eine Freude, welch ein Gliick, Krsna, dal wir
uns von Angesicht zu Angesicht gegeniiberstehen! Mein
lieber Krsna, Du bist trotz allem mein ewiger Vetter, und
deshalb sollte ich Dich nicht auf diese Weise toten; doch
leider hast Du einen groflen Fehler begangen, als Du
meinen Freund Salva ermordetest. Uberdies gibst Du Dich
nicht damit zufrieden, meinen Freund getotet zu haben,
sondern wie ich ganz genau weil}, willst Du auch mich
umbringen. Weil Du solche Pliane hast, mufl ich Dich
toten, indem ich Dich jetzt mit meiner Keule in Fetzen
schlage. Obwohl Du mein Verwandter bist, Krsna, bist Du
ein Narr. Du bist unser drgster Feind, und deshalb muf} ich
Dich heute toten, genau wie man ein Geschwiir am
Korper durch eine Operation entfernt. Ich bin meinen
Freunden immer sehr zu Dank verpflichtet, und so fiihle
ich mich tief in der Schuld meines lieben Freundes Salva.
Diese Schuld kann ich nur mit Deinem Tod begleichen."

So wie ein Elefantenwirter versucht, den Elefanten mit
Stabhieben zu béndigen, versuchte Dantavakra, Krsna
durch heftige Worte einzuschiichtern. Nachdem er seine
Schméihungen ausgesprochen hatte, schlug er Krsna mit
der Keule auf den Kopf und briillte wie ein Lowe.
Obgleich Krsna von Dantavakras Keule sehr hart
getroffen wurde, wich Er keinen Fingerbreit, noch spiirte
Er irgendeinen Schmerz. Statt dessen schwang Er
geschickt Seine Keule namens Kaumodaki und versetzte
Dantavakras Brust einen solch durchdringenden Schlag,
dafB} diesem das Herz entzweigerissen wurde. Dantavakra
spie Blut, sein Haar wirbelte durcheinander, und er
streckte zuckend seine Arme und Beine von sich, und
alles, was nach wenigen Minuten von Dantavakra noch
iibrigblieb, war ein regloser Leichnam auf dem Boden.
Nach Dantavakras Tod kam, genau wie bei gis’.upélas Tod,
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vor den Augen aller Anwesenden ein kleines, leuchtendes
spirituelles Teilchen aus dem Korper des Ddmons hervor
und ging auf wundervolle Weise in S Krsnas Korper ein.

Dantavakra hatte einen Bruder namens Vidiratha, und
als dieser von Dantavakras Tod erfuhr, schien ihn der
Schmerz fast zu zerreiBen. Vor Schmerz und Wut ging
Vidiurathas Atem schwer, und um den Tod seines Bruders
zu richen, erschien auch er vor Sii Krsna. Mit Schwert
und Schild bewaffnet, war er fest entschlossen, Krsna auf
der Stelle zu téten. Als Sri Krsna erkannte, daf} Vidiratha
nur eine Gelegenheit abpafite, um Thn mit dem Schwert zu
erschlagen, griff Er nach Seinem Sudar§ana-cakra, das so
scharf war wie eine Rasierklinge, und ohne ein Wort zu
verlieren, trennte Er Viduratha damit den Kopf samt Helm
und Ohrringen vom Rumpf.

Nachdem Sri Krsna auf diese Weise Salva und sein
wundersames Flugzeug vernichtet und danach Dantavakra
und Viduratha getotet hatte, kehrte Er schlieBlich in Seine
Stadt Dvaraka zuriick. Es wire niemandem aufler Krsna
moglich gewesen, diese grofen Helden zu tdten, und
daher begannen alle Halbgotter des Himmels und die
Menschen auf der Erde Seinen Ruhm zu preisen. Die
grolen Weisen und Asketen, die Bewohner der Planeten
der Siddhas und Gandharvas, die Vidyadharas, die
Vasukis und Mahanagas, die anmutigen Engel, die
Bewohner von Pitrloka, die Yaksas, die Kinnaras und die
Caranas - sie alle iiberschiitteten den Herrn mit Blumen
und besangen voller Jubel Seinen Sieg. Die Bewohner
Dvarakas schmiickten die ganze Stadt und verliehen ihr
eine festliche Aufmachung. Darauthin fand eine grofe
Feier statt, und als Sri Krsna durch die Stadt zog, folgten
Thm alle Angehorigen der Vrsni-Dynastie und die Helden
der Yadu-Dynastie voller Ehrfurcht.

Dies sind einige der transzendentalen Spiele S Krsnas,
des Meisters aller mystischen Krifte und des Herrn aller
kosmischen Manifestationen. Narren, die nicht besser sind
als Tiere, denken manchmal, dal Krsna besiegt werden
konne; doch in Wirklichkeit ist Er die Hochste
Personlichkeit Gottes, und niemand kann Thn besiegen. Er
ist der einzige und alleinige Gott, und alle anderen sind
die Ihm untergebenen Ausfiihrenden Seiner Befehle.

Eines Tages erfuhr Si1 Balarama, daf} sich die beiden
feindlichen Parteien der Kuru-Dynastie auf eine Schlacht
vorbereiteten; eine Seite wurde von Duryodhana
angefiihrt und die andere von den Pandavas. Er war nicht
sehr angetan von dem Gedanken, einfach nur ein
Vermittler zu sein, der versuchen sollte, die Schlacht zu
verhindern. Er empfand es als unertrdglich, daf3 Er nicht
aktiv fiir eine der beiden Seiten wiirde Partei ergreifen
konnen, und deshalb verlieB Er Dvaraka mit der
Begriindung, verschiedene heilige Pilgerstiitten besuchen
zu wollen. Als erstes erreichte Er die Pilgerstitte, die als
Prabhasaksetra bekannt ist. Dort nahm Er ein Bad, stellte
die ansidssigen brahmanas zufrieden und brachte den
Halbgéttern, den piras, den grolen Weisen und den
Einheimischen = gemdf den vedischen Ritualen
verschiedene Opfergaben dar. Das ist die vedische Art,
heilige Orte zu besuchen. AnschlieBend beschlof} Er, in
Begleitung von ehrwiirdigen brahmanas heilige Orte am
Ufer des Flusses Sarasvati aufzusuchen. Im Laufe Seiner



Reise besuchte Er Orte wie Prthiidaka, Bindusara,
Tritak@ipa, SudarSanatirtha, Visalatirtha, Brahmatirtha und
Cakratirtha, und auflerdem besuchte Er auch alle heiligen
Stitten am Ufer der nach Osten stromenden Sarasvati.
Danach reiste Er auch zu den bedeutendsten heiligen
Orten an den Ufern der Yamuna und des Ganges. So
gelangte Er schlieflich an den heiligen Ort, der als
Naimisaranya bekannt ist.

Der heilige Ort Naimisaranya, den es in Indien heute
noch gibt, war in jenen Zeiten ein Versammlungsort fiir
grofBe Weise und Heilige, die das Ziel hatten, spirituelles
Leben und Selbstverwirklichung zu verstehen. Als Sii
Balarama nach Naimisaranya kam, war gerade eine grofie
Versammlung von Transzendentalisten dabei, ein
umfangreiches Opfer durchzufiihren. Zeremonien dieser
Art waren gewOhnlich so angelegt, daf} sie Tausende von
Jahren dauern wiirden. Bei Siri Balaramas Ankunft
erhoben sich sogleich alle Versammelten - die grof3en
Weisen, Asketen, brahmanas und Gelehrten - von ihren
Sitzen und hieBen Ihn mit aller Ehre und Achtung
willkommen. Einige brachten Ihm ihre respektvollen
Ehrerbietungen dar, wihrend die é&lteren Weisen und
brahmanas Thn segneten, indem sie aufstanden. Nach
dieser BegriiBung wurde Sri Balarama ein Sitz angeboten,
der Seiner Personlichkeit wiirdig war, und daraufthin be-
zeigte Thm jeder seine Verehrung. In Balaramas
Gegenwart hatten sich alle Teilnehmer der Versammlung
erhoben, denn sie wufiten, dal Er die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes ist. Bildung oder Gelehrtheit bedeutet,
die Hochste Personlichkeit Gottes zu verstehen. Obwohl
Sri Balarama auf der Erde als ksatriya erschienen war,
erhoben sich daher die brahmanas und Weisen, denn sie
wuflten, wer Balarama war.

Nachdem Si7 Balarama auf diese Weise empfangen und
zu einem Ehrenplatz geleitet worden war, mufite Er leider
sehen, dal Romaharsana, der Schiiler Vyz'lsadevas* s
immer noch auf dem vyasasana safl. Romaharsana hatte
sich weder von seinem Sitz erhoben, noch hatte er Sii
Balarama Achtung erwiesen. Weil er auf dem vyasasana
saf3, hielt er sich, toricht wie er war, fiir bedeutender als
der Herr, und deshalb stieg er nicht von seinem erhdhten
Sitz, um sich vor Thm zu verneigen. Sri Balarama
erinnerte Sich sodann an Romaharsanas Abstammung: Er
kam aus einer sita-Familie, d.h. aus einer Mischehe
zwischen einer brahmana-Frau und einem ksatriya-Mann.
Schon allein aus diesem Grund hétte Romaharsana nicht
auf seinem vyasasana sitzen bleiben diirfen, selbst wenn
er Balaraima nur als ksatriya ansah. Sri Balarima sagte
Sich, dal Romaharsana wegen seiner Herkunft den
erhohten Sitz nicht hitte einnehmen diirfen, da viele
gelehrte brahmanas und Weise zugegen waren; dariiber
hinaus hatte es Romaharsana nicht nur vernachldssigt, von
seinem Ehrensitz herunterzukommen, sondern er war
nicht einmal aufgestanden, um Balaramaji Achtung zu er-
weisen, als Er in der Versammlung erschien. S11 Balarama
gefiel Romaharsanas Dreistigkeit nicht, und Er wurde sehr
zornig auf ihn.

Wer auf dem vydasasana sitzt, braucht im allgemeinen
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nicht aufzustehen, um einen Neuankommling zu
empfangen; doch in diesem Fall war der Sachverhalt ein
anderer, denn S$11 Baladeva ist kein gewohnlicher Mensch.
Romaharsana Sita hitte daher, obwohl er von allen
brahmanas dazu auserkoren worden war, auf dem
vyasasana 7u sitzen, dem Beispiel der anderen groflen
Weisen und brahmanas folgen sollen, denn er hitte sich
ebenfalls dariiber bewuBt sein miissen, daB Sri Balarama
die Hochste Personlichkeit Gottes ist. Ihm gebiihrt immer
Achtung, selbst in einem Fall, wo man einem
gewohnlichen Menschen gegeniiber keine Achtung
erweisen miiflte. Krsnas und Balaramas Erscheinen hatte
vor allem den Zweck, die religiosen Prinzipien
wiedereinzufiihren. Wie in der Bhagavad-gita erklart
wird, ist es das hochste religiose Prinzip, sich der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes hinzugeben. Und auch das
Srimad-Bhagavatam bestitigt, daB es die hochste
Vollkommenheit der Religiositit ist, im hingebungsvollen
Dienst des Herrn tétig zu sein.

Als Sii Balarama sah, daB Romaharsana trotz seines
Studiums aller Veden dieses hochste Prinzip der
Religiositit nicht verstanden hatte, konnte Er es nicht
unterstiitzen, da3 Romaharsana diese Ehrenstellung
einnahm. Romaharsana Suta hatte die Moglichkeit
bekommen, ein vollkommener brahmana zu werden, doch
aufgrund seines falschen Verhaltens gegeniiber der
Hochsten Personlichkeit Gottes wurde man sofort wieder
an seine niedrige Herkunft erinnert. Romaharsana Suta
war zwar die Stellung eines brahmana verliehen worden,
doch er selbst stammte nicht aus einer brahmana-Familie,
sondern aus einer pratiloma-Familie. Nach den Veden gibt
es zweierlei Arten von Mischehen: anuloma und
pratiloma. Wenn sich ein Mann mit einer Frau aus einer
niedrigeren Kaste verbindet, wird ihr Nachwuchs als
anuloma bezeichnet. Geht ein Mann eine Verbindung mit
einer Frau von hoherer Herkunft ein, nennt man den
Nachwuchs pratiloma. Romaharsana Stta gehorte zu
einer pratiloma-Familie, da er von einem ksatriya-Vater
und einer brahmana-Mutter abstammte. Und weil
Romaharsanas transzendentale Verwirklichung nicht
vollkommen war, erinnerte Sich Sri Balarama sogleich an
dessen pratiloma-Herkunft. Das Prinzip ist, daB jedem
Menschen die Moglichkeit gegeben werden kann, ein
brahmana zu werden; aber wenn er sich aus Mangel an
tatsdachlicher Verwirklichung nicht so verhilt, wie es
seiner Stellung als brahmana angemessen ist, oder wenn
er diese Stellung mifbraucht, dann hat seine Erhebung zur
brahmanischen Stufe keine Giiltigkeit.

Si1 Balarama sah also, dal es Romaharsana Siita an
wirklicher Erkenntnis fehlte, und deshalb beschlof3 Er, ihn
fiir seinen Hochmut zu bestrafen. "Dieser Mann verdient
die Todesstrafe", sagte Er Sich, "denn obwohl er das
groBe Gliick hatte, ein Schiiler Sri Vyasadevas zu sein,
und obwohl er unter der Anweisung dieser erhabenen
Personlichkeit alle vedischen Schriften studiert hat, war er
vor der Hochsten Personlichkeit Gottes nicht demiitig.”
Wie in der Bhagavad-gita erklirt wird, mufl jemand, der
ein wirklicher brahmana ist und umfangreiches Wissen
besitzt, zugleich auch sehr zuvorkommend sein. Roma-
harsana Siita jedoch hatte es trotz seiner groffen Bildung



und seiner Erhebung auf die Stufe eines brahmana
verpalit, diese Eigenschaft zu entwickeln. Dies zeigt uns,
daB} jemand, der sich auf materielle Errungenschaften
etwas einbildet, unmoglich das freundliche und
zuvorkommende Wesen eines brahmana entwickeln kann.
Die Gelehrtheit eines solchen Menschen gleicht einem
kostbaren Juwel auf dem Kopf einer Schlange. Trotz des
kostbaren Juwels bleibt die Schlange immer noch eine
Schlange und ist als solche ebenso gefihrlich wie alle
anderen gewohnlichen Schlangen. Wenn jemand nicht
bescheiden und demiitig wird, sind all seine Studien der
Veden und Puranas und sein umfangreiches Wissen aus
den Sastras nur ein duferes Gewand, genau wie das
Kostiim eines Schauspielers auf der Biihne. SiT Balarama
iiberlegte Sich deshalb: "Ich bin erschienen, um die
Heuchler zu bestrafen, die in ihrem Innern unrein sind,
sich aber nach auflen hin fiir sehr gelehrt und religios
ausgeben. Es ist besser, wenn Ich solche Menschen téte,
damit sie davon abgehalten werden, weitere siindvolle Ti-
tigkeiten zu begehen."

Si1 Balarama hatte es zwar vermieden, in der Schlacht
von Kuruksetra mitzukdmpfen, aber dennoch blieb es
aufgrund Seiner besonderen Stellung Seine vornehmste
Pflicht, die religiosen Prinzipien wiederherzustellen. Aus
diesen Uberlegungen heraus totete Er Romaharsana Siita,
indem Er ihm mit einem kusa-Halm, einem ganz
gewohnlichen Grashalm, einen Schlag versetzte. Man
mag sich nun fragen, wie es Balarama moglich sein
konnte, Romaharsana nur durch den Schlag mit einem
kusa-Halm zu toten. Die Antwort gibt das Srimad -
Bhagavatam, indem es das Wort prabhu (Meister)
gebraucht. Die Stellung des Hochsten Herrn ist stets
transzendental, und weil Er allmichtig ist, kann Er nach
Belieben handeln, ohne materiellen Gesetzen und
Pflichten untergeordnet zu sein. So war es IThm auch
moglich, Romaharsana mit einem bloBen kusa-Grashalm
zu toten.

Als Romaharsana Suta so plotzlich den Tod fand,
waren alle Anwesenden tief getroffen, und es erhoben sich
Schreie und Wehklagen. Obwohl die brahmanas und die
Weisen wuBten, daB Sri Balarama die Hochste
Personlichkeit Gottes ist, zogerten sie nicht, gegen die Tat
des Herrn zu protestieren, und in aller Demut gaben sie
folgendes zu bedenken: "Lieber Herr, wir sind der An-
sicht, da3 Deine Tat nicht in ﬂbereinstimmung mit den
religiosen Prinzipien steht. Lieber S1i Yadunandana, bitte
erlaube uns, Dir mitzuteilen, dal wir brahmanas
Romaharsana Siita fiir die Dauer unserer groflen
Opferzeremonie diese hohe Stellung iiberantwortet haben.
Er kam durch unsere Wahl auf den vyasasana, und wenn
man auf dem vyasasana sitzt, ist es unangemessen, aufzu-
stehen, um jemanden zu begriilen. AuBBerdem haben wir
Romaharsana Suta ein unbeeintrichtigtes und langes
Leben zugesprochen. Daher kommt die Tat, die Du, o
Herr, begangen hast, ohne diese Hintergriinde zu kennen,
in unseren Augen der Ermordung eines brahmana gleich.
Lieber Herr, Befreier aller gefallenen Seelen, wir wissen
natiirlich, dal Du alle vedischen Prinzipien kennst. Du
bist der Herr aller mystischen Krifte, und deshalb haben
die vedischen Anweisungen im allgemeinen keine
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Giiltigkeit fiir Dich. Dennoch bitten wir Dich, uns allen
Deine grundlose Barmherzigkeit zu erweisen und
glitigerweise den Tod Romaharsana Sttas
wiedergutzumachen. Wir wollen Dir jedoch nicht
vorschreiben, was Du tun sollst, um seinen Tod zu
sithnen. Wir bitten Dich nur, eine beliebige Bufle auf Dich
zu nehmen, so daBl andere Deinem Beispiel folgen
konnen. Was immer nidmlich eine grofe Personlichkeit
tut, dem folgt der gewohnliche Mensch."

Der Herr erwiderte: "Ja, Ich mufl Meine Handlung
sithnen, die fiir Mich zwar angemessen war, fiir andere
jedoch ein groles Vergehen bedeuten wiirde. Ich
betrachte es deshalb als Meine Pflicht, Mir eine geeignete
BubBle aufzuerlegen, wie sie von den autorisierten Schriften
vorgeschrieben wird. Zugleich bin Ich bereit,
Romaharsana Stta wieder zum Leben zu erwecken und
ihm eine lange Lebensdauer, ausreichende Kraft und die
ganze Macht seiner Sinne zu verleihen. Nicht nur das -
wenn ihr wollt, werde Ich ihm bereitwillig auch alles
andere geben, worum ihr Mich bittet. Es wird Mir eine
Freude sein, ihm all diese Segnungen zu erteilen, wenn
dies euer Wunsch ist."

Diese Worte Balaramas bestitigen eindeutig, daf} der
Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, vollige Freiheit
hat, zu handeln, wie es IThm beliebt. Man konnte denken,
es sei nicht richtig gewesen, Romaharsana Siita zu toten,
doch Sri Balarama besaB die Kraft, diese Tat
augenblicklich riickgingig zu machen, und zwar auf eine
Weise, dafl sich der Nutzen fiir alle vergroBerte. Man
sollte daher nicht versuchen, die Taten des Hochsten
Herrn nachzuahmen; vielmehr sollte man einfach Seinen
Anweisungen folgen. Alle versammelten grofen Weisen
und Gelehrten erkannten, daB Si Balarama imstande war,
Seine Tat zum Vorteil aller wiedergutzumachen, obwohl
sie selbst meinten, diese Tat sei unrichtig gewesen. Weil
sie den Herrn von Seiner Mission, Romaharsana Sitita zu
toten, nicht abbringen wollten, beteten sie alle zu Thm:
"Lieber Herr, da} Du die kusa-Waffe eingesetzt hast, um
Romaharsana Siita zu téten, ist eine auBergewohnliche
Tat, und ihre Wirkung soll bestehenbleiben, wie sie ist.
Weil es Dein Wunsch war, ihn zu toten, sollte er nicht
wieder zum Leben erweckt werden. Gleichzeitig aber
bitten wir Dich, o Herr, Dich daran zu erinnern, daf3 wir,
die Weisen und brahmanas von Naimisaranya, ihm
freiwillig ein langes Leben versprochen haben; eine
solche Segnung sollte nicht einfach aufgehoben werden."
Somit widersprachen sich die Bitten der gelehrten
brahmanas, denn einerseits wollten sie ihre Segnung, dafl
Romaharsana Sita bis zum Ende der groflen Op-
ferzeremonie leben wiirde, nicht aufheben, andererseits
aber wollten sie auch nicht, da3 Balarama seinen Tod
riickgédngig machte.

SiT Balarama, die Hochste Persdnlichkeit Gottes, 13ste
das Problem auf eine Weise, die Seiner erhabenen
Stellung wiirdig war. Er sagte: "Da der Sohn vom Korper
des Vaters erzeugt wird, ist der Sohn nach den Lehren der
Veden ein Vertreter des Vaters. Deshalb sage Ich, daB
Ugrasrava Suta, der Sohn Romaharsana Sitas, die
Stellung seines Vaters einnehmen soll, um seinerseits die
Gespriche iiber die Puranas weiterzufiihren. Und weil ihr



Romaharsana ein langes Leben wiinschtet, soll diese
Segnung auf den Sohn iibertragen werden. Ugrasrava soll
mit allem gesegnet werden, was ihr seinem Vater
verspracht - ein langes, ungestortes Leben in einem guten,
gesunden Korper sowie die volle Kraft seiner Sinne."

Dann ersuchte Sri Balarama die Weisen und
brahmanas, Thn neben der Segnung, die Er Ugrasrava
erteilte, noch um eine weitere Gunst zu bitten, und Er sei
bereit, sie ihnen sofort zu erfiillen. Auf diese Weise spielte
der Herr die Rolle eines gewohnlichen ksatriya und sagte
den Weisen, dall Er nicht wisse, auf welche Weise Er den
Tod Romaharsanas siihnen konne, daf3 Er aber mit Freude
ausfiihren werde, was auch immer sie Thm vorschliigen.

Die brahmanas erkannten die Absicht des Herrn, und
deshalb schlugen sie Ihm vor, Seine Tat in einer Weise zu
siihnen, dafl es ihnen allen zugute kommen wiirde. Sie
sagten: "O lieber Herr, es gibt einen Damon mit Namen
Balvala. Er ist der Sohn Ilvalas, und er besitzt
auflergewohnliche Stirke. Alle vierzehn Tage, an den
Vollmond- und Neumondtagen, sucht er diese heilige
Opferstitte heim und stort uns bei der Ausfiihrung unserer
Opferpflichten. O Nachkomme der Familie Dasarhas, wir
alle bitten Dich, diesen Ddmon zu vernichten. Wenn Du
ihn in Deiner Giite totest, so ist dies fiir uns eine
angemessene Wiedergutmachung. Der Ddmon kommt von
Zeit zu Zeit hierher und iberschiittet uns mit groflen
Mengen unreiner und widerlicher Substanzen, wie Eiter,
Blut, Kot, Urin und Wein. Er entweiht diesen heiligen Ort,
indem er solchen ekelerregenden Unrat auf uns
herabgieft. Wenn Du Balvala getotet hast, kannst Du
Deine Reise zu den heiligen Pilgerorten fiir zwolf Monate
fortsetzen. Auf diese Weise wirst Du von allen
Verunreinigungen befreit werden. Das ist unser
Vorschlag."

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
77. Kapitel des Krsna-Buches: "Dantavakra, Vidiratha
und Romaharsana werden getotet'.
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78 / Die Befreiung Balvalas und Sri
Balaramas Reise zu den heiligen Orten

Sri Balarama bereitete Sich auf die Begegnung mit dem
Damon Balvala vor. Als der Zeitpunkt kam, an dem der
Didmon gewohnlich den heiligen Ort iiberfiel, setzte ein
gewaltiger Hagelsturm ein; der ganze Himmel wurde von
Staub iiberdeckt, und ein abscheulicher Gestank erfiillte
die Luft. Gleich darauf iiberschiittete der Ddmon Balvala
die Opferstitte mit Stromen von Kot, Urin und anderen
unreinen Substanzen. Dann erschien der Ddmon selbst mit
einem gewaltigen Dreizack in der Hand. Er war ein Riese
von Gestalt, und sein schwarzer Korper glich einem Berg
von Kohlen. Sein Haar, sein Bart und sein Schnurrbart
waren rotlich wie Kupfer, und dieser wilde Bart verlieh
seinem Maul ein bedrohliches, schauderhaftes Aussehen.
Als ST Balarama dieses Monster erblickte, schritt Er
sogleich zum Angriff. Als erstes iiberlegte Er, wie Er
diesem ungeheuerlichen Ddmon am besten den Garaus
machen konne, und so rief Er Seine Pflugschar und Seine
Keule herbei, die sofort vor Ihm erschienen. Der Didmon
Balvala bewegte sich durch die Luft, doch schon bei der
ersten Gelegenheit zerrte ihn Balarama mit Seinem Pflug
zu Sich herunter und schmetterte ihm zornig die Keule auf
den Kopf. Durch diesen Schlag Balaramas wurde die Stirn
des Diamons zertriimmert; ein Blutschwall schof3 hervor,
und mit einem griBlichen Gebriill stiirzte der Didmon auf
den Boden. Als Balvala, der fiir die frommen brahmanas
eine solch unertrigliche Storung gewesen war, auf diese
Weise zu Boden geschmettert wurde, glich er einem Berg
mit einem rostigroten Gipfel, der, von einem Blitz
getroffen, niederstiirzt.

Die Bewohner Naimisaranyas, die gelehrten Weisen
und brahmanas, waren hochst erfreut, als sie dies sahen,
und brachten Sii Balarama ihre verehrenden Gebete dar.
Sie erteilten dem Herrn von ganzem Herzen ihre
Segnungen, und sie alle waren sich darin einig, dal} alles,
was Balarama beginne, niemals milllingen konne.
Anschliefend vollzogen die Weisen und die brahmanas
fiir Sri Balarama eine Badezeremonie, so wie die
Halbgotter Konig Indra baden, wenn er einen Sieg iiber
die Didmonen errungen hat. Sie verehrten Sri Balarama
und berreichten Thm erlesene neue Gewdnder,
Geschmeide und die Siegesgirlande aus Lotosblumen.
Diese Girlande ist der Inbegriff aller Schonheit, die
niemals verwelkt, da sie unvergénglich ist.

Nach diesen Zwischenfillen bat Sri Balarama die
brahmanas von Naimisaranya um die Erlaubnis,
weiterreisen zu diirfen, und so begab Er Sich in Beglei-
tung einiger anderer brahmanas zum Ufer des Flusses
Kausiki. Nachdem Er an diesem heiligen Ort gebadet
hatte, begab Er Sich zum FluB} Surayt und besuchte
dessen Quelle. Von dort reiste Er weiter am Ufer der
Surayii entlang und erreichte bald Prayaga, wo der
Ganges, die Yamuna und die Sarasvati zusammenfliel3en.
Auch an diesem Pilgerort nahm Er ordnungsgemif3 Sein
Bad, verehrte die Tempel Gottes und brachte, wie es in
den vedischen Schriften empfohlen wird, den Vorfahren
und Weisen Opfergaben dar. Als eine Seiner weiteren Sta-
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tionen erreichte Er den dasrama des Weisen Pulaha und
ging von dort nach Gandaki am Ufer des Flusses Gomati.
Als nichstes nahm Er ein Bad im Flul Vipasa und begab
Sich dann zum Fluf3 gona, der heute noch einer der
grofBten Fliisse in der Provinz Bihar ist. Auch dort nahm
Er ein Bad und vollzog vedische Rituale. Im Verlauf
Seiner weiteren Reise kam Er auch zu der Pilgerstitte
Gaya, an der ein beriihmter Visnu-Tempel steht. Dem Rat
Seines Vaters Vasudeva folgend, brachte Er in diesem
Tempel den Vorfahren Opfergaben dar. Von dort aus zog
Er in das Gangesdelta, wo der heilige FluB} in den Golf
von Bengalen miindet. Dieser heilige Ort wird
Gangasagara genannt, und noch heute findet dort
alljahrlich am Ende des Monats Januar eine grofie
Versammlung von Heiligen und frommen Menschen statt,
genau wie dies bei den Festlichkeiten des Magha-mela der
Fall ist, die jdhrlich in Prayaga stattfinden.

Nachdem Sri Balarama Seine Bider und die rituellen
Zeremonien in Gangasagara beendet hatte, pilgerte Er zu
dem Berg, der als Mahendra Parvata bekannt ist. Dort traf
Er Paraurama, eine Inkarnation Sii Krsnas, und brachte
ihm Seine respektvollen Ehrerbietungen dar, indem Er
Sich vor ihm verneigte. Sodann wandte Er Sich allméhlich
Siidindien zu und kam an das Ufer der Godavari.
Nachdem Er in der Godavari ein Bad genommen und die
erforderlichen Rituale ausgefiihrt hatte, reiste Er weiter zu
den Fliissen Vena, Pampa und Bhimarathi. Am Ufer der
Bhimarathi steht eine Bildgestalt, die den Namen Svami
Karttikeya trigt. Nachdem Sri Balarama Karttikeya
besucht hatte, setzte Er Seine Reise fort und erreichte nach
einiger Zeit Sailapura, einen Pilgerort in der Provinz
Mabharastra. gailapura ist eines der groBten Gebiete in
Maharastra. Von dort aus reiste Er in Richtung
Dravidadesa weiter. Das siidliche Indien ist in fiinf Teile
gegliedert und wird als Paficadravida bezeichnet.
Nordindien ist ebenfalls in fiinf Teile gegliedert, die das
Paficagaura bilden. Alle bedeutenden dacaryas der neueren
Zeit, ndmlich Sankaracarya, Ramanujacarya,
Madhvacarya, Visnusvami und Nimbarka, stammen aus
den Dravida-Lindern. Sri Caitanya dagegen erschien in
Bengalen, das zu den fiinf Gaurades$as gehort.

Die wichtigste Pilgerstitte in Dravida, Siidindien, ist
Venkatacala, die allgemein als Balaji bekannt ist. Nach
Seinem Besuch in Venkatacala reiste Sii Balarama nach
Visnukafici und besuchte auf dem Weg dorthin auch
Sivakafici. Von dort aus begab Er Sich zum Fluf Kaver,
wo Er ebenfalls ein Bad nahm. Seine Reise fiihrte Thn
weiter nach Rangaksetra. In Rangaksetra steht der grofite
Tempel der Welt, und dort wird die transzendentale
Bildgestalt Sri Visnus  als Ranganatha verehrt. In
Vrndavana befindet sich ein dhnlicher Tempel Rangana-
thas, doch er ist nicht so grofl wie der in Rangaksetra.

Nach Seinem Aufenthalt in Rangaksetra zog Er weiter
nach Mathura, das allgemein als das Mathura Siidindiens
bezeichnet wird. Die nichste wichtige Station auf Seiner
Reise war Setubandha. Setubandha ist der Ort, von dem
aus Sri Ramacandra einstmals die Steinbriicke von Indien
nach Lanka (Ceylon) baute. An diesem besonders heiligen
Ort  schenkte Sri  Balarama den  ansissigen
brahmana-Priestern zehntausend Kiihe. Es ist ein



vedischer Brauch, daB ein reicher Mann, wenn er einen
Pilgerort besucht, den Priestern des Ortes Geschenke wie
Pferde, Kiihe, Schmuck und Gewinder tiberreicht. Die
Tradition, Pilgerorte zu besuchen und die ansidssigen
brahmana-Priester mit allen Lebensnotwendigkeiten zu
versehen, hat im gegenwirtigen Kali-Zeitalter sehr an
Wertschitzung verloren. Weil der reichere Teil der
Bevolkerung die Prinzipien der vedischen Kultur
miBachtet, fiithlen sich diese Menschen nicht mehr zu den
Pilgerorten hingezogen, und auch die brahmana-Priester,
die von solchen Besuchern abhingig sind, vernachlédssigen
immer mehr ihre Pflichten gegeniiber den Pilgern. Die
brahmana-Priester an den Pilgerorten werden panda oder
pandita genannt, was darauf hindeutet, dafl dort friiher
sehr gelehrte brahmanas lebten, die den Besuchern in
allen Einzelheiten behilflich waren, damit sie den
tatsdchlichen Nutzen ihrer Pilgerfahrt erfahren konnten.
Auf diese Weise erhielten sowohl die Besucher als auch
die Priester einen Nutzen, da sie sich gegenseitig halfen.

Aus den Beschreibungen des Srimad-Bhagavatam geht
deutlich hervor, dal3 Sri Balarama, als Er die vielen
Pilgerstitten besuchte, streng dem vedischen System
folgte. Nachdem SiT Balarima in Setubandha zahlreiche
Kiihe verschenkt hatte, fithrte Er Seine Pilgerreise weiter
und erreichte die Fliisse Krtamala und Tamraparni. Diese
beiden Fliisse gelten als heilig, und deshalb nahm
Balarama in beiden von ihnen ein Bad. Alsdann wandte
Er Sich dem Berg Malaya zu, der sehr hoch ist und einer
der sieben Gipfel des Malaya-Gebirges sein soll. Dort
besuchte Si7 Balarama den groBen Weisen Agastya, der in
diesem Gebirge lebte, und erwies ihm Seine Achtung,
indem Er Sich vor ihm verneigte. Nachdem Sii Balarama
den Segen des Weisen empfangen hatte, reiste Er mit
dessen Erlaubnis weiter, dem Indischen Ozean entgegen.

An der Spitze des Siidkaps der indischen Halbinsel
steht ein groBer Tempel der Gottin Durga, die dort als
Kanyakumari verehrt wird. Der Tempel Kanyakumaris
war einstmals auch von Sri Ramacandra besucht worden,
woraus zu schlieen ist, da3 er schon seit Millionen von
Jahren besteht. Von dort fuhr Balarama zu der Pilgerstadt
Phalgunatirtha, die an der Kiiste des Indischen oder
Siidlichen Ozeans liegt. Phalgunatirtha ist beriihmt, weil
ST Visnu dort in Seiner Inkarnation als liegender Ananta
residiert. Von Phalgunatirtha aus zog Balarama weiter, um
die als Paficapsarasa bekannte Pilgerstitte aufzusuchen.

Dort nahm Er gemifl den vorgeschriebenen Prinzipien
ein Bad und vollzog die rituellen Zeremonien. Auch
dieser Ort ist ein beriihmtes Heiligtum Si1 Visnus, und
deshalb gab Sii Balarama den brahmana-Priestern dieses
Ortes zehntausend Kiihe als Spende.

Vom Kap Komorin wandte Sich Sri Balarama Kerala
zu. Dieses Land gibt es auch heute noch in Siidindien, und
es trigt den Namen Siid-Kerala. Nach Seinem Besuch in
Kerala kam Balarama nach Gokarnatirtha, wo Siva ohne
Unterbrechung verehrt wird. Dann besuchte Balarama den
Tempel Aryadevis, der ringsum von Wasser umgeben ist.
Von dieser Insel begab Er Sich zu einem Ort, der als
Siirparaka bekannt ist. AnschlieBend badete Er in den
Flissen Tapi, Payosni und Nirvindhya und kam dann in
den beriihmten Wald Dandakaranya, wo Sii Ramacandra
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wihrend Seiner Verbannung lebte. SchlieBlich gelangte
Balarama zur Narmada, dem groften Flul Zentralindiens.
Am Ufer der heiligen Narmada liegt ein Pilgerort namens
Mahismati Puri. Nachdem Er dort gemidll den
vorgeschriebenen Prinzipien ein Bad genommen hatte,
kehrte Er nach Prabhasatirtha, dem Ausgangspunkt Seiner
Reise, zuriick.

Als Sri Balarama nach Prabhasatirtha zuriickkehrte,
erfuhr Er von den ansissigen brahmanas, dal inzwischen
die meisten ksatriyas in der Schlacht von Kuruksetra
umgekommen waren. Balarama war erleichtert, als Er
horte, daB die Last der Erde verringert worden war. Sii
Krsna und Balarama waren auf der Erde erschienen, um
die Last der Streitmichte zu vermindern, die von den
machtgierigen  ksatriya-Konigen aufgestellt worden
waren. Dies ist ein Beispiel fiir die materialistische
Lebensweise: Weil sich die Menschen nicht mit den baren
Lebensnotwendigkeiten zufriedengeben, entwickeln sie in
ihrer Gier Kkiinstliche Bediirfnisse; aber ihren
widerrechtlichen Begierden wird durch die Naturgesetze,
d.h. durch die Gesetze Gottes, die in Form von
Hungersnéten, Krieg, Seuchen und  #hnlichen
Katastrophen sichtbar werden, Einhalt geboten. S$i1 Bala-
rama erfuhr auch, daf sich die Kurus immer noch
bekdmpften, obwohl bereits fast alle ksatriyas gefallen
waren. Deshalb begab Er Sich zum Schlachtfeld, und
zwar gerade an dem Tag, an dem sich Bhimasena und
Duryodhana in einem Zweikampf die Stirn boten. Als
wohlmeinender Freund beider wollte Balarama den Streit
schlichten, doch sie lieen nicht voneinander ab.

Als Sri Balarama auf dem Schauplatz erschien,
brachten Thm Konig Yudhisthira und seine jlingeren
Briider, Nakula, Sahadeva und Arjuna, wie auch Sri Krsna
sogleich ihre achtungsvollen Ehrerbietungen dar; doch
keiner von ihnen sprach ein Wort. Der Grund fiir ihr
Schweigen war, da3 Balaramaji eine gewisse Zuneigung
fiir Duryodhana empfand und da3 Duryodhana von Thm
die Kunst des Kidmpfens mit der Keule erlernt hatte. Als
Duryodhana und Bhimasena nun miteinander kdmpften,
befiirchteten Konig Yudhisthira und die anderen,
Balarama sei vielleicht gekommen, um zugunsten
Duryodhanas zu sprechen, und so schwiegen sie. Sowohl

Duryodhana als auch Bhimasena kidmpften
leidenschaftlich mit ihrer Keule, und umgeben von
zahlreichen  Zuschauern, versuchten beide  mit

groBartigem Konnen, den anderen zu treffen, und
withrend der Kampf auf diese Weise hin und her tobte, sah
es aus, als tanzten sie. Doch obwohl es schien, als tanzten
sie, war es offensichtlich, daf3 beide von duflerstem Zorn
getrieben wurden.

Sri Balarama wollte den Kampf beenden und sagte:
"Mein lieber Konig Duryodhana, Mein lieber Bhimasena,
Ich weil}, dal ihr beide hervorragende Kampfer seid und
auf der ganzen Welt den Ruhm grofer Helden genieft.
Trotzdem glaube Ich, da Bhimasena Duryodhana an
Korperkraft iiberlegen ist, wohingegen Duryodhana
Bhimasena in der Kunst, mit der Keule zu kdmpfen,
tibertrifft. Angesichts dieser Tatsache glaube Ich, dafl
keiner von euch den anderen besiegen wird. Ich bitte euch
daher, nicht eure Zeit zu verschwenden. Ich mochte, daf



ihr diesen unndtigen Kampf einstellt."

Balarama  wollte mit Seinen  wohlgemeinten
Ratschldgen nur das Beste fiir Bhimasena und
Duryodhana, doch diese waren von solch erbittertem Zorn
erfiillt, dal sie nur an ihre langgehegte Feindschaft
denken konnten. Da sie nur daran dachten, den Feind zu
toten, schenkten sie Balaramas Worten kein Gehor. Schon
beim blofen Gedanken an die schweren Schmihungen
und die Untaten, die ihnen der andere zugefiigt hatte,
wurden sie wie verriickt vor Zorn. Da Sri Balarama das
Schicksal, das sie erwartete, kannte, war Ihm nicht
sonderlich daran gelegen, Sich weiter damit zu befassen.
Anstatt noch ldnger auf dem Schlachtfeld zu bleiben,
beschlof Er, nach Dvaraka zuriickzukehren.

Bei Seiner Riickkehr nach Dvaraka wurde Er von
Seinen Freunden und Verwandten, allen voran Konig
Ugrasena, und von anderen idlteren Personlichkeiten mit
groBem Jubel empfangen. Sie alle kamen Balarama
entgegen, um Ihn willkommen zu heiflen. Danach begab
Sich Balarama erneut zu dem heiligen Pilgerort
Naimisaranya, wo Ihn alle Weisen, Heiligen und
brahmanas ehrerbietig in stehender Haltung empfingen.
Sie verstanden, dafl Sich Sr1 Balarama, obwohl Er ein
ksatriya war, vom Kriegshandwerk zuriickgezogen hatte.
Die brahmanas und die Weisen, die immer fiir Frieden
und Ruhe waren, freuten sich dariiber sehr. Sie umarmten
Balarama voller Zuneigung und bewegten Thn dazu, an
dem heiligen Ort von Naimisaranya verschiedene Arten
von Opfern durchzufiihren. Im Grunde brauchte Sri
Balarama natiirlich keine Opfer durchzufiihren, wie es fiir
gewoOhnliche Menschen empfohlen wird; Er ist die
Hochste Personlichkeit Gottes, und deshalb ist Er Selbst
der GenieBer all dieser Opfer. Mit anderen Worten, als Er
ein solch beispielhaftes Verhalten zeigte und verschiedene
Opfer vollzog, tat Er dies nur, um die gewohnlichen
Menschen zu lehren, wie man die Anweisungen der Veden
befolgen soll.

Sii Balarama, die Hochste Personlichkeit Gottes,
unterwies die Weisen und Heiligen in Naimisaranya iiber
die Beziehung der individuellen Lebewesen zur
kosmischen Manifestation. Er erkldrte, wie man das
Universum in seiner Gesamtheit verstehen kann und
welche Haltung man dem Kosmos gegeniiber einnehmen
soll, um das hochste Ziel der Vollkommenheit zu
erreichen, ndmlich das Verstindnis, dal die gesamte
kosmische Manifestation in der Hochsten Personlichkeit
Gottes ruht und daf} die Hochste Personlichkeit Gottes in
Threm Aspekt als Paramatma alles durchdringt und selbst
im winzigsten Atom gegenwartig ist.

SchlieBlich nahm Sii Balarama das avabhrtha-Bad,
dem man sich nach Beendigung einer Opferzeremonie
unterzieht. Danach kleidete Er Sich in neue Sei-
dengewinder und schmiickte Sich inmitten Seiner
Freunde und Verwandten mit herrlichen Juwelen. Dabei
glich Er dem strahlenden Vollmond, der von den Sternen
umgeben wird. Sri Balarama ist die Personlichkeit Gottes,
Ananta. Deshalb befindet Er Sich jenseits des
Begriffsvermogens von Geist, Intelligenz und Korper. Er
erschien wie ein Mensch und verhielt Sich auch wie ein
solcher - aus Griinden, die nur Er Selbst kennt. Wir
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konnen Seine Taten nur als die transzendentalen Spiele
des Herrn erkldren. Niemand kann das Ausmaf3 Seiner un-
begrenzten offenbarten Spiele ermessen, denn Er ist
allmichtig. Sri Balarama ist der urspriingliche Visnu;
deshalb wird jeder, der sich morgens und abends an diese
Spiele Si1 Balaramas erinnert, zweifelsohne ein grofler
Geweihter der Hochsten Personlichkeit Gottes werden,
und sein Leben wird in jeder Hinsicht erfolgreich sein.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
78. Kapitel des Krsna-Buches: "Die Befreiung Balvalas
und Sri Balaramas Reise zu den heiligen Orten ",



79 / Der brahmana Sudama besucht
Sri Krsna

Konig Pariksit horte die Erzdhlungen iiber die Spiele
ST Krsnas und Sri Balaramas aus dem Mund Sukadeva
Gosvamis. Uber diese Spiele zu horen bereitet
transzendentale Freude, und so sagte Maharaja Pariksit zu
Sukadeva Gosvami: "Mein lieber Herr, die Hochste
Personlichkeit Gottes gewéhrt gleichzeitig Befreiung wie
auch Liebe zu Gott. Jeder, der ein Geweihter des Herrn
wird, erlangt automatisch Befreiung, ohne dafiir eine
getrennte Anstrengung unternehmen zu miissen. Der Herr
ist unbegrenzt, und deshalb sind auch Seine tran-
szendentalen Spiele und Taten in bezug auf Schopfung,
Erhaltung und Vernichtung der kosmischen Manifestation
unbegrenzt. Daher mochte ich auch von Seinen anderen
Spielen horen, von denen du mir noch nicht erzihlt hast.
Mein lieber Meister, die bedingten Seelen in der
materiellen Welt werden bei ihren Versuchen, aus der
Befriedigung ihrer Sinne Freude zu gewinnen, stindig
enttduscht. Solche Wiinsche nach materiellem Genuf3
durchbohren stindig die Herzen der bedingten Seelen.
Indes erfahre ich nun tatsichlich, dal man durch das
Horen {iber die transzendentalen Spiele Sri Krsnas davor
bewahrt werden kann, von materiellem Trachten nach
Sinnenbefriedigung beeinfluft zu werden. Meiner
Meinung nach kann kein intelligentes Wesen die Methode
ablehnen, immer wieder iiber die transzendentalen Spiele
des Herrn zu horen, denn einfach durch dieses Horen kann
man stindig in transzendentale Freude vertieft sein. Auf
diese Weise wird man sich nicht mehr zu materieller
Sinnenbefriedigung hingezogen fiihlen."

In seiner Erkldrung gebrauchte Maharaja Pariksit zwei
sehr wichtige Worte, ndmlich visannah und visesajiiah.
Visannah bedeutet "verdrieBlich". Die Materialisten
erfinden stindig neue Mittel und Wege, um vollige
Zufriedenheit zu erlangen, doch in Wirklichkeit sind sie
trotzdem immer verdrieBlich. An dieser Stelle konnte man
einwenden, daf3 manchmal auch Transzendentalisten ver-
drieBlich sind; deswegen jedoch gebrauchte Pariksit
Maharaja auch das Wort visesajiiah. Es gibt ndmlich zwei
Arten von Transzendentalisten - die Unperson-
lichkeitsvertreter und die  Personlichkeitsvertreter.
Visesajiiah  bezieht sich auf die Vertreter der
Personlichkeitslehre, die sich zu spiritueller Vielfalt
hingezogen fiihlen. Diese Gottgeweihten erfahren grofle
Freude, wenn sie die Schilderungen der personlichen
Taten des Hochsten Herrn horen, wohingegen die
Unpersonlichkeitsphilosophen, die mehr dem
unpersonlichen Aspekt des Herrn zugetan sind, sich nur
oberflachlich zu den personlichen Spielen des Herrn
hingezogen fiihlen. Obwohl die
Unpersonlichkeitsphilosophen mit den Spielen des Herrn
in Kontakt kommen, erfahren sie nicht den vollen Nutzen
und bleiben deswegen aufgrund ihrer fruchtbringenden
Mentalitit ebenso verdrieBlich wie die Materialisten.

Konig Pariksit fuhr fort: "Die Fihigkeit zu sprechen
kann nur dann vervollkommnet werden, wenn sie dafiir
verwendet wird, die transzendentalen Eigenschaften des
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Herrn zu beschreiben. Die Fahigkeit, mit den Hinden zu
arbeiten, kann man nur dann zur Vollkommenheit
bringen, wenn man die Hinde im Dienst des Herrn
gebraucht. Ebenso kann der Geist nur dann friedvoll sein,
wenn er stindig in volligem Krsna-BewuBtsein an Krsna
denkt. Das bedeutet jedoch nicht, daB man sehr tiefsinnig
sein muf3; man muf} einfach nur verstehen, dal Krsna, die
Absolute Wahrheit, durch Seinen lokalisierten Aspekt als
Paramatma alldurchdringend ist. Um die Funktionen des
Geistes - Denken, Fiihlen und Wollen - zu
vervollkommnen, geniigt es, einfach nur daran zu denken,
dafl Krsna als Paramatma iiberall, selbst in den Atomen,
gegenwirtig ist. Der vollkommene Gottgeweihte sieht die
materielle Welt nicht, wie sie den materiellen Augen
erscheint, sondern er nimmt iiberall die Anwesenheit
Seines verehrenswerten Herrn in Form des Paramatma
wahr."

Maharaja Pariksit sagte weiter, daf} die Tatigkeit des
Ohres die Vollkommenheit erreiche, wenn man das Ohr
dazu gebrauche, iiber die transzendentalen Taten des
Herrn zu horen. Er erklidrte auch, dafl die Funktion des
Kopfes vollkommen genutzt sei, wenn man ihn vor dem
Herrn und Seinem Représentanten verneige. Dafl der Herr
im Herzen aller Lebewesen gegenwirtig ist, ist eine Tatsa-
che, und deshalb erweist der wirklich fortgeschrittene
Gottgeweihte jedem Lebewesen seine Achtung, da er den
Korper als Tempel des Herrn betrachtet. Es ist jedoch
nicht allen Menschen moglich, sofort auf diese
Lebensstufe zu gelangen, denn sie ist dem Gottgeweihten
ersten Ranges vorbehalten. Der Gottgeweihte zweiten
Ranges ist imstande, die Vaisnavas, die Geweihten des
Herrn, als Vertreter Krsnas zu erkennen, und der
Gottgeweihte, der noch am Anfang steht - der Neuling
oder drittrangige Gottgeweihte -, kann sich nur vor der
Bildgestalt Gottes im Tempel und vor dem spirituellen
Meister, der direkten Manifestation der Hochsten
Personlichkeit Gottes, verneigen. Aber auf allen drei Stu-
fen - der unerfahrenen, mittleren und vollkommenen Stufe
- kann man die Tétigkeit des Kopfes zur Vollkommenheit
bringen, wenn man sich vor dem Herrn und Seinem
Reprisentanten verneigt. Ebenso kann man die Téatigkeit
Seiner Augen auf die vollkommene Stufe bringen, wenn
man sie auf den Herrn und Seinen Reprisentanten richtet.
Jeder kann die Titigkeiten seiner verschiedenen
Korperteile zur hochsten Stufe der Vollkommenheit
fithren, wenn er sie einfach in den Dienst des Herrn und
Seines Reprisentanten stellt. Auch wenn man nicht fahig
ist, mehr zu tun, sollte man sich zumindest vor dem Herrn
und Seinem Reprisentanten verneigen und von dem
caranamrta, dem Wasser, mit dem die LotosfiiBe des
Herrn oder Seines Geweihten gewaschen wurden, trinken.

Als Sukadeva Gosvami diese Worte Maharaja Pariksits,
die von einem tiefen Verstindnis der
Vaisnava-Philosophie zeugten, horte, wurde er von
ekstatischer Liebe zu Krsna ergriffen. Sukadeva Gosvami
hatte bereits viele Taten des Herrn beschrieben, und als
ihn Maharaja Pariksit bat, weiterzuerzihlen, fuhr er voller
Freude fort, das Srimad-Bhagavatam vorzutragen.

Es lebte einst ein brahmana, der ein guter Freund Si1
Krsnas war. Als vollkommener brahmana war er im



transzendentalen Wissen wohlbewandert, und aufgrund
seiner fortgeschrittenen Erkenntnis fiihlte er sich in keiner
Weise zu materiellen Geniissen hingezogen. Er war daher
sehr friedvoll und beherrschte seine Sinne vollkommen.
Das bedeutet, daB3 der brahmana ein vollkommener
Gottgeweihter war; denn ohne ein vollkommener
Gottgeweihter zu sein, kann man die hochste Stufe des
Wissens nicht erreichen. In der Bhagavad-gita wird
erklirt, dal sich jemand, der die Vollkommenheit des
Wissens erlangt hat, der Hochsten Personlichkeit Gottes
ergibt. Mit anderen Worten, wer sein Leben dem Dienst
der Hochsten Personlichkeit Gottes hingegeben hat, hat
die Stufe des vollkommenen Wissens erreicht. Das
Ergebnis vollkommenen Wissens besteht darin, da3 man
seine Anhaftung an die materialistische Lebensweise
aufgibt. Diese Loslosung bedeutet vollige Beherrschung
der Sinne, die stets zu materiellem Genuf}3 driangen. Auf
dieser Stufe der Reinigung werden die Sinne des Gott-
geweihten im Dienst des Herrn beschiftigt. Dies umfaf3t
den ganzen Bereich des hingebungsvollen Dienstes.

Obwohl Sri Krsnas brahmana-Freund ein Haushilter
war, bemiihte er sich nicht darum, Reichtum fiir ein
bequemes Leben zu horten. Er war mit dem zufrieden,
was er von selbst bekam, wie es ihm bereits vom
Schicksal bestimmt war. Das ist ein Zeichen
vollkommenen Wissens. Wer iiber vollkommenes Wissen
verfiigt, weil}, dal man nicht gliicklicher werden kann, als
es einem vorausbestimmt ist. In der materiellen Welt ist es
jedem vorausbestimmt, ein gewisses Mall an Leid zu
ertragen und ein gewisses MaB3 an Freude zu geniefen.
Gliick und Leid ist bereits fiir jedes Lebewesen
vorausbestimmt, und niemand kann sein Gliick im
materialistischen Leben steigern oder vermindern. Aus
diesem Grunde unternahm der brahmana Keine
Anstrengungen fiir mehr materielles Gliick, sondern
nutzte seine Zeit, um auf dem Pfad des
Krsna-BewuBtseins Fortschritte zu machen. Nach auflen
hin schien er sehr arm zu sein, denn er selbst hatte keine
guten Kleider und vermochte auch seiner Frau kein
sonderlich vornehmes Kleid zu kaufen. Materiell gesehen
waren sie so arm, daf} sie nicht einmal genug zu essen
hatten, und deshalb waren beide sehr mager. Die Frau des
brahmana kiimmerte sich nicht viel um ihr eigenes
Wohlergehen, doch sie machte sich Sorgen um ihren
Mann, der ein solch frommer brahmana war. Sie selbst
zitterte aufgrund ihrer empfindlichen Gesundheit, und
eines Tages wandte sie sich an ihren Mann, obwohl sie
ihm eigentlich keine Vorschriften machen wollte, und
sprach:

"Mein lieber Herr, ich weiB, daB Sr Krsna, der Gemahl
der Gliicksgéttin, dein personlicher Freund ist. Dariiber
hinaus bist du Sein Geweihter, und Er ist immer bereit,
Seinen Geweihten zu helfen. Selbst wenn du glaubst, daf
du Thm nicht den geringsten hingebungsvollen Dienst
darbringst, so bist du Thm dennoch ergeben, und der Herr
ist der Beschiitzer der IThm ergebenen Seelen. Nicht nur
das, ich weiB auch, daB Sri Krsna die vorbildlichste
Personlichkeit der vedischen Kultur ist. Er ist immer ein
Freund der brahmanischen Kultur, und als solcher zeigt Er
grofe Zuneigung zu den qualifizierten brahmanas. Und
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du bist so sehr vom Gliick begiinstigt, da du diese
Hochste Personlichkeit Gottes deinen Freund nennen
darfst. Sii Krsna ist die einzige Zuflucht fiir
Personlichkeiten wie dich, der du Thm vollig ergeben bist.
Du bist ein Heiliger und ein Weiser, der vollkommene
Meister deiner Sinne, und deshalb stellt ST Krsna fiir dich
die einzige Zuflucht dar. Weil dem so ist, bitte ich dich,
S11 Krsna einmal besuchen zu gehen. Ich bin sicher, dal3
Er fiir deine Armut sofort grofes Verstindnis zeigen wird.
Denke auch daran, dal du ein Haushilter bist; ohne Geld
wirst du in groBe Schwierigkeiten und Note geraten.
Sowie Er sieht, in welcher Lage du dich befindest, wird Er
dir sicher so viel schenken, daf} du ein sorgenfreies Leben
fiilhren kannst. StT Krsna ist nun der Konig der Bhoja-,
Vrsni- und Andhaka-Dynastie, und wie ich gehort habe,
verldfit Er Seine Hauptstadt Dvaraka

nie. Er lebt dort, ohne da Thn irgendeine Pflicht
anderswo hinruft. Er ist so giitig und grofziigig, dal Er
jedem, der sich Thm ergeben hat, sofort alles gibt - sogar
Sich Selbst. Und da Er bereit ist, Seinen Geweihten sogar
Sich Selbst zu schenken, ist es nichts aulergewohnliches,
wenn FEr etwas materiellen Reichtum verschenkt.
Natiirlich gewéhrt Er einem Geweihten, der nicht sehr
gefestigt ist, nicht viel materiellen Wohlstand, aber was
dich betrifft, so glaube ich, da3 Er sehr wohl weil3, wie
tief du im hingebungsvollen Dienst verankert bist.
Deshalb wird Er nicht zdgern, dich mit einigen
materiellen Gaben zu segnen, damit du zumindest den
grundlegenden Lebensnotwendigkeiten gerecht werden
kannst."

Auf diese Weise bat die Frau des brahmana ihren
Mann immer wieder mit groer Demut und Ergebenheit,
S11 Krsna besuchen zu gehen. Der brahmana hielt es zwar
nicht fiir notwendig, den Herrn, S Krsna, um eine
materielle Segnung zu bitten, aber schlieflich wurde er
durch das wiederholte Bitten seiner Frau trotzdem
umgestimmt, und er dachte bei sich: "Wenn ich nach
Dvaraka gehe, werde ich den Herrn personlich sehen
konnen. Dies wire fiir mich ein groB3es Gliick, selbst wenn
ich Thn gar nicht um etwas Materielles bitte." Als er sich
auf diese Weise entschlossen hatte, Krsna zu besuchen,
fragte er seine Frau, ob sie etwas im Hause habe, das er
Krsna anbieten konne, da es sich gehore, einem Freund
ein Geschenk mitzubringen. Die Frau ging sogleich zu
den befreundeten Nachbarinnen und sammelte von ihnen
vier Handvoll Flachreis, den sie in ein taschentuchgrof3es
Stiick Stoff kniipfte und ihrem Mann als Geschenk fiir
Krsna mitgab. Der brahmana nahm den Beutel und
machte sich unverziiglich auf den Weg nach Dvaraka, um
seinen Herrn zu sehen. Wihrend seiner Wanderung war er
vollig in den Gedanken vertieft, daf} er S Krsna bald
sehen wiirde. Er dachte im Herzen an nichts anderes als an
Krsna.

Natiirlich war es nicht leicht, in die Paldste der
Yadu-Konige zu gelangen, doch den brahmanas war es
erlaubt, sie zu besuchen. Als Krsnas Freund, der
brahmana Sudama, dort ankam, muf3te er zusammen mit
anderen brahmanas drei Wachbefestigungen passieren.
Bei jeder dieser Befestigungen gab es riesige Tore, durch
die er ebenfalls hindurchschreiten mufite. Als er dies alles



hinter sich gelassen hatte, sah er unvermittelt 16 000
gewaltige Paliste - die Residenzen der Koniginnen Sii
Krsnas. Der brahmana ging auf ein besonders prichtig
ausgestattetes Gebdude zu, und als er den herrlichen
Palast betrat, war es ihm, als schwimme er in einem
Ozean transzendentaler Freude, in dem er immer wieder
unterging und auftauchte.

Zu diesem Zeitpunkt sal3 S Krsna gerade auf Konigin
Rukminis Bettstatt. Schon von weitem hatte Er den
brahmana kommen sehen und ihn als Seinen Freund
erkannt. Er erhob Sich sofort und ging Seinem Freund
entgegen, um ihn zu begriiflen, und als Er den brahmana
erreichte, schloB Er ihn in Seine Arme. Sii Krsna ist der
Quell aller transzendentalen Freude, und dennoch freute
Er Sich sehr, als Er den armen brahmana umarmte, denn
dieser war Sein geliebter Freund. Sr Krsna lieB den
brahmana alsdann auf Seiner Bettstatt Platz nehmen und
bot ihm die verschiedensten Friichte und Getrinke an, wie
es sich beim Empfang eines ehrwiirdigen Gastes gehort.
Si Krsna ist der hochste Reine, doch weil Er die Rolle
eines gewohnlichen Menschen spielte, wusch Er sogleich
dem brahmana die Fiile und sprengte Sich das Wasser zu
Seiner eigenen Liuterung liber das Haupt. Dann salbte Er
den brahmana mit Sandelholz, aguru, Safran und vielen
anderen duftenden Substanzen. Er ziindete verschiedene
Arten von Riucherstibchen an, und Er brachte dem
brahmana, wie es Brauch ist, mit brennenden Lampen
eine arati dar. Als der brahmana nach diesem wiirdigen
Empfang gegessen und getrunken hatte, sagte Sri Krsna:
"Mein teurer Freund, Ich darf Mich sehr gliicklich
schitzen, dafl du gekommen bist."

Aufgrund seiner Armut war der brahmana nur diirftig
gekleidet. Seine Kleider waren zerrissen und schmutzig,
und dazu war sein Korper sehr mager. Er schien auch
nicht besonders sauber zu sein, und an seinem
abgezehrten Korper zeichneten sich deutlich die Knochen
ab. Die Gliicksgottin Rukminidevi begann personlich, ihm
mit dem camara Luft zuzuficheln; doch als die anderen
Frauen im Palast diesen Empfang sahen, erstaunte es sie
sehr, daB Sr1 Krsna gerade diesen brahmana so herzlich
begriifite, und sie fragten sich, aus welchem Grund Sri
Krsna personlich einen brahmana empfing, der arm,
ungepflegt und nur diirftig gekleidet war; zugleich
verstanden sie aber auch, dal dieser brahmana kein ge-
wohnliches Lebewesen sein konnte. Sie wullten, da} er
viele fromme Werke vollbracht haben mufite, denn warum
sonst wiirde Sich Sr1 Krsna, der Gemahl der Gliicksgottin,
so sehr um ihn bemiihen? Noch mehr erstaunte es sie, daf3
der brahmana auf Si Krsnas Bettstatt sitzen durfte. Vor
allem aber staunten sie, als Sri Krsna ihn genau wie
Seinen ilteren Bruder Balaramaji umarmte; S Krsna
pflegte nidmlich sonst nur Rukmini und Balarama zu
umarmen, und niemand anderen.

Nachdem Sri Krsna den brahmana herzlich empfangen
und ihm Seine gepolsterte Bettstatt als Sitz angeboten
hatte, sagte Er: "Mein lieber brahmana-Freund, du bist
eine iiberaus intelligente Personlichkeit, und du kennst
dich in den Prinzipien des religiosen Lebens sehr gut aus.
Ich nehme an, dal du nach Beendigung deiner
Ausbildung im Hause unseres Lehrers, nachdem du ihn
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gebiihrend belohntest, nach Hause zuriickgekehrt bist und
eine geeignete Frau geheiratet hast. Wie Ich sehr wohl
weil, fiihltest du dich von Anfang an nicht im geringsten
zum materiellen Leben hingezogen, und du begehrtest
auch niemals materiellen Reichtum, und deshalb befindest
du dich nun in Geldnot. In der materiellen Welt sind
Menschen, die nicht an materiellen Giitern héngen, sehr
selten. Solche Menschen, die frei von Anhaftung sind,
haben nicht das geringste Verlangen, Wohlstand und
Reichtum fiir ihre eigene Sinnenbefriedigung zu erlangen.
Und wenn sie manchmal trotzdem Geld erwerben, dann
tun sie das nur, um ein beispielhaftes Leben als Haushilter
zu fithren und zu zeigen, wie man durch die richtige
Verteilung seines Reichtums ein vorbildlicher Haushélter
und zugleich ein groBler Gottgeweihter sein kann. Von
solchen idealen Haushiltern kann man sagen, dal} sie
Meinem Beispiel auf vollkommene Weise folgen. Mein
lieber Freund, Ich hoffe, dal du dich noch an die Tage
unserer Schulzeit erinnerst, als wir beide im asrama
unseres Lehrers lebten. Alles Wissen, das wir in unserem
Leben bekommen haben, haben wir uns im Grunde
wihrend dieser gemeinsamen Schulzeit angeeignet.

Wenn jemand unter der Anleitung eines fihigen
Lehrers wihrend seiner Schulzeit eine gute Ausbildung
geniefit, wird sein Leben spéter ein Erfolg. Er ist in der
Lage, den Ozean der Unwissenheit ohne Schwierigkeit zu
iiberqueren, und er befindet sich nicht mehr unter dem
EinfluB} der illusionierenden Energie. Lieber Freund, jeder
sollte seinen Vater als seinen ersten Lehrer betrachten,
denn durch die Gnade des Vaters bekommt man seinen
Korper. Der Vater gilt deshalb als der natiirliche
spirituelle Meister. Unser nichster Lehrer ist der spiri-
tuelle Meister, der uns in das transzendentale Wissen
einweiht, und er muf} in gleichem Mafe verehrt werden
wie Ich Selbst. Der spirituelle Meister braucht nicht nur
eine einzige Person sein. Der spirituelle Meister, der den
Schiiller im spirituellen Bereich unterweist, wird
Siksa-guru genannt, und den spirituellen Meister, der den
Schiiler einweiht, nennt man diksa-guru. Sie sind beide
Meine Reprisentanten. Es kann viele spirituelle Meister
geben, die einem Unterweisungen erteilen, doch es gibt
immer nur einen einweihenden spirituellen Meister. Wer
sich an diese spirituellen Meister wendet und mit Hilfe
des Wissens, das er von ihnen empfingt, den Ozean des
materiellen Daseins iiberquert, hat die menschliche Form
des Lebens richtig genutzt. Er besitzt das verwirklichte
Wissen, dall das hochste Ziel des Lebens, das man nur in
der menschlichen Form erreichen kann, darin besteht, die
spirituelle Vollkommenheit zu erlangen und nach Hause,
zu Gott, zuriickzukehren.

Mein lieber Freund, Ich bin der Paramatma, die
Uberseele im Herzen eines jeden, und es ist Meine direkte
Anweisung, dal die menschliche Gesellschaft den
Prinzipien des varna und asrama folgen mufl. Wie Ich in
der Bhagavad-gita erklirt habe, sollte die menschliche
Gesellschaft entsprechend den Eigenschaften und
Titigkeiten der Menschen in vier varpas eingeteilt
werden. Ebenso sollte man sich auch sein Leben in vier
Abschnitte einteilen. Den ersten Abschnitt seines Lebens
sollte man dazu nutzen, ein echter Schiiler zu werden,



wobei man ausreichend Wissen empfangen und das
Geliibde des brahmacarya einhalten sollte, so da3 man
sein Leben vollstindig dem Dienst des spirituellen
Meisters widmen kann, ohne der Befriedigung der Sinne
nachzugehen. Ein brahmacari mufl ein Leben der
Entsagung und der Buf3e fiihren. Der Haushélter darf ein
Leben regulierter Sinnenbefriedigung fiihren, aber
niemand sollte wihrend des dritten Lebensabschnittes
Haushilter bleiben. Im dritten Lebensabschnitt muf3 man
wieder zu Entsagungen und BuBlen zuriickkehren, wie
man sie frither als brahmacart auf sich genommen hat,
und sich so von der Anhaftung an das Haushilterleben
16sen. Wenn man sich in der Folge von allen Anhaftungen
an die materialistische Lebensweise befreit hat, kann man
in den sannyasa-Stand eintreten.

Als Uberseele weile Ich im Herzen aller Lebewesen
und beobachte ihre Handlungen in jedem Lebensstadium.
Wenn Ich sehe, dal jemand aufrichtig und ernsthaft die
Pflichten erfiillt, die ihm sein spiritueller Meister
aufgetragen hat, und sein Leben dem Dienst des
spirituellen Meisters weiht, wird ein solcher Mensch Mir
sehr lieb, ganz gleich, auf welcher Stufe er sich befindet.
Was nun das Leben auf der brahmacarya-Stufe betrifft, so
ist es sehr zu begriilen, wenn man unter der Anleitung
eines spirituellen Meisters ein brahmacari bleiben kann.
Wenn man jedoch wihrend des brahmacari-Lebens den
Wunsch nach geschlechtlicher Betitigung verspiirt, sollte
man das Haus seines guru verlassen, ihn zuvor aber ganz
nach dessen Wiinschen zufriedenstellen. Nach vedischem
Prinzip macht man dem spirituellen Meister ein Geschenk,
die guru-daksina; dann sollte der Schiiler in den
Lebensstand des Haushilters treten, indem er gemal3 den
religiosen Riten heiratet."

Diese Unterweisungen, die S Krsna wihrend des
Gespriches mit Seinem Freund, dem gelehrten brahmana,
gab, eignen sich sehr gut als Anleitung fiir die
menschliche Gesellschaft. Eine Zivilisation, die nicht das
System des varna und asrama fordert, ist nichts anderes
als eine polierte tierische  Gesellschaft.  Ge-
schlechtsverkehr zwischen unverheirateten Ménnern und
Frauen ist in der menschlichen Gesellschaft nicht zuléssig.
Ein Mann sollte entweder strikt den Prinzipien des
brahmacari-Lebens folgen oder mit FErlaubnis des
spirituellen Meisters heiraten. Unverheiratet zu sein und
unzuldssiger Sexualitdt nachzugehen ist ein tierisches
Leben. Fiir Tiere gibt es keine Heirat.

Die heutige Gesellschaft strebt nicht danach, der
Bestimmung des menschlichen Lebens gerecht zu werden.
Die Bestimmung des menschlichen Lebens besteht darin,
nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren. Um dieses Ziel zu
erreichen, mufl man dem System des varna und asrama
folgen. Wenn dieses System strikt und bewuflt befolgt
wird, fiihrt es zur Erfiillung der Bestimmung des Lebens;
wenn sich die Menschen jedoch indirekt ein solches
System schaffen, ohne sich an die Fiihrung einer hoheren
Autoritdt zu halten, richtet dies in der menschlichen
Gesellschaft nur Schaden an, und fiir eine solche
Gesellschaft gibt es weder Frieden noch Wohlstand.

Krsna fuhr fort: "Lieber Freund, Ich bin iiberzeugt, dal3
du dich noch gut an unsere Schulzeit erinnerst, wihrend
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der wir gemeinsam so viele Dinge erlebten. Sicherlich
weillt du noch, wie wir einmal auf Anweisung der Frau
unseres guru in den Wald gingen, um Brennholz zu
sammeln. Als wir dann das diirre Holz zusammensuchten,
gerieten wir unmerklich tief in den Wald hinein und
verliefen uns. Auf einmal zog ein Sandsturm auf, dem
dunkle Wolken, Blitze und krachende Donnerschlige
folgten. Bald darauf ging die Sonne unter, und wir irrten
mitten im finsteren Dschungel umher. Dann setzte ein
stromender Regen ein, so dal der Boden mit Wasser
iiberflutet wurde, und wir waren nicht mehr imstande, den
Weg zum asrama unseres guru zuriickzufinden. Erinnerst
du dich noch an diesen furchtbaren Regen? Doch
eigentlich war es kein Regen, sondern mehr eine Art
Sintflut. Wir litten sehr unter dem Sandsturm und dem
heftigen Regen, und wohin wir uns auch wandten, wir
fanden uns nicht zurecht. Wir faiten uns in der Not bei
der Hand und versuchten, irgendwie zuriickzufinden. Auf
diese Weise verbrachten wir die ganze Nacht im
Dschungel. Als am nichsten Morgen in der Friihe unser
gurudeva unsere Abwesenheit bemerkte, sandte er seine
anderen Schiiler aus, um uns zu suchen. Er ging sogar
personlich mit ihnen, und als sie uns schlieBlich im
Dschungel fanden, sahen sie, daBl wir vollig erschopft
waren.

Unser gurudeva sagte damals voller Mitleid: Meine
lieben Jungen, es ist bewundernswert, daf3 ihr so viele
Schwierigkeiten  fiir mich durchgestanden habt.
Gewohnlich neigt jeder dazu, zuallererst an seinen
eigenen Korper zu denken, doch eure Tugend und euer
Vertrauen gegeniiber eurem guru ist so groB3, daBl ihr viele
Beschwerlichkeiten fiir mich in Kauf genommen habt,
ohne euch um euer korperliches Wohl zu kiimmern. Es
freut mich sehr zu sehen, daf} redliche Schiiler wie ihr
bereit sind, jedwede Unannehmlichkeit zur
Zufriedenstellung des spirituellen Meisters auf sich zu
nehmen. Nur so kann ein Schiiler seine Schuldigkeit
gegeniiber dem spirituellen Meister abtragen. Es ist die
Pflicht des Schiilers, sein Leben dem Dienst fiir den
spirituellen Meister zu widmen. Meine lieben Schiiler, die
ihr die besten der Zweimalgeborenen seid, ich freue mich
sehr iiber euch, und meine Segnung wird euch immer
begleiten: Mogen all eure Wiinsche und Bestrebungen
ihre Erfiillung finden, und moge euer Verstindnis von den
Veden, das ihr von mir erworben habt, immer in eurem
Gedichtnis bleiben, so daf} ihr euch zu jeder Zeit an die
Lehren der Veden erinnern und ihre Anweisungen
miihelos zitieren konnt. Dadurch werdet ihr weder in
diesem noch im nichsten Leben Enttduschungen
erfahren.'"

Krsna fuhr fort: "Lieber Freund, wie du dich bestimmt
noch erinnerst, erlebten wir viele solcher Begebenheiten,
als wir im asrama unseres spirituellen Meisters lebten.
Wir konnen jetzt verstehen, dal ohne die Segnung des
spirituellen Meisters niemand gliicklich sein kann. Durch
die Barmherzigkeit des spirituellen Meisters und durch
seine Segnungen kann man Frieden und Wohlstand er-
langen und befdhigt werden, die Mission des
menschlichen Lebens zu erfiillen."

Als der weise brahmana Krsnas Worte vernommen



hatte, erwiderte er: "Lieber Krsna, Du bist der Hochste
Herr und der hochste spirituelle Meister eines jeden, und
weil ich das Gliick hatte, mit Dir im Hause unseres guru
zu leben, glaube ich, daB} ich nichts mehr mit den in den
Veden vorgeschriebenen Pflichten zu tun habe. Lieber
Herr, die verschiedenen Hymnen, die rituellen
Zeremonien, die religiosen Tétigkeiten und alle anderen
Notwendigkeiten, die das menschliche Leben zur
Vollkommenheit fithren, wie wirtschaftliche Entwicklung,
Sinnenbefriedigung und Befreiung, entspringen alle dem
einen Ursprung, ndmlich Deiner Hochsten Personlichkeit.
Alle verschiedenen Lebenssysteme haben letztlich das
Ziel, Deine Person zu erkennen; mit anderen Worten, sie
alle stellen verschiedene Teile Deiner transzendentalen
Gestalt dar. Aber trotzdem hast Du die Rolle eines
Schiilers gespielt und mit uns zusammen im Hause
unseres guru gelebt. Das bedeutet, dal Du Deine Spiele
einzig zu Deiner Freude vollfiihrst, denn sonst gibe es
keinen Grund, warum Du die Rolle eines Menschen zu
spielen brauchtest. "

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
79. Kapitel des Krsna-Buches: "Der brahmana Sudama
besucht Srt Krsna".
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80 / Sri Krsnas Segnung fiir den
brahmana Sudama

Sii Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, die
Uberseele aller Lebewesen, kennt das Herz eines jeden
genau. Er ist besonders Seinen brahmana-Geweihten
zugetan, und deshalb wird Er auch als brahmanya-deva
bezeichnet, was bedeutet, da Er von den brahmanas
verehrt wird. Daraus geht hervor, daB ein Gottgeweihter,
der der Hochsten Personlichkeit Gottes vollig ergeben ist,
bereits die Stufe eines brahmana erreicht hat. Ohne ein
brahmana zu werden, kann man sich dem Hochsten
Brahman, Sri Krsna, nicht nidhern. Krsna liegt besonders
viel daran, die Schwierigkeiten Seiner Geweihten zu
beseitigen, und Er ist die einzige Zuflucht der reinen
Gottgeweihten.

ST Krsna verbrachte viele Stunden damit, mit Sudama
Vipra iiber ihre fritheren gemeinsamen Erlebnisse zu
sprechen. Nur um Sein Vergniigen in der Gemeinschaft
Seines alten Freundes zu vergréBern, fragte Er Sudama
lachelnd: "Lieber Freund, was hast du Mir mitgebracht?
Hat dir deine Frau nicht irgendeine Kostlichkeit fiir Mich
mitgegeben?" Wihrend Sri Krsna Seinen Freund dies
fragte, blickte Er ihn an und ldchelte liebevoll. "Lieber
Freund", fiigte Er hinzu, "du muf3t Mir doch ein Geschenk
von zu Hause mitgebracht haben."

Sii Krsna wulite, dal Sudama sich schimte, Ihm den
armseligen Flachreis zu geben, der in Wirklichkeit
tatsdchlich ungeeignet gewesen wire, dem Herrn
dargebracht zu werden. Da der Herr Sudama Vipras
Gedanken kannte, versicherte Er ihm: "Lieber Freund, es
mangelt Mir zweifellos an nichts, doch wenn Mir Mein
Geweihter aus Liebe eine Opferung darbringt, nehme Ich
es, selbst wenn es etwas ganz Unbedeutendes ist, mit
grofer Freude an. Wenn Mir andererseits jemand, der kein
Gottgeweihter ist, etwas darbringt, nehme Ich diese Gabe
nicht gern an, und sei sie auch noch so kostbar, denn im
Grunde nehme Ich nur das an, was Mir mit Liebe und
Hingabe geopfert wird; etwas anderes nehme Ich nicht an,
ganz gleich, wie wertvoll es sein mag. Wenn Mir Mein
reiner Geweihter solch unbedeutende Dinge wie eine
kleine Blume, ein Blatt oder ein wenig Wasser anbietet,
diese Opferung jedoch mit hingebungsvoller Liebe
durchtrinkt, nehme Ich sie nicht nur erfreut an, sondern
esse sie auch mit groem Behagen."

S Krsna versicherte Sudama Vipra somit, dal} es fiir
Ihn eine groBe Freude sein wiirde, diesen Flachreis
entgegenzunehmen, doch aus Verlegenheit zogerte
Sudama immer noch, dem Herrn das Geschenk zu geben.
Er sagte sich: "Wie kann ich es wagen, Krsna etwas so
Unbedeutendes anzubieten?", und so senkte er einfach nur
den Kopf.

Si1 Krsna, die Uberseele, weif alles, was in den Herzen
der Lebewesen vor sich geht, und kennt daher die
Entschliisse und Wiinsche eines jeden. Deshalb war Thm
auch der Grund fiir Sudama Vipras Kommen bekannt. Er
wubte, dal Sudama, durch duBlere Armut getrieben, Thn
auf Bitten seiner Frau hin aufgesucht hatte. Weil Er in
Sudama Seinen geliebten Schulfreund sah, wulite Er auch,
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dal Sudamas freundschaftliche Liebe zu Ihm niemals
durch ein materielles Verlangen befleckt wurde. Krsna
dachte: "Sudama ist nicht gegkommen, um Mich um etwas
zu bitten, sondern einfach nur, um seine Frau zu erfreuen,
die ihn instdndig darum gebeten hat, hierherzukommen."
S Krsna beschlo deshalb, Sudama Vipra mehr
materiellen Reichtum zu geben, als sich selbst der Konig
des Himmels zu ertraumen wagt.

Dann griff Sif Krsna nach dem kleinen Reisbiindel, das
an der Schulter des armen brahmana hing und in einer
Falte seines Ubertuchs verborgen war. Dabei sagte Er:
"Was ist das? Mein lieber Freund, du hast Mir ja
wunderbaren, kostlichen Flachreis gebracht!" Er ermutigte
Sudama Vipra: "Ich glaube, dal diese Menge Reis nicht
nur Mich, sondern auch die gesamte Schopfung sittigen
wird." Aus dieser Bemerkung geht hervor, daf3 Sri Krsna,
die urspriingliche Quelle von allem, die Wurzel der
gesamten Schopfung darstellt. So wie es dem ganzen
Baum niitzt, wenn man seine Wurzeln begieBt, da das
Wasser in alle Aste und Blitter des Baumes verteilt wird,
so ist auch eine Opferung fiir Krsna, d.h. jede Handlung,
die fiir Krsna getan wird, als die hochste Wohltitigkeit
fir jeden anzusehen, denn der Nutzen einer solchen
Opferung verteilt sich auf die ganze Schopfung. Wenn
man Liebe zu Krsna hat, bezieht sich diese Liebe auch auf
alle Lebewesen.

Wihrend S Krsna mit Sudama Vipra sprach, a3 Er ein
wenig Flachreis aus dem Biindel; als Er versuchte, einen
zweiten Bissen zu nehmen, ergriff Rukminidevi, die
Gliicksgottin, Seine Hand und sagte: "Mein lieber Herr,
diese wenigen Reiskdrner geniigen schon, um denjenigen,
der sie Dir darbrachte, in diesem Leben sehr reich zu
machen und ihm auch fiir sein néchstes Leben Reichtum
zu sichern. Mein Herr, Du bist so giitig zu Deinem
Geweihten, dall schon dieser eine Bissen Flachreis Dich
iiberaus erfreut, und Deine Freude sichert dem
Gottgeweihten sowohl in diesem als auch im néchsten
Leben groBBen Reichtum." Mit anderen Worten, wenn ein
Gottgeweihter S Krsna mit Liebe und Hingabe etwas zu
essen opfert und wenn Krsna Sich dariiber freut und es
von ihm annimmt, so fiihlt sich Rukminidevi, die
Gliicksgottin, diesem Gottgeweihten gegeniiber so sehr
verpflichtet, daf} sie personlich in sein Haus kommt, um es
in das reichste Haus der Welt zu verwandeln. Wenn
jemand Narayana reichlich speist, wird damit auch die
Gliicksgottin  Laksmi ein Gast in seinem Haus, und
Wohlstand kehrt bei ihm ein. Der gelehrte brahmana
Sudama verbrachte die Nacht in SrT Krsnas Palast, und
wihrend seines Aufenthaltes fiihlte er sich wie im
Konigreich von Vaikuntha. Und in Wirklichkeit befand er
sich auch in Vaikuntha, denn jeder Ort, an dem S Krsna,
der urspriingliche Narayana, und Rukminidevi, die
Gliicksgottin, weilen, ist nicht verschieden von
Vaikunthaloka, der spirituellen Welt.

Wihrend der weise brahmana Sudama in Dvaraka
weilte, schien es, als wiirde ihm ST Krsna kein sichtbares
Geschenk geben; aber dennoch bat Sudama den Herrn um
nichts. Am nédchsten Morgen machte er sich wieder auf
den Weg nach Hause, wobei er stindig an den Empfang
dachte, den Krsna ihm bereitet hatte, und auf diese Weise



versank er in tiefe transzendentale Gliickseligkeit.
Wihrend seines ganzen Heimweges kreisten seine
Gedanken nur um S Krsna, und er war iibergliicklich,
den Herrn gesehen zu haben.

Der brahmana dachte bei sich: "Was gibt es
Freudvolleres, als Sri Krsna, der den brahmanas so
ergeben ist, zu begegnen! Wie sehr Er die brahmanische
Kultur liebt! Er Selbst ist das Hochste Brahman, und
dennoch erwidert Er die Gefiihle der brahmanas. Er
achtet sie so sehr, dal Er einen armen brahmana wie mich
an Seine Brust driickt, obwohl Er sonst niemanden aufler
der Gliicksgottin umarmt. Wer bin ich, ein armer siindiger
brahmana, im Vergleich mit dem Hochsten Herrn, Sri
Krsna, der die einzige Zuflucht der Gliicksgéttin ist? Und
dennoch schlo8 Er mich, weil Er mich als brahmana
betrachtet, mit herzlicher Freude in Seine
transzendentalen Arme. Sii Krsna war so giitig, daB3 Er
mir erlaubte, mich auf das Bett zu setzen, auf dem sonst
nur die Gliicksgottin ruht. Er behandelte mich wie Seinen
eigenen Bruder. Wie konnte ich jemals ermessen, wie ich
Ihm zu Dank verpflichtet bin? Als ich miide war, fachelte
mir Srimati Rukminidevi, die Gliicksgéttin, persdnlich
Kiihlung zu, wozu sie selbst den camara-Wedel in die
Hand nahm. Sie dachte nie an ihre wiirdevolle Stellung als
erste  Konigin Sri Krsnas. Der Herr, die Hochste
Personlichkeit Gottes, erwies mir Dienste, weil Er die
brahmanas so sehr schitzt, und indem Er mir die Beine
massierte und mir eigenhéndig zu essen brachte, verehrte
Er mich geradezu! Jeder im Universum, ob er danach
trachtet, die himmlischen Planeten zu erreichen, oder ob
er Befreiung, materielle Giiter oder die Vollkommenheit
der mystischen yoga-Krifte begehrt, verehrt die
LotosfiiBe Sri Krsnas. Trotzdem war der Herr so giitig zu
mir, daB Er mir nicht einmal eine geringe Miinze gab,
denn Er weill ganz genau, daf ich ein armer Mann bin,
der im Fall, daB er zu etwas Geld kidme, sofort hochmiitig
und verriickt nach materiellem Reichtum werden konnte
und in der Folge Ihn, den Hochsten Herrn, vollig
vergessen wiirde."

Diese Feststellung des brahmana Sudama ist
berechtigt. Wenn ein gewohnlicher Mensch, der in Armut
lebt und den Herrn um materiellen Reichtum bittet, dann
tatsdchlich auf irgendeine Weise Reichtum erlangt,
vergifit er sofort seine Verpflichtung gegeniiber dem
Herrn. Deshalb gewdhrt der Herr Seinem Geweihten
keinen Reichtum, es sei denn, dieser ist vollig mittellos.
Tatsdchlich ist es sogar so, daB es einem
Anfianger-Gottgeweihten, der dem Herrn aufrichtig dient,
gleichzeitig aber auch materiellen Reichtum begehrt, vom
Herrn Selbst nicht erlaubt wird, daf3 er diesen Reichtum
erlangt.

In solche Gedanken vertieft, ndherte sich der brahmana
allmihlich seinem Zuhause. Doch wie grofl war seine
Verwunderung, als er dort ankam und sah, daf} sich alles
in wunderbarer Weise verdndert hatte. Dort, wo friiher
einmal seine Hiitte gewesen war, standen nun riesige
Paldste aus kostbaren Edelsteinen und Juwelen, die wie
Sonne, Mond und Feuer strahlten. Dazu erstreckten sich
vor ihm in regelmiBigen Abstinden wunderbar angelegte
Parks, in denen voller Anmut und Schonheit viele Midnner
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und Frauen promenierten. In diesen Parks gab es herrliche
Teiche mit Lotosblumen und Lilien, und farbenprichtige
Vogel fanden sich in Schwirmen zusammen. Als der
brahmana die wundersame Verdnderung seines
Geburtshauses sah, fragte er sich: "Wie ist dieses Wunder
zu erklaren, das ich hier sehe? Gehort dies alles etwa mir,
oder gehort es jemand anderem? Wenn dies tatsdchlich
derselbe Ort ist, an dem ich friiher lebte, wie kommt es
dann, daB sich alles auf so wundervolle Weise veridndert
hat?"

Wihrend der brahmana auf diese Weise hin und her
ritselte, trat eine Gruppe dieser anmutigen Ménner und
Frauen, die Halbgottern glichen, auf ihn zu, um ihn zu
begriiBen, und sie wurden von Musikern und Séingern
begleitet, die gliickverheiende Lieder sangen. Als die
Frau des brahmana  erfuhr, dafl ihr Mann
zuriickgekommen war, kam sie hocherfreut aus dem
Palast herbeigeeilt. Sie sah so lieblich aus, dal es schien,
als sei die Gliicksgottin personlich gekommen, um
Sudama zu empfangen. Als sie ihren Gemahl erblickte,
stromten ihr Freudentrdnen aus den Augen, und die
Stimme versagte ihr, so daf} sie nicht einmal ein Wort der
Begriiung hervorbrachte. So schlof sie, iiberwiltigt von
ihren Gefiihlen, einfach nur die Augen, verneigte sich
voller Liebe und Zuneigung vor ihrem Gemahl und
umarmte ihn in Gedanken. Eine Halskette und anderes
Geschmeide schmiickten ihre Schonheit, und inmitten
ihrer Dienerinnen sah sie aus, als sei sie die Frau eines
Halbgottes, die soeben ihrem Himmelsflugzeug entstiegen
war. Der brahmana war iiber den bezaubernden Anblick
seiner Frau sehr erstaunt, und erfiillt von Zuneigung, ging
er wortlos mit ihr in den Palast.

Als der brahmana dann sein personliches Gemach im
Palast betrat, befand er sich nicht etwa in einer schlichten
Wohnung, sondern geradezu in einer Residenz, die des
Himmelskonigs wiirdig gewesen wére. Der Palast wurde
von vielen juwelengeschmiickten Siulen umgeben. Die
Diwane und Betten bestanden aus Elfenbein und wiesen
Gold- und Juwelenverzierungen auf, und die Polster
waren so weill wie der Schaum auf der Milch und so
weich und fein wie Lotosbliiten. Uberall hingen
camara-Wedel mit goldenen Griffen, und aus Gold be-
standen auch die vielen Thronsessel, auf denen
lotosweiche ~ Sitzkissen lagen. Uberall in  den
verschiedenen Gemichern hingen Baldachine aus Samt
und Seide, die kunstvoll mit Perlenketten bestickt waren.
Das Gebidude selbst bestand aus feinstem weillem
Marmor, in den Verzierungen aus Smaragden eingelassen
waren. Die Frauen im Palast trugen juwelenverzierte
Lampen, deren Flammenschein sich in den Juwelen brach
und ein brillant strahlendes Licht verbreitete. Als sich der
brahmana in solchem Reichtum wiederfand und es ihm
nicht gelang, den Grund dieser plotzlichen Verwandlung
zu deuten, verfiel er in tiefes Nachdenken und iiberlegte,
wie dies alles hatte geschehen konnen.

Er dachte bei sich: "Von Anfang an lebte ich in
dulerster Armut. Was kann also die Ursache fiir diesen
gewaltigen und plotzlichen Wandel sein? Ich kann keine
andere Ursache finden als den allbarmherzigen Blick
meines Freundes, Sri Krsnas, des Oberhauptes der



Yadu-Dynastie. Zweifelsohne ist all das, was ich hier
sehe, eine Gabe der grundlosen Barmherzigkeit Sri
Krsnas. Der Herr ist in Sich Selbst zufrieden; Er ist der
Gemabhl der Gliicksgottin, und Er besitzt alle sechs Fiillen

in Vollkommenheit. Er kennt die Gedanken Seiner
Geweihten und erfiillt ihnen jeden Wunsch in
unvorstellbarem Ausmafl. Deshalb sind all diese

wundersamen Geschehnisse auf meinen Freund, Sii
Krsna, zuriickzufiihren. Mein bezaubernder Freund mit
der dunklen Korpertonung ist groBziigiger als die Wolke,
die den riesigen Ozean mit Wasser auffiillen kann. Weil
die Wolken den Bauern wihrend des Tages nicht mit
Regen storen wollen, lassen sie es des Nachts grof3ziigig
regnen, nur um den Bauern zu erfreuen. Und dennoch
denkt der Bauer, wenn er am Morgen aufwacht, es habe
nicht genug geregnet. Ebenso erfiillt der Herr die
Wiinsche aller Lebewesen je nach ihrer Position; doch wer
nicht Krsna-bewuf3t ist, betrachtet die Gaben des Herrn
immer als ungeniigend. Wenn der Herr dagegen von
Seinem Geweihten etwas Geringes mit Liebe und Hingabe
geschenkt bekommt, betrachtet Er dies als etwas sehr
Grofles und Wertvolles. Das beste Beispiel bin ich selbst:
Ich brachte Thm nur ein wenig Flachreis, und Er gab mir
dafiir mehr Reichtum, als der Konig des Himmels sein
eigen nennt."

Der Herr benétigt das, was Sein Geweihter Thm
darbringt, im Grunde nicht, denn Er ist in Sich Selbst
zufrieden. Wenn der Geweihte dem Herrn etwas opfert,
wirkt sich das zu seinem eigenen Vorteil aus, denn alles,
was er dem Herrn gibt, bekommt er millionenfach zuriick.
Man verliert also nichts, wenn man dem Herrn etwas gibt,
sondern gewinnt millionenfach.

Der brahmana Sudama fiihlte sich Krsna sehr zu Dank
verpflichtet und dachte: "Ich bete darum, immer Sri
Krsnas Freundschaft zu besitzen, immer in Seinem Dienst
beschiftigt zu sein und mich Ihm in Liebe und Zuneigung
vollig hingeben zu konnen - Leben fiir Leben. Ich begehre
keinen Reichtum. Mein einziger Wunsch ist es, niemals
Seinen Dienst zu vergessen und mich immer in der
Gemeinschaft Seiner reinen Geweihten aufhalten zu
konnen. Mogen mein Geist und meine Téatigkeiten immer
Seinem Dienst geweiht sein. Die ungeborene Hochste
Personlichkeit Gottes, Si1 Krsna, weil3, dall schon viele
grofe Personlichkeiten durch iibermidBigen Reichtum von
ihrer hohen Stellung stiirzten. Deshalb erlaubt es der Herr
manchmal nicht, da3 Sein Geweihter Reichtum bekommt,
selbst wenn dieser Thn darum bittet. Der Herr kiimmert
Sich achtsam um Seine Geweihten. Einem Gottgeweihten,
der im  hingebungsvollen Dienst noch keine
fortgeschrittene Reife erlangt hat, gewdhrt Er keinen
materiellen Reichtum, denn wenn dieser Gottgeweihte
iiber groBen Reichtum verfiigen konnte, bestiinde das
Risiko, da3 er zu Fall kidme, weil er sich immer noch in
der materiellen Welt befindet. Dies ist ebenfalls ein
Zeichen der grundlosen Barmherzigkeit des Herrn
gegeniiber Seinem Geweihten. Krsnas erstes Anliegen ist
es, Seine Geweihten vor einem Fall zu bewahren. Er ist
wie ein wohlmeinender Vater, der Seinem unreifen Sohn
nicht viel Geld in die Hand gibt. Aber wenn dieser Sohn
dann erwachsen ist und mit Geld umzugehen weil3, wird
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er ihm sein ganzes Vermdgen anvertrauen."

Der gelehrte brahmana beschlo3, allen Reichtum, den
er vom Herrn bekommen hatte, nicht fiir ausschweifende
Sinnenbefriedigung zu verwenden, sondern im Dienst des
Herrn einzusetzen. Er nahm den unverhofften Reichtum
zwar an, doch er tat dies in einer entsagungsvollen
Haltung, frei von dem Wunsch nach Sinnenbefriedigung,
und so lebte er friedlich mit seiner Frau zusammen, indem
er alle Moglichkeiten, die ihm der Reichtum bot, als
prasadam des Herrn entgegennahm. So kostete er
beispielsweise viele Speisen, indem er sie zuerst dem
Herrn opferte und dann als prasadam zu sich nahm. Auch
wenn die Gnade des Herrn uns materielle Fiillen, wie
Reichtum, Ruhm, Macht, Wissen und Schonheit, gewihrt,
ist es unsere Pflicht, daran zu denken, daf}3 dies alles vom
Herrn verliehene Geschenke sind und deshalb in Seinem
Dienst verwendet werden miissen; niemals diirfen sie fiir
unsere eigene Sinnenbefriedigung mibraucht werden.
Der gelehrte brahmana blieb stets in dieser Stellung
verankert, und statt durch den grof8en Reichtum zu Fall zu
kommen, steigerte sich seine Liebe und Zuneigung zu Sri
Krsna von Tag zu Tag. Materieller Reichtum kann zu
Entartung sowie zur Erhebung fiihren, je nachdem, wie
man ihn verwendet. Wenn der Reichtum zur Befriedigung
der Sinne miBbraucht wird, fiihrt er zur Entartung, wenn
er jedoch im Dienst des Herrn verwendet wird, fiihrt er
zur Erhebung.

Aus S Krsnas Verhalten gegeniiber Sudama Vipra
geht deutlich hervor, dafl Sich die Hochste Personlichkeit
Gottes sehr iiber jemanden freut, der die brahmanischen
Eigenschaften aufweist. Ein qualifizierter brahmana wie
Sudama Vipra ist natiirlicherweise ein Geweihter Sii
Krsnas. Deshalb heiit es: brahmano vaisnavah - ein
brahmana ist ein Vaisnava. Und manchmal heifit es auch:
brahmanah panditah. Pandita bedeutet soviel wie
"hochgelehrter Mensch". Ein brahmana darf nicht dumm
oder ungebildet sein. Somit gibt es zwei Arten von
brahmanas, namlich die Vaisnavas und die panditas.
Diejenigen, die nur gelehrt sind, sind panditas, aber noch
keine Gottgeweihten oder Vaisnavas. Mit solchen
panditas ist Sri Krsna nicht sonderlich zufrieden. Nur die
Eigenschaft, ein gelehrter brahmana zu sein, reicht nicht
aus, das Wohlgefallen der Hochsten Personlichkeit Gottes
zu erwecken. Ein brahmana sollte nicht nur die
Anforderungen der Schriften, wie der Srimad
Bhagavad-gita und des Srimad-Bhagavatam, vollkommen
erfiillen, sondern er muf} gleichzeitig auch ein Geweihter
Sr1 Krsnas sein. Das beste Beispiel fiir einen solchen
brahmana ist Sudama Vipra. Er war ein qualifizierter
brahmana, der keinerlei Anhaftung an irgendeine Form
materiellen Sinnengenusses besal}, und zugleich war er
ein groBer Geweihter des Herrn. S Krsna, der Genief3er
aller Opfer und BuBen, ist einem brahmana wie Sudama
Vipra sehr zugetan, und Sein Verhalten gegeniiber
Sudama offenbart uns unmifverstindlich, wie sehr Er
einen solchen brahmana schitzt. Deshalb stellt es die
hochste Stufe menschlicher Vollkommenheit dar, ein
brahmana Vaisnava wie Sudama Vipra zu werden.

Sudama Vipra erkannte, daf Sr1 Krsna, obwohl Er
unbezwingbar ist, Sich dennoch von Seinen reinen



Geweihten erobern Lift. Ihm wurde bewuBt, wie giitig Sii
Krsna zu Ihm war, und er befand sich in
ununterbrochenem samadhi, da er stindig an Krsna
dachte. Da er sich auf diese Weise immer in St Krsnas
Gemeinschaft befand, wurde jeder Schatten materieller
Verunreinigung, der sich noch in seinem Herzen befand,
vollig vertrieben, und schon nach kurzer Zeit wurde er in
das spirituelle Konigreich erhoben, das Ziel aller Heiligen
auf der Stufe der Vollkommenheit.

Sukadeva Gosvami erklart, dall alle, die diese
Geschichte von Sudama Vipra und Sii Krsna horen,
erkennen werden, wie sehr Sii Krsna den brahmana-Gott-
geweihten wie Sudama zugetan ist. Jeder, der diese
Geschichte hort, wird deshalb allméhlich die gleichen
Eigenschaften wie Sudama Vipra entwickeln und in der
Folge das spirituelle Kénigreich Sri Krsnas erreichen.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
80. Kapitel des Krsna-Buches: "Sri Krsnas Segnung fiir
den brahmana Sudama".
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81 / Krsnas und Balaramas
Wiedersehen mit den Bewohnern von
Vrndavana

Eines Tages, wihrend Sri Krsna und Balarama Sich
friedlich in Threr groBen Stadt Dvaraka aufhielten, fand
das seltene Ereignis einer volligen Sonnenfinsternis statt,
wie sie sich auch am Ende von jedem kalpa, einem Tag
Brahmas, ereignet. Am Ende eines jeden kalpa wird die
Sonne von einer riesigen Wolke verdeckt, und
unaufhorliche Regenfille {iberfluten alle niederen
Planetensysteme bis hinauf nach Svargaloka. Anhand
astronomischer Berechnungen hatte man die grofle
Sonnenfinsternis ankiindigen konnen, worauf alle, sowohl
die Minner als auch die Frauen, beschlossen, an einem
heiligen Ort in Kuruksetra, der als Samanta-paficaka
bekannt ist, zusammenzukommen.

Der Pilgerort Samanta-paficaka ist beriihmt, weil Sri
Parasurama dort groBe Opfer darbrachte, nachdem Er
einundzwanzigmal alle ksatriyas der Welt besiegt hatte.
Das Blut dieser getoteten ksatriyas vereinigte sich zu
einem gewaltigen Strom, worauf ParaSurama bei
Samanta-paficaka fiinf groe Seen aushob und sie mit
diesem Blut fiillte. Sri Parasurama gehort zum
visnu-tattva, und wie in der ISopanisad erklirt wird, kann
das visnu-tattva niemals von irgendwelchen Siinden
verunreinigt werden. Aber trotz Seiner unbestreitbaren
Macht und Reinheit wollte Sri Parasurama ein
vorbildliches Verhalten zeigen, und so fiihrte Er bei
Samanta-paficaka grole Opferzeremonien durch, um fiir
Sein scheinbar siindhaftes Toten der ksatriyas Bulle zu
tun. Durch Sein Beispiel machte Parasurama deutlich, dafl
die Kunst des Totens, obwohl manchmal notig, niemals
etwas Gutes ist. Weil Sich sogar Parasurama wegen der
siindhaften Tat, die das Toten der ksatriyas darstellte, fiir
schuldbeladen hielt, um wieviel schuldbeladener miissen
dann erst wir sein, wenn wir solch abscheuliche,
unzuldssige Handlungen begehen? Das To6ten von
Lebewesen ist seit unvordenklichen Zeiten iiberall auf der
Welt verboten.

Alle bedeutenden Personlichkeiten der damaligen Zeit
nahmen die Gelegenheit der Sonnenfinsternis wahr, um
den heiligen Pilgerort zu besuchen. Einige der
Personlichkeiten, die aufgezihlt werden, sind folgende:
Unter den Alteren befanden sich Akriira, Vasudeva und
Ugrasena, und unter den Jiingeren Gada, Pradyumna,
Samba und viele andere Angehorige der Yadu-Dynastie,
die in der Absicht gekommen waren, ihre Siinden zu
siihnen, die sie im Laufe der Zeit bei der Erfiillung ihrer
Pflichten auf sich geladen hatten. Weil fast alle
Angehorigen der Yadu-Dynastie nach Kuruksetra zogen,
blieben einige bedeutende Personlichkeiten, wie
Aniruddha, der Sohn Pradyumnas, und Krtavarma, der
Oberbefehlshaber der Yadus, gemeinsam mit Sucandra,
Suka und Sarana in Dvaraka zuriick, um die Stadt zu
beschiitzen.

Alle Angehorigen der Yadu-Dynastie waren bereits von
Natur aus von auflergewohnlicher Schonheit, doch als sie,
mit  goldenen Halsketten und Blumengirlanden
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geschmiickt, in kostbare Gewinder gekleidet und
wohlversehen mit ihren personlichen Waffen, in
Kuruksetra eintrafen, schien ihre natiirliche Schonheit und
Wiirde hundertmal groBer zu sein. Sie kamen auf prichtig
verzierten Wagen, die den Himmelsflugzeugen der
Halbgotter glichen und von stattlichen, sich wie
Meereswellen bewegenden Pferden gezogen wurden.
Einige ritten auch auf michtigen und majestitischen
Elefanten, die wie am Himmel vorbeizichende Wolken
einherschritten, und die Frauen wurden von Minnern, die
ihrer Schonheit nach Vidyadharas glichen, auf
koniglichen Sénften getragen. Die ganze Versammlung
glich dem Anblick einer Versammlung von Halbgottern
auf den himmlischen Planeten.

Nachdem die Mitglieder der Yadu-Dynastie in
Kuruksetra eingetroffen waren, nahmen sie unter
Beachtung der Prinzipien der Selbstbeherrschung ein
zeremonielles Bad, wie dies in den Sastras vorgeschrieben
wird, und sie fasteten fiir die ganze Dauer der
Sonnenfinsternis, um die Reaktionen auf all ihre Siinden
zu tilgen. Da es vedischer Brauch ist, wihrend einer
Sonnenfinsternis so viele Spenden wie moglich zu
verteilen, schenkten die Yadus den brahmanas Hunderte
von Kiihen, die reichlich mit schonen Decken und
Gehidngen geschmiickt waren und als Besonderheit an den
Fuigelenken goldene Glockchen und um ihren Hals
Blumengirlanden trugen.

Sodann nahmen alle Angehérigen der Yadu-Dynastie
noch einmal ein Bad in den von Parasurama geschaffenen
Seen und speisten anschlieBend die brahmanas mit
vorziiglich gekochten Speisen, die alle in Butter zubereitet
waren. In der vedischen Kiiche unterscheidet man
zwischen zwei Arten von Speisen; die einen bezeichnet
man als Rohkost und die anderen als Gekochtes. Rohkost
bezieht sich nicht auf rohes Gemiise oder rohes Getreide,
sondern auf alles, was in Wasser gekocht wurde.
Gekochtes dagegen sind Speisen, die mit Ghee (Butterfett)
hergestellt werden. Capatis, dal, Reis und gewohnliches
Gemiise bezeichnet man also, ebenso wie Friichte und
Salate, als Rohkost, wohingegen puris, kacauris, samosas,
"Sweetballs" und #dhnliche Speisen zum Gekochten
zahlen. Alle brahmanas, die von den Angehorigen der
Yadu-Dynastie zu dieser Festlichkeit eingeladen worden

waren, erhielten also reichliche Mengen gekochter
Speisen.
Die Zeremonien, die die Angehorigen der

Yadu-Dynastie vollzogen, glichen duBerlich den Riten der
karmis. Wenn ein karmi Riten oder Zeremonien vollzieht,
tut er dies zum Zwecke der Sinnenbefriedigung, das heif3t,
er verspricht sich davon eine gute Stellung, eine gute
Frau, ein gutes Haus, gute Kinder oder viel Reichtum. Der
Beweggrund der Yadus war dagegen vollig anders. Sie
wollten Krsna ihr ewiges Vertrauen und ihre ewige
Hingabe darbringen. Alle Angehorigen der
Yadu-Dynastie waren groBe Gottgeweihte. Als solche
hatten sie nun nach vielen Leben voller frommer
Titigkeiten die Gelegenheit bekommen, mit Sri Krsna
zusammensein zu diirfen. Bei all ihren Titigkeiten -
wihrend sie sich anschickten, an dem Pilgerort von
Kuruksetra ihr Bad zu nehmen, wihrend sie die bei einer



Sonnenfinsternis vorgeschriebenen Prinzipien befolgten
und wihrend sie Speisen an die brahmanas verteilten -
waren sie nur auf Hingabe zu Krsna bedacht. Thre ganze
Verehrung galt ihrem hochstvollkommenen Herrn, Sri
Krsna, und niemandem sonst.

Wenn ein Gastgeber die brahmanas gespeist hat, dann
ist es Brauch, da3 er die brahmanas darum bittet, selbst
prasadam zu sich nehmen zu diirfen, und so nahmen auch
die Angehorigen der Yadu-Dynastie mit der Erlaubnis der
brahmanas ihr Mahl ein. Alsdann suchten sie sich
Ruheplitze unter den grofen, schattigen Biumen, und
nachdem sie sich geniigend ausgeruht hatten, schickten sie
sich an, Besucher, wie Verwandte und Freunde sowie
auch viele Konige und Herrscher unterworfener Linder,
zu begriien. Unter ihnen befanden sich die Herrscher der
Provinzen Matsya, USinara, KoSala, Vidarbha, Kuru,
Sriijaya, Kamboja, Kekaya und noch vieler anderer
Provinzen und Linder. Einige dieser Herrscher gehdrten
zu den Gegnern, andere zu den Freunden der Yadus. Doch
von allen waren die Besucher aus Vrndavana am
wichtigsten. Die Bewohner von Vrndavana, deren Fiihrer
Nanda Maharaja war, hatten, getrennt von Krsna und
Balarama, in grofler Sehnsucht gelebt. Nun nutzten sie das
Ereignis der Sonnenfinsternis, um ihr ein und alles, das

Hochste in  ihrem Leben, Krsna und Balarama,
wiederzusehen.
Die Bewohner von Vrndavana waren  der

Yadu-Dynastie wohlgesinnt; viele waren sogar eng
befreundet, und so war ihre Begegnung nach einer solch
langen Zeit der Trennung ein ergreifender Augenblick.
Die grenzenlose Freude, die die Yadus und die Bewohner
von Vrndavana empfanden, als sie sich begriiiten und die
ersten Worte austauschten, glich einem einzigartigen
Schauspiel. Nun, da sie sich nach langer Trennung
wiedersahen, waren sie alle von Jubel erfiillt; ihre Herzen
schlugen erregt, und ihre Gesichter glichen frisch
erblilhten Lotosblumen. Trdnen stromten ihnen aus den
Augen, ihre Korperhaare straubten sich, und in ihrer tiefen
Ekstase waren sie fiir einige Zeit unfihig,
weiterzusprechen. So versanken sie in einem Meer der
Gliickseligkeit.

Wie die Minner, so begriifiten sich auch die Frauen mit
iberwiltigender Freude. Sie umarmten sich, bewegt von
inniger Freundschaft, und ihr Licheln und ihre Blicke, die
sie austauschten, zeugten ebenfalls von tiefer Zuneigung.
Der Safran und das kunkuma-Puder ihrer Briiste
vermischten sich, als sie sich gegenseitig umarmten. Sie
alle verspiirten himmlische Gliickseligkeit, und diese vom
Herzen kommenden Umarmungen lieBen Strome von
Trinen iliber ihre Wangen flieen. Die jiingeren brachten
den élteren ihre Ehrerbietungen dar, wéhrend diese den
jingeren ihren Segen spendeten. So begriifiten sie sich
und erkundigten sich gegenseitig nach dem Wohlergehen.
Im Grunde jedoch drehte sich ihr Gesprich nur um Krsna.
Alle Nachbarn und Verwandten waren auf irgendeine
Weise mit Sri Krsnas Spielen in dieser Welt verbunden,
und deshalb war Krsna der Mittelpunkt all ihrer
Tatigkeiten. Alles, was sie taten - sei es in
gesellschaftlicher, politischer oder religioser Hinsicht oder
in ihrem Alltag war vollig transzendental.
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Wirklicher Fortschritt im menschlichen Leben beruht
auf Wissen und Entsagung. Wie im Ersten Canto des
Srimad-Bhagavatam  erklirt — wird,  bringt  der
hingebungsvolle Dienst zu Krsna automatisch auch
vollkommenes Wissen und Entsagung mit sich. Die
Familienmitglieder der Yadu-Dynastie und die Kuhhirten
aus Vrndavana richteten ihre Gedanken stindig auf Krsna.
Das ist das Zeichen wirklichen Wissens, und da sie in
Gedanken stets bei Krsna weilten, waren sie von allen
materiellen Titigkeiten frei. Wie Srila Riipa Gosvami
erklart, wird diese Lebensstufe yukta-vairagya genannt.
Wissen und Entsagung haben daher nichts mit trockenem
Spekulieren und der Entsagung aller Tatigkeiten zu tun.
Vielmehr muB3 man all seine Worte und Titigkeiten in
Beziehung zu Krsna bringen.

Bei der Begegnung in Kuruksetra trafen sich auch
Kuntidevi und Vasudeva, die Geschwister waren, nach
langer Zeit der Trennung wieder, und zwar gemeinsam
mit ihren Schwiegersohnen, Schwiegertochtern, Frauen,
Kindern und anderen Familienmitgliedern. Wihrend sie
miteinander ins Gesprich kamen, vergaBlen sie schnell
ihre vergangenen Leiden. Kuntidevi wandte sich
insbesondere an ihren Bruder Vasudeva und sagte: "Mein
lieber Bruder, mich verfolgt das Ungliick, denn nicht ein
einziger meiner Wiinsche ist jemals in Erfiillung
gegangen. Wie sonst wire es moglich gewesen, daf} du,
mein heiliger Bruder, der du in jeder Hinsicht
vollkommen bist, nicht danach fragtest, wie es mir ging,
als ich von so groBem Leid heimgesucht wurde."
Kuntidevi erinnerte sich ganz offensichtlich an die
leidvolle Zeit, als sie durch die hinterhiltigen Plidne Dhrta-
rastras und Duryodhanas mit ihren Sohnen in der
Verbannung leben mufite. ,"Mein lieber Bruder", fuhr sie
fort, "ich weifl, da} selbst die engsten Verwandten
jemanden vergessen, wenn sich das Schicksal gegen ihn
wendet. Wenn man sich in einer solch ungliicklichen Lage
befindet, vergessen einen sogar die eigenen Eltern und die
eigenen Kinder. Deshalb, mein lieber Bruder, mache ich
dir keine Vorwiirfe."

Vasudeva entgegnete seiner Schwester: "Liebe
Schwester, sei nicht traurig, und tadle mich nicht auf diese
Weise. Wir sollten uns immer vor Augen halten, daf} wir
nur Spielzeuge in den Hédnden des Schicksals sind. Jeder
steht unter der Macht der Hochsten Personlichkeit Gottes.
Ganz allein unter Seiner Aufsicht finden alle
fruchtbringenden Tétigkeiten und ihre Reaktionen statt.
Liebe Schwester, du weilit, daB Konig Karhsa uns alle
grausam verfolgte und daf} diese Verfolgungen uns in alle
Richtungen verstreut haben. Wir haben immer in groBer
Angst gelebt, und erst vor ein paar Tagen konnten wir
dank Gottes Gnade wieder in unsere gewohnte Umgebung
zuriickkehren."

Nach dieser Unterhaltung empfingen Vasudeva und
Ugrasena die Konige, die gekommen waren, um sie zu
treffen, und hielen sie mit gebiihrender Ehre will-
kommen. Als die Besucher sahen, daB auch Sri Krsna
gekommen war, wurden sie alle von transzendentaler
Freude und von innerem Frieden erfiillt. Einige der
bedeutendsten Besucher waren Bhismadeva, Dronacarya,
Dhrtarastra, Duryodhana, Gandhari mit ihren Sohnen,



Konig Yudhisthira mit seiner Frau, die anderen Pandavas
und Kunti, Sriijaya, Vidura, Krpacarya, Kuntibhoja,
Virata, Konig Nagnajit, Purujit, Drupada, Salya,
Dhrstaketu, der Konig von Kasi, Damaghosa, Visalaksa,
der Konig von Mithila, der Konig von Madras (in jenen
Tagen Madra genannt), der Konig von Kekaya,
Yudhamanyu, SuSarma, Bahlika mit seinen Sohnen und
viele andere Herrscher, die Konig Yudhisthira untertan
waren.

Als sie St Krsna mit Seinen vielen tausend Koniginnen
sahen, erfiillte sie dieser Anblick von Schonheit und
transzendentaler Vollkommenheit mit tiefster
Zufriedenheit, und sie alle begaben sich personlich zu
Balarama und Krsna. Nachdem der Herr sie mit
gebiihrender Ehre begriilt hatte, begannen sie, die
Angehorigen der Yadu-Dynastie, insbesondere Krsna und
Balarama, zu lobpreisen. Ugrasena, der Konig der Bhojas,
galt als das Oberhaupt der Yadus, und deshalb wandten
sich die Besucher insbesondere an ihn: "Eure Majestit,
Ugrasena, Konig der Bhojas, die Yadus sind tatsdchlich
die einzigen auf dieser Welt, die in jeder Hinsicht
vollkommen sind. Aller Ruhm sei mit dir! Aller Ruhm sei
mit dir! Die Besonderheit eurer Vollkommenheit besteht
darin, dal} ihr stdndig SiT Krsna seht, nach dem viele
mystische yogis suchen, indem sie sich fiir unzihlige
Jahre Entsagungen und Buflen unterziehen. Ihr alle seid in
jedem Augenblick unmittelbar mit S Krsna zusammen.

Alle vedischen Hymnen preisen Krsna, die Hochste
Personlichkeit Gottes. Das Wasser des Ganges gilt als
heilig, weil es das Wasser ist, das dazu diente, S Krsnas
LotosfiiBe zu waschen. Die vedischen Schriften sind
nichts anderes als Sri Krsnas Anweisungen. Das Ziel des
Studiums der Veden ist es, Krsna zu erkennen; daher
haben Sri Krsnas Worte und die Erzdhlungen von Seinen
Spielen stets eine lduternde Wirkung. Unter dem Einfluf3
von Zeit und Umstdnden waren alle Reichtiimer dieser
Welt fast vollstindig verschwunden, doch seit Krsna auf
diesem Planeten erschienen ist und ihn mit Seinen
LotosfiiBen beriihrt hat, sind alle gliickverheilenden
Zeichen wieder zuriickgekehrt. Dank Seiner Anwesenheit
gehen nach und nach all unsere Wiinsche und Sehnsiichte
in Erfiillung. O Majestit, o Konig der Bhoja-Dynastie, du
bist durch Heiraten und durch Blutsverwandtschaft mit
der Yadu-Dynastie verbunden. Infolgedessen bist du
standig mit S Krsna zusammen und kannst Thn ohne
weiteres jederzeit sehen. S Krsna bewegt Sich unter
euch, spricht mit euch, sitzt bei euch, ruht bei euch und it
mit euch. Die Yadus scheinen zwar weltlichen Tétigkeiten
nachzugehen, die, wie man sagt, auf koniglichen Stralen
zur Holle fiihren; aber weil Sri Krsna, die urspriingliche
Personlichkeit Gottes aller Visnu-Erweiterungen, der
Allwissende, Allgegenwirtige und Allmichtige, unter
euch weilt, seid ihr von aller materiellen Verunreinigung
befreit und auf der transzendentalen Ebene der Befreiung
und der Brahman-Existenz verankert."

Als die Einwohner von Vrndavana, deren Oberhaupt
Nanda Maharaja war, erfahren hatten, da Sich Krsna
anlidBlich der Sonnenfinsternis nach Kuruksetra begeben
werde, hatten sie alle beschlossen, ebenfalls nach
Kuruksetra zu fahren; somit hatten sich an diesem Ort alle
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Angehorigen der Yadu-Dynastie zusammengefunden.
Konig Nanda hatte mit seinen Kuhhirten alles notige
Reisegepick auf Ochsenwagen geladen, und dann hatten
sich die Bewohner Vrndavanas allesamt auf den Weg
nach Kuruksetra begeben, um ihre geliebten S6hne Krsna
und Balarama wiederzusehen. Als die Kuhhirten aus
Vrndavana in Kuruksetra eintrafen, waren die Yadus bei
ihrem Anblick hocherfreut; sie alle erhoben sich sogleich,
um die Einwohner Vrndavanas willkommen zu heiflen,
und es schien, als seien sie zu neuem Leben erwacht.
Beide Seiten hatten sich sehr nach einer Begegnung
gesehnt, und als sie sich nun endlich wieder trafen, fielen
sie einander voller Gliickseligkeit in die Arme, und fiir
langere Zeit umarmten sie sich immer wieder.

Als Vasudeva Nanda Maharaja erblickte, sprang er auf
und lief auf ihn zu, um ihn liebevoll zu umarmen. Dann
erzihlte Vasudeva alles, was sich zugetragen hatte - wie
ihn Konig Karhsa gefangengenommen hatte und all seine
neugeborenen Sohne totete, wie er Krsna sogleich nach
der Geburt zum Haus Nanda Maharajas brachte und wie
sowohl Krsna als auch Balarama in der Folge von Nanda
Maharaja und seiner Frau, Konigin Yasoda, aufgezogen
wurden, als seien Sie ihre eigenen Kinder. Auch Balarama
und Krsna umarmten Konig Nanda und Mutter Yasoda,
und Sie brachten ihren Lotosfiien Ehrerbietungen dar,
indem Sie Sich vor ihnen verneigten. Uberwiltigt von der
Zuneigung, die Sie als Sohne fiir Nanda und Yasoda
empfanden, versagte Ihnen die Stimme, und fiir
Augenblicke waren Sie ganz stumm. Konig Nanda und
Mutter Yasoda, die so sehr vom Gliick begiinstigt waren,
nahmen ihre Sohne auf den Schof3 und umarmten sie
innig. Die Trennung von Krsna und Balarama hatte ihnen
lange Zeit tiefen Schmerz bereitet, doch nun, da sie die
beiden wiedersahen und umarmten, war ihr ganzes Leid
vergessen.

Dann traten Krsnas Mutter Devaki und Balaramas
Mutter Rohini auf Mutter Yasoda zu und umarmten sie.
"Liebe Konigin YaSodadevi", sagten sie, "du und Nanda
Maharaja seid uns stets gute Freunde gewesen, und sobald
wir an euch denken, werden wir von der Erinnerung an
eure Freundschaft zutiefst bewegt. Wir stehen so tief in
eurer Schuld, daf} diese Schuld nicht einmal dann getilgt
wire, wenn wir euch fiir eure wohlmeinenden Segnungen
den Reichtum des Himmelskonigs geben wiirden. Wir
werden niemals vergessen, was ihr in eurer Giite fiir uns
getan habt. Krsna und Balarama wurden gleich nach Threr
Geburt, noch bevor Sie Thre wirklichen Eltern zu Gesicht
bekamen, eurer Obhut anvertraut, und ihr habt Sie wie
eure eigenen Kinder aufgezogen und Sie umhegt wie
Vogel ihre Jungen im Nest. Thr habt Sie ernihrt, versorgt
und geliebt und viele gliicksbringende Zeremonien zu
Threm Wohl durchgefiihrt.

Im Grunde sind Sie gar nicht unsere Sohne, sondern
gehoren euch. Nanda Maharaja und du, ihr seid die
eigentlichen Eltern Krsnas und Balaramas. Solange Sie in
eurer Obhut lebten, gab es fiir Sie nicht die geringste
Schwierigkeit. Unter eurem Schutz gab es fiir Sie niemals
AnlaB zur Furcht. Die iiberaus liebevolle Fiirsorge, die ihr
Ihnen habt zukommen lassen, entspricht ganz eurer erha-
benen Stellung. Wirklich hochherzige Personlichkeiten



machen keinen Unterschied zwischen ihren eigenen
Sohnen und den Sohnen anderer, und es kann keine
hochherzigeren Personlichkeiten geben als Nanda
Maharaja und dich."

Was nun die gopis von Vrndavana betraf, so hatten sie
von Anbeginn ihres Lebens nichts anderes gekannt als
Krsna. Krsna und Balarama waren ihr ein und alles. Die
gopis hingen so sehr an Krsna, daBl es fiir sie sogar
unertrdglich war, Thn fiir den einen Augenblick nicht zu
sehen, wenn ihre Augenlider blinzelten und sie am Sehen
gehindert wurden. Sie verwiinschten Brahma, den Schop-
fer des Korpers, dal er so dumm gewesen war,
Augenlider zu erschaffen, die blinzeln mufiten und sie
davon abhielten, Krsna zu sehen. Als die gopis, die mit
Nanda Maharaja und Mutter Yasoda gekommen waren,
Krsna nun nach jahrelanger Trennung wiedersahen,
wurden sie von hochster Ekstase iiberwiltigt. Man kann
sich nicht einmal anndhernd vorstellen, wie sehr sich die
gopis danach gesehnt hatten, Krsna wiederzusehen. Als
sie Thn nun erblickten, nahmen sie Thn durch die Augen in
ihre Herzen auf und umarmten Thn zu ihrer vollsten Zu-
friedenheit. Obwohl sie Krsna nur in Gedanken
umarmten, wurden sie dadurch in solch ekstatische Freude
getaucht, daB} sie alles um sich herum vergafen. Die
Gliickseligkeit, die die gopis erfuhren, als sie Krsna
einfach nur im Geist umarmten, kann nicht einmal von
den grofen yogis erreicht werden, die ununterbrochen
iiber die Hochste Personlichkeit Gottes meditieren. Krsna
verstand, in welch tiefer Ekstase sich die gopis befanden,
und weil Er im Herzen eines jeden gegenwirtig ist,
erwiderte Er ihre Umarmungen im Innern ihres Herzens.

Krsna safl bei Mutter Yasoda und Seinen anderen
Miittern, Devaki und Rohini, doch als diese sich angeregt
unterhielten, nahm Er die Gelegenheit wahr und begab
Sich an einen abgelegenen Ort, um Sich dort mit den
gopis zu treffen. Er lachelte, als Er Sich den gopis niherte,
und nachdem Er sie umarmt und Sich nach ihrem
Wohlergehen erkundigt hatte, ermunterte Er sie, indem Er
sagte: "Meine lieben Freundinnen, ihr wilt, da} Balarama
und Ich Vrndavana nur verlieBen, um unsere Verwandten
und Familienangehorigen zu erfreuen. Somit wurden Wir
lange davon in Anspruch genommen, mit Unseren
Feinden zu kdmpfen, weshalb Wir gezwungen waren,
euch zu vergessen, die ihr alle mit so viel Liebe und
Zuneigung an Mir hingt. Ich bin Mir bewuf}t, dal Ich
damit euch gegeniiber sehr undankbar gewesen bin, doch
Ich weil}, daB} ihr Mir dennoch treu geblieben seid. Darf
Ich euch fragen, ob ihr immer an Uns gedacht habt,
obwohl Wir euch verlassen muf3ten? Oder, Meine lieben
gopis, miBfdllt es euch nun, an Mich zu denken, weil ihr
Mich fiir undankbar haltet? Nehmt ihr Mir Mein
schlechtes Betragen tatsichlich sehr iibel?

Ihr solltet wissen, dafl es schlieBlich nicht Meine
Absicht war, euch zu verlassen. Unsere Trennung war
eine Fiigung der Vorsehung, die ohnehin die hochste
Kontrolle ausiibt und tut, was ihr beliebt. Sie fiihrt
gewisse Menschen zusammen und trennt sie dann wieder,
ganz wie es ihr gefillt. Manchmal konnen wir an einem
bewolkten Tag, an dem ein starker Wind weht,
beobachten, dall winzige Staubkorner und abgerissene
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Baumwollbdusche ineinandergeweht werden, sich aber
beim Nachlassen des Windes voneinander trennen und in
die verschiedensten Richtungen getragen werden. Auf
diese Weise ist der Hochste Herr der Schopfer alles
Bestehenden, und alle Dinge, die wir sehen, sind nichts
anderes als verschiedene Manifestationen Seiner Energie.
Durch Seinen hochsten Willen werden wir manchmal
vereint und manchmal voneinander getrennt. Dies zeigt
uns, dal wir letzten Endes vollig von Seinem Willen
abhingig sind.

Gliicklicherweise habt ihr liebevolle Zuneigung zu Mir
entwickelt, denn dies ist der einzige Weg, um auf die
transzendentale Ebene zu gelangen, auf der man in
Meiner Gemeinschaft leben kann. Jedes Lebewesen, das
solche reine hingebungsvolle Zuneigung zu Mir
entwickelt, kehrt ohne Zweifel nach Hause, zu Gott,
zuriick. Mit anderen Worten, reiner hingebungsvoller
Dienst und Zuneigung zu Mir fithren zur hochsten
Befreiung.

Meine lieben gopi-Freundinnen, wisset, dal} es allein
Meine Energien sind, die iiberall wirken. Nehmt zum
Beispiel einen irdenen Krug: Er ist nichts weiter als eine
Zusammensetzung von Erde, Wasser, Feuer, Luft und
Ather. Er besteht immer aus den gleichen Elementen,
sowohl am Anfang als auch wihrend seines Bestehens
und auch nach seiner Vernichtung. Wenn der Tonkrug
hergestellt wird, besteht seine Zusammensetzung aus den
Elementen Erde, Wasser, Feuer, Luft und Ather, die
immer die gleichen bleiben, und selbst wenn er
zerbrochen und zu Staub verfallen ist, bleiben seine
Bestandteile in verschiedenen Formen der materiellen
Energie existent. Ebenso sind alle Aspekte der Schopfung,
der Erhaltung und der Vernichtung der kosmischen
Manifestation nichts anderes als bestimmte
Manifestationen Meiner Energie. Und da Meine Energie
nicht von Mir getrennt ist, kann man daraus schlieBen,
daB Ich in allem gegenwirtig bin.

Ebenso ist der Korper des Lebewesens nichts weiter als
eine Zusammensetzung aus diesen fiinf Elementen, und
das Lebewesen, das sich in dieser materiellen Bedingtheit
befindet, ist ebenfalls ein Teil von Mir. Das Lebewesen ist
der Gefangenschaft der materiellen Bedingtheit
unterworfen, weil es die falsche Vorstellung hat, selbst der
hochste Geniefler zu sein. Diese falsche Ich-Vorstellung
des Lebewesens ist die Ursache, daf} es in die Bedingtheit
der materiellen Existenz gefallen ist. Als die Hochste
Absolute Wahrheit bin Ich transzendental zu den
Lebewesen und ihrer materiellen Verkorperung. Diese
beiden Energien, nidmlich die materielle und die
spirituelle, wirken unter Meiner hochsten Aufsicht. Meine
lieben gopis, Ich bitte euch, alles in philosophischer
Haltung hinzunehmen, anstatt bekiimmert zu sein. Dann
werdet ihr verstehen, daf} ihr immer bei Mir seid und daf3
unsere Trennung keinen Grund zur Klage darstellt."

Diese wichtige Unterweisung, die Sri Krsna den gopis
gab, kann von allen Gottgeweihten, die sich im
Krsna-BewulBtsein beschiftigen, genutzt werden. Die
ganze Krsna-bewulite Philosophie beruht auf dem
unvorstellbaren gleichzeitigen Eins- und Verschiedensein
des Herrn mit allem, was existiert. In der Bhagavad-gita



sagt Krsna, daB3 Er in Seinem unpersonlichen Aspekt
iiberall gegenwirtig ist. Alles ist in Ihm, aber zugleich ist
Er nicht iiberall personlich gegenwirtig. Die kosmische
Manifestation ist nichts weiter als eine Entfaltung von
Krsnas Energie, und weil die Energie vom
Energieursprung nicht verschieden ist, ist nichts von
Krsna verschieden. Wenn es uns an diesem absoluten
BewuBtsein, dem Krsna-BewuBtsein, fehlt, sind wir von
Krsna getrennt; wenn wir jedoch so gliicklich sind,
Krsna-BewuBtsein entwickelt zu haben, sind wir niemals
von Krsna getrennt. Der Vorgang des hingebungsvollen
Dienstes besteht in der Wiedererweckung des
Krsna-BewuBtseins, und wenn der Gottgeweihte in der
gliicklichen Lage ist, zu verstehen, dafl die materielle
Energie nicht von Krsna getrennt ist, weil er die
materielle Energie und ihre Erzeugnisse im Dienst des
Herrn zu verwenden. Aber wenn das Lebewesen, das
eigentlich ein Bestandteil Krsnas ist, sein
Krsna-BewuBtsein vergifit, beansprucht es
irrtimlicherweise die Stellung des GenieBlers in der
materiellen Welt, und weil es sich dadurch nur noch mehr
in das Netz der materiellen Energie verwickelt, wird es
durch diese Energie, maya, gezwungen, weiterhin in der
materiellen Existenz gefangen zu bleiben. Dies wird in der
Bhagavad-gita bestitigt: Obwohl es die materielle
Energie ist, die dem Lebewesen alle Tatigkeiten
aufzwingt, denkt der Mensch dennoch irrtiimlicherweise,
er sei das ein und alles und der hochste Geniefer.

Wenn sich der Gottgeweihte vollkommen dariiber
bewullt ist, daB die arcavigraha, die transzendentale
Bildgestalt Sri Krsnas im Tempel, genau die gleiche
sac-cid-ananda-vigraha ist wie Krsna Selbst, wird sein
Dienst fiir die transzendentale Bildgestalt im Tempel zu
einem direkten Dienst fiir die Hochste Personlichkeit
Gottes. Genau wie die Bildgestalt, so sind auch der
Tempel, die Tempeleinrichtung und die Speisen, die der
Bildgestalt geopfert werden, nicht von Krsna getrennt.
Man mufl den Regeln und Vorschriften der dacaryas
folgen, denn dank dieser hoheren Fiihrung ist es moglich,
Krsna bereits in diesem Leben vollstindig zu erkennen.

Nachdem die gopis von Krsna in der Philosophie des
gleichzeitigen Eins- und Verschiedenseins unterwiesen
worden waren, blieben sie immer im Krsna-BewufBtsein
gefestigt und wurden so von aller materiellen
Verunreinigung  befreit. Das  Bewulfitsein  eines
Lebewesens, das sich irrtiimlicherweise fiir den GenieBBer
der materiellen Welt hilt, wird jiva-kosa genannt, was
soviel wie "Gefangensein durch das falsche Ego"
bedeutet. Nicht nur die gopis, sondern jeder, der diesen
Anweisungen Krsnas folgt, wird sogleich aus der
jiva-koSa-Gefangenschaft befreit. Ein Mensch im
Krsna-BewuBtsein ist stets frei von falscher Selbstsucht;
er verwendet alles in Krsnas Dienst und ist niemals von
Krsna getrennt.

Die gopis beteten daher zu Krsna: "Lieber Krsna, aus
Deinem Nabel wuchs die urspriingliche Lotosblume, der
Geburtsort Brahmas, des Schopfers. Niemand kann Deine
Herrlichkeiten und Deine Fiillen ermessen, die deshalb
sogar fiir die tiefsinnigsten Menschen, die Meister der
yoga-Krifte, immer ein Geheimnis bleiben. Die bedingte
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Seele, die in den dunklen Brunnen des materiellen
Daseins gefallen ist, kann jedoch sehr leicht bei S Krsnas
LotosfiiBen Zuflucht suchen. Tut sie das, ist ihre
Befreiung sicher." Die gopis fiigten hinzu: "Lieber Krsna,
wir sind stindig mit unseren Familienpflichten
beschiftigt. Deshalb bitten wir Dich, da Du wie die
aufgehende Sonne in unserem Herzen bleibst. Das wire
fiir uns die allergrofite Segnung."

Die gopis sind ewig befreite Seelen, denn sie sind
vollig Krsna-bewulit. Sie gaben nur vor, in Vrndavana
von Haushaltspflichten gebunden zu sein. Trotz ihrer
langen Trennung von Krsna war den gopis als
Bewohnerinnen Vrndavanas nichts daran gelegen, dem
Herrn in Seine Hauptstadt Dvaraka zu folgen. Sie wollten
weiterhin in Vrndavana beschiftigt bleiben und Seine
Anwesenheit dort in jedem Augenblick ihres Lebens
erfahren. So luden sie Krsna sofort ein, zuriick nach
Vrndavana zu kommen. Diese transzendentalen Gefiihle,
die das Leben der gopis charakterisieren, bilden die
Grundlage der Lehren  Sri  Caitanyas.  Das
Ratha-yatra-Fest, das Si1 Caitanya veranstaltete, ist der
emotionale Vorgang, um Krsna nach Vrndavana
zuriickzubringen. Srimati Radharani lehnte es ab, mit
Krsna nach Dvaraka zu gehen, um dort mit Ihm
zusammen in einer Umgebung koniglichen Reichtums zu
leben, denn Sie wollte Sich Seiner Gemeinschaft in der
urspriinglichen Atmosphire Vrndavanas erfreuen. Weil
S Krsna so tief mit den gopis verbunden ist, verldat Er
Vrndavana niemals, und so bleiben die gopis und die
anderen Bewohner Vrndavanas immer auf der Ebene der
vollkommenen Zufriedenheit des Krsna-BewuBtseins.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
81. Kapitel des Krsna-Buches: "Krsnas und Balaramas
Wiedersehen mit den Bewohnern von Vrndavana'.



82 / Draupadi begegnet den
Koniginnen Krsnas

Unter den vielen Besuchern, die gekommen waren, um
Krsna zu sehen, befanden sich auch die Pandavas, die von
Konig Yudhisthira angefiihrt wurden. Nachdem S1i Krsna
mit den gopis gesprochen und ihnen die grofite Segnung
erteilt hatte, ging Er zu Konig Yudhisthira und den
anderen Verwandten, die alle um Seinetwillen gekommen
waren, und begriifite sie. Als erstes fragte Er sie, ob sie in
ihren jeweiligen Lebensumstinden gliicklich seien. Im
Grunde kann fiir jemanden, der S Krsnas Lotosfiile
sieht, von Ungliick keine Rede sein; doch als ST Krsna
Maharaja Yudhisthira aus Hoflichkeit dennoch nach
seinem Wohlergehen fragte, freute sich der Konig sehr
iiber die BegriiBung und antwortete: "Lieber S Krsna,
grofe Personlichkeiten und Gottgeweihte in volligem
Krsna-BewuBitsein denken stindig an Deine Lotosfiile
und erfreuen sich der groften Zufriedenheit, da sie den
Nektar der transzendentalen Gliickseligkeit kosten. Dann
lassen sie den Nektar, den sie immerzu trinken, manchmal
iiber andere stromen, und dieser Nektar, der in Form von
Schilderungen Deiner transzendentalen Taten von den
Lippen eines Gottgeweihten ausgeht, ist so méchtig, dall
jemand, der das Gliick hat, ihn zu kosten, sogleich aus
dem Kreislauf von Geburt und Tod befreit wird. Wir sind
nur deshalb in das materielle Dasein geraten, weil wir
Deine Personlichkeit vergalen; doch gliicklicherweise
lichtet sich die Dunkelheit des Vergessens, sobald man die
Ehre bekommt, von Deiner Herrlichkeit zu horen. Lieber
Herr, wie konnte es also fiir jemanden, der fortwédhrend
von Deinen ruhmvollen Taten hort, jemals Ungliick
geben?

Weil wir Dir vollig ergeben sind und keine andere
Zuflucht kennen als Deine LotosfiiBe, sind wir uns
unseres Gliicks stets gewill. Lieber Herr, Du bist der
Ozean des  unbegrenzten  Wissens und  der
transzendentalen Gliickseligkeit. Mentale Spekulation
fiihrt dazu, da3 man den drei zeitweiligen Phasen des
materiellen Lebens unterworfen ist, namlich
Wachzustand, Schlaf und Tiefschlaf. Doch diese
bedingten Zustinde kann es im Krsna-BewuBtsein nicht
geben. Alle Reaktionen dieser Art werden durch das
Ausfiihren von Krsna-BewuBtsein aufler Kraft gesetzt. Du
bist das endgiiltige Ziel aller befreiten Seelen. Ganz aus
Deinem unabhingigen Willen bist Du kraft Deiner
inneren Energie, yoga-maya, auf die Erde herabgestiegen,
und um die vedischen Prinzipien des Lebens wieder
einzufithren, bist Du wie ein gewohnlicher Mensch
erschienen. Weil Du die Hochste Person bist, wird
niemand, der sich Dir vollig ergeben hat, jemals von
Ungliick bertihrt."

Wihrend  Sri Krsna damit beschiftigt war, die
zahlreichen Besucher zu begriilen, die Ihm ihrerseits die
verschiedensten Gebete darbrachten, nahmen die Frauen
der Kuru- und Yadu-Dynastie die Gelegenheit wahr,
zusammenzukommen und iiber ST Krsnas transzendentale
Spiele zu sprechen. Draupadi begann das Gesprich, indem
sie eine Frage an Krsnas Frauen richtete: "Meine liebe
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Rukmini, Bhadra, Jambavati, Satya, Satyabhama, Kalindi,
gaibyﬁ, Laksmana, Rohini und all ihr anderen Frauen Sri
Krsnas! Bitte erzihlt uns doch, wie SrT Krsna, die Hochste
Personlichkeit Gottes, euch zur Frau nahm und wie Er
euch in Hochzeitszeremonien, die denen gewdhnlicher
Menschen glichen, heiratete?"

Auf diese Frage antwortete Rukminidevi, die fiihrende
Konigin: "Meine liebe Draupadi, es war bereits so gut wie
entschieden, daf ich gemi3 dem Wunsch von Fiirsten wie
Jarasandha und anderen mit Konig Sisupala verheiratet
werden sollte, und wie es bei solchen Anldssen iiblich ist,
hatten sich alle Fiirsten, die der Hochzeit beiwohnten, mit
Kampfriistungen und Waffen versehen, um gegen jeden
Rivalen zu kdmpfen, der es wagen sollte, die Heirat zu
verhindern. Doch die Hochste Personlichkeit Gottes
entfiihrte mich aus ihrer Mitte, genau wie ein Lowe ein
Lamm aus einer Schafherde raubt. Fiir Sri Krsna war dies
jedoch keine auBergewohnliche Tat, denn jeder, selbst
wenn er in dieser Welt ein grofer Held oder Konig sein
will, ist den LotosfiiBen des Herrn untertan. Alle Konige
beriihren mit ihren Helmen Sri Krsnas Lotosfiile. Meine
liebe Draupadi, es ist mein ewiger Wunsch, Leben fiir
Leben in Krsnas Dienst beschiftigt sein zu diirfen, denn
Krsna ist der Quell aller Freude und aller Schonheit. Das
ist mein einziger Wunsch, das einzige Bestreben meines
Lebens."

Danach erzéhlte Satyabhama ihre Geschichte: "Meine
liebe Draupadi, mein Vater war iiber den Tod seines
Bruders Prasena zutiefst bestiirzt, und so beschuldigte er
S1i Krsna vollig zu Unrecht, seinen Bruder getotet und das
Syamantaka-Juwel gestohlen zu haben, das in
Wirklichkeit Jambavan an sich genommen hatte. Um
Seinen makellosen Charakter zu beweisen, kdmpfte Si1
Krsna mit Jambavan und holte das Syamantaka-Juwel
zuriick, das Er dann meinem Vater iiberreichte. Mein
Vater war tief beschamt, und es tat ihm sehr leid, daf er
Krsna als Morder seines Bruders verdichtigt hatte.
Nachdem er das Juwel also zuriickbekommen hatte,
wollte er seinen Fehler voller Reue wiedergutmachen.
Obwohl er meine Hand bereits anderen versprochen hatte,
iibergab er mich mitsamt dem Juwel Krsnas Lotosfiilen,
und so wurde ich von Krsna als Dienerin und Frau
angenommen."

Als niéchstes antwortete Jambavati auf Draupadis
Frage: "Meine liebe Draupadi, als S Krsna meinen Vater
Jambavan, den Konig der rksas, angriff, wullte mein Vater
nicht, daB sein frilherer Herr und Meister, Si1
Ramacandra, der Gemahl Sitas, vor ihm erschienen war.
Ohne zu wissen, wer Sri Krsna war, kdmpfte er ohne
Unterbrechung siebenundzwanzig Tage lang mit Thm. Als
ihn schlieBlich Miidigkeit und Erschopfung iiberkam,
wurde ihm klar, daBl sein Gegner, Sri Krsna, Sri
Ramacandra sein muflte, da niemand auBler Ramacandra
die Kraft besal}, ihn zu besiegen. So kam er wieder zur
Vernunft, und sofort hdndigte er Krsna nicht nur das
Syamantaka-Juwel aus, sondern bot Thm auch meine Hand
an, um Ihn besonders zu erfreuen. So wurde ich mit Krsna
vermahlt, und mein Wunsch, Leben fiir Leben Seine
Dienerin sein zu diirfen, ging in Erfiillung."

Daraufhin sagte Kalindi: "Meine liebe Draupadi, ich



nahm groBe Entsagungen und BuBen auf mich, um Sri
Krsna zum Gemahl zu bekommen. Als Krsna darauf
aufmerksam wurde, kam Er in Seiner Giite zusammen mit
Seinem Freund Arjuna zu mir und nahm mich zur Frau.
So fiihrte mich Krsna vom Ufer der Yamuna weg, und
seitdem beschiftige ich mich damit, Sein Haus sau-
berzuwischen. Trotzdem behandelt mich der Herr als
Seine Frau."

Die nichste, die sprach, war Mitravinda: "Meine liebe
Draupadi, als meine svayarivara-Zeremonie durchgefiihrt
wurde, versammelten sich viele Fiirsten. Auch Sr1 Krsna
war damals zugegen, und Er nahm mich als Seine
Dienerin an, indem Er alle anderen Fiirsten dort besiegte.
Darauf brachte Er mich unverziiglich nach Dvaraka, so
wie ein Lowe ein erbeutetes Reh von einer Hundemeute
wegtridgt. Als mich Krsna auf diese Weise entfiihrte,
wollten meine Briider mit Thm k&mpfen, doch sie wurden
in der Folge alle besiegt. Auf diese Weise erfiillte sich
mein Wunsch, Leben fiir Leben Krsnas Dienerin sein zu
diirfen."

Darauf sprach Satya: "Meine liebe Draupadi, mein
Vater lud zu meiner svayarivara eine Versammlung von
vielen Bewerbern ein, und um deren Stirke und
Heldenhaftigkeit zu erproben, machte es mein Vater zur
Bedingung, daf sie, ehe sie mich heiraten durften, mit
sieben wilden Stieren kdmpfen muflten, die alle lange,
geschwungene Horner hatten. Viele Helden, die meine
Hand erringen wollten, versuchten, die Stiere zu
bezwingen, doch ungliicklicherweise wurden sie alle
schwer verwundet und muf3ten besiegt und kampfunfihig
nach Hause zuriickkehren. Als dann aber SrT Krsna kam
und mit den Stieren kdmpfte, waren sie fiir Ihn wie
Spielzeugtiere. Er packte sie, zog ihnen einen Strick durch
die Niistern und unterwarf sie auf diese Weise mit einer
Leichtigkeit, mit der Kinder kleine Ziegen bidndigen. Mein
Vater freute sich sehr iiber Sri Krsnas Sieg, und er
veranstaltete eine prunkvolle Vermihlung, wobei er mir
als Mitgift viele Soldatenabteilungen, Streitwagen und
Elefanten wie auch Hunderte von Dienerinnen mitgab.
Als mich Sri Krsna zuriick nach Dvaraka, Seiner
Hauptstadt, fiihrte, wurde Er von vielen Fiirsten
iiberfallen, doch Er besiegte sie alle, und so wurde mir die
besondere Gunst zuteil, Seinen Lotosfiifen dienen zu
diirfen."

Nach Satya war Bhadra an der Reihe, und sie sagte:
"Meine liebe Draupadi, S Krsna ist der Sohn meines
Onkels miitterlicherseits. Zu meinem Gliick gewann ich
Zuneigung zu Seinen Lotosfiien. Als mein Vater meine
Gefiihle bemerkte, leitete er personlich meine Heirat in
die Wege und bat S Krsna, mich zur Frau zu nehmen.
Als Mitgift gab er Thm eine aksauhini bewaffneter Solda-
ten, viele Dienerinnen und andere Gaben, die eines
Konigs wiirdig sind. Ich weifl nicht, ob ich Leben fiir
Leben in Krsnas Obhut verbringen darf, doch ich bete
zum Herrn, daB ich, wo auch immer ich geboren werde,
niemals meine Beziehung zu Seinen Lotosfiilen
vergessen werde."

" Versammlung, bei der sich die Braut personlich
ihren Gemahl aussucht.
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Danach sprach Laksmana: "Meine liebe Konigin, oft
horte ich, wie der groBe Weise Narada die
transzendentalen Spiele Sr1 Krsnas lobpries. Als ich von
Narada horte, daf sich sogar die Gliicksgottin Laksmi zu
Seinen LotosfiiBen hingezogen fiihle, erwachte auch in
mir grole Sehnsucht nach Seinen Lotosfiien. Seit dieser
Zeit mufBite ich ununterbrochen an Thn denken, und so
steigerte sich meine Zuneigung zu Ihm immer mehr.
Meine liebe Konigin, als mein Vater, der mich sehr liebt,
erkannte, dafl ich mich so sehr zu Krsna hingezogen
fiihlte, ersann er einen Plan, und dieser Plan hatte grof3e
Ahnlichkeit mit dem deines Vaters. Wihrend meiner
svayamvara muliten die Bewerber mit ihren Pfeilen die
Augen eines Fisches durchbohren, doch wihrend bei dem
Wettkampf deiner svayariivara-Veranstaltung der Fisch
fiir alle deutlich sichtbar an der Decke hing, war es bei
meiner Veranstaltung so, da3 der Fisch von einem Tuch
verhiillt wurde und nur durch das Spiegelbild des Tuches
in einem Wasserbecken ausgemacht werden konnte. Das
war die Besonderheit meiner svayarmvara.

Die Kunde von dem Wettkampf ging um die ganze
Welt, und als die verschiedenen Fiirsten und Konige
davon horten, kamen sie von iiberall her in die Hauptstadt
meines Vaters. Sie waren schwer bewaffnet und wurden
von ihren Kampfberatern begleitet. Jeder von ihnen
begehrte mich zur Frau, und so ergriff einer nach dem
anderen den Bogen und die Pfeile, mit deren Hilfe man
den Fisch durchbohren mufite. Vielen gelang es nicht
einmal, die Bogensehne an den beiden Enden des Bogens
zu befestigen, und ohne auch nur versucht zu haben, den
Fisch zu durchbohren, legten sie den Bogen beiseite und
zogen sich zuriick. Andere konnten zwar mit groer Miihe
die Sehne von einem Ende des Bogens zum anderen
spannen, doch weil sie nicht in der Lage waren, die Sehne
am zweiten Ende festzuknoten, wurden sie von dem
plotzlich  zuriickschnellenden Bogen zu  Boden
geschlagen. Meine liebe Konigin, du wirst erstaunt sein zu
horen, daB bei meiner svayarvara-Versammlung viele
beriihmte Konige und Helden zugegen waren. Darunter
befanden sich Jarasandha, Ambastha, Siéupz‘lla, Bhimase-
na, Duryodhana und Karna, die natiirlich stark genug
waren, um den Bogen zu spannen, doch es gelang auch
ihnen nicht, den Fisch zu durchbohren, denn weil er
verhiillt war, konnten sie ihn im Spiegelbild nicht
erkennen. Arjuna, der gefeierte Held der Pandavas, war
zwar imstande, das Spiegelbild im Wasser richtig zu
deuten, aber obgleich er, nachdem er mit aller Sorgfalt
gezielt hatte, einen Pfeil auf den Fisch abschoB, traf er ihn
nicht an der richtigen Stelle. Doch immerhin wurde der
Fisch von seinem Pfeil gestreift, und somit bewies Arjuna,
daB er allen anderen iiberlegen war.

Die Prinzen, die versucht hatten, das Ziel zu treffen,
waren Dbitter enttduscht, weil ihre Bemiihungen
fehlgeschlagen waren, und einige der Brautwerber ver-
lieBen sogar die Versammlung, ohne auch nur einen
Versuch zu unternehmen. Als zuletzt jedoch Sii Krsna den
Bogen ergriff, spannte Er die Sehne ohne Miihe, genau
wie wenn ein Kind mit einem Spielzeug umgeht. Er legte
den Pfeil an, und nachdem Er nur einmal kurz auf das
Spiegelbild des Fisches geschaut hatte, schofl Er den Pfeil



ab, worauf der Fisch getroffen von der Decke fiel. Dieser
Sieg Krsnas ereignete sich mittags, genau zu dem
Zeitpunkt namens abhijit, der von den Astrologen als sehr
gliickverheiBend bezeichnet wird. Uberall auf der Welt
ertonte der Ruf 'Jaya! Jaya!', und vom Himmel drang
gleichzeitig das Drohnen der Trommeln, die von den
Himmelsbewohnern geschlagen wurden, und die groflen
Halbgotter, deren Freude keine Grenzen kannte, liefen
einen Regen von Blumen auf die Erde niedergehen.

Genau zu dem Zeitpunkt betrat ich die Kampfarena.
Bei jedem meiner Schritte ertonte das liebliche Klingeln
meiner FuBglockchen; ich trug neue, feinste Gewidnder
aus Seide, und Blumen schmiickten mein Haar. Sri Krsnas
Sieg hatte mich in ekstatische Freude versetzt, so daf} ich
gliicklich lachelte. In den Hédnden trug ich eine goldene
Halskette, die im Licht funkelte, weil sie mit vielen
Juwelen besetzt war. Lockiges Haar umrahmte mein
Gesicht, das durch den Widerschein meiner vielen Ringe
in hellem Glanz erstrahlte. Ich lie} einen fliichtigen Blick
iiber alle anwesenden Fiirsten und Konige streifen, und als
ich meinen Herrn erreichte, legte ich Thm behutsam die
Goldkette um den Hals. Wie ich dir bereits erzidhlt habe,
fiihlte ich mich von Anfang an zu Krsna hingezogen, und
deshalb empfand ich es als grofen Triumph, dem Herrn
diese Kette um den Hals zu hingen. Kaum hatte ich das
getan, erschallte ein Konzert von mrdangas, patahas,
Muschelhornern, Trommeln, Kesselpauken und den
verschiedensten anderen Instrumenten. Wihrend die
Musiker spielten, begannen meisterhafte Tdnzer und
Tianzerinnen, ihre Kunst vorzufithren, und dabei wurden
sie von den siilen Liedern der Sidnger begleitet.

Meine liebe Draupadi, als ich S Krsna als meinen
verehrenswerten Gemahl und Er mich als Seine Dienerin
annahm, erhob sich unter den versammelten Konigen ein
Geschrei von Enttduschung und Entriistung, denn sie alle
waren erregt von liisternen Wiinschen. Mein Gemahl
jedoch kiimmerte Sich nicht um sie, sondern hob mich
sofort in Seiner vierarmigen Narayana-Gestalt auf Seinen
Streitwagen, der von vier pridchtigen Pferden gezogen
wurde. Und weil Er darauf gefat war, dal Thm die
anderen Bewerber Widerstand leisten wiirden, bewaffnete
Er Sich und nahm Seinen Bogen namens Sariga in die
Hand, doch unser berithmter Wagenlenker, Daruka, verlor
keine Zeit, sondern fuhr sofort los in Richtung Dvaraka.
So entfiihrte mich Krsna vor den Augen aller Anwesenden
geschwind wie ein Lowe, der ein Reh aus einem Rudel
forttragt. Einige der Fiirsten und Konige wollten uns
jedoch aufhalten und stellten sich uns mit Waffen in den
Weg, genau wie Hunde, die versuchen, einen Lowen
aufzuhalten. Dann aber sahen sie sich dem Pfeilhagel von
Krsnas Sérﬁga—Bogen ausgesetzt, und einige von ihnen
verloren ihre linke Hand, andere ihre Beine und wieder
andere ihren Kopf und ihr Leben, so daf} die restlichen die
Flucht ergriffen.

Dann zog die Hochste Personlichkeit Gottes wie die
strahlende Sonne in Dvaraka ein, der beriihmtesten Stadt
im Universum. Zu diesem Anlal war Dvaraka iippig
geschmiickt ~ worden. Die  Fahnen, Girlanden,
Blumengehinge und Tore waren so zahlreich, dafl der
Sonnenschein nicht mehr in die Stadt eindringen konnte.
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Ich habe dir bereits gesagt, wie sehr mein Vater mir
zugetan war; als er daher sah, da mein Wunsch, Krsna
zum Gemahl zu bekommen, in Erfiillung gegangen war,
schenkte er in seiner Freude allen Freunden und
Verwandten vielerlei Gaben, wie kostbare Gewinder,
Schmuck, Bettmobel und Sitzteppiche. Sri Krsna ist stets
in Sich Selbst zufrieden, aber dennoch iiberreichte IThm
mein Vater spontan eine riesengrofe Mitgift, die aus
Schatztruhen, Soldaten, Elefanten, Wagen, Pferden und
vielen seltenen und wertvollen Waffen bestand. Es berei-
tete ihm grenzenlose Freude, dem Herrn diese Geschenke
zu iibergeben. Meine liebe Konigin, damals sagte ich mir,
daB ich in meinem vorangegangenen Leben
aullergewohnliche Werke getan haben mufite, so dal es
mir nun in meinem jetzigen Leben erlaubt wurde, eine der
Dienerinnen im Haus der Hochsten Personlichkeit Gottes
zu sein."

Als die acht Hauptkoniginnen ihre Schilderungen
beendet hatten, berichtete Rohini als Vertreterin der
iibrigen sechzehntausend Koniginnen, wie sie Krsnas
Frauen geworden waren.

"Meine liebe Konigin, als Bhaumasura auf der ganzen
Welt Eroberungsziige unternahm, raubte er iiberall die
schonsten Prinzessinnen, die er finden konnte, und sperrte
sie in seinem Palast ein. Als Sii Krsna von unserer
Gefangenschaft

erfuhr, kimpfte Er mit Bhaumasura und befreite uns.
Krsna totete Bhaumasura mitsamt seinen Soldaten, und
obwohl Er in Wirklichkeit nicht eine einzige Frau
bendtigte, ganz zu schweigen von sechzehntausend
gefangenen Prinzessinnen, willigte Er auf unsere Bitten
hin ein, uns alle zu heiraten. Meine liebe Konigin, unser
einziges Verdienst besteht darin, da} wir stindig an Si1
Krsnas Lotosfiile dachten. Dies ist der Weg, wie man sich
aus der Gefangenschaft des Kreislaufes von Geburt und
Tod befreien kann. Liebe Konigin Draupadi, bitte glaube
nicht, da3 wir nach Konigsehren, einem Konigreich oder
einem Leben in himmlischem Genuf} streben. Uns liegt
nichts an solchen materiellen Bezeichnungen und Giitern,
und ebenso streben wir nicht nach den Vollkommenheiten
des yoga oder nach der erhabenen Stellung Brahmas. Wir
interessieren uns auch nicht fiir die verschiedenen Arten
von Befreiung, wie salokya, sarsti, samipya oder sayujya.
Wir fiihlen uns zu keinem dieser Reichtiimer hingezogen.
Unser einziger Wunsch ist es, Leben fiir Leben die
Staubteilchen von Krsnas LotosfiiBen auf unserem Kopf
tragen zu diirfen. Selbst die Gliicksgottin wiinschte sich,
diesen Staub zusammen mit dem duftenden Safran auf
ihrer Brust tragen zu diirfen. Wir sehnen uns nach nichts
anderem als nach diesem Staub, der an Krsnas Lotosfiilen
haftenbleibt, wenn Er als Kuhhirtenjunge durch das Land
von Vrndavana zieht. Insbesondere die gopis, aber auch
die Kuhhirten und die Eingeborenenmédchen, wiinschen
sich stets, Grashalme oder Stroh auf den Stralen
Vrndavanas zu werden, um so von Krsnas Lotosfiilen
beriihrt zu werden. Meine liebe Konigin, wir wiinschen
uns, Geburt fiir Geburt ein solches Leben fiihren zu
diirfen, und kennen kein anderes Verlangen.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum



119

82. Kapitel des Krsna-Buches: "Draupadi begegnet den
Koniginnen Krsnas'.



83 / Vasudevas Opferzeremonien

Unter den Frauen, die wihrend der Sonnenfinsternis in
Kuruksetra zugegen waren, befanden sich Kunti,
Gandhari, Draupadi, Subhadra und die Frauen vieler
anderer Konige sowie auch die gopis von Vrndavana. Als
Krsnas Koniginnen erzédhlten, wie sie vom Herrn
geheiratet worden waren, gerieten die Frauen der
Kuru-Dynastie in  grenzenloses  Erstaunen.  Sie
bewunderten die Liebe und die Zuneigung, mit der die
Koniginnen an Krsna hingen, und als sie horten, wie stark
und riickhaltlos die Liebe der Koniginnen fiir Krsna war,
traten ihnen unwillkiirlich Trinen in die Augen.

Wihrend die Frauen in ihre Gespriche vertieft waren
und die Minner in die ihrigen, trafen praktisch alle
bedeutenden Weisen und Asketen von iiberall her ein, um
Krsna und Balarama zu sehen. Die beriihmtesten unter
ihnen waren Krsna-dvaipayana Vyasa, der grole Weise
Narada, Cyavana, Devala, Asita, Vi§vamitra, Satananda,
Bharadvaja, Gautama und Si1 Parasurama mit seinen
Schiilern; des weiteren Vasistha, Galava, Bhrgu, Pulastya,
Kasyapa, Atri, Markandeya, Brhaspati, Dvita, Trita, Ekata
und die vier Kumaras, die Sohne Brahmas, nimlich
Sanaka, Sanandana, Sanatana und Sanat-kumara, und
schlieBlich Angira und Agastya sowie Yajiiavalkya und
Vamadeva.

Bei der Ankunft der Weisen und Asketen erhoben sich
alle Konige, auch Maharaja Yudhisthira, die Pandavas, Sri
Krsna und Balarama, sofort von ihren Sitzen und brachten
diesen im ganzen Universum verehrten Personlichkeiten
ihre Ehrerbietungen dar, indem sie sich vor ihnen
verneigten. Danach wurde den Weisen ein gebiihrender
Empfang bereitet, indem man ihnen Sitzplitze anbot und
Wasser herbeibrachte, um ihnen die Fiile zu waschen.
Ebenso reichte man ihnen wohlschmeckende Friichte,
Blumengirlanden, Raucherstibchen und Sandelholzpaste.
Daraufhin verehrten die Konige, allen voran Krsna und
Balarama, die Weisen gemil} den vedischen Regeln und
Vorschriften. Als die Weisen ihre bequemen Sitze
eingenommen hatten, wandte Sich Sri Krsna, der zum
Schutz der Religion auf die Erde gekommen war, im
Namen aller Konige an die Versammelten, und sobald Er
anhob zu sprechen, verstummten alle, denn sie waren
gespannt, Seine BegriiBungsrede an die Weisen zu horen
und zu verstehen.

SiT Krsna sprach: "Gepriesen seien die versammelten
Weisen und Asketen! Wir alle spiiren, daf3 unser Leben
heute von Erfolg gekront wurde. Heute haben wir das
ersehnte Ziel des Lebens erreicht, denn wir sehen direkt
all die erhabenen und befreiten Weisen, die zu sehen sich
selbst die groBen Halbgotter der himmlischen Gefilde
wiinschen. Anfianger im hingebungsvollen Dienst, die nur
der Bildgestalt im Tempel Ehrerbietungen darbringen,
aber nicht erkennen konnen, dafl der Herr im Herzen eines
jeden weilt, und diejenigen, die lediglich die
verschiedenen Halbgotter verehren, um sich ihre
lustvollen Wiinsche zu erfiillen, sind auBerstande, die
Bedeutsamkeit dieser Weisen zu verstehen. Sie konnen
den Nutzen nicht erfahren, der einem zuteil wird, wenn
man diese Weisen empfingt, wenn man sie mit eigenen
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Augen sieht, wenn man ihre Lotosfiil3e beriihrt, wenn man
sich nach ihrem Wohlergehen erkundigt und wenn man
sie mit aller Sorgfalt verehrt."

Anfanger im hingebungsvollen Dienst und Anhinger
weltlicher Religionen konnen die Bedeutung der grofien
mahatmas nicht verstehen. Sie gehen nur der Form halber
zum Tempel, um der Bildgestalt ihre Ehrerbietungen
darzubringen. Derjenige jedoch, der auf die Ebene des
transzendentalen Bewultseins gelangt, erkennt die
Wichtigkeit der mahatmas und der Gottgeweihten, und
auf dieser Stufe versucht er als Gottgeweihter, sie zu
erfreuen. Das war der Grund, weshalb Sri Krsna sagte,
daB die Anfinger die Bedeutung der groen Weisen, Gott-
geweihten und Asketen nicht verstehen kdnnen.

Krsna fuhr fort: "Man kann sich nicht dadurch lautern,
daB man einfach nur zu den heiligen Pilgerorten reist, um
dort ein Bad zu nehmen oder die transzendentalen
Bildgestalten in den Tempeln zu betrachten. Hat man
jedoch das Gliick, einem mahatma, einem groflen
Gottgeweihten, der ein Reprisentant der Personlichkeit
Gottes ist, zu begegnen, wird man sogleich gereinigt. Zu
dieser eigenen Lauterung geben die Schriften die
Anweisung, das Feuer, die Sonne, den Mond, die Erde,
das Wasser, die Luft, den Ather und den Verstand zu
verehren. Wenn man all diese Elemente und die iiber sie
gebietenden Halbgotter verehrt, kann man vom Einfluf
des Neides befreit werden; doch alle Siinden eines
neidischen Menschen koénnen mit einem Mal getilgt
werden, wenn dieser einfach einer groflen Seele dient. O
ihr verehrten Weisen und ehrwiirdigen Konige, Ich sage
euch, wer den materiellen Korper, der aus drei Elementen
- Schleim, Galle und Luft - besteht, fiir das eigentliche
Selbst hilt, wer seine Familie und seine Verwandten als
sein eigen Dbetrachtet, wer materielle Dinge als
verehrungswiirdig ansieht und wer einen heiligen
Pilgerort besucht, nur um dort ein Bad zu nehmen, ohne
jedoch die groBen Personlichkeiten, Weisen und
mahatmas aufzusuchen - eine solche Person ist selbst in
der Form eines Menschen nichts anderes als ein Tier,
genau wie ein Esel."

Als die hochste Autoritit, Sri Krsna, mit grofem
Nachdruck diese Worte sprach, verharrten alle Weisen
und Asketen in tiefem Schweigen. Sie staunten sehr, den
Herrn so direkt und prdgnant iiber die absolute
Philosophie des Lebens sprechen zu horen. Solange man
nicht wirklich im Wissen fortgeschritten ist, glaubt man
irrtimlicherweise, der Korper sei das eigene Selbst, die
Familienmitglieder seien mit einem verwandt und das
Geburtsland sei verehrenswert. Aus dieser
Lebensvorstellung ist die neuzeitliche Ideologie des
Nationalismus hervorgegangen. S Krsna aber verurteilte
derartige Auffassungen, und Er verurteilte auch die
Menschen, die sich die Miihe machen, zu den heiligen
Pilgerstitten zu gehen, nur um ein Bad zu nehmen und
dann wieder zuriickzukehren, ohne die groflen
Gottgeweihten und mahatmas, die dort leben, besucht zu
haben. Solche Menschen werden mit dem einféltigsten
Tier, dem Esel, verglichen. Alle, die Krsna zugehort
hatten, dachten iiber Seine Worte nach und kamen zu dem
SchluB, daB Sri Krsna tatsichlich die Hochste



Personlichkeit Gottes sei, die die Rolle eines
gewohnlichen Sterblichen spielte, der gezwungen ist, als
Folge Seiner frilheren Handlungen einen bestimmten
Korper anzunehmen. Krsna spielte diese Rolle nur, um die
Allgemeinheit zu lehren, wie man leben sollte, um die
Bestimmung des menschlichen Lebens auf vollkommene
Weise zu erfiillen.

Nachdem die Weisen zu dem Schluf gekommen
waren, da3 Krsna die Hochste Personlichkeit Gottes ist,
richteten sie folgende Worte an Thn: "Lieber Herr, wir, die
wir Fiihrer der menschlichen Gesellschaft sind, sollten in
der richtigen Philosophie des Lebens gefestigt sein, und
doch werden wir immer wieder durch den Einflul Deiner
duBeren Energie verwirrt. Wir werden in tiefstes
Erstaunen versetzt, wenn wir Dein Verhalten sehen, das
dem eines gewohnlichen Menschen gleicht und Deine
wahre Identitit als Hochste Personlichkeit Gottes verbirgt.
Deshalb sind wir der Ansicht, da Deine Spiele von
unendlich wunderbarer Natur sind.

Lieber Herr, kraft Deiner Energie erschaffst, erhiltst
und vernichtest Du die gesamte kosmische Manifestation
der verschiedenen Namen und Formen, genau wie die
Erde zahllose unterschiedliche Steine und Bdume und
viele andere Dinge mit den verschiedensten Namen und
Formen hervorbringt und dennoch die gleiche bleibt.
Doch obwohl Du durch Deine Energien eine unendliche
Vielzahl von Manifestationen hervorbringst, wirst Du von
diesen Vorgingen nicht beriihrt. Lieber Herr, wir sind
verwirrt und erstaunt angesichts Deiner wunderbaren Ta-
ten. Obwohl Du, der Hochste Herr und die Uberseele aller
Lebewesen, transzendental zur gesamten materiellen
Manifestation bist, erscheinst Du dennoch durch Deine
innere Energie auf der Erde, um Deine Geweihten zu
beschiitzen und die Gottlosen zu vernichten. Und mit
Deinem Erscheinen erneuerst Du die Prinzipien der
ewigen Religion, die die Menschheit aufgrund ihrer
langen Verbindung mit der materiellen Energie vergessen
hat. Lieber Herr, Du bist der Schopfer der
gesellschaftlichen Einteilungen und der spirituellen
Lebensstufen der Menschen, die sich nach Eigenschaften
und Titigkeiten richten, und wenn diese Einrichtung von
gewissenlosen Menschen miflbraucht wird, erscheinst Du
und stellst die Ordnung wieder her.

Lieber Herr, das vedische Wissen ist die Reprisentation
Deines reinen Herzens. Der Vorgang der Entsagung, das
Studium der Veden und die Stufen der Meditation fiihren
zu unterschiedlichen Erkenntnissen Deiner Person in
Deinen manifestierten und unmanifestierten Aspekten.
Die gesamte Erscheinungswelt ist eine Manifestation
Deiner unpersonlichen Energie, doch Du in Deinem
urspriinglichen  Aspekt als  Personlichkeit  Gottes
manifestierst Dich nicht in ihr. Du bist die Hochste Seele,
das Hochste Brahman, und einzig die Befolger der
brahmanischen Kultur konnen die Wahrheit iiber Deine
transzendentale Gestalt verstehen. Daher hast Du den
brahmanas gegeniiber immer hohe Achtung, und daher
bist Du das hochste Vorbild fiir alle anderen Befolger der
brahmanischen Kultur. Aus diesem Grund wirst Du auch
brahmanya-deva genannt. Lieber Herr, in Dir findet alles
Gliick die hochste Vollkommenheit, und Du bist die
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letztliche Zuflucht aller Heiligen; deshalb sind wir
iiberzeugt, dal wir durch die Begegnung mit Dir die
Vollkommenheit unseres Lebens, unserer Bildung, unse-
rer Entsagung und unserer Aneignung transzendentalen
Wissens erlangt haben. In der Tat bist Du das hochste Ziel
aller transzendentalen Werte und Errungenschaften.

Lieber Herr, Dein unbegrenztes Wissen kennt kein
Ende. Deine Gestalt ist transzendental und existiert ewig
in vollkommener Gliickseligkeit und vollkommenem
Wissen. Du bist die Hochste Personlichkeit Gottes, das
Hochste Brahman und die Hochste Seele. Durch Deine
innere Energie, yoga-maya, verbirgst Du gegenwirtig fiir
eine gewisse Zeit Deine unbegrenzten Krifte, aber wir er-
kennen trotzdem Deine hohe Stellung und erweisen Dir
deshalb unsere achtungsvollen Ehrerbietungen. Lieber
Herr, Du erfreust Dich Deiner Spiele in der Rolle eines
gewohnlichen Menschen und verbirgst dabei Dein
wirkliches Wesen, das voll transzendentaler Fiillen ist.
Deshalb konnen alle hier anwesenden Konige - selbst die
Mitglieder der Yadu-Dynastie, die sich stindig in Deiner
Gemeinschaft befinden, mit Dir essen und bei Dir sitzen -
nicht erkennen, da3 Du die urspriingliche Ursache aller
Ursachen, die Seele in allem und die urspriingliche
Ursache der gesamten Schopfung bist.

Wenn ein Mensch des Nachts trdumt, hilt er die
halluzinatorischen Traumbilder fiir Realitit und glaubt,
der imaginidre Traumkorper sei sein wirklicher Korper.
Fir die Dauer des Traumes vergiit er, daB er im
Wachzustand einen anderen, einen wirklichen Korper
besitzt, der sich vom nichtexistenten Traumkorper
unterscheidet. In &hnlicher Weise hilt die verwirrte
bedingte Seele auch im Wachzustand Sinnengenuf} fiir
wirkliches Gliick.

Die Befriedigung der Sinne des materiellen Korpers
fiihrt zur Bedeckung der spirituellen Seele, und dadurch
wird ihr BewuBtsein materiell verunreinigt. Und genau
dieses materielle Bewulitsein ist es, das es einem
verunmoglicht, die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna,
zu verstehen. Alle grof8en mystischen yogis sind bestrebt,
ihr  Krsna-BewuBitsein durch die fortgeschrittene
Ausiibung des yoga-Vorgangs wiederzuerwecken, und auf
diese Weise erreichen sie die Ebene, wo sie Deine
Lotosfiile erkennen und iiber Deine transzendentale Ge-
stalt meditieren. Auf diese Weise werden alle Reaktionen
auf ihre siindhaften Tatigkeiten ausgeloscht. Man sagt, das
Wasser des Ganges konne eine gro8e Anzahl von Siinden
tilgen; es ist jedoch nur ruhmvoll, weil es von Deinen
LotosfiiBen kommt. Das Gangeswasser ist der Schweil,
der von Deinen Lotosfiifen ausgeht, o Herr, und wir
konnen uns sehr gliicklich schitzen, heute die Gelegenheit
zu haben, Deine Lotosfiifle direkt wahrnehmen zu konnen.
Lieber Herr, wir alle sind Dir ergebene Seelen, Geweihte
Deiner gottlichen Personlichkeit. Bitte sei deshalb so giitig
und erweise uns Deine grundlose Barmherzigkeit. Wir
wissen sehr wohl, daBl all diejenigen, die durch
unabldssige Betidtigung in Deinem hingebungsvollen
Dienst befreit worden sind, nicht mehr der Verunrei-
nigung durch die Erscheinungsweisen der materiellen
Natur unterworfen sind. Damit erfiillen sie die
Voraussetzung, in das Konigreich Gottes in der spirituel-



len Welt erhoben zu werden."

Nachdem die Weisen Sri Krsna ihre Gebete
dargebracht hatten, wollten sie Konig Dhrtarastra und
Konig Yudhisthira um die Erlaubnis bitten, zu ihren
asramas zuriickkehren zu diirfen. Doch da wandte sich
Vasudeva, der Vater Sii Krsnas, der beriihmteste aller
frommen Menschen, an die Weisen und erwies ihnen mit
grofer Demut seine Achtung, indem er ihnen zu Fiilen
fiel. Vasudeva sagte: "Verehrte, erhabene Weise, ihr
werdet noch mehr geehrt als die Halbgotter; deshalb
bringe ich euch meine achtungsvollen Ehrerbietungen dar.
Ich bitte euch, mir einen einzigen Wunsch zu erfiillen,
wenn es euch so beliebt. Es wire fiir mich eine grofe
Segnung, wenn ihr so giitig wiret, mir zu erkléren,
welches die hochste fruchtbringende Tétigkeit ist, durch
die man die Reaktionen auf alle anderen Titigkeiten
beseitigen kann."

Da der groBBe Weise Narada der Fiihrer aller anderen
anwesenden Weisen war, ergriff er das Wort. "Meine
lieben Weisen", sprach er, "Vasudeva wurde der Vater der
Hochsten Personlichkeit Gottes, weil er Krsna als seinen
Sohn annahm; trotzdem ist es nicht verwunderlich, daf} er
sich nun aus seiner Tugend und Einfachheit heraus an uns
wendet, um uns zu fragen, was das beste fiir ihn ist.
Vertraulichkeit fiihrt zu Geringschitzung, so lautet ein
altes Sprichwort. Weil Vasudeva Krsna zum Sohn hat,
begegnet er Thm nicht voller Respekt und Ehrfurcht.
Manchmal sieht man, dal Menschen, die am Gangesufer
leben, den Ganges fiir nicht so wichtig erachten und
deshalb einen weiten Weg zuriicklegen, um an einem
entfernten Pilgerort zu baden. Weil Si Krsna, mit dessen
Wissen sich niemand messen kann, personlich
gegenwirtig ist, gibt es fiir Vasudeva eigentlich keinen
Grund, uns um Unterweisungen zu bitten.

Sri Krsna wird von den Vorgingen der Schopfung,
Erhaltung und Vernichtung nicht beriihrt; aufer Thm
Selbst gibt es nichts, was auf Sein Wissen Einfluf
ausiiben kann. Er unterliegt niemals der Wechselwirkung
der materiellen Erscheinungsweisen, die im Laufe der Zeit
alles verdndern. Seine transzendentale Gestalt ist voller
Wissen, das niemals durch Unwissenheit, Stolz, Anhaf-
tung, Neid oder Sinnengenuf} gestort wird. Sein Wissen ist
niemals den Gesetzen des karma, die sich auf fromme und
siindhafte Handlungen beziehen, unterworfen; ebenso
wird es niemals von den drei Erscheinungsweisen der
materiellen Energie beeinfluBt. Niemand ist grofer als Er,
und niemand kommt Thm gleich, denn Er ist die hochste
Autoritit, die Personlichkeit Gottes.

Der gewohnliche Mensch, der der materiellen
Bedingtheit unterworfen ist, mag denken, die von den
materiellen Sinnen, dem Geist und der Intelligenz be-
deckte bedingte Seele komme Krsna gleich. In
Wirklichkeit aber ist Krsna wie die Sonne, die nie von
Wolken, Schnee, Nebel oder anderen Planeten bedeckt
wird, auch wenn es manchmal den Anschein hat. Wenn
die Sicht unintelligenter Menschen von solchen
Einfliissen verdeckt wird, halten sie die Sonne fiir un-
sichtbar. Ebenso konnen auch Menschen, die unter dem
Einflu der Sinne stehen und dem materiellen Genuf}
verfallen sind, kein klares Verstindnis von der Hochsten
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Personlichkeit Gottes haben."

In der Gegenwart Krsnas und Balaramas und vieler
anderer Konige wandten sich nun die Weisen an
Vasudeva und trugen ihre Unterweisungen vor, wie er es
gewlinscht hatte. Sie sprachen: "Um die Reaktionen des
karma, d.h. die Wiinsche, durch die man zu
fruchtbringenden  Tétigkeiten  getrieben  wird, zu
iiberwinden, mufl man mit Glauben und Hingabe die
vorgeschriebenen Opfer vollziehen, die zur Verehrung Sri
Visnus bestimmt sind. Sri Visnu ist der GenieBer der
Ergebnisse aller = Opferhandlungen. Die groflen
Personlichkeiten und Weisen, die so viel Erfahrung haben,
daB} sie iiber alle drei Phasen der Zeit - Vergangenheit,
Gegenwart und Zukunft - Wissen besitzen, und
diejenigen, die imstande sind, alles im klaren Licht der
offenbarten Schriften zu sehen, empfehlen einmiitig, daf
man Sri Visnu erfreuen muB, um den Staub der mate-
riellen Verunreinigung im Herzen fortzuwaschen und den
Pfad der Befreiung zu ebnen, wodurch man
transzendentale Gliickseligkeit erlangt. Die Verehrung Sri
Visnus, der Hochsten Personlichkeit Gottes, der auch als
Purusottama, die urspriingliche Person, bekannt ist, wird
jedem Haushilter - ob er nun zur Kaste der brahmanas,
ksatriyas oder vaisyas gehore - als der -einzige
gliickverheiende Pfad empfohlen.

Alle bedingten Seelen in der materiellen Welt hegen
den tiefverwurzelten Wunsch, iiber die Reichtiimer der
materiellen Natur zu herrschen. Jeder hat den Wunsch,
sich materielle Giiter anzuhdufen, das Leben im
grotmoglichen Ausmall zu geniefen, Frau, Haus und
Kinder zu haben, ein gliickliches Leben zu fiihren und
schlieBlich im nidchsten Leben auf die himmlischen
Planeten erhoben zu werden. Doch diese Wiinsche sind
die Ursache des Gefangenseins in der materiellen Welt.
Um aus dieser Gefangenschaft befreit zu werden, muf}
man seinen ehrlich verdienten Besitz zur Zufriedenheit Sii
Visnus opfern.

Der einzige Weg, alle materiellen Wiinsche zu
bezwingen, besteht darin, sich dem hingebungsvollen
Dienst fiir ST Visnu zu widmen. Auf diese Weise sollte
ein selbstbeherrschter Mensch, selbst wenn er als
Haushilter lebt, die drei Arten materieller Wiinsche
aufgeben, ndmlich den Wunsch, materielle Giiter zu besit-
zen, den Wunsch, sich an Frau und Kindern zu erfreuen,
und den Wunsch, auf die hoheren Planeten erhoben zu
werden. Letzten Endes sollte er dann sein Haushilterleben
aufgeben und in den Lebensstand der Entsagung treten,
um sich so vollig im hingebungsvollen Dienst des Herrn
zu beschiftigen. Selbst wenn man in einer der hoheren
Klassen, ndmlich als brahmana, kSatriya oder vaisya,
geboren wurde, so steht man zweifellos in der Schuld der
Halbgétter, der Weisen, der Vorfahren und der anderen
Lebewesen, und um diese Schuld zu begleichen, muf3 man
Opfer darbringen, die vedischen Schriften studieren und
in einem religiosen Haushilterleben Kinder zeugen. Wenn
man in den Lebensstand der Entsagung tritt, ohne diese
Schuld beglichen zu haben, wird man mit Sicherheit
wieder von seiner Stufe herunterfallen. Heute hast du
bereits deine Schuld gegeniiber den Vorfahren und den
Weisen getilgt. Wenn du nun bestimmte Opferzeremonien



durchfiihrst, kannst du dich auch von deiner Schuld
gegeniiber den Halbgottern befreien und dann vollige
Zuflucht bei der Hochsten Personlichkeit Gottes suchen.
Lieber Vasudeva, du hast in deinen friitheren Leben be-
stimmt schon viele fromme Werke getan. Wie sonst
héttest du der Vater Krsnas und Balaramas, der Hochsten
Personlichkeit Gottes, werden konnen?"

Nach diesen Worten brachte der heilige Vasudeva den
Lotosfiilen der Weisen seine Ehrerbietungen dar, und
nachdem er sie auf diese Weise erfreut hatte, bat er sie,
die yajiias zu vollziehen. Als die Weisen somit als
Opferpriester eingesetzt worden waren, baten sie
Vasudeva, alle Dinge zu besorgen, die fiir die yajiias an
dieser Pilgerstitte benotigt wurden. So wurde Vasudeva
dazu bewegt, die Ausfithrung der yajiias einzuleiten.
Danach nahmen alle Mitglieder der Yadu-Dynastie ein
Bad, kleideten und schmiickten sich prichtig und legten
sich Girlanden aus Lotosblumen um den Hals, und
Vasudevas Frauen, die erlesenste Kleider, Schmuckstiicke
und goldene Halsketten trugen, brachten in der Folge alle
erforderlichen Weihegaben zur Opferstitte.

Als alles bereit war, ertonten mrdangas,
Muschelhorner, Kesselpauken und andere
Musikinstrumente, und dazu traten berufsmifige Ténzer
und Ténzerinnen auf. Die siuras und magadhas, die
berufsmiBigen Sédnger, sangen Gebete vor, und auch die
Gandharvas und ihre Frauen sangen mit ihren lieblichen
Stimmen viele gliickverheifende Lieder. Vasudeva
traufelte sich Augenwasser in die Augen, rieb sich mit
Butter ein und nahm dann mit seinen achtzehn Frauen, die
von Devaki angefiihrt wurden, vor den Priestern Platz, um
sich durch die abhiseka-Zeremonie ldutern zu lassen. All
diese Zeremonien wurden genau nach den Anweisungen
der Schriften vollzogen, so wie es frither in bezug auf den
Mond und die Sterne getan wurde. Weil Vasudeva die
Einweihung fiir dieses Opfer erhalten sollte, hatte er sich
nur mit einer Hirschhaut gekleidet, doch seine Frauen
trugen alle kostbare Saris, dazu Armreife, Halsketten,
FuBglockchen, Ohrringe und anderen Schmuck. Vasudeva
sah inmitten seiner Frauen so schon aus wie der Konig des
Himmels, wenn er solche Opferzeremonien durchfiihrt.

Als Sri Krsna und S11 Balarama in Begleitung Ihrer
Frauen, Sohne und Verwandten an der groen Opferstitte
Platz nahmen, war sogleich zu verspiiren, daf die Hochste
Personlichkeit  Gottes mit all Thren winzigen
Bestandteilen, den Lebewesen, und Thren mannigfachen
Energien gegenwirtig war. Wir haben aus den Sastras
gehort, da3 Si Krsna zahllose Energien und Bestandteile
besitzt; damals jedoch, an jener Opferstitte, konnten alle
Anwesenden direkt wahrnehmen, wie der Herr, die
Hochste Personlichkeit Gottes, ewig mit Seinen verschie-
denen Energien existiert. Bei diesem Ereignis erschien Sri
Krsna als Narayana und Sri Balarama als Sarkarsana, der
Ursprung aller Lebewesen.

Vasudeva stellte Sri Visnu zufrieden, indem er
verschiedene Opfer wie den jyotistoma, darsa und
pirnamasa durchfiihrte. Einige dieser yajiias werden als

prakrta und andere als sauryasatra oder vaikrta
bezeichnet. AnschlieSend wurden auch die
agnihotra-Opferzeremonien durchgefiihrt, und dabei
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wurden alle erforderlichen Opfergegenstinde genauso
dargebracht, wie es vorgeschrieben ist. Auf diese Weise
wurde Sri Visnu zufriedengestellt. Das hochste Ziel aller
Opferdarbringungen besteht darin, Sri Visnu zu erfreuen.
Doch im gegenwirtigen Zeitalter, dem Kali-yuga, ist es
duferst schwierig, die fiir solche Opferzeremonien
notwendigen Utensilien zu bekommen. Die Menschen
haben weder die Mittel, um die erforderlichen Opfergaben
zu beschaffen, noch verfiigen sie iiber das notwendige
Wissen; ja sie haben nicht einmal die Neigung, solche
Opfer durchzufiihren. Daher wird fiir das Kali-yuga, in
dem die Menschen duflerst bemitleidenswert sind und von
Angsten und Leiden verschiedenster Art geplagt werden,
nur ein Opfer, und zwar der sankirtana-yajiia, empfohlen.
Die Verehrung Sri Caitanyas durch den sankirtana-yajiia
ist der einzige empfohlene Vorgang fiir das gegenwértige
Zeitalter.

Nach Beendigung der Opferdarbringungen gab
Vasudeva den Priestern viele Reichtiimer und Gewinder,
Schmuck, Kiihe, Lindereien und Dienerinnen. Danach
nahmen Vasudevas Frauen ihr avabhrtha-Bad und fiihrten
den Teil der Opferpflichten durch, die als patnisamydja
bezeichnet werden. Als diese Zeremonie mit der
Darbringung aller notwendigen Gegenstinde zu ihrem
Ende kam, badeten sie alle gemeinsam in den Seen, die
von Parasurama geschaffen wurden und als Rama-hrada
bekannt sind. Nach dem Bad lieBen Vasudeva und seine
Frauen die Gewinder und Schmuckstiicke, die sie
getragen hatten, an die Untergebenen verteilen, die
wihrend des Opfers gesungen, getanzt oder andere
Dienste geleistet hatten. Hier sei angemerkt, da} mit der
Durchfiihrung von Opfern unbedingt eine umfangreiche
Verteilung von Gaben einhergehen muf}. Zu Beginn
werden den Priestern und brahmanas Spenden
dargeboten, und nach dem Opfer werden den
Untergebenen, die geholfen haben, die getragenen Ge-
winder und Schmuckstiicke geschenkt.

Nachdem die Sdnger und Vortragskiinstler beschenkt
worden waren, gaben Vasudeva und seine Frauen, die alle
neue Gewidnder und Schmuckstiicke trugen, jedem
reichlich zu essen - von den brahmanas bis hinunter zu
den Hunden. Danach versammelten sich alle Freunde,
Familienangehorigen, Frauen und Kinder Vasudevas und
auch alle Konige und Mitglieder der Vidarbha-, Kosala-,
Kuru-, Kasi-, Kekaya- und Sriijaya-Dynastie. Die Priester,
die Halbgotter, die Menschen im allgemeinen, die
Vorfahren, die Geister und die Caranas wurden daraufhin
alle mit groBziigigen Geschenken und achtungsvollen
Verehrungen  bedacht. Schlieflich  baten  die
Versammelten Sr Krsna, den Gemahl der Gliicksgottin,
um die Erlaubnis, sich verabschieden zu diirfen, und
wihrend sie die Vollkommenheit der von Vasudeva
dargebrachten Opfer priesen, machten sie sich auf den
Heimweg.

Als Konig Dhrtarastra, Vidura, Yudhisthira, Bhima,
Arjuna, Bhismadeva, Dronacarya, Kunti, Nakula,
Sahadeva, Narada, Vyasadeva und viele andere
Verwandte im Begriff waren aufzubrechen, wurden sie
vom Gefiihl der bevorstehenden Trennung iiberwiltigt
und umarmten deshalb voller Herzlichkeit jedes einzelne



Mitglied der Yadu-Dynastie. Mit ihnen brachen auch viele
andere Besucher auf, die der Opferzeremonie beigewohnt
hatten. Nachdem sich all diese Besucher entfernt hatten,
iiberreichten Krsna und Balarama zusammen mit Konig
Ugrasena den Einwohnern von Vrndavana, die von
Maharaja Nanda und den Kuhhirten angefiihrt wurden,
viele Geschenke, um sie zu erfreuen und zu verehren. Und
weil die Einwohner von Vrndavana und die Mitglieder der
Yadu-Dynastie eine so enge Freundschaft verband,

verweilten sie noch geraume Zeit gemeinsam in
Kuruksetra.

Nach der erfolgreichen Durchfiilhrung dieser
Opferzeremonien fiihlte sich Vasudeva von solcher

Zufriedenheit erfiillt, dal seine Gliickseligkeit keine
Grenzen kannte. Vor den Augen all seiner
Familienmitglieder fafte er Nanda Maharaja bei den
Hénden und sprach zu ihm: "Mein lieber Bruder, die
Hochste Personlichkeit Gottes hat ein starkes Band
geschaffen, das Band der Liebe und Zuneigung, und ich
glaube, daB} es selbst den grofen Weisen und Heiligen
schwerfillt, dieses Band der Liebe zu durchtrennen.
Lieber Bruder, du hast mir gegeniiber so viel Liebe
bewiesen, wie ich sie dir in keiner Weise erwidern konnte.
Ich habe daher das Gefiihl, sehr undankbar zu sein. Du
hast dich genauso verhalten, wie man es nur von heiligen
Personlichkeiten erwarten kann. Wie werde ich mich dir
jemals erkenntlich zeigen konnen? Ich habe nichts, womit
ich deine zuvorkommende Freundschaft vergelten konnte.
Nichtsdestoweniger bin ich zuversichtlich, dal das Band
der Liebe, das uns miteinander verbindet, niemals zer-
reiflen wird. Unsere Freundschaft muf fiir immer bestehen
bleiben, obwohl ich unfihig bin, sie dir zu vergelten. Ich
kann nur hoffen, da3 du mir diese Unfdhigkeit verzeihst.

Lieber Bruder, friiher, als ich im Kerker saf3, konnte ich
dir nie als Freund dienen, und heute, wo ich mich eines
groBBen Reichtums erfreue, hat mich dieser Reichtum blind
gemacht. So kann ich dich nicht einmal heute geziemend
zufriedenstellen. Lieber Bruder, du bist so zuvorkommend
und freundlich, dafl du allen anderen Ehre erweist, ohne
jemals fiir dich selbst Ehre zu erwarten. Ein Mensch, der
gliickverhei3ende Fortschritte im Leben machen will, darf
nicht zuviel materiellen Wohlstand besitzen, der ihn nur
blind und hochmiitig macht, sondern er sollte sich um
seine Freunde und Verwandten kiimmern."

Als Vasudeva so zu Nanda Maharaja sprach, bewegten
ihn tiefe Gefiihle der Dankbarkeit fiir Konig Nandas
Freundschaft und die Wohltaten, die dieser ihm erwiesen
hatte. Seine Augen fiillten sich mit Trédnen, und er begann
zu weinen. Weil Nanda Maharaja seinem Freund
Vasudeva eine Freude bereiten wollte und weil er Krsna
und Balarama so sehr liebte, verbrachte er drei Monate in
ihrer Gemeinschaft. Als der Zeitpunkt des Abschieds
nahte, wollten die Mitglieder der Yadu-Dynastie die
Bewohner von Vrndavana zu ihrer vollsten Zufriedenheit
erfreuen, und so gaben sie Nanda Maharaja und seinen
Gefihrten fiirstliche Geschenke wie Gewédnder und
Schmuckstiicke. So wurden alle vollkommen zufrie-
dengestellt. Vasudeva, Ugrasena, Sr Krsna, Sii Balarama,
Uddhava und alle anderen Mitglieder der Yadu-Dynastie
iiberreichten Nanda Maharaja und seinen Geféhrten ihre
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personlichen Gaben, und mit diesen Abschiedsgeschenken
gesegnet, machte sich Nanda Maharaja zusammen mit den
anderen auf den Riickweg nach Vrajabhiimi, Vrndavana.
Ihre Gedanken blieben jedoch bei Krsna und Balarama,
und so kehrten sie alle gedankenverloren nach Vrndavana
zuriick. Als die Mitglieder der Vrsni-Dynastie ihren
scheidenden Freunden und Besuchern nachschauten,
erkannten sie, dal die Regenzeit nahte, und so
beschlossen sie, ebenfalls die Heimreise anzutreten. Sie
waren vollkommen zufrieden, denn sie betrachteten Krsna
als ihr ein und alles. Als sie nach Dvaraka zuriickkehrten,
sprachen  sie  voller Freude iiber Vasudevas
Opferzeremonie, iiber das Wiedersehen mit ihren
Freunden und Gonnern und iiber die vielen anderen
Ereignisse, die sich bei ihrem Besuch der Pilgerorte
ereignet hatten.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
83.  Kapitel des  Krsna-Buches: Vasudevas
Opferzeremonien’.

"



84 / Sri Krsna unterweist Vasudeva im
spirituellen Wissen und bringt Devaki
ihre sechs toten Sohne zuriick

Es ist ein vedischer Brauch, dafl die jiingeren
Mitglieder der Familie jeden Morgen den élteren ihre
Achtung erweisen. Insbesondere die Kinder und die
Schiiler sind gehalten, am Morgen den Eltern bzw. dem
spirituellen Meister ihre Ehrerbietungen darzubringen.
Auch Sri Krsna und Balarama pflegten entsprechend
diesem vedischen Prinzip ihrem Vater Vasudeva und
seinen Frauen ihre Ehrerbietungen zu erweisen. Als Sie
eines Tages, nachdem sie alle wieder von den
Opferzeremonien in Kuruksetra zuriickgekehrt waren,
IThrem Vater Vasudeva Ihre Ehrerbietungen darbrachten,
ergriff dieser die Gelegenheit und pries die Erhabenheit
seiner beiden Sohne. Vasudeva hatte bereits die
Moglichkeit bekommen, den grolen Weisen, die sich an
der Opferstitte versammelt hatten, zuzuhdren und so
Krsnas und Balaramas hohe Stellung zu verstehen. Doch
er hatte dies nicht nur von den Weisen gehort, sondern er
hatte es bei vielen Gelegenheiten bereits selbst erfahren,
daB Krsna und Balarama keine gewohnlichen Menschen,
sondern hochst aulergewdhnliche Personlichkeiten waren.
Deshalb hatte er auch den Worten der Weisen Glauben
geschenkt, als diese sagten, da} seine Sohne, Krsna und
Balarama, die Hochste Personlichkeit Gottes seien.

Mit festem Glauben an seine Sohne sagte er zu Thnen:
"Mein lieber Krsna, Du bist die Hochste Personlichkeit
Gottes, sac-cid-ananda-vigraha, und Du, mein lieber
Balarama, bist Sankarsana, der Meister aller mystischen
Krifte. Heute nun verstehe ich, daB Thr ewig seid. Ihr
beide seid transzendental zur materiellen Manifestation
und ihrer Ursache, der Hochsten Person, Maha-Visnu. O
mein Herr, Du bist der urspriingliche Beherrscher aller
Dinge; Du bist der Ruheort der kosmischen Manifestation;
Du bist der Schopfer und sogleich die zur Schopfung
notwendigen Bestandteile. Du bist der Meister der
kosmischen Manifestation, die im Grunde nur fiir Deine
Spiele geschaffen wurde.

Du bist ebenfalls die verschiedenen Phasen des
materiellen Kosmos, die sich von seinem Anfang bis zu
seinem Ende unter den verschiedenen Formeln der Zeit
manifestieren, denn Du bist sowohl die Ursache als auch
die Wirkung dieser Manifestation. Die beiden Aspekte der
materiellen Welt, namlich der Herrscher und das
Beherrschte, bist ebenfalls Du, der Du als der hochste
transzendentale Kontrollierende {iiber diesen Aspekten
stehst; daher entziehst Du Dich dem
Wahrnehmungsvermodgen unserer Sinne. Du bist die
Hochste Seele, die ungeboren und unwandelbar ist. Du
wirst nicht von den sechsfachen Wandlungen betroffen,
die im materiellen Korper stattfinden. Die wunderbare
Vielfalt in der materiellen Welt wurde ebenfalls von Dir
geschaffen, und als Uberseele bist Du in jedes Lebewesen
und selbst in die Atome eingegangen. Du bist der Erhalter
alles Bestehenden.

Die Lebenskraft, die als das Lebensprinzip in allem
wirkt, und die Schaffenskraft, die von ihr ausgeht, wirken
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nicht selbstindig, sondern sind von Dir, der Hochsten
Person hinter diesen Kriften, abhingig. Ohne Deinen
Willen konnen sie nicht arbeiten. Die materielle Energie
hat kein BewuBtsein, und sie kann nicht unabhingig
wirken, das heifit ohne von Dir in Bewegung gesetzt
worden zu sein. Weil die materielle Natur von Dir
abhingig ist, konnen die Lebewesen lediglich versuchen
zu handeln, doch sie sind nicht fihig, ohne Dein Einver-
standnis und Deinen Willen irgend etwas zu unternehmen
oder das gewiinschte Ergebnis ihrer Bemiihungen zu
erlangen.

O mein Herr, die urspriingliche Energie ist nichts
weiter als eine Deiner Emanationen. Der Schein des
Mondes, die Hitze des Feuers, die Strahlen der Sonne, das
Leuchten der Sterne und der elektrische Blitz, der mit
durchdringender Stirke niederfihrt, sowie das Gewicht
der Berge, die Energie der Erde und die Eigenschaft ihres
Duftes - dies alles sind verschiedene Manifestationen
Deinerselbst. Der reine Geschmack des Wassers und die
Kraft, die alles Leben erhilt, sind ebenfalls Aspekte
Deiner GroBle, o Herr. Auch das Wasser und sein Ge-
schmack sind nicht von Dir verschieden.

Lieber Herr, die Kraft der Sinne, die Fahigkeit des
Geistes, zu denken, zu fiihlen und zu wollen, sowie auch
die Stirke, die Bewegungen und das Wachstum des
Korpers scheinen von den sich bewegenden Liiften im
Korper bewirkt zu werden, doch letzten Endes sind sie
nichts anderes als Manifestationen Deiner Energie. Auch
die Weite des Weltalls ruht in Dir. Die Schwingung im
Ather, das Donnern am Himmel, der héchste Klang
onkara und die Formulierung verschiedener Worte zur
Unterscheidung verschiedener Objekte sind symbolische
Reprisentationen Deinerselbst. Du bist alles. Die Sinne,
die Beherrscher der Sinne, die Halbgétter, sowie das
Erwerben von Wissen, das die Aufgabe der Sinne ist, und
die Gegenstinde des Wissens - das bist alles Du. Du bist
ebenfalls die Entscheidungskraft der Intelligenz und das
scharfe Gedichtnis eines Lebewesens. Du bist das
egoistische Prinzip der Unwissenheit, das die Ursache der
materiellen Welt ist; Du bist das egoistische Prinzip der
Leidenschaft, das die Ursache der Sinne darstellt, und Du
bist das egoistische Prinzip der Tugend, das die Ursache
der Halbgotter ist, die iiber die Abldufe in der materiellen
Welt wachen. Du bist auch die illusionierende Energie,
maya, die die fortwdhrende Wanderung der bedingten
Seele von Korper zu Korper verursacht.

O Hochste Personlichkeit Gottes, Du bist die
urspriingliche Ursache aller Ursachen, ebenso wie die
Erde die urspriingliche Ursache vieler Arten von Bdaumen,
Pflanzen und &hnlicher Vielfalt ist. Und wie in all diesen
Manifestationen die Erde vertreten ist, so bist Du iiberall
in der materiellen Manifestation als Uberseele
gegenwirtig. Du bist die hochste Ursache aller Ursachen,
das ewige Prinzip. In Tat und Wahrheit ist alles
Bestehende nichts anderes als eine Manifestation Deiner
einen Energie. Die drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur - sattva, rajas und tamas - und das
Ergebnis ihrer Wechselwirkung sind durch Deine
yoga-maya mit Dir verbunden. Man glaubt zwar, sie seien
unabhingig, doch dem ist nicht so, denn in Wirklichkeit



ruht die gesamte materielle Energie auf Dir, der
Uberseele. Weil Du die hochste Ursache aller Dinge bist,
haben die  Wechselwirkungen der  materiellen
Manifestation - Geburt, Dasein, Wachstum, Wandel,
Zerfall und Vernichtung - auf Dich keinen Einflufl. Deine

hochste  Energie, yoga-maya, wirkt in den
verschiedenartigsten Manifestationen, und weil
yoga-maya Deine Energie ist, bist Du in allem gegenwir-
tig.

Im Neunten Kapitel der Bhagavad-gita wird diese
Tatsache vom Herrn sehr anschaulich erklért: "Von Mir,
in Meiner unmanifestierten Form, wird das gesamte
Universum durchdrungen. Alles ruht in Mir, doch Ich bin
nicht dort." Das gleiche wird hier von Vasudeva zum
Ausdruck gebracht. Wenn man sagt, Krsna sei nicht in
allem, bedeutet dies, dall Er iiber allem steht, obwohl
Seine Energie iiberall wirkt. Mit Hilfe des folgenden
einfachen Beispiels kann dies sehr leicht verstanden
werden: In einem groflen Betrieb ist die Energie oder die
Organisation des Direktors bis in den letzten Winkel
wirksam; dies bedeutet jedoch nicht, da er iiberall
personlich gegenwirtig ist, obwohl die Beschiftigten in
jeder einzelnen Abteilung die Anwesenheit des
Eigentlimers spiiren. Wenn sich der Besitzer einmal
personlich in einer Abteilung aufhilt, so ist dies nur eine
Formalitit, denn seine Energie wirkt ohnehin bereits
iiberall. Ebenso kann die Allgegenwart der Hochsten
Personlichkeit Gottes im Wirken Threr Energien
wahrgenommen werden. Daher wird die Philosophie, daf§
alles auf unvorstellbare Weise gleichzeitig eins mit und
verschieden vom Hochsten Herrn ist, iiberall bestétigt. Mit
anderen Worten, der Herr ist einer, doch Seine Energien
sind von unendlicher Vielfalt.

Vasudeva fuhr fort: "Die materielle Welt ist wie ein
groer Strom, dessen Wellen die drei materiellen
Erscheinungsweisen - Tugend, Leidenschaft und
Unwissenheit - sind. Der materielle Korper, seine Sinne,
die Fihigkeit des Denkens, Fiihlens und Wollens sowie
die Zustinde von Leid, Gliick, Anhaftung und Lust sind
verschiedene Produkte dieser drei Erscheinungsweisen.
Die torichten Menschen, die Deine transzendentale
Personlichkeit jenseits dieser materiellen
Wechselwirkungen nicht zu erkennen vermdogen, bleiben
im Netz der fruchtbringenden Titigkeiten verstrickt und
sind somit dem fortgesetzten Kreislauf von Geburt und
Tod unterworfen, ohne eine Aussicht auf Befreiung."

Das gleiche wird auch vom Herrn auf andere Weise im
Vierten Kapitel der Bhagavad-gita bestdtigt, wo es heil3t,
daB jeder, der das Erscheinen und die Taten des Hochsten
Herrn, SiT Krsna, versteht, aus der Gewalt der materiellen
Natur befreit wird und nach Hause, zu Gott, zuriickkehrt.
Krsnas transzendentaler Name, Seine Gestalt, Seine Taten
und Seine Eigenschaften sind also keine Schopfungen der
materiellen Natur.

"Mein lieber Herr", fuhr Vasudeva fort, "wenn die
bedingte Seele trotz ihrer vielen Mingel auf irgendeine
Weise mit dem hingebungsvollen Dienst in Beriihrung
kommt, erlangt sie die zivilisierte menschliche
Lebensform, die ein entwickeltes Bewultsein aufweist,
und wird dadurch befidhigt, weitere Fortschritte im
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hingebungsvollen Dienst zu machen. Weil die meisten
Menschen jedoch von der dufleren Energie verblendet
sind, nutzen sie diesen Vorteil des menschlichen Korpers
nicht. So lassen sie sich die Moglichkeit entgehen, ewige
Freiheit zu erlangen, und bringen sich torichterweise um
den ganzen Fortschritt, den sie im Laufe von Tausenden
von Leben gemacht haben.

In der korperlichen Lebensauffassung hingt man
aufgrund seiner falschen Ichbezogenheit an den
Abkémmlingen seines Korpers, und auf diese Weise gerit
jeder im bedingten Leben in die Gefangenschaft falscher
Beziehungen und falscher Zuneigung. Die ganze Welt
bewegt sich unter dem EinfluB dieser falschen
Auffassungen, der Ursachen der materiellen
Gefangenschaft. Ich wei, da keiner von Euch beiden
mein Sohn ist. Thr seid der Ursprung, das Oberhaupt und
der zeugende Vater von allem, die Personlichkeiten
Gottes, die als Pradhana und Purusa bezeichnet werden.
Aber Ihr seid nun auf der Erde erschienen, um die
ksatriya-Konige, die unnotigerweise riesige Streitkrifte
aufgebaut haben, zu vernichten und dadurch die Welt von
ihrer Last zu befreien. Dies habt Thr mir bereits in der
Vergangenheit offenbart. Mein lieber Herr, Du bist die
Zuflucht aller ergebenen Seelen und der hochste Gonner
der Bescheidenen und Demiitigen. Ich suche deshalb
Zuflucht bei Deinen Lotosfiien, die allein Befreiung aus
der Verstrickung ins materielle Dasein gewéhren konnen.

Fiir lange Zeit habe ich meinen Korper fiir mein Selbst
gehalten, und obwohl Du die Hochste Personlichkeit
Gottes bist, habe ich gemeint, Du seist mein Sohn.
Damals, als Du in Kamsas Kerker das erste Mal vor mir
erschienen bist, wurde ich davon unterrichtet, dal Du die
Hochste Personlichkeit Gottes bist und dal3 Du sowohl
zum Schutz der religiosen Prinzipien als auch zur
Vernichtung der Gottlosen herabgestiegen bist. Obgleich
es fiir Dich keine Geburt gibt, erscheinst Du in jedem
Zeitalter, um diese Mission zu erfiillen. Mein lieber Herr,
so wie am Himmel viele Formen erscheinen und
verschwinden, so erscheinst und verschwindest auch Du
in vielen ewigen Formen. Wer konnte jemals Deine
transzendentalen Spiele und das Mysterium Deines
Erscheinens und Fortgehens verstehen? Was uns betrifft,
so sollten wir einzig und allein ohne Unterla Deine
erhabene Grofle preisen."”

Wihrend Vasudeva auf diese Weise zu seinen
gottlichen Sohnen sprach, ldchelten diese. Weil Krsna und
Balarama Thren Geweihten sehr zugetan sind, nahmen Sie
Vasudevas Lobpreisungen mit einem freundlichen
Lécheln entgegen. Darauf antwortete Krsna, um alles, was
Vasudeva gesagt hatte, zu bestitigen: "Mein lieber Vater,
Wir sind trotz allem, was du gesagt hast, deine Sohne.
Was du iiber Uns gesagt hast, zeugt zweifellos von einem
hohen philosophischen Verstindnis des spirituellen
Wissens. Ich stimme ausnahmslos allem zu."

Vasudeva befand sich auf der Stufe der hochsten
Vollkommenheit des Lebens, da er Sri Krsna und
Balarama als seine Sohne ansah; doch weil die an dem
heiligen Pilgerort von Kuruksetra versammelten Weisen
den Herrn als die hochste Ursache aller Dinge bezeichnet
hatten, wiederholte Vasudeva aus Liebe zu Krsna und



Balarama einfach ihre Worte. SiT Krsna wollte Seine
Beziehung zu Vasudeva als Sohn und Vater nicht
beeintrichtigt sehen; deshalb erklirte Er schon zu Beginn
Seiner Antwort, daf} Er der ewige Sohn Vasudevas sei und
Vasudeva Sein ewiger Vater. Als niichstes erklirte Sri
Krsna Seinem Vater die spirituelle Identitdt aller
Lebewesen: "Mein lieber Vater, alles, auch Ich Selbst und
Mein élterer Bruder Balarama sowie die Einwohner von
Dvaraka und die gesamte kosmische Manifestation, ist
genauso, wie du es beschrieben hast; aber zugleich sind
wir alle auch qualitativ eins."

SiT Krsna wollte, daB Vasudeva alles mit den Augen
eines maha-bhagavata, eines Gottgeweihten ersten
Ranges, sehen wiirde. Ein Gottgeweihter ersten Ranges
sieht, daf} alle Lebewesen ewige Teile des Hochsten Herrn
sind und daf Sich der Hochste Herr im Herzen eines jeden
befindet. In Wirklichkeit besitzen alle Lebewesen eine
spirituelle Identitit, doch im materiellen Dasein geraten
sie unter den FEinfluB der Erscheinungsweisen der
materiellen Natur und werden von der korperlichen
Lebensauffassung bedeckt; auf diese Weise vergessen sie,
daB} die spirituelle Seele von gleicher Natur ist wie die
Hochste  Personlichkeit Gottes, und aufgrund der
verschiedenartigen materiellen Bedeckungen glauben sie
irrtiimlicherweise, dal es zwischen den Individuen
Unterschiede gidbe. Mit anderen Worten, die Unterschiede
zwischen den Korpern machen uns glauben, auch
zwischen den spirituellen Seelen giibe es Unterschiede.

ST Krsna fiihrte daraufhin ein anschauliches Beispiel
mit den fiinf grobstofflichen materiellen Elementen an -
Ather, Luft, Feuer, Wasser und Erde. Diese materiellen
Elemente sind iiberall auf unserer Welt vorhanden, sei es
in einem irdenen Krug, einem Berg, einem Baum oder
einem Ohrring. Diese fiinf Elemente befinden sich in
unterschiedlichen Mengen und Proportionen in allen
Dingen. Ein Berg zum Beispiel ist ein riesiges Gebilde aus
der Verbindung dieser fiinf Elemente, und ein kleiner
Krug besteht aus den gleichen Elementen, aber in
kleinerer Menge. Obwohl alle materiellen Manifestationen
also von unterschiedlicher Form und Grofe sein mogen,
bestehen sie aus den gleichen Bestandteilen. In dhnlicher
Weise sind alle Lebewesen von gleicher spiritueller
Eigenschaft - sowohl Krsna als auch das visnu-tattva mit
den Millionen von Visnu-Erweiterungen, als auch die
Lebewesen in den verschiedenen Korpern, angefangen
mit Brahma bis hinunter zur kleinen Ameise. Einige sind
quantitativ grof} und andere klein, doch qualitativ sind alle
von gleicher Natur. In den Upanisaden wird deshalb
bestitigt, daf3 Sii Krsna, der Hochste Herr, das Oberhaupt
aller Lebewesen ist und dafl Er sie erhdlt und mit allen
Lebensnotwendigkeiten  versorgt. Jeder, der diese
Philosophie kennt, besitzt vollkommenes Wissen. Der ve-
dische Aphorismus tat tvam asi - "Du bist das gleiche" -
bedeutet deshalb nicht, dal jeder Gott ist, sondern
vielmehr, daf} jeder qualitativ von gleicher Natur wie Gott
ist.

Nachdem Vasudeva gehort hatte, wie Krsna die
gesamte Philosophie des spirituellen Lebens in einer
kurzen Zusammenfassung wiedergab, freute er sich sehr
iiber seinen Sohn. In seiner Gliickseligkeit vermochte er
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kein Wort hervorzubringen und verharrte deshalb in
Schweigen. Die ganze Zeit iiber hatte Devaki, die Mutter
Krsnas, still neben ihrem Mann gesessen. Ihr war bekannt,
daBl Krsna und Balarama Ihrem Lehrer gegeniiber so giitig
gewesen waren, dal Sie ihm seinen toten Sohn aus der
Gewalt Yamarajas, des Herrn des Todes, zuriickbrachten.
Seitdem sie von dieser Begebenheit gehort hatte, hatte sie
stindig an ihre eigenen Sohne denken miissen, die von
Kamsa getdtet worden waren, und bei dieser Erinnerung
wurde sie von schmerzlicher Trauer liberwiltigt.

Voller Mitleid mit ihren toten S6hnen, wandte sich
Devaki schlielich an Krsna und Balarama und sagte zu
Thnen: "Mein lieber Balarama, schon Dein Name weist
darauf hin, da Du jedem alle Freude und alle Kraft
gewihrst. Deine grenzenlose Kraft befindet sich jenseits
der Reichweite unserer Gedanken und Worte, und Du,
mein lieber Krsna, bist der Meister aller mystischen yogis.
Ich weifl auch, da Du der Herr der Prajapatis bist,
einschlieBlich Brahmas und seiner Helfer, und daf3 Du die
urspriingliche Personlichkeit Gottes, Narayana, bist. Ich
weill sehr wohl, dal Du auf die Erde gekommen bist, um
alle gottlosen Menschen zu vernichten, die im Laufe der
Zeit auf Irrwege geraten sind. Sie verloren die Herrschaft
iiber ihren Geist und iiber ihre Sinne und sind von der
Stufe der Tugend gefallen. Sie miBachteten bewuf3t die
Anweisungen der offenbarten Schriften, indem sie ein
Leben des Uberflusses und der Schamlosigkeit fiihrten.
Du bist auf die Erde herabgestiegen, um solche
verworfenen Konige zu tdten und dadurch die Erde von
ihrer schweren Last zu befreien. Mein lieber Krsna, ich
weil}, da3 Maha-Visnu, der im Ozean der Ursachen der
kosmischen Manifestation liegt und der Ursprung der
gesamten Schopfung ist, nichts anderes als eine
Erweiterung Deiner vollstindigen Teilerweiterung ist. Mit
anderen Worten, die Schopfung, Erhaltung und
Vernichtung der kosmischen Manifestation wird allein
von einer Deiner vollstindigen Teilerweiterungen
bewirkt. Ich suche deshalb riickhaltlos bei Dir Zuflucht.
Ich habe gehort, da3 Dein Lehrer, Sandipani M uni, dem
Du zur Belohnung eine Freude bereiten wolltest, Dich bat,
seinen toten Sohn ins Leben zuriickzubringen und dafl Du
den Sohn Deines Lehrers darauthin zusammen mit
Balarama unverziiglich aus Yamarajas Reich holtest,
obwohl der Junge bereits seit langer Zeit tot war. Diese
Tat zeigt mir deutlich, da3 Du der hochste Meister aller
mystischen yogis bist. Ich bitte Dich deshalb, mir meinen
Wunsch auf dieselbe Weise zu erfiillen. Ich bitte Dich,
mir giitigerweise all meine Sohne zuriickzubringen, die
von Karhsa getotet wurden. Wenn Du sie mir wiedergibst,
wird mein Herz Zufriedenheit finden; es wire fiir mich
schon eine grofe Freude, wenn ich sie nur einmal sehen
konnte."

Als Krsna und Balarama den Wunsch IThrer Mutter
vernommen hatten, riefen Sie sogleich yoga-maya, um
ihre Hilfe in Anspruch zu nehmen, und begaben Sich nach
Sutala, einem der niederen Planetensysteme. Einstmals
war der Hochste Herr in Seiner Inkarnation als Vamana
von Bali Maharaja, dem Ko&nig der Ddmonen, erfreut
worden, da dieser Thm alles schenkte, was er besaB.
Daraufhin hatte Bali Maharaja ganz Sutala als Residenz



und Konigreich bekommen. Als dieser grofe
Gottgeweihte, Bali Maharaja, nun sah, da Krsna und
Balarama auf Seinen Planeten gekommen waren, versank
er in einem Ozean der Freude. Sowie er Krsna und
Balarama vor sich erblickte, erhob er sich zusammen mit
seiner Familie von den Sitzen, und sie verneigten sich vor
den Lotosfiilen des Herrn. Bali Maharaja bot Sr1 Krsna
und Balarama die besten Sitze an, die er besaf3, und als die
beiden gottlichen Personlichkeiten Sich gesetzt hatten,
wusch er Thnen die Lotosfiie. AnschlieBend sprengte er
sich und seinen Familienmitgliedern das Wasser iiber die
Kopfe. Das Wasser, mit dem Krsnas und Balaramas
LotosfiiBe gewaschen werden, ist selbst fiir die groften
Halbgotter, wie Brahma, lduternd.

Alsdann brachte Bali Maharaja wertvolle Gewiénder,
Schmuck, Sandelholzpaste, Betelniisse, brennende
Lampen und viele nektargleiche Speisen herbei und
verehrte den Herrn gemeinsam mit den Mitgliedern seiner
Familie nach allen Regeln der Schriften. Auch seinen
Reichtum und seinen Korper brachte er den Lotosfiilen
des Herrn dar. Konig Bali empfand solch transzendentale
Freude, da} er mehrmals die Lotosfiile des Herrn ergriff
und sie an seine Brust driickte; manchmal setzte er sie
auch auf sein Haupt, und auf diese Weise kannte seine
transzendentale Gliickseligkeit keine Grenzen. Trénen der
Liebe und Zuneigung stromten aus seinen Augen, seine
Haare straubten sich, und mit stockender Stimme brachte
er seine Gebete dar.

"O mein Herr, Sri Balarima, o urspriinglicher
Anantadeva, Du bist so groB3, da} Anantadeva gesa und
viele andere transzendentale Formen urspriinglich aus Dir
und Sri Krsna hervorgegangen sind. Thr seid die
urspriingliche Personlichkeit Gottes, und Eure ewige
Gestalt ist von unbegrenzter Gliickseligkeit und
vollkommenem Wissen durchdrungen. Ihr seid die
Schopfer der ganzen Welt. Thr seid die Begriinder und die
urspriinglichen Verkiinder der Pfade des jiiana-yoga und
des bhakti-yoga. Thr seid das Hochste Brahman, die
urspriingliche Personlichkeit Gottes, und deshalb bringe
ich Euch meine achtungsvollen Ehrerbietungen dar.
Lieber Krsna, lieber Balarama, meine verehrten Meister,
es ist sehr schwer fiir die Lebewesen, die Moglichkeit zu
bekommen, Euch zu sehen. Doch wenn Ihr Euren
Geweihten Eure Barmherzigkeit gewihrt, konnen diese
Euch ohne weiteres sehen. Es ist also einzig und allein
Eure grundlose Barmherzigkeit, da Thr Euch
bereitgefunden habt, hierherzukommen und uns sichtbar
zu werden, denn was uns betrifft, so stehen wir
gewohnlich unter dem EinfluB von Unwissenheit und
Leidenschaft.

Mein lieber Herr, wir gehoren zu den daityas, den
Damonen, und diese ddmonischen Lebewesen, wie die
Gandharvas, Siddhas, Vidyadharas, Caranas, Yaksas,
Raksasas und Pisacas sowie die Geister und Kobolde, sind
von Natur aus unfihig, Dich zu verehren oder Deine
Geweihten zu werden. Statt Gottgeweihte zu werden,
werden sie nur zu Hindernissen auf dem Pfad der
Hingabe. Du hingegen bist die Hochste Personlichkeit
Gottes, die alle Veden repriasentiert und Sich in der
Erscheinungsweise der makellosen Tugend befindet.
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Deine Stellung ist immer transzendental. Aus diesem
Grund haben einige von uns, obwohl sie in der
Erscheinungsweise der Leidenschaft und Unwissenheit
geboren wurden, bei Deinen Lotosfiilen Zuflucht gesucht
und sind Gottgeweihte geworden. Einige von uns sind
tatsidchlich reine Gottgeweihte, und andere haben bei
Deinen LotosfiiBen Zuflucht gesucht, weil sie hoffen, fiir
ihre Hingabe irgend etwas zu bekommen.

Nur durch Deine grundlose Barmherzigkeit diirfen wir
Démonen jetzt personlich mit Dir zusammensein. Nicht
einmal die groBen Halbgotter diirfen sich dieses Gliicks
erfreuen. Niemand wei3, wie Du durch Deine
yoga-maya-Energie  wirkst. Selbst die Halbgotter
vermogen das Ausmall der Tatigkeiten Deiner inneren
Energie nicht zu ermessen; wie also konnte dies uns
moglich sein? Ich bringe Dir daher meine demiitigen
Gebete dar: Sei bitte giitig zu mir, der ich Dir vollig
ergeben bin, und begiinstige mich mit Deiner grundlosen
Barmbherzigkeit, so daf ich mich Leben fiir Leben
ausschlieBlich an Deine LotosfiiBe erinnern kann. Es ist
mein einziger Wunsch, allein zu leben wie die
paramahariisas, die voll inneren Friedens iiberall
umherziehen und sich ganz von Deinen Lotosfiilen
abhingig gemacht haben. Und wenn ich trotzdem einmal
mit jemandem zusammensein muf3, dann moge dies einer
Deiner reinen Geweihten sein und niemand anders, denn
sie wollen immer nur das Beste fiir alle Lebewesen.

Mein lieber Herr, Du bist der hochste Meister und
Lenker der ganzen Welt. Bitte beschiftige mich in
Deinem Dienst, damit ich von allen materiellen Verun-
reinigungen frei werden kann. Durch Deine Kraft ist dies
tatsidchlich moglich, denn sobald sich jemand in Deinem
liebevollen Dienst beschiftigt, o Herr, wird er von allen

Regeln und Prinzipien befreit, die in den Veden
vorgeschrieben werden."
Das Wort paramaharisa, das Bali Maharaja

gebrauchte, bedeutet "der hochste Schwan". Es heif3t, dal3
ein Schwan in der Lage ist, aus einer Mischung von Milch
und Wasser nur die Milch herauszuziehen und das Wasser
zuriickzulassen. Wer auf dhnliche Weise in der Lage ist,
aus der materiellen Welt den spirituellen Aspekt
herauszuholen und allein zu leben, wihrend er sich einzig
vom Hochsten Spirituellen Wesen abhiédngig macht und
nicht von der materiellen Welt, wird paramaharisa
genannt. Wenn man die Stufe des paramahariisa erreicht
hat, ist man nicht mehr an die Regeln und Vorschriften
der Veden gebunden. Ein paramahamsa hilt sich nur in
der Gemeinschaft reiner Gottgeweihter auf und meidet
diejenigen, die zu sehr am materiellen Leben hingen. Die
Materialisten ndmlich wissen den Wert eines
paramahariisa nicht zu schitzen, wohingegen diejenigen,
die so gliicklich sind, in spiritueller Hinsicht
fortgeschritten zu sein, bei den paramaharisas Zuflucht
suchen und dadurch ihr menschliches Leben zum Erfolg
fiihren.

Nachdem Sri Krsna die Gebete Bali Maharajas
angehort hatte, sprach Er: "Mein lieber Konig der
Dédmonen, im Zeitalter des Svayambhuva Manu zeugte
der Prajapati namens Marici mit seiner Frau Urna sechs
Sohne, von denen jeder ein Halbgott war. Als nun eines



Tages Brahma von der Schonheit seiner Tochter betort
wurde und ihr, getrieben von liisterner Begierde, folgte,
emporten sich diese sechs Halbgotter mit Abscheu iiber
Brahmas Verhalten. Weil diese Kritik jedoch ein grofBes
Vergehen gegen Brahma darstellte, wurden diese
Halbgotter dazu verflucht, als die Sohne des Dédmons
HiranyakaSipu geboren zu werden. Diese Sohne
HiranyakaSipus wurden spiter in Mutter Devakis Schof3
versetzt, und jeder von ihnen wurde gleich nach seiner
Geburt von Karhsa getdtet. Mein lieber Konig der
Dimonen, Mutter Devaki sehnt sich sehr danach, ihre
sechs toten Sohne wiederzusehen, denn ihr frither Tod
von der Hand Karhsas bereitet ihr grofen Schmerz. Ich
weil}, daf} sie alle bei dir leben, und Ich habe beschlossen,
sie mit Mir zu nehmen, um Meine Mutter Devaki zu
beruhigen. Nachdem diese sechs bedingten Seelen Meine
Mutter gesehen haben, werden sie Befreiung erlangen und
zu ihrer Freude auf ihren Heimatplaneten erhoben werden,
um dort wieder ihre frilhere Stellung als Halbgotter
einzunehmen. Thre Namen sind Smara, Udgitha,
Parisvanga, Patanga, Ksudrabhrt und Ghrni."

Als Krsna dem Konig der Damonen dies mitgeteilt
hatte, schwieg Er, und Bali Maharaja verstand, was der
Herr wiinschte. Er brachte Krsna die Verehrung dar, die
Ihm gebiihrte, und danach nahmen Krsna und Balarama
die sechs bedingten Seelen mit Sich und kehrten nach
Dvaraka zuriick, um sie dort als kleine Kinder ihrer
Mutter Devaki zu iibergeben. Mutter Devaki wurde in
ihrer Freude von solch ekstatischen miitterlichen Gefiihlen
ergriffen, da Milch aus ihren Briisten floB. In tiefer
Gliickseligkeit stillte sie ihre Kinder, hob sie immer
wieder auf ihren Schofl und genofl den Duft ihrer
niedlichen Kopfe, wobei sie dachte: "Krsna hat mir meine
verlorenen Kinder zuriickgebracht!" So blieb sie eine
Zeitlang unter dem iiberwéltigenden Einflul der Energie
Visnus, und voll miitterlicher Zirtlichkeit erfreute sie sich
der Gemeinschaft ihrer verlorenen Kinder.

Die Milch aus Devakis Brust war transzendentaler
Nektar, denn die gleiche Milch hatte einst S11 Krsna
getrunken. Als die Kinder an Devakijis Brust, die Si1
Krsnas Korper beriihrt hatte, tranken, erlangten sie auf der
Stelle Selbstverwirklichung und brachten S Krsna,
Seinem Bruder Balarama, ihrem Vater Vasudeva und
Mutter Devaki ihre Ehrerbietungen dar. Unmittelbar
danach wurde jeder von ihnen auf seinen himmlischen
Planeten erhoben.

Als Devaki wieder allein war, war sie zutiefst
verwundert bei dem Gedanken, daf3 ihre toten Kinder
zuriickgekehrt und nun wieder gegangen waren, um auf
ihre Planeten zuriickzukehren. Sie konnte sich mit diesen
Geschehnissen nur abfinden, indem sie in ihnen Sii
Krsnas Spiele sah, denn in diesen Spielen konnen sich die
unglaublichsten Dinge ereignen, da Sr1 Krsnas Energien
unfaf3bar sind. Ohne die unfabaren und unbegrenzten
Energien des Herrn anzuerkennen, kann man nicht
verstehen, dafl Krsna die Hochste Seele ist. Durch Seine
unbegrenzten Energien vollfiihrt Er auch Seine
unbegrenzten Spiele, und niemand kann sie in ihrer
ganzen Fiille beschreiben oder kennen. Stuta Gosvami, der
den Weisen von Naimisaranya, an deren Spitze Saunaka

129

Rsi saB, das Srimad-Bhagavatam vortrug, machte an
dieser Stelle die folgende Aussage:

"Ihr groen Weisen, bitte erkennt, da} die
transzendentalen Spiele S Krsnas ewig sind. Sie sind
keine gewohnlichen Erzdhlungen von historischen
Begebenheiten; nein, vielmehr sind solche Erzidhlungen
mit der Hochsten Personlichkeit Gottes Selbst identisch.
Deshalb wird jeder, der die Erzdhlungen von den Spielen
des Herrn hort, sogleich von der Verunreinigung des
materiellen Daseins befreit. Wenn diese Erzdhlungen in
die Ohren der reinen Gottgeweihten dringen, ist dies fiir
sie reiner Nektar." Genau solche Erzdhlungen wurden von
Sukadeva Gosvami, dem erhabenen Sohn Vyasadevas,
vorgetragen, und jeder, der sie hort, wie auch jeder, der
sie weitererzdhlt, damit andere sie horen konnen, wird
Krsna-bewuft. Und nur diejenigen, die Krsna-bewuf3t
sind, konnen nach Hause, in das Konigreich Gottes,
zuriickkehren.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
84. Kapitel des Krsna-Buches: "Sri Krsna unterweist
Vasudeva im spirituellen Wissen und bringt Devaki ihre
sechs toten Sohne zuriick".



85 / Die Entfiihrung Subhadras und
Sri Krsnas Besuch bei Srutadeva und
Bahulasva

Nachdem Konig Pariksit gehort hatte, wie Sr1 Krsna
Devakis sechs tote Sohne zuriickgebracht hatte, wurde er
noch begieriger, iiber Krsna und Seine transzendentalen
Spiele zu horen, weshalb er Sukadeva Gosvami fragte,
wie seine GroBmutter Subhadra auf Anraten Sri Krsnas
hin von seinem GroBvater Arjuna entfiihrt wurde. Konig
Pariksit brannte darauf zu erfahren, was es mit dieser
Entfiihrung auf sich hatte und wie es in der Folge zur
Heirat zwischen seinem Grofvater und seiner GroBmutter
gekommen war.

So erzihlte Sukadeva Gosvami die folgende
Geschichte: "Es begab sich einst, daB dein GroBvater
Arjuna, der groBe Held, mehrere heilige Pilgerorte be-
suchte, und wihrend er so durch die Lande zog, kam er
auch nach Prabhasaksetra. Dort erfuhr er, dal Sr
Balarama dabei war, fiir Subhadra, die Tochter von
Vasudeva, Arjunas Onkel miitterlicherseits, eine Heirat in
die Wege zu leiten. Obwohl ihr Vater, Vasudeva, und ihr
Bruder, Krsna, nicht einverstanden waren, hatte Balarama
die Absicht, Subhadra mit Duryodhana zu verheiraten. Je-
doch begehrte auch Arjuna Subhadras Hand."

Wie Arjuna nun an Subhadra und ihre Schonheit
dachte, wurde in ihm der Wunsch, sie zu heiraten, immer
starker, und so legte er sich einen bestimmten Plan
zurecht und verkleidete sich als Vaisnava-sannyds? mit
einem tridanda in der Hand. Der Mayavadi-sannyast tragt
einen ekadanda, einen einfachen Stab, wohingegen der
Vaisnava-sannyasi einen tridanda trigt, der aus drei
Stidben oder dandas zusammengebunden ist. Diese drei
Stibe des tridanda bedeuten, dafl der Vaisnava-sannyasi
gelobt, der Hochsten Personlichkeit Gottes mit Korper,
Geist und Worten zu dienen. Das System des
tridanda-sannyasa gibt es schon seit langer Zeit, und die
Vaisnava-sannyasis werden demgemil tridandis und
manchmal auch tridandi-svamis oder tridandi-gosvamis
genannt.

Die Aufgabe der sannyasis besteht gewohnlich darin,
durch das Land zu ziehen und zu predigen, doch wihrend
der vier Monate langen Regenzeit Indiens (September bis
Dezember) unterbrechen sie ihre Reisen und verweilen fiir
diese Zeit im Schutz eines bestimmten Ortes. Die Zeit,
wihrend der die sannyasis nicht reisen, wird
caturmasya-vrata genannt. Die Einwohner des Ortes, in
dem sich ein sannyasi wihrend dieser vier Monate
aufhilt, nutzen seine Anwesenheit, um spirituellen
Fortschritt zu machen. Arjuna blieb also in der Verklei-
dung eines tridandi-sannyasi fiir diese vier Monate in der
Stadt Dvaraka und {iiberlegte sich wihrenddessen, wie er
Subhadra zur Frau bekommen konnte. Die Bewohner von
Dvaraka und selbst Balarama bemerkten nicht, daf} der
vermeintliche sannyasi Arjuna war, und so begegneten sie
ihm mit groBer Achtung und erwiesen ihm ahnungslos
ihre Ehrerbietungen.

Eines Tages lud Balarama diesen sannyas? zu einem
Gastmahl in Seinem Hause ein. Balaramajt bot ihm voller
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Achtung die verschiedensten Kostlichkeiten an, und der
vorgebliche sannyast liel sich nicht zweimal bitten und
tat sich an all diesen Speisen giitlich. Wihrend des ganzen
Essens jedoch blickte Arjuna stindig nur zur hiibschen
Subhadra hiniiber, die sogar die groflen Helden und
Konige bezauberte. Arjunas Augen erstrahlten vor Liebe
zur ihr, und je lidnger er sie anschaute, desto mehr
leuchteten seine Augen. Er fafite insgeheim den
Entschluf3, Subhadra auf irgendeine Weise zur Frau zu
bekommen, und all seine Gedanken drehten sich nur noch
um diesen brennenden Wunsch.

Arjuna, der GroBvater Maharaja Pariksits, war
ebenfalls von auBergewohnlicher Schonheit, und seine
korperliche Erscheinung iibte eine starke Anziehung auf
Subhadra aus. So beschlof3 auch sie ihrerseits, niemanden
auBer Arjuna zum Gemahl zu nehmen. Weil sie ein
Maidchen von unbeschwerter Natur war, erwiderte sie
Arjunas Blicke, indem sie einfach mit einem vergniigten
Lécheln zu ihm hiniiberschaute. Dadurch flammte Arjunas
Liebe nur noch stiarker auf, und weil er verstand, daf
Subhadra ihm ihr Herz geschenkt hatte, beschlof er, sie zu
heiraten, koste es, was es wolle. Von da an konnte er
vierundzwanzig Stunden am Tag an nichts anderes mehr
denken als daran, wie er Subhadra zur Frau bekommen
konnte. Dieser Gedanke dridngte ihn so stark, daf} er
keinen Augenblick mehr Ruhe fand.

SchlieBlich begab es sich, da} Subhadra auf einem
Wagen aus dem Palast fuhr, um die Tempel der
Halbgotter zu besuchen. Diese Gelegenheit lief sich
Arjuna nicht nehmen, und mit Vasudevas und Devakis
Erlaubnis entfiihrte er Subhadra, indem er auf ihren
Wagen sprang, kampfbereit seinen Bogen in die Hand
nahm und mit den Pfeilen alle Soldaten, die ihn aufhalten
sollten, abwehrte. Als Subhadra so von Arjuna geraubt
wurde, brachen ihre Verwandten und Familienmitglieder
in lautes Wehgeschrei aus, doch Arjuna fiihrte sie unbeirrt
davon, genau wie ein Lowe, der sich seinen Anteil holt
und dann verschwindet. Als Balarama berichtet wurde,
daf} der vermeintliche sannyast niemand anders als Arjuna
gewesen war, der sich einfach nur verkleidet hatte, um
Subhadra zu entfiihren, wurde Er sehr zornig. Gleich den
Wogen des Meeres an einem Vollmondtag geriet
Balaramas Gemiit in Aufruhr.

Doch Sii Krsna stand auf Arjunas Seite; deshalb
versuchte Er zusammen mit anderen Familienmitgliedern,
Balarama zu besénftigen, indem Er Ihm zu Fiien fiel und
Ihn anflehte, Arjuna zu verzeihen. SchlieBlich konnte Sri
Balarama davon iiberzeugt werden, dal Subhadra Arjuna
liebte, und so war Er erfreut, als Er erfuhr, daf es ihr
Wunsch gewesen war, Arjuna zum Gemahl zu bekom-
men. Auf diese Weise wurde die ganze Angelegenheit
friedlich beigelegt. Weil Balarama dem neuverméhlten
Paar eine Freude machen wollte, lie Er ihnen eine riesige
Mitgift zukommen, die aus groBen Reichtiimern,
Elefanten, Streitwagen, Pferden, Dienern und Dienerinnen
bestand.

Maharaja Pariksit verlangte es sehr danach, noch mehr
iiber Krsna zu horen, und so erzihlte Sukadeva Gosvami,
nachdem er berichtet hatte, wie Arjuna Subhadra
entfiihrte, eine weitere Geschichte.



Es lebte einst ein Haushilter-brahmana in Mithila, der
Hauptstadt des Konigreiches Videha. Dieser brahmana -
er hieB Srutadeva - war ein groBer Geweihter Sri Krsnas.
Weil er vollig Krsna-bewuB3t war und sich stindig in
Krsnas Dienst beschiftigte, fiihrte er ein friedvolles Leben
und war frei von aller materiellen Anhaftung. Dazu kam,
daB} er sehr gelehrt war, und er wiinschte sich nichts
anderes, als vollkommen im Krsna-Bewuftsein verankert
zu sein. Obwohl er im Haushilterstand lebte, unternahm
er niemals grofe  Anstrengungen, um  seinen
Lebensunterhalt zu verdienen; er war mit dem zufrieden,
was er ohne zusitzliche Miihen bekam, und so bestritt er
irgendwie sein Leben. Jeden Tag besorgte er gerade das,
was zum Leben unbedingt notwendig war, und nichts
mehr. Das war seine Bestimmung. Der brahmana
wiinschte sich nichts anderes, als er unbedingt brauchte,
und so folgte er in allem Frieden den regulierenden
Prinzipien, wie sie den brahmanas von den offenbarten
Schriften vorgeschrieben werden.

Gliicklicherweise war der Konig von Mithila ein
ebenso erhabener Gottgeweihter wie dieser brahmana.
Der Name dieses berithmten Konigs lautete Bahulasva. Er
stand {iiberall in dem hohen Ansehen, ein vortrefflicher
Konig zu sein, und er war vollig frei von dem Wunsch,
sein Konigreich zugunsten seines materiellen Genusses
auszudehnen. Der brahmana und Konig Bahulasva lebten
auf diese Weise in Mithila als reine Geweihte StT Krsnas.

Da Sii Krsna Konig Bahulasva und dem brahmana
Srutadeva iiberaus wohlgesinnt war, bat Er eines Tages
Seinen Wagenlenker Daruka, Thn in die Hauptstadt
Mithila zu fahren. Sii Krsna wurde von den groflen
Weisen Narada, Vamadeva, Atri, Vyasadeva, ParaSurama,
Asita, Aruni, Brhaspati, Kanva, Maitreya, Cyavana und
anderen begleitet. S Krsna und die Weisen kamen auf
ihrer Fahrt durch viele Dorfer und Stidte, und iiberall
empfingen die Biirger sie mit grofer Achtung und
verehrten sie mit den verschiedensten Gaben. Wenn die
Biirger eines Ortes herbeistromten, um den Herrn zu
sehen, und sich alle zu einer Menschenmenge
versammelten, sah Krsna aus wie die Sonne, die von ihren
Planeten umgeben wird. Auf ihrer Reise fuhren Krsna und
die Weisen durch die Konigreiche Anarta, Dhanva,
Kurujangala, Kanka, Matsya, Paficala, Kunti, Madhu,
Kekaya, Kosala und Arna, und so bekamen alle Bewohner
dieser Lidnder, Minner wie Frauen, die Gelegenheit,
Krsna von Angesicht zu Angesicht zu sehen. So genossen
sie alle mit weit offenen Herzen, die mit Liebe und
Zuneigung zum Herrn erfiillt waren, himmlisches Gliick,
und als sie Krsnas Antlitz sahen, war ihnen, als trinken sie
durch ihre Augen Nektar. Der Anblick Krsnas lief} all ihre
aus Unwissenheit entstandenen falschen
Lebensauffassungen verschwinden. Als Krsna durch diese
Lander fuhr und die Menschen herbeikamen, um Ihn zu
sehen, segnete der Herr sie einfach durch Seinen Blick,
wodurch sie alles Gliick erfuhren und von jeglicher Art
der Unwissenheit befreit wurden. An einigen Orten
gesellten sich sogar die Halbgotter zu den Menschen, und
ihre Lobpreisungen reinigten die ganze Umgebung von
allen unheilvollen Dingen. So erreichte Sri Krsna
schlieBlich das Konigreich Videha.
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Als die Bewohner des Konigreichs die Nachricht von
Krsnas Ankunft vernahmen, freuten sie sich grenzenlos
und eilten mit Geschenken in den Héinden herbei, um Ihn
zu begriiBen. Als sie Sr1 Krsna sahen, erbliihten ihre
Herzen in  transzendentaler  Gliickseligkeit  wie
Lotosblumen, die sich beim Sonnenaufgang 6ffnen. IThnen
waren zwar die Namen all dieser grolen Weisen bekannt,
doch sie hatten sie noch nie selbst gesehen. Nun war es
ihnen durch Sri Krsnas Barmherzigkeit vergonnt, sowohl
die groBlen Weisen als auch Thn Selbst, den Hochsten
Herrn, zu sehen.

Konig Bahulasva und der brahmana Srutadeva, die
beide sehr wohl wuliten, da3 der Herr nur gekommen war,
um sie mit Seiner Barmherzigkeit zu segnen, fielen sofort
vor Seinen Lotosfiilen nieder und erwiesen Ihm ihre
Ehrerbietungen. Mit gefalteten Hénden luden dann
sowohl der Konig als auch der brahmana ST Krsna und
die Weisen zu sich nach Hause ein. Um sie beide zu
erfreuen, manifestierte Sich  Sri Krsna in zwei
Erweiterungen und besuchte gleichzeitig den Konig und
den brahmana. Aber keiner der beiden wuflte, dafl der
Herr Sich auch im Hause des anderen befand; jeder
dachte, der Herr sei nur in sein Haus gekommen. Dal}
Krsna und Seine Begleiter in beiden Hausern zugleich
anwesend waren, obwohl sich weder der brahmana noch
der Konig dessen bewult waren, ist eine der Fiillen der
Hochsten Personlichkeit Gottes, und sie wird in den
offenbarten Schriften als vaibhava-prakasa bezeichnet.
Auf dieselbe Weise hatte St Krsna, als Er 16 000 Frauen
heiratete, 16 000 Erweiterungen manifestiert, von denen
jede genauso michtig war wie Er Selbst. Und als Brahma
in Vrndavana Krsnas Kiihe, Kélber und Kuhhirtenjungen
stahl, hatte Sich Krsna Selbst in viele neue Kiihe, Kélber
und Kuhhirtenjungen erweitert.

Bahulasva, der Konig von Videha, war sehr intelligent
und besal} einen edlen Charakter. Es erstaunte ihn sehr,
daB so viele groBe Weise und sogar die Hochste
Personlichkeit Gottes Selbst in Seinem Palast zugegen
waren. Er wuflite sehr wohl, dal die bedingte Seele,
besonders wenn sie sich mit weltlichen Angelegenheiten
beschiftigt, niemals hundertprozentig rein sein kann,
wohingegen die Hochste Personlichkeit Gottes und Thre
reinen Geweihten immer transzendental zur weltlichen
Verunreinigung sind. Er konnte deshalb nur staunen, als
er sah, dal} die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, mit
all den groBen Weisen in Seinen Palast gekommen war,
und er dankte Sri Krsna fiir Seine grundlose Barm-
herzigkeit.

Da er sich seinen Gisten gegeniiber sehr verpflichtet
fiihlte und sie nach bestem Vermogen empfangen wollte,
liel er bequeme Stithle und Kissen bringen, auf denen
sich Krsna und die Weisen voller Behagen niederlie3en.
Konig Bahulasva war innerlich sehr aufgeregt, doch nicht
irgendwelcher Probleme wegen, sondern wegen der tiefen
Ekstase, die von seiner Liebe und Hingabe herriihrte. Die
Liebe und die Zuneigung zum Herrn und Seinen
Gefihrten durchdrang sein Herz, und seine Augen fiillten
sich mit Trdnen der Ekstase. Er iibernahm es personlich,
seinen gottlichen Gisten die Fiile zu waschen, und
sprengte dann sich und seinen Familienmitgliedern das



Wasser iiber den Kopf. Danach iiberreichte er seinen
Gisten farbenprichtige Blumengirlanden,
Sandelholzpaste, Réucherstibchen, neue Gewinder,
Schmuck, Lampen, Kiihe und Stiere. So verehrte er den
Herrn und jeden der Weisen auf eine Art, die seiner
koniglichen Stellung entsprach. Als schliellich alle
reichlich gespeist hatten und bequem safen, ging
Bahulasva zu Sri Krsna und beriihrte Seine Lotosfiile. Er
nahm sie auf seinen Schof3, und wihrend er sie massierte,
begann er mit wohlklingender Stimme die Herrlichkeit
des Herrn zu lobpreisen.

"Mein lieber Herr, Du bist die Uberseele aller
Lebewesen, und als der Zeuge, der im Herzen weilt, bist
Du Dir iiber die Titigkeiten eines jeden bewuf3t. Deshalb
denken wir, die wir so vielen Pflichten nachgehen
miissen, stindig an Deine Lotosfiile, damit wir immer in
Sicherheit bleiben konnen und niemals von Deinem
ewigen hingebungsvollen Dienst abweichen. Weil wir uns
unablédssig an Deine Lotosfiie erinnern, warst Du so
giitig, personlich hierherzukommen, um mich mit Deiner
grundlosen Barmherzigkeit zu segnen. Wir haben gehort,
o Herr, daB Du des ofteren gesagt habest, Deine reinen
Geweihten seien Dir noch lieber als Sri Balarama oder
Deine stindige Dienerin, die Gliicksgottin. Du liebst
Deine Geweihten mehr als Brahma, Deinen ersten Sohn,
und deshalb bin ich sicher, da Du mich heute besucht
hast, nur um Deine gottlichen Worte zu erfiillen. Es ist
unvorstellbar fiir mich, wie gewisse Leute selbst dann
noch gottlos und ddmonisch sein konnen, wenn sie um
Deine grundlose Barmherzigkeit und Deine Zuneigung
wissen, mit der Du Deine Geweihten segnest, die
unabldssig im Krsna-Bewultsein titig sind. Wie nur
konnen sie Deine Lotosfiile vergessen?

Mein lieber Herr, wir wissen, dal Deine Giite und
Deine GroBmut grenzenlos sind; wenn deshalb jemand
alles aufgibt, um sich ausschlieBlich im Krsna-BewubBtsein
zu beschiftigen, dann bist Du aufgrund dieses
riickhaltlosen Dienstes manchmal sogar bereit, diesem
Gottgeweihten Dich Selbst zu geben. Du bist in der
Yadu-Dynastie erschienen, um Deine Mission zu erfiillen,
die bedingten Seelen, die im Siindenpfuhl des materiellen
Daseins verkommen, zu Dir zuriickzuholen; diese Deine
Erscheinung ist bereits auf der ganzen Welt beriihmt.
Mein lieber Herr, Du bist der Ozean grenzenloser
Barmherzigkeit, Liebe und Zuneigung. O Krsna, Deine
herrliche Gestalt als Syamasundara bezaubert das Herz
eines jeden. Dein Wissen ist unbegrenzt, und um alle
Menschen zu lehren, wie man hingebungsvollen Dienst
ausfiihrt, hast Du Deine Inkarnation Nara-Narayana
geschickt, die sich noch heute in Badarinarayana grof3e
Entsagungen und Buflen auferlegt. Bitte sei daher so giitig
und nimm meine demiitigen Ehrerbietungen entgegen, die
ich Deinen Lotosfiilen erweise. Mein lieber Herr, ich bitte
Dich und Deine Begleiter, die groBen Weisen und
brahmanas, in meinem Haus zu verweilen, so daf} unsere
Familie, die von dem beriihmten K6nig Nimi abstammt,
wenigstens fiir einige Tage durch den Staub Deiner
Lotosfiife geheiligt wird." Sri Krsna konnte Seinem
Geweihten diese Bitte nicht abschlagen, und so blieb Er
mit den Weisen einige Tage bei ihm, um die Stadt Mithila
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und all ihre Einwohner zu heiligen.

Unterdessen hatte der brahmana S Krsna und dessen
Gefihrten zur gleichen Zeit in seinem Hause empfangen,
und dabei war er von transzendentaler Freude ergriffen
worden. Nachdem er seine Giste gebeten hatte, sich
niederzusetzen, begann er zu tanzen und warf sich dabei
seinen cadar um den Korper. Weil Srutadeva alles andere
als reich war, konnte er Krsna und den Weisen, seinen
namhaften Gisten, nur drmliche Sitzgelegenheiten wie
Kissen, holzerne Pritschen und Strohmatten anbieten; aber
nichtsdestoweniger bemiihte er sich nach bestem
Vermogen, ihnen einen angemessenen Empfang zu
bereiten. Er verherrlichte den Herrn und die Weisen mit
erlesenen Worten, und zusammen mit seiner Frau wusch
er all seinen Gisten die Fiile. Danach nahm er das Wasser
und besprengte damit seine Familienangehorigen. Obwohl
der brahmana sehr arm zu sein schien, war er nun von
groBtem Gliick gesegnet worden. Wihrend er Sri Krsna
und Seine Gefihrten willkommen hiell, versank er in
einem Ozean transzendentaler Freude. Nachdem er sie
empfangen  hatte, brachte er ihnen  Friichte,
Réucherstibchen, Duftwasser, wohlriechenden Ton,
tulast-Blitter, kusa-Stroh und Lotosblumen - einfach
alles, was ihm seine Mittel erlaubten. Dies waren zwar
keine teuren Dinge, und sie lieBen sich sehr leicht
beschaffen, doch weil sie mit Liebe und Hingabe
dargebracht wurden, nahmen SrT Krsna und Seine Ge-
fahrten sie mit Freude entgegen. Die Frau des brahmana
kochte ganz einfache Gerichte, wie Reis und dal, und
diese Speisen nahmen Krsna und die Weisen ebenfalls
dankbar entgegen, da sie mit Liebe und Hingabe
dargebracht wurden. Wéhrend Sri Krsna und Seine
Gefihrten auf diese Weise speisten, dachte der brahmana
Srutadeva bei sich: "Ich bin in den tiefen, dunklen
Brunnen des Haushilterlebens gefallen, und ich bin der
ungliickseligste aller Menschen. Wie ist es moglich, dafl
S11 Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, und Seine
Begleiter, die groen Weisen, deren blofle Gegenwart
jeden Ort so heilig macht wie eine Pilgerstitte, sich dazu
herabgelassen haben, in meine Hiitte zu kommen?" Wéh-
rend dem brahmana solche Gedanken durch den Kopf
gingen, beendeten seine Géste ihr Mahl und lehnten sich
behaglich zuriick. Sogleich traten Srutadeva, seine Frau,
seine Kinder und andere Verwandte vor ihre ehrwiirdigen
Giste, um ihnen weitere Dienste darzubringen. Der
brahmana beriihrte Krsnas Lotosfiile und sprach die
folgenden Worte.

"Mein lieber Herr", sagte er, "Du bist die Hochste
Person, Purusottama, und somit stehst Du in
transzendentaler ~ Stellung zur manifestierten und
unmanifestierten materiellen Schopfung. Die Titigkeiten
der materiellen Welt und der bedingten Seelen haben
nichts mit Deiner Stellung gemein. Ich bin mir bewuBt,
dal Du mich nicht nur heute mit Deiner Anwesenheit
beehrt hast; vielmehr bist Du seit Anbeginn der
Schopfung als Paramatma mit allen Lebewesen zusam-
men."

Diese Worte des brahmana sind sehr lehrreich. Es ist
eine Tatsache, dall der Hochste Herr, die Personlichkeit
Gottes, in Seinem Paramatma-Aspekt als Maha-Visnu,



Garbhodaka$ayl Visnu und Ksirodakasayl Visnu in die
Schopfung der materiellen Welt eingegangen ist und
aufgrund Seiner grofen Freundschaft in jedem Korper
neben der bedingten Seele weilt. Deshalb ist jedes
Lebewesen schon seit Anbeginn mit dem Herrn
zusammen, doch weil es ein falsches BewuBtsein vom
Leben hat, vermag es dies nicht zu erkennen. Wenn dieses
BewuBtsein jedoch in Krsna-BewuBitsein umgewandelt
wird, kann man sogleich erkennen, wie Krsna versucht,
der bedingten Seele zu helfen, der materiellen
Verstrickung zu entkommen.

Srutadeva fuhr fort: "Mein lieber Herr, Du bist in einem
schlafdhnlichen Zustand in die materielle Welt
eingegangen. Wenn die bedingte Seele schlift, so schafft
sie im Traum falsche, d.h. zeitweilige Welten und
beschiftigt sich dabei mit so vielen illusorischen Dingen:
Manchmal wird sie Konig, ein anderes Mal wird sie
ermordet, und dann wieder besucht sie eine unbekannte
Stadt - doch all diese Dinge existieren nur voriibergehend.
In dhnlicher Weise begibst Du Dich, o Herr, scheinbar
ebenfalls wie im Schlaf in die materielle Welt, um eine
zeitweilige Manifestation zu schaffen - allerdings nicht
Deiner eigenen Bediirfnisse wegen, sondern fiir die
bedingte Seele, die Dich, o Herr, als GenieBBer nachahmen
mochte. Der Genuf} der bedingten Seele in der materiellen
Welt ist zeitweilig und illusorisch, doch die bedingte
Seele ist allein nicht in der Lage, die zeitweiligen
Umstédnde fiir ihren illusorischen Genuf} zu schaffen. Um
dem Lebewesen zu helfen, seine Wiinsche zu erfiillen,
obwohl diese nur zeitweilig und illusorisch sind, gehst Du
in diese zeitweilige Manifestation ein. Somit bist Du von
dem Zeitpunkt an, zu dem die bedingte Seele in die
materielle Welt kommt, ihr stindiger Begleiter. Deshalb
kann sich die bedingte Seele allmdhlich von der
Verunreinigung des materiellen Daseins befreien, wenn
sie einem reinen Gottgeweihten begegnet und sich dem
hingebungsvollen Dienst zuwendet, der damit beginnt,
dal man von Deinen transzendentalen Spielen hort, Deine
transzendentalen Taten lobpreist, Deine ewige Form im
Tempel verehrt, Dir Gebete darbringt und Gespriache
fiihrt, um Deine transzendentale Stellung zu verstehen.
Dadurch wird das Herz eines solchen Gottgeweihten von
allem materiellen Staub gereinigt, und Du wirst allméhlich
in seinem Herzen sichtbar. Obwohl Du die bedingte Seele
standig begleitest, offenbarst Du Dich ihr erst dann, wenn
sie sich durch hingebungsvollen Dienst reinigt. Diejenigen
jedoch, die sich in fruchtbringenden Tétigkeiten verlieren
- ob diese Tatigkeiten nun entsprechend der Anweisung
der Veden oder einfach nur aufgrund von Gewohnheit
ausgefiihrt werden - und sich nicht dem Pfad des
hingebungsvollen Dienstes zuwenden, werden von den
duferen Freuden verlockt, die der korperlichen
Lebensauffassung  entspringen.  Solchen = Menschen
offenbarst Du Dich nicht; vielmehr bleibst Du fiir sie in
sehr weiter Ferne. Wer sich jedoch Deinem
hingebungsvollen Dienst widmet und sein Herz durch das
unablédssige Chanten Deines Heiligen Namens gereinigt
hat, erreicht sehr leicht die Ebene, wo er sieht, da Du
sein ewiger Begleiter bist.

Es heifit, daB Du, o Herr, dem Gottgeweihten vom
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Herzen her Anweisungen gibst, wie er schnell nach
Hause, zuriick zu Dir, gelangen kann. Diese direkte
Fihrung  offenbart dem  Gottgeweihten  Deine
Anwesenheit in seinem Herzen. Nur ein Gottgeweihter
vermag unmittelbar Deine Anwesenheit in seinem Herzen
wahrzunehmen; ein Mensch jedoch, der in die korperliche
Lebensauffassung vertieft ist und nichts anderes als die
Befriedigung seiner Sinne kennt, kann Dich nicht
wahrnehmen, denn fiir ihn bist Du immer durch den
Schleier yoga-mayas verhiillt. Deshalb erkennt er auch
nicht, daB Du ihm sehr nahe bist, das heifit, daB Du in
seinem Herzen weilst, und letzten Endes erkennt er Dich
nur in Form des allesverschlingenden Todes. Der
Unterschied zwischen einem solchen Nichtgottgeweihten
und einem Gottgeweihten ist genauso wie der Unterschied
zwischen einem Katzenjungen und einer Maus, die von
einer Katze im Maul getragen werden. Das Maul der
Katze bedeutet fiir die Maus den Tod, wohingegen das
Katzenjunge im Maul der Katze deren miitterliche
Zuneigung versplirt. Ebenso bist Du sowohl fiir den
Gottgeweihten wie auch fiir den Nichtgottgeweihten
gegenwirtig, aber der letztere erfihrt Dich nur als
endgiiltigen, grausamen Tod, wohingegen Du fiir den
Gottgeweihten der hochste Lehrer und Philosoph bist. Der
Atheist also erkennt die Gegenwart Gottes in Form des
Todes, wohingegen der Gottgeweihte sich stindig dariiber
bewult ist, dafl Sich Gott in seinem Herzen befindet. Er
1aBt sich deshalb von Ihm lenken und fiihrt so ein
vollkommen transzendentales Leben, ohne von der
verunreinigenden Wirkung der materiellen Welt in
Mitleidenschaft gezogen zu werden.

Du bist der hochste Herrscher, und unter Deiner
Fiihrung bewegt sich die ganze materielle Natur. Die
Atheisten beobachten die Bewegungen der materiellen
Natur, aber sie sind nicht fidhig, Dich als ihre
urspriingliche Grundlage zu erkennen. Ein Gottgeweihter
dagegen sieht Deine Hand direkt hinter jeder Bewegung
der materiellen Natur, denn der Schleier yoga-mayas kann
die Sicht Deiner Geweihten nicht bedecken, wie dies bei
den  Nichtgottgeweihten  der  Fall  ist.  Die
Nichtgottgeweihten sind deshalb auflerstande, Dich von
Angesicht zu Angesicht zu sehen, genau wie auch ein
Mensch, dessen Sicht von einer Wolke bedeckt ist, die
Sonne nicht sehen kann, wihrend ein anderer, der iiber
der Wolkendecke fliegt, das Sonnenlicht so hell sieht, wie
es ist. Ich bringe Dir meine achtungsvollen
Ehrerbietungen dar. O Herr, der Du aus Dir Selbst
strahlst, ich bin Dein ewiger Diener. Bitte befiehl mir
deshalb - was kann ich fiir Dich tun? Solange Du der
bedingten Seele nicht sichtbar bist, ist sie dem
schmerzvollen Einfluf} der materiellen Verunreinigung in
Form der dreifachen Leiden unterworfen; doch wenn die
bedingte Seele ihr Krsna-BewuBtsein wiedererweckt und
Du ihr in der Folge sichtbar wirst, iiberwindet sie damit
sogleich alle Leiden des materiellen Daseins."

Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, ist Seinen
Geweihten von Natur aus sehr zugetan. Daher war Er sehr
erfreut, als Er Srutadevas Gebete horte, die von reiner
Hingabe zeugten, und Er nahm ihn bei den Hénden und
sagte: "Mein lieber Srutadeva, all diese grofen Weisen



und Heiligen haben dir eine aufergewohnliche Gunst
erwiesen, indem sie personlich gekommen sind, um dich
zu besuchen. Betrachte dies als ein groB3es Gliick fiir dich.
Sie sind so giitig, Mich auf Meiner Reise zu begleiten,
und jeden Ort, den sie besuchen, ldutern sie allein schon
durch die Beriihrung mit dem Staub ihrer Fiifle, so dal3
dieser Ort so rein wird wie die transzendentale Welt. Die
Menschen pflegen zu den Tempeln Gottes zu gehen und
die heiligen Pilgerorte zu besuchen, und wenn sie dies fiir
langere Zeit immer wieder getan haben und sich fiir viele
Tage an diesen Orten aufgehalten und sich mit den Riten
der Verehrung beschiftigt haben, werden sie allmihlich
gereinigt. Der Einfluf grofer Weiser und Heiliger
indessen ist so méchtig, da3 man sogleich gereinigt wird,
allein wenn man sie nur sieht.

Dariiber hinaus ist es so, daf} die reinigende Wirkung
einer Pilgerreise oder der Verehrung eines Halbgottes
ebenfalls nur der Gnade heiliger Personlichkeiten zu
verdanken ist. Aus diesem Grund wird ein Pilgerort dank
der Heiligen und Weisen, die dort wohnen, zu einer
heiligen Stitte. Mein lieber Srutadeva, wenn jemand als
brahmana geboren wird, zihlt er bereits zu den besten der
Menschen. Und wenn ein solcher brahmana in sich selbst
zufrieden ist und sich Entsagung auferlegt, die Veden
studiert und sich in Meinem hingebungsvollen Dienst
beschiftigt, wie es der Pflicht der brahmanas entspricht -
mit anderen Worten, wenn er ein Vaisnava wird -, wie
wunderbar ist dann seine Vortrefflichkeit! Meine
Erweiterung als vierarmiger Narayana ist Mir nicht so lieb
wie ein brahmana-Vaisnava. Brahmana bedeutet 'jemand,
der mit dem vedischen Wissen vertraut ist'. Ein brahmana
ist der Inbegriff vollkommenen Wissens, ebenso wie Ich
die Gesamtsumme aller Halbgotter bin. Menschen mit
geringer Intelligenz erkennen nicht, dafl Ich das hochste
Wissen darstelle, ebensowenig wie sie die Bedeutung der
brahmana-Vaisnavas verstehen. Sie stehen unter dem
EinfluB der drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur und wagen es daher sogar, Mich und Meine reinen
Geweihten zu schméhen. Ein brahmana-Vaisnava, d.h.
ein Gottgeweihter, der bereits die brahmanische Ebene
erreicht hat, kann Mich in seinem Herzen erkennen und
gelangt daher zu dem eindeutigen Schluf}, daB die
gesamte kosmische Manifestation mit ihren verschiedenen
Aspekten von den Energien des Herrn geschaffen wurde.
Er hat somit ein klares Verstindnis von der materiellen
Natur und der gesamten materiellen Energie, und ein
solcher Gottgeweihter sieht in jeder Bewegung Mich
allein, und nichts anderes.

Mein lieber grutadeva, du kannst deshalb all diese
groen Heiligen, brahmanas und Weisen als Meine
echten Vertreter betrachten. Wenn du sie voller Vertrauen
verehrst, dann verehrst du damit Mich auf eine noch
gewissenhaftere Weise. Tatsdchlich sehe Ich es lieber,
wenn man Meine Geweihten verehrt, als wenn man Mich
direkt verehrt. Wenn jemand versucht, Mich direkt zu
verehren, und dabei Meine Geweihten iibergeht, nehme
Ich eine solche Verehrung nicht an, auch wenn sie noch
so prunkvoll ist."

Auf diese Weise folgten der brahmana Srutadeva und
der Konig von Mithila den Anweisungen des Herrn und
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verehrten Thn zusammen mit Seiner Gefolgschaft, den
groBen Weisen und den heiligen brahmanas, indem sie
sowohl Krsna als auch den Weisen die gleiche spirituelle
Bedeutung zumaBen. Der brahmana und der Konig
erreichten beide letztlich das hochste Ziel und gelangten
in die spirituelle Weit. Der Gottgeweihte kennt niemanden
aufler Krsna, und Krsna ist Seinerseits dem Gottgeweihten
sehr zugeneigt. Si Krsna verweilte noch einige Zeit in
Mithila und hielt Sich sowohl im Hause des brahmana
Srutadeva als auch im Palast Kénig Bahulasvas auf, und
nachdem Er beide in reichlichem Mafle mit
transzendentalen Unterweisungen gesegnet hatte, kehrte
Er wieder in Seine Hauptstadt Dvaraka zuriick.

Aus dieser Begebenheit konnen wir die folgenden
Lehren ziehen: Der Herr behandelte Konig Bahulasva und
den brahmana Srutadeva vollig gleich, da beide reine
Gottgeweihte waren. Dies ist die essentielle Eigenschaft,
durch die man die Anerkennung der Hochsten
Personlichkeit Gottes finden kann. Weil es eine Er-
scheinung des gegenwirtigen Zeitalters ist, dal Menschen
sich zu Unrecht etwas auf ihre Geburt in einer ksatriya-
oder brahmana-Familie einbilden, konnen wir heute
hiufig beobachten, wie Menschen, die nicht die geringste
Qualifikation aufweisen, behaupten, brahmanas, ksatriyas
oder vaisyas zu sein, einfach nur weil sie in einer solchen
Familie geboren wurden. In den Schriften heif3t es jedoch,
kalau Sidra-sambhava: "Im Zeitalter des Kali ist jeder ein
Sidra.”  Dies liegt  daran, daB heute die
Reinigungsvorginge, die als samskaras bezeichnet
werden, nicht mehr durchgefiihrt werden. Diese
Reinigungsvorgiinge beginnen zum Zeitpunkt der
Zeugung und setzen sich fort bis zum Zeitpunkt des
Todes. Niemand kann einfach nur aufgrund des
Geburtsrechts einer bestimmten Kaste zugeordnet werden,
vor allem nicht den hoheren Kasten der brahmanas,
ksatriyas und vaisyas. Jeder, der zum Zeitpunkt der
Zeugung nicht durch den Vorgang der
garbhadhana-samskara gereinigt worden ist, zdhlt
automatisch zu den Siudras, denn nur die Sidras
unterziehen sich nicht diesem Reinigungsvorgang.
Geschlechtsverkehr ohne den Reinigungsvorgang des
Krsna-BewuBtseins ist nichts anderes als eine Art der
Zeugung, wie wir sie auch bei den Siidras und den Tieren
finden. Das Krsna-Bewultsein jedoch ist die hdochste
Vollkommenheit, die es jedem erlaubt, die Ebene eines
Vaisnavas zu erreichen. Diese Stufe schlie3t bereits mit
ein, dal man alle Eigenschaften eines brahmana besitzt.
Die Ausbildung der Vaisnavas fiihrt dazu, dal sie von
allen vier Arten siindhafter Titigkeiten frei werden, die
darin bestehen, dal man unzulédssige sexuelle Bezie-
hungen unterhilt, Rauschmittel einnimmt, sich an
Gliicksspielen beteiligt und tierische Nahrung if3t.
Niemand kann sich auf die brahmanische Ebene erheben,
ohne zumindest diese Grundvoraussetzungen zu erfiillen,
und ohne ein qualifizierter brahmana zu sein, kann man
kein reiner Gottgeweihter werden.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
85. Kapitel des Krsna-Buches: "Die Entfiihrung
Subhadras und Sri Krsnas Besuch bei Srutadeva und
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Bahulasva".



86 / Die Gebete der Veden in Person

Konig Pariksit stellte Sukadeva Gosvami als nichstes
eine Frage iliber ein Thema, das fiir das Verstehen der
spirituellen Philosophie von grofler Bedeutung ist. Diese
Frage lautete: "Das vedische Wissen behandelt
hauptsichlich die drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur - wie kann es dann also die Transzendenz erfassen,
die jenseits der Reichweite der materiellen Erschei-
nungsweisen liegt? Der Geist ist materiell, und Worte sind
materielle Klangschwingungen - wie also kann sich das
vedische Wissen, das mit materiellen Klangschwingungen
die Gedanken des Geistes ausdriickt, mit dem Thema der
Transzendenz befassen? Um ein Objekt zu beschreiben,
mufl man seinen Ursprung, seine Eigenschaften und sein
Wirken beschreiben, und dies ist nur moglich, indem man
materielle Worte gebraucht, die die Gedanken des
materiellen Geistes ausdriicken. Unser
Ausdrucksvermogen geht nicht iiber den Bereich der
materiellen Eigenschaften hinaus, aber das Brahman, die
Absolute Wahrheit, hat keine materiellen Eigenschaften.
Wie kann das Brahman, die Absolute Wahrheit, dann mit
unseren Worten beschrieben werden? Ich begreife nicht,
wie es moglich sein soll, die Transzendenz durch solche
Ausdriicke materieller Klangschwingungen zu verstehen."

Konig Pariksit stellte seine Fragen mit der Absicht, daf3
Sukadeva Gosvami erkldren wiirde, ob die Veden die
Absolute Wabhrheit letztlich als unpersonlich oder als
personlich beschreiben. Wenn man im spirituellen
Verstiandnis fortschreitet, erkennt man die drei Aspekte
der Absoluten Wahrheit: das unpersonliche Brahman, den
Paramatma im Herzen eines jeden und schlieflich die
Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna.

Die Veden behandeln drei verschiedene Bereiche von
Tatigkeiten: karma-kanda, d.h. Tétigkeiten nach den
Anweisungen der Veden, durch die man allmihlich so
weit geldutert wird, dall man seine wesenseigene Stellung
erkennt; jiiana-kanda, d.h. der Weg, sich der Absoluten
Wahrheit durch philosophische Spekulation zu néhern,
und upasana-kanda, die Verehrung der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes und manchmal auch der Halbgotter.
Die Halbgotterverehrung, wie sie in den Veden
beschrieben wird, macht es notwendig, dal man die
Beziehung der Halbgotter zur Personlichkeit Gottes
versteht. Die Hochste Personlichkeit Gottes hat viele
Teile; die einen bezeichnet man als svamsa, Seine
personlichen Erweiterungen, und die anderen als
vibhinnarsa, die Lebewesen.

All diese Erweiterungen, sowohl die svarisas als auch
die vibhinnamsas, haben ihren Ursprung in der
Personlichkeit Gottes. Die svamsa-Erweiterungen werden
visnu-tattva genannt und die vibhinnamsa-Erweiterungen
jiva-tattva. Die Halbgétter gehoren zum jiva-tattva. Die
bedingten Seelen werden im allgemeinen um der
Sinnenbefriedigung willen in die Téatigkeiten der
materiellen Welt

versetzt. Wie es in der Bhagavad-gita heilit, wird
deshalb zur Einschrinkung derer, die zu stark nach
bestimmten Arten der Sinnenbefriedigung trachten,
manchmal die Verehrung von Halbgottern empfohlen. So
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empfehlen die vedischen Schriften zum Beispiel
denjenigen, die unbedingt Fleisch essen wollen, die
Verehrung der Gottin Kali. Wenn sie die Gottin Kali
entsprechend den Regeln des karma-kanda verehren und
ihr eine Ziege (und kein anderes Tier) opfern, dann erst ist
es ihnen erlaubt, Fleisch zu essen. Der Zweck dieser
Anweisung ist nicht etwa, das Fleischessen zu fordern,
sondern sie soll einfach denjenigen, die sich nicht
einschrinken wollen, eine Moglichkeit geben, unter ganz
bestimmten Bedingungen Fleisch zu essen. Deshalb ist die
Halbgétterverehrung nicht dasselbe wie die Verehrung der
Absoluten Wabhrheit, aber sie erlaubt es einem auf
indirekte Weise, allmihlich auf die Ebene zu kommen, wo
man die Hochste Personlichkeit Gottes anerkennt. Dieser
indirekte Weg wird in der Bhagavad-gita als avidhi
bezeichnet, d.h. als "nicht autorisiert". Weil die Verehrung
der Halbgétter also nicht autorisiert ist, betonen die
Unpersonlichkeitsphilosophen die Meditation iiber den
unpersonlichen Aspekt der Absoluten Wahrheit. Mit

seiner Frage wollte Konig Pariksit also erfahren, was
das endgiiltige Ziel des vedischen Wissens ist: die
Konzentration auf den unpersonlichen Aspekt der Ab-
soluten Wahrheit oder die Konzentration auf den
personlichen Aspekt. Diese Frage ist wichtig, denn
schlieBlich entziehen sich sowohl der unpersonliche als
auch der personliche Aspekt des Hochsten Herrn unserem
materiellen Vorstellungsvermoégen. Der unpersonliche
Aspekt des Absoluten, die Brahman-Ausstrahlung, ist
nichts anderes als die Ausstrahlung von Sri Krsnas
transzendentalem Korper. Diese Ausstrahlung erstreckt
sich iiber die gesamte Schopfung, und den Teil der
Ausstrahlung, der von der materiellen Wolke verhiillt
wird, bezeichnet man als den erschaffenen Kosmos der
drei materiellen Erscheinungsweisen - sattva, rajas und
tamas. Wie also soll es moglich sein, dafl diejenigen, die
sich unter dieser Wolke, d.h. in der materiellen Welt,
befinden, die Absolute Wahrheit durch philosophische
Spekulation erkennen kénnen?

Als Antwort auf Konig Pariksits Frage erwiderte
Sukadeva Gosvami, dafl die Hochste Personlichkeit
Gottes die Sinne, den Geist und die Lebenskraft sowohl
zum Zwecke der Sinnenbefriedigung auf der Wanderung
von einem Korper zum anderen wie auch als Moglichkeit
zur Befreiung von der materiellen Bedingtheit geschaffen
habe. Mit anderen Worten, die Sinne, der Geist und die
Lebenskraft konnen entweder zur Befriedigung der Sinne
und zur Wanderung von Korper zu Korper gebraucht
werden oder aber zum Erlangen von Befreiung. Die
vedischen Anweisungen sollen der bedingten Seele die
Moglichkeit zu einer durch Prinzipien geregelten
Sinnenbefriedigung geben und ihr dadurch zugleich
helfen, zu hoheren Lebensbedingungen zu gelangen.
Wenn ihr BewuBtsein dann schlielich gereinigt worden
ist, erlangt sie ihre urspriingliche Stellung und kehrt nach
Hause, zu Gott, zuriick.

Die Lebenskraft besitzt Intelligenz, und deshalb muf}
man seine Intelligenz so gebrauchen, daf} sie iiber den
Geist und die Sinne herrscht. Wenn der Geist und die
Sinne durch den richtigen Gebrauch der Intelligenz
geldutert sind, dann ist die bedingte Seele befreit. Wird



die Intelligenz jedoch nicht richtig verwendet, d.h. nicht
dazu, Sinne und Geist zu beherrschen, wandert die
bedingte Seele aufgrund ihres Wunsches nach
Sinnenbefriedigung weiter von Korper zu Korper. Ein
anderer Punkt, den Sukadeva Gosvami in seiner Antwort
deutlich hervorhob, ist die Tatsache, dal der Herr den
Geist, die Sinne und die Intelligenz der individuellen
Lebenskraft geschaffen hat; er hat jedoch nicht gesagt,
daf} die Lebewesen an sich jemals erschaffen wurden. Wie
die leuchtenden Partikeln der Sonnenstrahlen immer
zusammen mit der Sonne existieren, so existieren auch die
Lebewesen ewig als Bestandteile der Hochsten
Personlichkeit Gottes. Obwohl die bedingten Seelen als
Teile des Hochsten Herrn ewig bestehen, werden sie
manchmal von der Wolke der materiellen
Lebensauffassung bedeckt und fallen in die Dunkelheit
der Unwissenheit. Alle vedischen Anweisungen sind dazu
bestimmt, diese Dunkelheit zu vertreiben. Wenn die Sinne
und der Geist des bedingten Lebewesens schlieBlich vollig
gereinigt sind, erreicht es seine urspriingliche Stellung,
das Krsna-BewuBtsein, und das ist Befreiung.

Der erste Aphorismus, oder siitra, im Vedanta-siitra
stellt die Frage nach der Absoluten Wahrheit: athato
brahma-jijiiasa. "Was ist die Natur der Absoluten
Wahrheit?" Das darauffolgende siitra antwortet, dafl die
Absolute Wahrheit der Ursprung von allem Existierenden
ist. Alles, was wir wahrnehmen, auch im materiellen,
bedingten Leben, ist nichts weiter als eine von Ihr
ausgehende Erweiterung. Die Absolute Wahrheit schuf
den Geist, die Sinne und die Intelligenz, und daraus kann
man schlieen, dafl die Absolute Wahrheit Selbst nicht
ohne Geist, Intelligenz und Sinne ist. Mit anderen Worten,
sie ist nicht unpersonlich. Schon allein das Wort "schuf"
deutet darauf hin, daBl die Absolute Wahrheit eine
transzendentale Intelligenz besitzt. Wenn beispielsweise
ein Mann ein Kind zeugt, hat das Kind Sinne, weil auch
der Vater Sinne hat, und es hat Hiande und Beine, weil
auch der Vater Hiande und Beine hat. Deshalb heifit es
manchmal auch, dal der Mensch nach dem Ebenbild
Gottes geschaffen wurde. Die Absolute Wahrheit ist daher
die Hochste Personlichkeit, die transzendentale Sinne,

einen transzendentalen Geist und transzendentale
Intelligenz besitzt. Wenn der Geist, die Intelligenz und die
Sinne des Lebewesens von der materiellen

Verunreinigung frei geworden sind, kann es verstehen,
dal die Absolute Wahrheit in Threm urspriinglichen
Aspekt eine Person ist.

Die vedischen Anweisungen erheben die bedingte
Seele allmidhlich von der Erscheinungsweise der
Unwissenheit zur Erscheinungsweise der Leidenschaft
und von dort zur Erscheinungsweise der Tugend, und
diese Erscheinungsweise erhellt die Sicht der bedingten
Seele mit geniigend Licht, um die Dinge so sehen zu
konnen, wie sie sind. Dies kann durch ein Beispiel
verdeutlicht werden: Aus der Erde wichst ein Baum; vom
Baum erhilt man Brennholz, und mit Brennholz kann
man ein Feuer entfachen. Beim Anziinden entsteht zuerst
Rauch, dann Hitze und schlieBlich Feuer. Das Feuer kann
fiir viele Zwecke verwendet werden, und daher ist Feuer
das erstrebte Ziel. Ebenso ist auf der grobstofflichen Stufe
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des materiellen Lebens die Erscheinungsweise der
Unwissenheit vorherrschend. Mit der allméhlichen
Entwicklung vom Barbarendasein zum zivilisierten Leben
weicht diese Unwissenheit, und mit dem Erreichen einer
zivilisierten Lebensweise wird die Erscheinungsweise der
Leidenschaft vorherrschend. Auf der Stufe des
Barbarendaseins, in der Erscheinungsweise der
Unwissenheit, werden die Sinne auf sehr grobe Weise
befriedigt, wihrend in der Erscheinungsweise der
Leidenschaft, d.h. auf der zivilisierten Stufe des Lebens,
die Sinnenbefriedigung eine verfeinerte Form annimmt.
Wenn man jedoch die Erscheinungsweise der Tugend
erreicht, kann man verstehen, daf} sich die Sinne und der
Geist nur deshalb mit materiellen Tétigkeiten
beschiftigen, weil sie von einem widernatiirlichen
Bewultsein bedeckt sind. Wenn dieses verzerrte,
widernatiirliche Bewultsein allmihlich in
Krsna-BewulBtsein umgewandelt wird, offnet sich der
Pfad zur Befreiung. Mit anderen Worten, es ist nicht
unmdglich, sich mit Hilfe der Sinne und des Geistes der
Absoluten ~ Wahrheit zu ndhern. Die richtige
Schluf3folgerung lautet somit, daf} die Sinne, der Geist und
die Intelligenz, solange sie sich auf der grobstofflichen
Stufe der Verunreinigung befinden, das Wesen der
Absoluten Wahrheit nicht erkennen konnen; wenn die
Sinne, der Geist und die Intelligenz jedoch gereinigt sind,
sind sie sehr wohl in der Lage zu verstehen, was die
Absolute Wahrheit ist. Dieser Reinigungsvorgang ist der
hingebungsvolle Dienst, das Krsna-BewuBtsein.

In der Bhagavad-gita wird unmiflverstindlich gesagt,
dall es das Ziel des vedischen Wissens ist, Krsna zu
erkennen, und Krsna wiederum ist nur durch hin-
gebungsvollen Dienst zu erkennen, der damit beginnt, daf3
man sich Krsna hingibt. Die Bhagavad-gita gibt die
Anweisung, dal man ohne Unterlal} an Krsna denken muf3
und da man Thm liebevollen Dienst darbringen, Ihn
verehren und sich vor Ihm verneigen muf3. Nur durch
diesen Vorgang kann man in das Konigreich Gottes
gelangen, und dariiber besteht kein Zweifel.

Wenn das Lebewesen in der Erscheinungsweise der
Tugend durch den Vorgang des hingebungsvollen
Dienstes erleuchtet wird, befreit es sich vom Einfluf3 der
Erscheinungsweisen der Unwissenheit und Leidenschaft.
Das Wort atmane bezeichnet die Stufe, auf der man all die
brahmanischen Eigenschaften erlangt hat, die zum
Studium der Upanisaden erforderlich sind. Diese
vedischen Texte beschreiben auf vielerlei Weise die
transzendentalen Eigenschaften des Hochsten Herrn, der
Absoluten Wabhrheit, und eine dieser Bezeichnungen
lautet nirguna. Dies bedeutet jedoch nicht, da3 der
Hochste Herr keine Eigenschaften hat. Im Gegenteil, nur
weil Er Eigenschaften hat, konnen auch die bedingten
Lebewesen Eigenschaften haben. Der Sinn des Studiums
der Upanisaden besteht in der Erkenntnis, daf} die
Absolute Wahrheit transzendentale Eigenschaften hat, die
sich vollig von den materiellen FEigenschaften der
Unwissenheit, Leidenschaft und Tugend unterscheiden.
Das ist die vedische Sichtweise. GroBle Weise wie die vier
Kumaras, von denen Sanaka der fiihrende ist, folgten
diesen Prinzipien des vedischen Wissens und gelangten



auf diese Weise allméhlich von einer unpersonlichen
Auffassung der Absoluten Wahrheit zur personlichen
Verehrung des Hochsten Herrn. Es wird uns daher
empfohlen, dem Beispiel dieser groBen Personlichkeiten
zu folgen. Sukadeva Gosvami gehort selbst zu diesen
grofen Personlichkeiten, weshalb seine Antwort auf
Maharaja Pariksits Frage maligeblich ist. Wer den
FuBstapfen solch groBer Personlichkeiten folgt, macht auf
dem Pfad der Befreiung mit Sicherheit sehr leicht
Fortschritte und kehrt letzten Endes nach Hause, zu Gott,
zuriick. Dies ist der Vorgang, wie man die Voll-
kommenheit des menschlichen Lebens erreicht.

Sukadeva Gosvami sagte weiter zu Pariksit Maharaja:
"Mein lieber Konig, in diesem Zusammenhang gibt es
eine interessante Geschichte, die ich dir erzihlen mochte.
Diese Erzidhlung ist von grofer Bedeutung, weil sie sich
auf Narayana, die Hochste Personlichkeit Gottes, bezieht.
Sie schildert ein Gesprich zwischen Narayana Rsi und
dem groflen Weisen Narada. Narayana Rsi hélt Sich noch
heute in Badarikasrama auf, einem Ort im Gebirge des
Himalaya, und Er ist eine anerkannte Inkarnation
Narayanas. Als einst Narada, der grofe Geweihte und
Asket unter den Halbgottern, verschiedene Planeten
bereiste, wollte er auch den Asketen Narayana in
Badarikasrama besuchen, um Thm seine Ehrerbietungen
darzubringen. Narayana Rsi, die Inkarnation Gottes als
grofBer Weiser, unterzieht Sich schon seit Anbeginn der
Schopfung schweren Buflen und Entsagungen, um die
Bewohner von Bharata-varsa zu lehren, wie man die
hochste Vollkommenheit des Lebens erreicht und zuriick
zu Gott geht. Seine BuBien und Entsagungen sind
beispielhaft fiir alle Menschen."

Badarikasrama liegt im nordlichsten Teil des Himalaya
und ist immer mit Schnee bedeckt. Auch heute noch gibt
es fromme Inder, die diesen Ort wihrend des Sommers
besuchen, wenn es nicht so heftig schneit. Einst hielt Sich
Narayana Rsi, die Inkarnation Gottes, in dem Dorf
namens Kalapagrama auf, und dort sal Er inmitten vieler
Gottgeweihter. Natiirlich handelte es sich dabei nicht um
gewohnliche Weise, und so kam es, daf} unter ihnen auch
der grole Weise Narada erschien. Nachdem er Narayana
Rsi seine Ehrerbietungen erwiesen hatte, stellte er [hm die
gleiche Frage, die Konig Pariksit an Sukadeva Gosvami
gerichtet hatte. Narayana Rsi beantwortete darauthin
Naradas Frage, indem Er den FuBlstapfen Seiner
Vorginger folgte, und Er erzihlte, wie diese Frage vor
langer Zeit einmal auf dem Planeten Janaloka erortert
wurde. Janaloka  befindet sich  oberhalb  der
Svargaloka-Planeten, zu denen Planeten wie der Mond
und die Venus gehdren. Auf diesen Planeten leben grofie
Weise und Heilige, und auch sie sprachen einstmals iiber
dasselbe Thema, ndmlich das richtige Verstindnis vom
Brahman und seiner wirklichen Identitét.

Der groe Weise Narayana sprach: "Mein lieber
Narada, Ich will dir nun von einer Begebenheit berichten,
die sich vor langer, langer Zeit zutrug. Es hielten einst die
Bewohner der himmlischen Planeten eine grof3e
Zusammenkunft ab, an der fast ausnahmslos alle
bedeutenden brahmacaris teilnahmen, so wie die vier
Kumaras - Sanat, Sanandana, Sanaka und Sanatana.
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Gegenstand ihres Gesprichs war das Verstindnis von der
Absoluten Wahrheit, dem Brahman. Du selbst warst bei
dem Treffen nicht zugegen, da du dich damals auf die
Insel Svetadvipa begeben hattest, um Meine Erweiterung
Aniruddha zu besuchen. In jener Versammlung sprachen
die groBlen Weisen und brahmacaris in aller Aus-
fiihrlichkeit iiber die gleiche Frage, die auch du Mir heute
gestellt hast. Dieses Gesprich war duflerst interessant, und
es bewegte sich auf einer solch hohen Ebene, daf} selbst
die Veden nicht imstande waren, die auftretenden
komplizierten Fragen zu beantworten."

Narayana Rsi sagte also zu Naradaji, dal dieselbe
Frage, die er Thm gestellt habe, bereits bei dieser
Zusammenkunft auf Janaloka besprochen worden sei. Das
ist der Weg, Wissen durch die parampara, die
Schiilernachfolge, zu erlangen. Maharaja Pariksit stellte
Sukadeva Gosvami eine Frage; Sukadeva Gosvami bezog
sich bei seiner Antwort auf Narada, der seinerseits
Narayana Rsi gefragt hatte, und Narayana Rsi schlieBlich
berief Sich bei seiner Antwort auf noch hohere
Autorititen, die auf dem Planeten Janaloka residieren, wo
dieses Thema von den grolen Kumaras - Sanat, Sanatana,
Sanaka und Sanandana - erortert worden war. Diese vier
brahmacaris sind anerkannte Gelehrte der Veden und der
Sastras. Ihr unbegrenzter, von Entsagungen und Buflen
gestiitzter Wissensschatz wird in ihrem erhabenen und
vorbildlichen Charakter offenbart. Sie sind sehr
liebenswiirdig und zuvorkommend, und fiir sie gibt es
keinen Unterschied zwischen Freunden, Gonnern und
Feinden. Weil Personlichkeiten wie die Kumaras in der
Transzendenz verankert sind, stehen sie iiber allen
materiellen Betrachtungen und sind materiellen Dualitéten
gegeniiber stets gleichgiiltig. Bei der Diskussion, die die
vier Briider miteinander fiihrten, wéhlten sie einen von
ihnen, Sanandana, zum Sprecher, und die drei anderen
Briider wurden seine Zuhorer.

Sanandana sagte: "Nach der Auflosung der gesamten
kosmischen Manifestation geht die Gesamtheit der
Energie und die ganze Schopfung in ihrer Kernform in
den Korper Garbhodakasayi Visnus ein. Dann schlift der
Herr fiir eine unvorstellbar lange Zeit, und wenn wieder
eine Schopfung notwendig wird, versammeln sich die
Veden in Person um Thn und beginnen, Thn zu lobpreisen,
indem sie Seine wundervollen transzendentalen Spiele
beschreiben. Dies ist mit dem Wecken eines Konigs
vergleichbar: Wenn der Konig morgens noch schlift,
versammeln sich auserwihlte Sidnger in seinem
Schlafgemach und beginnen, seine Heldentaten zu
besingen, und wihrend der Konig den Ruhm seiner Taten
hort, erwacht er allméhlich.

Die Sprecher des vedischen Wissens, die Veden in
Person, tragen die folgenden Gesdnge vor: 'O
Uniiberwindlicher, Du bist die Hochste Personlichkeit.
Niemand kommt Dir gleich, und niemand ist grofler als
Du. Deine ruhmreichen Taten finden nicht ihresgleichen.
Sei gepriesen! Sei gepriesen iiber alles! Aufgrund Deiner
transzendentalen Natur besitzt Du alle sechs Fiillen in
Vollkommenheit, und daher kannst Du alle bedingten
Seelen aus der Gewalt mayas befreien. O Herr, wir flehen
Dich instindig an, dies giitigerweise zu tun. Alle Le-



bewesen sind Deine Teile, und deshalb sind sie von Natur
aus gliickselig, ewig und voller Wissen; doch in ihrer
eigenen Unvollkommenheit versuchen sie, Dich
nachzuahmen und selbst der hochste Genieler zu werden.
Auf diese Weise widersetzen sie sich Deiner hochsten
Herrschaft und werden zu Frevlern. Und genau wegen
dieser Vergehen sind sie unter das Joch Deiner materiellen

Energie  geraten, worauf ihre transzendentalen
Eigenschaften der Freude, der Gliickseligkeit und des
Wissens von den Wolken der drei materiellen

Erscheinungsweisen bedeckt wurden. Die aus den drei
materiellen Erscheinungsweisen geschaffene kosmische
Manifestation ist wie ein Gefdngnis fiir die bedingten
Seelen. Die bedingten Seelen kidmpfen verzweifelt darum,
der materiellen Gefangenschaft zu entkommen, und
entsprechend ihren jeweiligen Lebensbedingungen sind
ihnen bestimmte Titigkeiten zugeordnet worden. Aber all
ihre Tétigkeiten griinden sich auf das Wissen, das von Dir
kommt. Man kann nur fromme Werke ausfiihren, wenn
man durch Deine Barmherzigkeit dazu angeregt wird.
Deshalb kann niemand den EinfluB der materiellen
Energie iiberwinden, ohne bei Deinen Lotosfiilen
Zuflucht zu suchen. Wir, das personifizierte vedische
Wissen, beschiftigen uns stindig in Deinem Dienst, um
den bedingten Seelen zu helfen, Dich zu verstehen.'"

Dieses Gebet der Veden in Person macht deutlich, daf3
die Veden dazu bestimmt sind, den bedingten Seelen zu
helfen, Krsna zu erkennen. Alle versammelten srutis, oder
Veden in Person, lobpriesen den Herrn immer wieder,
indem sie "Jaya! Jaya!" sangen. Auf diese Weise
verherrlichten sie die ruhmreichen Eigenschaften des
Herrn, und die wichtigste dieser Eigenschaften ist Seine
grundlose Barmherzigkeit gegeniiber den bedingten
Seelen, indem Er sie aus der Gewalt mayas befreit und sie
zu Sich zuriickruft.

Es gibt unzéhlige Lebewesen in den
verschiedenartigsten Korpern, von denen sich einige
bewegen und andere ortsgebunden sind. Das bedingte
Dasein dieser Lebewesen hat seine Ursache allein darin,
daB sie ihre ewige Beziehung zur Hochsten Personlichkeit
Gottes vergessen haben. Wenn das Lebewesen iiber die
materielle Natur herrschen und Krsna nachahmen will,
wird es sogleich von der materiellen Energie gefangen
und bekommt je nach Wunsch eine der 8 400 000
verschiedenen Korperformen. Obgleich das Lebewesen
stindig von den dreifachen Leiden des materiellen
Daseins gepeinigt wird, hilt es sich in seiner Illusion
falschlicherweise fiir den Herrn iiber alles, was es
wahrnimmt. Unter dem Bann der materiellen Energie, die
die drei materiellen Erscheinungsweisen reprisentiert,
befindet sich das Lebewesen in einer solchen
Verstrickung, daf} es nicht die geringste Moglichkeit hat,
frei zu werden, wenn der Herr ihm nicht gnidig ist. Das
Lebewesen kann den Einfluf} der Erscheinungsweisen der
materiellen Natur nicht durch eigene Anstrengung
iiberwinden; doch weil die materielle Natur unter der
Aufsicht des Hochsten Herrn wirkt, befindet Er Sich
jenseits ihres EinfluBbereiches. Auler Thm befinden sich
alle Lebewesen, von Brahma bis hinunter zur Ameise,
unter der Herrschaft der materiellen Natur.
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Weil der Herr die sechs Fiillen - Reichtum, Kraft,
Ruhm, Schonheit, Wissen und Entsagung - in
Vollkommenheit besitzt, steht Er als einziger nicht unter
dem Bann der materiellen Natur. Solange das Lebewesen
nicht Krsna-bewuft ist, kann es sich Gott, der Hochsten
Personlichkeit, nicht nidhern, doch Er in Seiner Allmacht
kann allen Lebewesen von innen her als Uberseele
Anweisungen geben. In der Bhagavad-gita gibt Krsna die
Anweisung: "Alles, was du tust, tue fiir Mich; alles, was
du iBt, opfere zuerst Mir; alles, was du als Spende
fortgeben willst, solltest du zuerst Mir geben, und jede Art
der BuBie und Entsagung, die du praktizierst, solltest du
fiir Mich auf dich nehmen." Auf diese Weise werden die
karmis dazu gebracht, allmihlich ihr Krsna-BewuBtsein
zu entwickeln. Ebenso fiihrt Krsna auch die Philosophen
und gibt ihnen Anweisungen, wie sie sich Ihm nihern
konnen, indem sie zwischen Brahman und maya zu
unterscheiden lernen. Diejenigen, die dann schlieflich zu
reifem Wissen kommen, geben sich Krsna hin. Krsna
Selbst sagt in der Bhagavad-gita: "Nach vielen, vielen
Geburten kommt der Philosoph, der in Weisheit griindet,
zu dem Punkt, wo er sich Mir hingibt." Auch die yogis
werden dahin gefiihrt, ihre Meditation auf Krsna zu
richten, wie Er Sich in ihrem Herzen befindet, und wenn
sie sich ununterbrochen an diesen Vorgang des
Krsna-BewuBtseins halten, konnen sie aus der Gewalt der
materiellen Energie befreit werden. Aber wie in der
Bhagavad-gita erklart wird, werden die Gottgeweihten, da
sie sich von allem Anfang an mit Liebe und Hingabe im
hingebungsvollen Dienst beschiftigen, vom Herrn auf
eine solche Weise gefiihrt, dal sie sich Thm ohne
Schwierigkeiten und ohne Abweichung nidhern konnen.
Einzig und allein durch die Gnade des Herrn ist es
moglich, die genaue Bedeutung von Brahman, Paramatma
und Bhagavan zu verstehen.

Die Worte der Veden in Person besagen eindeutig, daf3
es das einzige Ziel der vedischen Schriften ist, ein
Verstiandnis von Krsna zu vermitteln. Ebenso wird in der
Bhagavad-gita bestitigt, dal das Studium der Veden
einzig und allein dahin fithren muf}, Krsna zu verstehen.
Krsna ist immer damit beschiftigt, zu genieB3en, sei es in
der materiellen oder in der spirituellen Welt. Weil Er der
hochste GenieBler ist, besteht fiir IThn kein Unterschied
zwischen der materiellen Welt und der spirituellen Welt.
Die materielle Welt setzt den gewdohnlichen Lebewesen
Schranken, da diese stets von ihr beherrscht werden; doch
weil Krsna der Herr der materiellen Welt ist, gibt es fiir
Ihn keine Hindernisse. Die Veden erkliren daher an
mehreren Stellen der Upanisaden: "Das Brahman ist
ewig, voller Wissen und voller Gliickseligkeit, doch die
eine Hochste Personlichkeit Gottes befindet Sich im
Herzen eines jeden Lebewesens." Weil Krsna, die Hochste
Personlichkeit Gottes, alldurchdringend ist, vermag Er
nicht nur in die Herzen der Lebewesen einzugehen,
sondern auch in die Atome. Als Uberseele lenkt Er alle
Tatigkeiten der Lebewesen. Er befindet Sich in ihren
Herzen und ist der Zeuge all ihrer Tétigkeiten. Er erlaubt
ihnen, nach ihren Wiinschen zu handeln, und 146t ihnen
dann die Ergebnisse ihrer Tétigkeiten zukommen. Er ist
die Lebenskraft in allem, und trotzdem ist Er



transzendental zu allen materiellen Eigenschaften. Er ist
allmichtig; Er stellt alles in meisterhafter Weise her, und
durch Sein {iiberlegenes, natiirliches Wissen vermag Er
jeden unter Seine Fiihrung zu bringen. Somit ist Er der
Meister eines jeden. Manchmal erscheint Er personlich
auf der Erde, aber gleichzeitig weilt Er auch iiberall in der
Materie. Weil Er Sich wiinschte, Sich in viele Formen zu
erweitern, warf Er einen Blick iiber die materielle Natur,
und so wurden unzdhlige Lebewesen manifestiert. Alles
wurde durch Seine hohere Energie erschaffen, und alles in
Seiner Schopfung ist offensichtlich hochst vollkommen,
ohne die geringste Spur eines Mangels.

Diejenigen, die aus der materiellen Welt befreit werden
mochten, miissen daher die Hochste Personlichkeit Gottes,
die urspriingliche Ursache aller Ursachen, verehren. Er ist
mit der Gesamtmasse der Erde zu vergleichen, aus der
eine Vielzahl von Topfen hergestellt wird: Die Topfe
werden aus Erde hergestellt, dann stehen sie auf der Erde,
und wenn sie zerbrochen sind, gehen ihre Bestandteile
wieder in die Erde ein. Die Hochste Personlichkeit Gottes
ist die urspriingliche Ursache aller Vielfalt in der
Manifestation. Dessenungeachtet betonen die
Unpersonlichkeitsanhidnger insbesondere den vedischen
Ausspruch: sarvarii  khalv idarin  brahma. "Alles ist
Brahman." Die Unpersonlichkeitsanhinger {ibersehen
jedoch die vielfiltigen Manifestationen, die aus der
hochsten Ursache, dem Brahman, hervorgehen. Sie sehen
einfach nur, daf alles vom Brahman ausgeht, daf} alles
nach der Zerstorung wieder in das Brahman eingeht und
daB} der dazwischenliegende Zustand der Manifestation
ebenfalls Brahman ist. Obwohl die Mayavadis glauben,
der Kosmos sei vor der Schopfung im Brahman gewesen,
er bleibe nach der Schopfung im Brahman und werde
nach der Zerstorung wieder in das Brahman eingehen,
haben sie nicht die geringste Ahnung, was das Brahman in
Wirklichkeit ist. Der wirkliche Sachverhalt wird in der
Brahma-sarmhita  unmiBverstdndlich  definiert:  Die
Lebewesen, der Raum, die Zeit und die materiellen
Elemente, wie Feuer, Erde, Ather, Wasser und Geist,
bilden die Gesamtheit der kosmischen Manifestation, die
als bhiir bhuvah svah bezeichnet wird und deren Ursprung
Govinda ist. Sie erbliiht durch die Kraft Govindas, geht
nach der Vernichtung in Govinda ein und wird in Thm
bewahrt. Brahma sagt deshalb: "Ich verehre Govinda, die
urspriingliche Personlichkeit, die Ursache aller Ursachen.”

Das Wort Brahman bedeutet "das Groéfite von allem”
und  "der  Erhalter alles Bestehenden". Die
Unpersonlichkeitsanhidnger fiihlen sich zur Grofe und
Weite des Himmels hingezogen; doch weil sie nur ein
geringes Mafl an Wissen haben, fiihlen sie sich nicht zu
Krsnas Grofe hingezogen. Indes konnen wir selbst in
unserem alltiglichen Leben sehen, dal wir von der Grofie
einer Person angezogen werden, und nicht von der Grof3e
eines Berges. In Wirklichkeit kann der Begriff Brahman
nur auf Krsna bezogen werden. Deshalb sagt Arjuna in
der Bhagavad-gita, dal S Krsna das param brahman,
der hochste Ruheort alles Existierenden, ist.

Krsna ist das Hochste Brahman, weil Er iiber
grenzenloses Wissen, grenzenlose Energien, grenzenlose
Stirke, grenzenlose Macht, grenzenlose Schonheit und
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grenzenlose Entsagung verfiigt. Das ist der Grund,
weshalb das Wort Brahman nur auf Krsna bezogen
werden kann. Arjuna bestdtigt, daB Krsna das param
brahman ist, weil das unpersonliche Brahman die
Ausstrahlung ist, die von Krsnas transzendentalem Korper
ausgeht. Alles ruht auf dem Brahman, doch das Brahman
seinerseits ruht auf Krsna. Deshalb ist Krsna das Hochste
Brahman, das pararii brahman. Die materiellen Elemente
gelten als die niederen Energien Krsnas, weil durch ihre
Wechselwirkung die kosmische Manifestation stattfindet,
auf Krsna ruht und nach ihrer Zerstorung als feinstoffliche
Energie wieder in Thn eingeht. Krsna ist deshalb die
Ursache sowohl der Schopfung als auch der Vernichtung.

Sarvam khalv idam brahma bedeutet, dal3 alles Krsna
ist. Das ist die Sicht der mahda-bhagavatas, die alles in
Beziehung zu Krsna sehen. Die Verfechter der
Unpersonlichkeitslehre behaupten, Krsna sei zu vielen
geworden und daher sei alles Krsna und die Verehrung
von irgend etwas Beliebigem sei ebenfalls eine Verehrung
Krsnas. Diese falsche Behauptung wird von Krsna Selbst
in der Bhagavad-gita widerlegt. Es heifit dort, dal alles
zwar eine Umwandlung von Krsnas Energie ist, da} Er
jedoch personlich nicht iliberall gegenwirtig ist. Er ist
gleichzeitig gegenwirtig und nicht gegenwirtig. Durch
Seine Energie ist Er iiberall gegenwirtig, doch als
Energieursprung ist Er nicht iiberall gegenwirtig. Diese
gleichzeitige Gegenwart und Nichtgegenwart ist fiir
unsere derzeitigen Sinne unfaBbar. Doch in der
ISopanisad wird gleich am Anfang eine deutliche
Erklarung gegeben, die besagt, dal der Hochste Herr so
vollkommen ist, da3 Sich Seine Personlichkeit nicht im
geringsten wandelt, obwohl unbegrenzte Energien und
deren Umwandlungen von Ihm ausgehen. Weil Krsna die
Ursache aller Ursachen ist, sollten daher die intelligenten
Menschen bei Seinen LotosfiiBen Zuflucht suchen.

Krsna gibt jedem den Rat, sich Ihm allein hinzugeben,
und das ist letztlich die Aussage aller vedischen
Anweisungen. Weil Krsna die Ursache aller Ursachen ist,
wird Er von allen Weisen und Heiligen durch das
Befolgen der regulierenden Prinzipien verehrt. Wenn die
Notwendigkeit zur Meditation besteht, meditieren grofle
Personlichkeiten iiber die transzendentale Gestalt Krsnas
im Herzen, und auf diese Weise ist ihr Geist stets auf
Krsna gerichtet. Wenn die Gottgeweihten ihren Geist auf
Krsna fixiert haben, dann ist es vollig natiirlich, daf sie in
ihrer Faszination nur noch iiber Krsna sprechen.

Uber Krsna zu sprechen oder zu singen wird kirtana
genannt. Auch Sri Caitanya empfiehlt kirtaniyah sada
harih, das heil3t, stindig an Krsna zu denken und iiber Ihn,
und nichts anderes, zu sprechen. Dies ist die Definition
des Krsna-BewuBtseins. Krsna-Bewuftsein ist so erhaben,
daB jeder, der diesen Vorgang aufnimmt, zur hdchsten
Vollkommenheit des Lebens erhoben wird, einer Voll-
kommenheit, die den Gedanken der Befreiung weit
iibersteigt. In der Bhagavad-gita riat Krsna deshalb jedem,
stindig an Thn zu denken, sich in Seinem hinge-
bungsvollen Dienst zu beschiftigen, Thn zu verehren und
Ihm Ehrerbietungen darzubringen. Auf diese Weise wird
der Gottgeweihte vollig "Krsna-isiert”, und weil er sich
immer auf der Ebene des Krsna-BewuBtseins befindet,



geht er schlieBlich zuriick zu Krsna.

Obwohl in den Veden die Verehrung der Halbgotter,
die Bestandteile Krsnas sind, empfohlen wird, mufl man
sich dariiber im klaren sein, da diese Anweisungen nur
fiir die weniger intelligenten Menschen bestimmt sind, die
noch immer zu materiellem Sinnengenufl neigen. Ein
Mensch dagegen, der die Bestimmung des menschlichen
Lebens auf vollkommene Weise erfiillen will, sollte ein-
fach Sri Krsna verehren. Dies wird alles viel einfacher
machen, und dariiber hinaus garantiert es einem den
vollen Erfolg des menschlichen Lebens. Obgleich sowohl
der Himmel als auch das Wasser und das Land
Bestandteile der materiellen Welt sind, steht man natiirlich
viel sicherer auf dem Land als in der Luft oder auf dem
Wasser. Ein intelligenter Mensch stellt sich deshalb nicht
unter den Schutz der Halbgotter, obwohl sie Teile Krsnas
sind. Er stiitzt sich vielmehr auf den festen Boden des
Krsna-BewuBtseins, und das gibt ihm einen soliden und
sicheren Stand.

Die Unpersonlichkeitsanhdnger geben manchmal das
Beispiel, dal man sich auch auf einen Stein oder einen
Holzklotz stellen kénne und dabei immer noch auf dem
Boden stehe, da der Stein oder der Holzklotz ja auf der
Erdoberfliche ldge. Doch ihnen sei erwidert, daf
derjenige, der unmittelbar auf der Erde steht, auf einer
viel sichereren Grundlage steht als derjenige auf einem
Stein oder einem Holzklotz. Mit anderen Worten, beim
Paramatmaoder beim unpersonlichen Brahman Zuflucht
zu suchen gewihrleistet nicht eine solche Sicherheit, wie
wenn man direkt bei Krsna im Krsna-BewuBtsein
Zuflucht sucht. Die Stellung der jiianis und yogis ist also
nicht so sicher wie die Stellung der Geweihten Krsnas. S
Krsna sagt deshalb in der Bhagavad-gita, dal nur jemand,
der seine Vernunft verloren hat, die Halbgotter verehrt.
Und iiber Menschen, die sich zum unpersonlichen
Brahman hingezogen fiihlen, sagt das
Srimad-Bhagavatam: "Mein lieber Herr, diejenigen, die
sich einbilden, durch mentale Spekulation befreit worden
zu sein, sind in Wirklichkeit nicht von der Verunreinigung
der materiellen Natur befreit, da es ihnen nicht gelungen
ist, bei Deinen LotosfiiBen Zuflucht zu finden. Obwohl sie
zum transzendentalen Daseinszustand im unpersonlichen
Brahman aufsteigen mogen, fallen sie mit Sicherheit
wieder von dieser hohen Stufe herab, da sie es
versdaumten, ihre Wiinsche auf Deine Lotosfiile zu
richten." Sri Krsna erklirt also, daB die Verehrer der
Halbgétter nicht sehr klug sind, da ihnen nur vergéngliche
und erschopfliche Ergebnisse zuteil werden. Deshalb sind
ihre nutzlosen Anstrengungen nichts anderes als ein
Beweis fiir ihre Torheit. Die Gottgeweihten dagegen, so
versichert der Herr, brauchen sich nicht zu fiirchten,
jemals zu Fall zu kommen.

Die Veden in Person fuhren in ihrem Gebet fort:
"Lieber Herr, wenn man all diese Gesichtspunkte in
Betracht zieht, dann sollte man angesichts der Tatsache,
dafl man ohnehin immer einen Hoherstehenden verehren
muf, Deine LotosfiiBe verehren, und sei es auch nur aus
einem Gefiithl des Anstandes heraus, denn Du bist
schlieflich der Hochste Herrscher iiber Schopfung,
Erhaltung und Vernichtung. Du bist der Beherrscher der
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drei Welten Bhir, Bhuvar und Svar; Du bist der
Beherrscher der vierzehn hoheren und niederen Welten,
und Du bist auch der Beherrscher der drei materiellen
Erscheinungsweisen. Die Halbgétter und die im
spirituellen Wissen fortgeschrittenen Menschen héren und
chanten stindig iiber Deine transzendentalen Spiele, denn
dieses Horen und Chanten hat die besondere Kraft, alle
angesammelten Reaktionen auf vergangene Siinden
auszuloschen. Intelligente Menschen tauchen in den
Ozean Deiner nektargleichen Taten und horen iiber sie mit
groBer Ausdauer. Auf diese Weise werden sie sofort von
der Verunreinigung durch die materiellen Eigenschaften
befreit, ohne sich harten Entsagungen und Buflen
unterziehen zu miissen, um im spirituellen Leben
Fortschritte zu machen. Das Chanten und Horen {iiber
Deine transzendentalen Spiele ist der einfachste Weg zur
Selbstverwirklichung. Einfach durch das ergebene Horen
der spirituellen Botschaft reinigt man sein Herz von allen
unreinen  Dingen, wund so festigt sich das
Krsna-BewulBtsein im Herzen des Gottgeweihten.

Auch die grofle Autoritit Bhismadeva hat erklart, da3
das Chanten und Horen iiber die Hochste Personlichkeit
Gottes die Essenz aller vedischen Rituale ist. O Herr, ein
Gottgeweihter, der sich durch den Vorgang des
hingebungsvollen Dienstes erheben mochte, vor allem
durch Horen und Chanten, entkommt schon sehr bald der
Gewalt der Dualitdten des materiellen Daseins. Durch die-
sen einfachen Vorgang der Bule und Entsagung wird die
Uberseele im Herzen des Gottgeweihten sehr erfreut, und
Sie fiihrt den Gottgeweihten auf dem Weg zuriick nach
Hause, zuriick zu Gott. In der Bhagavad-gita wird erklirt,
daB jemand, der all seine Téatigkeiten und Sinne in den
Dienst des Herrn stellt, von Frieden erfiillt wird, da die
Uberseele mit ihm zufrieden ist. So wird der Gottgeweihte
transzendental zu aller Dualitit, wie Hitze und Kilte oder
Ehre und Schmach. Befreit von allen Dualitéten, erfahrt er
transzendentale Gliickseligkeit und leidet nicht mehr unter
den fiir das materielle Dasein typischen Sorgen und
Angsten. Die Bhagavad-gita bestitigt, daB sich ein
Gottgeweihter, der stidndig ins Krsna-BewuBtsein vertieft
ist, keine Sorgen um seine Erhaltung und seinen Schutz zu
machen braucht. Da er stindig ins Krsna-BewuBtsein
vertieft ist, erreicht er schlieBlich die hochste
Vollkommenheit. Fiir die Zeit, die er sich noch in der
materiellen Welt befindet, lebt er sehr friedvoll und
gliicklich, frei von allen Sorgen und Angsten, und wenn er
den Korper aufgibt, kehrt er nach Hause, zu Gott, zuriick.
Der Herr erklirt in der Bhagavad-gita: 'Mein hochstes
Reich ist ein transzendentaler Ort, und wer ihn einmal
erreicht hat, kehrt nie mehr in die materielle Welt zuriick.
Jeder, der auf der Stufe der Vollkommenheit steht, da er
sich in jenem ewigen Reich in Meinem hingebungsvollen
Dienst beschiftigt, hat die hochste Vollkommenheit des
menschlichen Lebens erreicht und braucht nicht wieder in
die leidvolle materielle Welt zuriickzukehren.'

Lieber Herr, es ist von unumgénglicher Wichtigkeit,
dal sich die Lebewesen im Krsna-BewuBtsein
beschiftigen, Dir entsprechend den vorgeschriebenen
Vorgidngen wie Horen und Chanten hingebungsvollen
Dienst darbringen und Deine Anordnungen ausfiihren.



Wenn sich ein Mensch nicht im hingebungsvollen Dienst,
dem Krsna-BewuBtsein, beschiftigt, ist es sinnlos, daf} er
iiberhaupt Lebenszeichen von sich gibt. Gewdhnlich gilt
ein Mensch als lebendig, solange er noch atmet; doch ein
Mensch ohne Krsna-BewuBtsein ist mit dem Blasebalg
einer Schmiedewerkstatt zu vergleichen. Der Blasebalg ist
ein groBer Sack aus Tierhaut, der Luft ein- und auspumpt,
und ein Mensch, der sich darauf beschrinkt, einfach nur
in einem Sack aus Haut und Knochen zu leben, ohne sich
dem Krsna-BewuBtsein, dem liebenden hingebungsvollen
Dienst, zuzuwenden, ist nicht besser als ein Blasebalg. In
dhnlicher Weise wird das lange Leben eines
Nichtgottgeweihten mit dem eines Baumes verglichen,
seine ungeziigelte Essenslust mit der von Hunden und
Schweinen und sein Genuf3 des Geschlechtslebens mit
dem der Schweine und Ziegen."

Die Erschaffung der kosmischen Manifestation wurde
moglich, weil die Hochste Personlichkeit Gottes als
Maha-Visnu in die materielle Welt einging. Die gesamte
materielle Energie wird durch den Blick Maha-Visnus in

Bewegung gesetzt, und erst dann beginnen die
Wechselwirkungen der drei materiellen
Erscheinungsweisen.  Deshalb  miissen  wir  zur
Schluflfolgerung kommen, daB uns alle materiellen

Gegebenheiten, die wir zu geniefen versuchen, nur dank
der Barmherzigkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes
zur Verfiigung stehen.

Im Korper gibt es fiinf verschiedene Stufen des
Daseins, die man als annamaya, pranamaya, manomaya,
vijianamaya und schlieBlich als anandamaya bezeichnet.
Am Anfang des Lebens ist jedes Lebewesen
nahrungsbewuf3t. Ein kleines Kind oder ein Tier ist nur
dann zufrieden, wenn es etwas Gutes zu essen bekommt.
Diese BewuBtseinsebene, auf der das Hauptziel darin
besteht, gut zu essen, wird als annamaya bezeichnet (anna
bedeutet "Nahrung"). Als nichstes folgt die Stufe, auf der
sich das Lebewesen des eigenen Lebens bewuflt wird.
Wenn man leben kann, ohne angegriffen oder zerstort zu
werden, wihnt man sich gliicklich. Diese Stufe nennt sich
pranamaya oder "das BewufBtsein, dal man existiert". Die
nichste Stufe ist dadurch gekennzeichnet, dal man sich
auf der verstandesmiBigen Ebene bewegt, und dieses
Bewulitsein nennt man manomaya. Die Angehorigen der
materialistischen Zivilisation befinden sich hauptsichlich
auf diesen drei BewuBtseinsebenen: annamaya,
pranamaya und manomaya. Das erste Anliegen
zivilisierter Menschen ist wirtschaftliche Entwicklung;
darauf folgt das Bestreben, sich gegen Vernichtung zu
verteidigen, und die dritte BewuBtseinsstufe ist die des
mentalen Spekulierens, d.h. der philosophischen Suche
nach den Werten des Lebens.

Wenn man durch Fortschritte in der philosophischen
Betrachtung die Ebene der Intelligenz erreicht, auf der
man verstehen kann, da man nicht der materielle Korper,
sondern eine spirituelle Seele ist, kommt man durch
allmihliche Fortschritte im spirituellen Leben zur
Erkenntnis der Existenz des Hochsten Herrn, der
Hochsten Seele. Wenn man dann seine Beziehung zu Thm
entwickelt und hingebungsvollen Dienst ausfiihrt, wird
diese Stufe Krsna-BewulBtsein oder die anandamaya-Stufe
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genannt. Anandamaya ist das Leben der Gliickseligkeit,
des Wissens und der Ewigkeit. Im Vedanta-siitra heifit es:
anandamayo 'bhyasat. Sowohl das Hochste Brahman als
auch das untergeordnete Brahman, d.h. sowohl die
Hochste Personlichkeit Gottes als auch die Lebewesen,
sind von Natur aus voller Gliickseligkeit. Solange sich die
Lebewesen auf den vier niederen Stufen des Daseins,
annamaya, pranamaya, manomaya und vijiianamaya,
befinden, sind sie immer noch durch das materielle Leben
bedingt. Doch sobald man die Stufe der anandamaya
erreicht, wird man zu einer befreiten Seele. Diese an-
andamaya-Stufe wird in der Bhagavad-gita als
brahma-bhita-Stufe bezeichnet. Es heilit dort, daf} es auf
der brahma-bhiita-Stufe keine Sorge und kein Verlangen
gibt. Diese Stufe beginnt, wenn man die Sicht erreicht hat,
daB man allen Lebewesen gleichgesinnt ist, und diese
Stufe  entwickelt sich weiter zur Stufe des
Krsna-BewuBtseins, auf der man sich stindig danach
sehnt, der Hochsten Personlichkeit Gottes zu dienen.
Dieser Wunsch nach Fortschritt im hingebungsvollen
Dienst ist vollig verschieden vom Wunsch nach
Sinnenbefriedigung im materiellen Dasein. Mit anderen
Worten, Wiinsche gibt es auch im spirituellen Leben, aber
auf dieser Stufe sind die Wiinsche gereinigt. Wenn unsere
Sinne gereinigt werden, 16sen sie sich von den materiellen
BewuBtseinsebenen - annamaya, pranamaya, manomaya
und vijiianamaya - und betitigen sich auf der hochsten
Ebene, der Stufe der anandamaya, des gliickseligen
Lebens im Krsna-BewuBtsein. Die Mayavadi-Philosophen
glauben, anandamaya sei der Zustand, bei dem man in
den Hochsten eingegangen sei. lhrer Auffassung nach
bedeutet anandamaya das Einswerden der Uberseele und
der individuellen Seele. In Wirklichkeit jedoch bedeutet
Einssein nicht, in den Hochsten einzugehen und seine
individuelle Existenz zu verlieren. In das spirituelle
Dasein einzugehen bedeutet, dal das Lebewesen erkennt,
daB3 es qualitativ, d.h. in bezug auf die Aspekte der
Ewigkeit und des Wissens, mit dem Hochsten Herrn eins
ist. Doch die wirkliche Stufe der anandamaya, der
Gliickseligkeit, wird erst dann erreicht, wenn man sich im
hingebungsvollen Dienst beschiftigt. Dies wird in der
Bhagavad-gita mit den Worten mad-bhaktirih labhate
param bestétigt: Die brahma-bhiita- oder
anandamaya-Stufe ist erst dann vollkommen, wenn zwi-
schen dem Hochsten und den untergeordneten Lebewesen
ein liebevoller Austausch stattfindet. Solange der Mensch
nicht zu dieser anandamaya-Stufe kommt, ist sein Atmen
wie das Atmen des Blasebalgs in der Schmiede, seine Le-
bensdauer ist wie die eines Baumes, und er selbst ist nicht
besser als die niederen Tiere, wie die Kamele, Schweine
und Hunde.

Das ewige Lebewesen kann niemals vernichtet
werden, dariiber besteht kein Zweifel. Doch wenn sich das
Lebewesen in niederen Lebensformen befindet, muf} es
leidvolle Umstinde erdulden, wohingegen es sich im
hingebungsvollen Dienst fiir den Hochsten Herrn auf der
freudvollen anandamaya-Stufe des Lebens befindet. Alle
obenerwihnten Bewulltseinsebenen stehen in einer
bestimmten Beziehung zur Hochsten Personlichkeit
Gottes. Obgleich sowohl die Hochste Personlichkeit



Gottes als auch die Lebewesen in ihrer ewigen Existenz
unter keinen Umstidnden beeintrdchtigt werden konnen,
besteht zwischen ihnen trotzdem

ein grofer Unterschied: Die Hochste Personlichkeit
Gottes befindet sich immer auf der anandamaya-Ebene,
wohingegen die untergeordneten Lebewesen als
fragmentarische Teilchen des Hochsten Herrn wegen ihrer
Winzigkeit dazu neigen, auf tiefere Daseinsebenen
herabzufallen. Obwohl der Hochste Herr wie auch die
Lebewesen auf allen Ebenen existieren, ist der Herr
immer transzendental zu unseren Lebensauffassungen,
unabhingig davon, ob wir materiell bedingt oder bereits
befreit sind. Die gesamte kosmische Manifestation wird
durch die Gnade des Hochsten Herrn geschaffen und
besteht durch die Gnade des Hochsten Herrn, und wenn
sie vernichtet wird, geht sie wieder in das Dasein des
Hochsten Herrn ein. Somit ist der Hochste Herr das
hochste Dasein und die Ursache aller Ursachen. Es ergibt
sich daher die Schluflfolgerung, dafl unser Leben, wenn
wir kein Krsna-BewuBtsein entwickeln, nichts weiter als
ein Zeitverlust ist.

Diejenigen, die sehr materialistisch sind und die Natur
der spirituellen Welt nicht verstehen konnen, sind auch
unfdhig, das Reich ST Krsnas zu erkennen. Fiir solche
Menschen haben die groen Weisen einen yoga-Vorgang
empfohlen, bei dem man mit der Meditation iiber den
Bauch, der miladhara- oder manipiraka-Meditation,
beginnt und sich dann allmihlich zu hoheren Stufen
erhebt. Miladhara und  manipiraka sind  die
Sanskritbezeichnungen fiir die Eingeweide im Bauch. Die
grobmaterialistischen Menschen glauben, daf
wirtschaftlicher Fortschritt von grofter Wichtigkeit sei, da
sie unter dem Eindruck stehen, das Lebewesen existiere
nur auf der Grundlage des Essens. Diese Materialisten
iibersehen dabei jedoch, daf all die Nahrung, die wir zu
uns nehmen, und sei es noch so viel, nur Leiden wie
Verdauungsstorungen oder Ubersduerung  hervorruft,
wenn sie nicht verdaut wird. Um die Nahrung zu
verdauen, benotigen wir die Hilfe einer hoheren Energie,
die in der Bhagavad-gita als vaisvanara beschrieben wird.
SiT Krsna erklirt in der Bhagavad-gita, daB3 Er in der
Form der vaisvanara fir die Verdauung sorgt. Die
Hochste Personlichkeit Gottes ist alldurchdringend; daher
ist es nicht weiter verwunderlich, daf} Er auch als vaisva-
nara gegenwirtig ist.

Krsna ist tatsdchlich iiberall gegenwirtig. Der Vaisnava
kennzeichnet deshalb seinen Korper mit Tempeln Visnus.
Er malt zuerst einen tilaka-Tempel auf den Bauch, dann
einen auf die Brust, auf den Halsansatz zwischen den
Schliisselbeinen, auf die Stirn und schlielich auf die
hochste Stelle des Kopfes, das brahma-randhra. Die
Namen der dreizehn Tempel aus tilaka, die den Korper
des Vaisnavas kennzeichnen, sind folgende: Auf der Stirn
befindet sich der Tempel Sri Kesavas, auf dem Bauch der
Tempel Sri Narayanas, auf der Brust der Tempel Sii
Madhavas und beim Halsansatz zwischen den beiden
Schliisselbeinen der Tempel Sri Govindas. Auf der
rechten Seite der Taille befindet sich der Tempel Sri
Visnus, auf dem rechten Arm der Tempel Sri
Madhusiidhanas und auf der rechten Seite des
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Schliisselbeines der Tempel Sri Trivikramas. Auf der
linken Seite der Taille befindet sich der Tempel Sri
Vamanadevas, auf dem linken Arm der Tempel Sridharas,
auf der linken Seite des Schliisselbeines der Tempel
HrsikeSas, auf dem Nacken der Tempel Padmanabhas und
auf dem unteren Teil des Riickens der Tempel
Damodaras. Auf der hochsten Stelle der Schiddeldecke
befindet sich der Tempel Vasudevas. Dies ist der
Vorgang, wie man iiber die Gegenwart des Herrn in den
verschiedenen Teilen des Korpers meditiert. Doch fiir
diejenigen, die keine Vaisnavas sind, empfehlen die
groBen Weisen die Meditation iiber die korperliche
Auffassung des Lebens - die Meditation iiber die Ein-
geweide, das Herz, den Hals, die Augenbrauen, die Stirn
und dann die Schideldecke. Einige Weise in der
Nachfolge des grolen Heiligen Aruna meditieren iiber das
Herz, da im Herzen neben dem Lebewesen auch die
Uberseele weilt. Dies wird im Fiinfzehnten Kapitel der
Bhagavad-gita bestitigt, wo der Herr erklért: "Ich weile
im Herzen eines jeden."

Fir den Vaispava ist der Schutz des Korpers
Bestandteil des hingebungsvollen Dienstes, denn er
beniitzt den Korper fiir den Dienst des Herrn; doch im Ge-
gensatz zu ihm halten die groben Materialisten den
Korper fiir das Selbst. Sie verehren den Korper durch den
yoga-Vorgang der Meditation iiber einzelne Korperteile,
wie manipiiraka, dahara und hrdaya, wobei sie langsam
zum brahma-randhra auf der Schideldecke gelangen.
Wenn ein erstklassiger yogi die Vollkommenheit in der
Ausiibung des besagten - yoga-Vorgangs erreicht hat,
begibt er sich am Ende durch das brahma-randhra zu
einem beliebigen Planeten in der materiellen oder
spirituellen Welt. Auf welche Weise sich der yogi auf
einen anderen Planeten erhebt, wird ausfiihrlich im
Zweiten Canto des Srimad Bhagavatam beschrieben.

In diesem Zusammenhang empfichlt Sukadeva
Gosvami den Anfingern, den virata purusa, d.h. die
gigantische universale Form des Herrn, zu verehren.
Demjenigen, der nicht glauben kann, dal der Herr mit
gleichem Erfolg in der Form der transzendentalen
Bildgestalt, der arca-vigraha, verehrt werden kann, oder
der nicht imstande ist, seinen Geist auf diese Form zu
konzentrieren, wird

geraten, die universale Form des Herrn zu verehren.
Der untere Teil des Universums wird als die Fiie und
Beine der universalen Form des Herrn angesehen, der
mittlere Teil gilt als Sein Nabel oder Bauch, die hoheren
Planetensysteme, wie Janaloka und Maharloka, sind das
Herz des Herrn, und das hochste Planetensystem,
Brahmaloka, wird als die hochste Stelle Seines Hauptes
betrachtet. Es gibt viele verschiedene Vorginge, die von
den Weisen, entsprechend der Bewultseinsebene des
Verehrenden, empfohlen werden; doch das endgiiltige
Ziel aller Meditations- und yoga-Vorginge ist die
Heimkehr zuriick zu Gott. Wie in der Bhagavad-gita
erklart wird, braucht niemand, der den hochsten Planeten,
das Reich Krsnas, oder auch nur einen der
Vaikuntha-Planeten erreicht, jemals wieder zum
leidvollen Leben in der materiellen Welt zuriickzukehren.

Die vedischen Schriften empfehlen uns deshalb, die



LotosfiiBe SiT Visnus zum Ziel all unserer Bemiihungen
zu machen. Tad visnoh paramam padari: Visnuloka, die
Visnu-Planeten, befinden sich jenseits aller materiellen
Planeten. Diese Vaikuntha-Planeten werden als
sanatana-dhama bezeichnet, und sie sind ewig, denn sie
werden niemals vernichtet, nicht einmal bei der
Vernichtung der materiellen Welt. Die Schluflfolgerung
lautet, daBl ein Mensch, der die Bestimmung seines Lebens
nicht erfiillt, das heiflt, der sich nicht der Verehrung des
Hochsten Herrn zuwendet und nicht zu Gott zuriickkehrt,
den eigentlichen Sinn des menschlichen Lebens verpafit
hat.

Das nichste Gebet, das die Veden in Person an den
Herrn richteten, beschreibt, wie Er, die Hochste
Personlichkeit Gottes, in die verschiedenen Lebensformen
eingeht. Im Vierzehnten Kapitel der Bhagavad-gita wird
gesagt, da} in jeder Lebensart und in jeder Lebensform
die spirituelle Teilerweiterung des Hochsten Herrn
anwesend ist. Der Herr erklirt Selbst in der Gita, da3 Er
der samengebende Vater aller Lebensarten und -formen
ist, und deshalb sind diese als Sohne des Herrn anzusehen.
Die Tatsache, dafl der Hochste Herr als Paramatma in das
Herz eines jeden Lebewesens eingeht, verwirrt die
Unpersonlichkeitsanhénger bisweilen, da nach ihrer
Vorstellung die Lebewesen dem Hochsten Herrn
ebenbiirtig sind. Sie glauben, weil der Hochste Herr
zusammen mit der individuellen Seele in die
verschiedenen Korper eingehe, bestehe zwischen dem
Herrn und den individuellen Lebewesen kein Unterschied.
Die Streitfrage, die sie aufwerfen, lautet: "Warum sollten
die individuellen Seelen den Paramatma, die Uberseele,
verehren?" Threr Auffassung nach befinden sich die
Uberseele und die individuelle Seele auf der gleichen
Ebene; sie seien eins, und es bestehe kein Unterschied
zwischen ihnen. Zwischen der Uberseele und der indi-
viduellen Seele besteht in Wirklichkeit jedoch ein groBer
Unterschied, und dies wird im Fiinfzehnten Kapitel der
Bhagavad-gita erklart, wo der Herr sagt, dal Er dem
Lebewesen {iibergeordnet ist, obwohl Er mit ihm im
gleichen Korper weilt. Er gibt der individuellen Seele von
innen Anweisungen und Intelligenz. In der Gita wird
eindeutig erkldrt, dal der Herr der individuellen Seele
Intelligenz gibt und da sowohl Erinnerung als auch
Vergessen auf den EinfluB der Uberseele zuriickzufiihren
sind. Niemand kann unabhingig vom Einverstindnis der
Uberseele handeln. Die individuelle Seele handelt deshalb
entsprechend ihrem fritheren karma, an das sie vom Herrn
erinnert wird. Es ist die Eigenschaft der individuellen
Seele, zu vergessen, doch der Herr in ihrem Herzen
erinnert sie daran, was sie in ihrem vorherigen Leben tun
wollte. Die Intelligenz der individuellen Seele manifestiert
sich wie das Feuer im Holz. Obwohl Feuer immer Feuer
ist, richtet sich seine Grofie nach der Grofle des Holzes. In
dhnlicher Weise verhdlt es sich mit der individuellen
Seele: Obwohl sie immer qualitativ eins mit dem
Hochsten Herrn ist, entfaltet sie sich entsprechend den
Begrenzungen ihres jeweiligen Korpers.

Der Hochste Herr, oder die Uberseele, wird als
eka-rasa bezeichnet. Fka bedeutet "eins" und rasa
"Geschmack". Der Hochste Herr ist in Seiner transzen-
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dentalen Stellung stets voller Ewigkeit, Gliickseligkeit
und Wissen. Seine eka-rasa-Stellung wandelt sich nicht
im geringsten, wenn Er zum Zeugen und Ratgeber der
individuellen Seele in jedem individuellen Korper wird.
Die individuelle Seele, von Brahma bis hinunter zur
Ameise, entfaltet ihre spirituelle Kraft je nach ihrem
Korper. Die Halbgotter gehoren zur gleichen Kategorie
wie die individuellen Seelen in den Korpern von
Menschen und niederen Tieren. Intelligente Menschen
verehren deshalb nicht die Halbgétter, die nur winzige
Vertreter Krsnas sind, die sich in bedingten Korpern
manifestieren. Die individuelle Seele kann ihre Krifte nur
entsprechend der GréBe und Beschaffenheit ihres Korpers
entfalten, wohingegen die Hochste Personlichkeit Gottes
Thre vollkommenen Krifte in jeder Form und Gestalt ohne
Einschrinkung manifestieren kann. Die These der
Mayavadi-Philosophen, nach der Gott und die indi-
viduelle Seele ein und dasselbe sind, ist unannehmbar, da
die individuelle Seele ihre Krifte nur gemill der
Entwicklung der verschiedenen Korper zu entfalten
vermag. Die individuelle Seele im Korper eines Sauglings
kann niemals die Kraft und Energie eines erwachsenen
Mannes aufbringen. Die Hochste Personlichkeit Gottes,
Krsna, jedoch konnte sogar als kleines Kind auf dem
Scho3 Seiner Mutter Seine ganze Kraft und Energie
entfalten, was sich zeigte, als Er Putana und andere
Dédmonen, die Thn angriffen, totete. Aus diesem Grund
wird die spirituelle Kraft der Hochsten Personlichkeit
Gottes als eka-rasa, "unverianderlich", bezeichnet. Die
Hochste Personlichkeit Gottes ist also das einzig
verehrungswiirdige Ziel, und diejenigen, die sich von dem
verunreinigenden Einflul der materiellen Natur befreit
haben, sind sich dessen vollkommen bewuflt. Mit anderen
Worten, nur befreite Seelen konnen die Hochste
Personlichkeit Gottes verehren. Die unintelligenten
Mayavadis wenden sich der Verehrung von Halbgottern
zu, da sie meinen, die Halbgétter befianden sich auf
derselben Stufe wie die Hochste Personlichkeit Gottes.
Die Veden in Person brachten dem Herrn weiter ihre
Ehrerbietungen dar. "Lieber Herr", beteten sie,
"diejenigen, die nach vielen Leben tatsichlich weise
geworden sind, widmen sich in vollkommenem Wissen
der Verehrung Deiner Lotosfiile." Dies wird auch in der
Bhagavad-gita bestitigt, wo der Herr sagt, da} sich ein
mahatma, eine grofle Seele, nach vielen, vielen Leben
dem Herrn hingibt, da er erkannt hat, dal Vasudeva,
Krsna, die Ursache aller Ursachen ist. Die Veden fuhren
fort: "Wie wir bereits erkliart haben, werden uns der Geist,
die Intelligenz und die Sinne von Gott gegeben. Wenn
diese Werkzeuge tatsdchlich geldutert worden sind, dann
gibt es keine andere Moglichkeit, als sie im hinge-
bungsvollen Dienst des Herrn zu beschiftigen. Die
Lebewesen sind nur deshalb in den verschiedenen
Lebensformen gefangen, weil sie ihren Geist, ihre Intelli-
genz und ihre Sinne fiir materielle Tétigkeiten
miBbrauchen. Die verschiedenartigen Korper werden dem
Lebewesen als Ergebnis seiner Handlungen gegeben, und
sie werden nach dem Wunsch des Lebewesens von der
materiellen Natur geschaffen. Weil das Lebewesen eine
bestimmte Art von Korper begehrt und verdient, wird ihm



dieser auf Anordnung des Hochsten Herrn von der
materiellen Natur gegeben."

Im Dritten Canto des Srimad-Bhagavatam wird erklirt,
daB} das Lebewesen unter der Aufsicht hoherer Autoritit
in den Samen eines minnlichen Wesens versetzt und
spiater in den SchoB eines entsprechenden weiblichen
Wesens gegeben wird, so daB es dort einen ganz
bestimmten Korper entwickeln kann. Das Lebewesen
gebraucht seine Sinne, seine Intelligenz, seinen Geist usw.
auf eine Art und Weise, die es selbst wihlt, und entwickelt
so einen bestimmten Korper, der dann zu seinem
Gefingnis wird. So wird das Lebewesen, je nach den
Situationen und Umstinden, in die verschiedensten
Lebensformen versetzt, sei es in den Korper eines
Halbgottes, eines Menschen oder eines Tieres.

In den vedischen Schriften wird erkldart, dafl die
Lebewesen, die in den verschiedenen Lebensformen
gefangen sind, winzige Bestandteile des Hochsten Herrn
sind. Die Mayavadi-Philosophen halten das Lebewesen
fir den Paramatma, der jedoch in Wirklichkeit das
Lebewesen als Freund begleitet. Weil Sich der
Paramatma, der lokalisierte Aspekt der Hochsten
Personlichkeit Gottes, und das individuelle Lebewesen
gemeinsam im gleichen Korper befinden, tritt manchmal
das MiBverstindnis auf, es gibe zwischen ihnen keinen
Unterschied. In Wirklichkeit jedoch besteht zwischen der
individuellen Seele und der Uberseele ein gewaltiger
Unterschied, und dieser Unterschied wird im Varaha Pu-
rana definiert. Der Hochste Herr hat zwei Arten von
Erweiterungen, die von Ihm ausgehen: das Lebewesen,
das vibhinnamsa genannt wird, und den Paramatma, die
vollstindige Erweiterung des Hochsten Herrn, die svamsa
genannt wird. Die svarisa-Erweiterung des Hochsten
Herrn ist genauso michtig wie Er Selbst. Es besteht nicht
der geringste Unterschied zwischen der Macht des Hoch-
sten Herrn und Seiner vollstindigen Erweiterung als
Paramatma, wohingegen die vibhinnamsa-Teile nur iiber
einen geringen Teil der Krifte des Herrn verfiigen. Das
Narayana-pariicaratra erklirt, dafl die Lebewesen, die die
marginale Energie des Herrn bilden, zweifellos qualitativ
von gleicher spiritueller Natur sind wie der Herr Selbst,
daf sie aber, im Gegensatz zu Thm, dazu anfillig sind, von
den materiellen Erscheinungsweisen verunreinigt zu
werden. Weil das winzige Lebewesen dazu neigt, dem
EinfluB der materiellen Erscheinungsweisen zu erliegen,
nennt man es jiva. Manchmal wird die Hochste
Personlichkeit Gottes auch Siva, "der in jeder Hinsicht
Gliickverheilende", genannt. Der Unterschied zwischen
Siva und jiva liegt darin, daB die in jeder Hinsicht
gliickverheilende Hochste Personlichkeit Gottes niemals
von den materiellen Erscheinungsweisen beriihrt wird,
wohingegen die winzigen Teile der Hochsten
Personlichkeit Gottes von den Erscheinungsweisen der
materiellen Natur beeinflu3t werden konnen.

Die Uberseele im Korper des individuellen Lebewesens
ist eine vollstindige Teilerweiterung des Hochsten Herrn,
und als solche ist Sie fiir das individuelle Lebewesen
verehrungswiirdig. Die groen Weisen sind deshalb zur
SchluBfolgerung gekommen, dal der Vorgang der
Meditation so beschaffen sein muf3, dal das individuelle
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Lebewesen seine Aufmerksamkeit auf die Lotosfiile der
Uberseele, der Gestalt Visnus, richten kann. Das ist
wirklicher samadhi. Das Lebewesen kann nicht durch
eigene Kraft aus der materiellen Verstrickung befreit
werden; es mul} sich deshalb dem hingebungsvollen
Dienst zu den LotosfiiBen des Herrn, der als Uberseele in
seinem Herzen weilt, zuwenden. Sridhara Svami, der
groBe Kommentator des Srimad-Bhagavatam, verfaite in
diesem Zusammenhang einen wunderbaren Vers: "Mein
lieber Herr, ich bin ewig Dein Teil; jedoch befinde ich
mich in der Gefangenschaft der materiellen Energie, die
ebenfalls von Dir ausgeht. Als Ursache aller Ursachen bist
Du in Form der Uberseele in meinen Korper eingegangen,
und ich habe das Vorrecht, mich mit Dir zusammen des
hochsten gliickseligen Lebens voller Wissen zu erfreuen.
Deshalb, mein lieber Herr, gib mir bitte den Befehl, Dir
liebevollen Dienst darzubringen, so dafl ich wieder in
meine urspriingliche Stellung der transzendentalen
Gliickseligkeit erhoben werden kann."

Die groBlen Personlichkeiten verstehen, dal ein
Lebewesen, das in der materiellen Welt gefangen ist, nicht
durch eigene Kraft freikommen kann. Mit festem
Vertrauen und unerschiitterlicher Hingabe vertiefen sich
solche groflen Personlichkeiten darin, dem Herrn in Liebe
transzendentalen Dienst darzubringen. Dies ist die
SchluBfolgerung der Veden in Person.

Die Veden in Person fuhren fort: "Lieber Herr, es ist
sehr schwierig, vollkommenes Wissen iiber die Absolute
Wabhrheit zu erlangen. In Deiner Giite gegeniiber den
gefallenen Seelen erscheinst Du, o Herr, in mannigfachen
Inkarnationen und vollbringst die verschiedensten Taten.
Du erscheinst sogar als historische Personlichkeit der
materiellen Welt, und Deine Spiele werden in den vedi-
schen Schriften ausfiihrlich beschrieben. Diese Spiele sind
so anziehend wie der Ozean transzendentaler
Gliickseligkeit. Die meisten Menschen haben die natiirli-
che Neigung, Erzdhlungen zu lesen, in denen gewdhnliche
Jjivas gepriesen werden; wenn sie sich jedoch zu den
vedischen Schriften hingezogen fiihlen, die Deine ewigen
Spiele beschreiben, tauchen sie wahrhaftig in den Ozean
der transzendentalen Gliickseligkeit ein. So wie ein
erschopfter Mensch erfrischt wird, wenn er in ein
Gewisser taucht, wird eine bedingte Seele, die aller
materiellen Tétigkeiten miide ist, neu belebt und vergif3t
alles Elend des materiellen Lebens, wenn sie einfach in
den transzendentalen Ozean Deiner Spiele taucht. Und am
Schlul geht sie in den Ozean der transzendentalen
Gliickseligkeit ein. Die intelligentesten Gottgeweihten
widmen sich daher keiner anderen Methode der Selbst-
verwirklichung als dem hingebungsvollen Dienst und den
neun verschiedenen Vorgingen des hingebungsvollen
Lebens, vor allem Horen und Chanten. Wenn Deine
Geweihten iiber Deine transzendentalen Spiele héren und
chanten, ist ihnen sogar die transzendentale Gliickseligkeit
gleichgiiltig, die durch Befreiung oder das Eingehen in die
Existenz des Hochsten erlangt wird. Solchen Gottge-
weihten liegt also nicht einmal etwas an sogenannter
Befreiung, und erst recht nicht an materiellen Tatigkeiten,
durch die man auf die himmlischen Planeten erhoben
wird, wo das Maf} an Sinnenbefriedigung viel gréBer ist.



Reine Gottgeweihte suchen nur die Gemeinschaft von
paramahariisas, von grofen, befreiten Gottgeweihten,
damit sie fortwédhrend iiber Deine Herrlichkeit horen und
chanten konnen. Zu diesem Zweck sind die reinen
Gottgeweihten bereit, auf alle Annehmlichkeiten des
Lebens, wie ein bequemes Familienleben und sogenannte
Gesellschaft, Freundschaft und Liebe, zu verzichten.
Diejenigen, die den Nektar der Hingabe gekostet haben,
indem sie an der transzendentalen Klangschwingung des
Chantens iiber Deine Herrlichkeit - Hare Krsna, Hare
Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama,
Rama Rama, Hare Hare - Geschmack gefunden haben,
interessieren sich nicht im geringsten fiir irgendwelche
andere spirituelle Gliickseligkeit oder fiir materielle
Annehmlichkeiten, die dem reinen Gottgeweihten weniger
bedeuten als das Stroh auf der Strafle."

Die Veden in Person fuhren fort: "Lieber Herr, wenn es
jemandem gelingt, seinen Geist, seine Sinne und seine
Intelligenz durch hingebungsvollen Dienst in volligem
Krsna-BewuBtsein zu ldautern, dann wird der Geist zum
Freund. Andernfalls ist der Geist stets ein Feind. Wenn
der Geist im hingebungsvollen Dienst des Herrn
beschiftigt ist, wird er zum guten Freund des Lebewesens,
weil der Geist dann féhig ist, immer an den Hochsten
Herrn zu denken. Du, o Herr, bist dem Lebewesen seit
aller Ewigkeit sehr lieb, und wenn daher der Geist in
Gedanken an Dich vertieft ist, erfahrt man sogleich die
grofle Zufriedenheit, nach der man sich Leben fiir Leben
gesehnt hat. Wenn der Geist auf die Lotosfiile der
Hochsten Personlichkeit Gottes gerichtet ist, besteht kein
Interesse mehr, sich irgendeiner anderen, niedrigeren Art
der Verehrung oder Selbstverwirklichung zuzuwenden.
Ein Lebewesen, das versucht, einen Halbgott zu verehren,
oder  das irgendeinem anderen Weg zur
Selbstverwirklichung folgt, wird ein Opfer des Kreislaufes
von Geburt und Tod, und niemand kann sich vorstellen,
welche Erniedrigung es fiir das Lebewesen bedeutet,
wenn es in einer abscheulichen Lebensform wie der der
Katzen und Hunde geboren wird."

Sri Narottama dasa Thakura sagt in einem seiner

Lieder, daB3 Menschen, die sich nicht dem
hingebungsvollen Dienst des Herrn zuwenden, sondern an
philosophischer ~ Spekulation und fruchtbringenden

Titigkeiten Gefallen finden, die giftigen Ergebnisse dieser
Handlungen trinken miissen. Solche Menschen werden
dazu gezwungen, in den verschiedensten Lebensformen
wiedergeboren zu werden und widerliche Gewohnheiten,
wie Fleischessen und Berauschung, anzunehmen.
Materialistische Menschen verehren im allgemeinen den
verginglichen materiellen Korper und vergessen dariiber
das Wohl der spirituellen Seele im Korper. Einige von
ihnen suchen bei der materialistischen Wissenschaft Zu-
flucht, um so die Annehmlichkeiten fiir den Korper zu
verbessern, und andere wenden sich der Verehrung der
Halbgotter zu, um auf die himmlischen Planeten erhoben
zu werden. Thr einziges Ziel im Leben ist es, dem
materiellen Kérper Annehmlichkeiten zu verschaffen, und
so vergessen sie die Bediirfnisse der spirituellen Seele.
Solche Menschen werden in den vedischen Schriften als
selbstmorderisch bezeichnet, weil die Anhaftung an den
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materiellen Korper und seine Freuden das Lebewesen
dazu zwingen, durch den Kreislauf von Geburt und Tod
zu wandern und als unumgéngliche Folge davon die
Qualen des materiellen Daseins zu erleiden. Die
menschliche Form des Lebens bietet einem die Moglich-
keit, seine wirkliche Identitidt zu verstehen, und deshalb
wenden sich die intelligentesten Menschen dem
hingebungsvollen Dienst zu, um Geist, Sinne und Korper
ohne Abweichung im Dienst des Herrn zu beschiftigen.

Die Veden in Person fuhren fort: "Lieber Herr, es gibt
viele mystische yogis, die sehr gelehrt sind und sich
entschlossen darum bemiihen, die hochste Voll-
kommenheit des Lebens zu erreichen. Sie beschiftigen
sich in dem yoga-Vorgang, bei dem die Lebensluft im
Korper unter Kontrolle gebracht wird, wihrend man den
Geist auf die Gestalt Visnus richtet und die Sinne
strengster Entsagung unterzieht. Obwohl sie sich diesem
yoga-Vorgang widmen und sich die verschiedensten
Entsagungen, Buflen und Opfer auferlegen, erreichen sie
letzten Endes den gleichen Bestimmungsort wie
diejenigen, die Dir feindlich gesinnt sind. Mit anderen
Worten, sowohl die yogis als auch die groflen und weisen
jAanis  erreichen  schlieflich  die  unpersonliche
Brahman-Ausstrahlung, die auch von den Démonen,
Deinen erklirten Feinden, erreicht wird. Damonen wie
Karhsa, Sisupala und Dantavakra gingen ebenfalls in die
Brahman-Ausstrahlung ein, da sie stindig iiber die
Hochste Personlichkeit Gottes meditierten. Frauen wie die
gopis jedoch hingen in Liebe an Krsna, und sie waren von
Seiner Schonheit fasziniert, und ihre Meditation iiber
Krsna war durch sehnsiichtige Verlangen hervorgerufen
worden. Sie wollten von Krsnas Armen umschlossen
werden, die der wundervollen runden Form einer
Schlange gleichen. Ebenso meditieren auch wir, die
vedischen Hymnen, iiber Deine Lotosfiile. Frauen wie die
gopis meditieren liber Dich aufgrund sehnsiichtiger
Verlangen, und wir meditieren iiber Deine Lotosfiile, um
nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren. Auch Deine Feinde
richten ihren Geist auf Dich, da sie immer daran denken,
wie sie Dich tdten konnen, und die yogis nehmen viele
schwere Buflen und Entsagungen auf sich, um Deine
unpersonliche Ausstrahlung zu erreichen. Obwohl all
diese Personen auf unterschiedliche Weise iiber Dich
meditieren, erreichen sie alle, entsprechend ihrer je-
weiligen Sichtweise, die spirituelle Vollkommenheit, da
Du allen Gottgeweihten gleichgesinnt bist."

In diesem Zusammenhang gibt es einen sehr schonen
Vers von Sridhara Svami: "Mein lieber Herr, immer an
Deine Lotosfiile zu denken ist sehr schwierig. Es ist dies
nur den grofen Gottgeweihten moglich, die bereits Liebe
zu Dir entwickelt haben und Dir mit Liebe und Hingabe
dienen. Mein lieber Herr, ich wiinsche mir, da3 es auch
fiir meinen Geist moglich sein wird, sich irgendwie auf
Deine Lotosfiile zu richten, zumindest fiir einige Zeit."

Die Stufen der spirituellen Vollkommenheit, die die
verschiedenen Transzendentalisten erreichen, werden in
der Bhagavad-gita beschrieben, wo der Herr sagt, da3 Er
Seinem Geweihten die erstrebte Vollkommenheit in dem
MaBle gewihrt, wie dieser sich IThm hingibt. Die
Unpersonlichkeitsanhédnger, die yogis und die Feinde des



Herrn gehen in Seine transzendentale Ausstrahlung ein,
wohingegen die Personlichkeitsanhdnger, die den
FufBstapfen der Einwohner Vrndavanas folgen oder sich
strikt an den Pfad des hingebungsvollen Dienstes halten,
in das personliche Reich Krsnas, Goloka Vrndavana, oder
auf die Vaikuntha-Planeten erhoben werden. Sowohl die
Unpersonlichkeitsanhidnger als auch die
Personlichkeitsanhdnger gelangen also in die spirituelle
Welt, doch der Bestimmungsort der
Unpersonlichkeitsanhdnger ist die unpersonliche Brah-
man-Ausstrahlung, wohingegen die Verehrer der
personlichen Form des Herrn - gemidl ihrem Wunsch,
dem Herrn in einem bestimmten rasa zu dienen - auf
einem der Vaikuntha-Planeten oder auf dem
Vrndavana-Planeten aufgenommen werden.

Die personifizierten Veden sagten, dal} diejenigen, die
nach der Schopfung der materiellen Welt geboren wurden,
die Existenz der Hochsten Personlichkeit Gottes
unmoglich verstehen konnen, indem sie einfach nur ihr
materielles Wissen anstrengen. Ebensowenig wie jemand,
der in einer bestimmten Familie geboren wird, das Leben
seines Urgrofvaters verstehen kann, der lange vor der
neuen, gegenwartigen Generation gelebt hat, konnen wir
die Hochste Personlichkeit Gottes, Narayana, S Krsna,
der ewig in der spirituellen Welt lebt, verstehen. Im
Achten Kapitel der Bhagavad-gita wird
unmifverstindlich erkldrt, da man sich Krsna, der
Hochsten Person, der ewig in Seinem spirituellen Ko-

nigreich (sanatana-dhama) weilt, nur durch
hingebungsvollen Dienst ndhern kann.

Brahma ist das ersterschaffene Wesen in der
materiellen Schopfung. Vor Brahma gab es keine

Lebewesen in der materiellen Welt; sie war leer und fin-
ster, bis Brahma auf der Lotosblume, die aus
Garbhodakasayl Visnus Nabel hervorsprofl, geboren
wurde. GarbhodakaSayl Visnu ist eine Erweiterung
Karanodakasayl Visnus. Karanodakasayl Visnu ist eine
Erweiterung Sankarsanas, und Sankarsana ist eine
Erweiterung Balaramas. Balarama schlieBlich ist eine
direkte Erweiterung Sri Krsnas. Nach der Erschaffung
Brahmas wurden die zwei Arten von Halbgottern geboren:
die Halbgotter wie die vier Kumara-Briider - Sanaka,
Sanatana, Sananda und Sanat-kumara -, die das Beispiel
geben, der Welt zu entsagen; und die Halbgotter wie
Marici und seine Nachkommen, die dazu bestimmt sind,
die materielle Welt zu genielen. Von diesen beiden Arten
von Halbgottern wurden allmdhlich alle anderen
Lebewesen im Universum, einschlieBlich der Menschen,
hervorgebracht. Deshalb ist jedes Lebewesen in der
materiellen Welt, auch Brahma, die anderen Halbgotter
und die raksasas, als jung anzusehen, und zwar in dem
Sinne, daf} sie alle erst vor kurzer Zeit geboren wurden.
Ebenso wie jemand, der erst vor kurzem in einer Familie
geboren wurde, unmoglich seine entfernten Vorfahren
kennen kann, so kann niemand in der materiellen Welt die
Stellung des Herrn in der spirituellen Welt verstehen,
denn die materielle Welt wurde erst vor kurzer Zeit
geschaffen. Obwohl die Manifestationen der materiellen
Welt, namlich die Zeitelemente, die Lebewesen, die
Veden und die grobstofflichen und feinstofflichen
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Elemente, von langer Existenzdauer sind, wurden sie doch
alle zu einem bestimmten Zeitpunkt einmal geschaffen.
Alles, was ein Erzeugnis dieser Schopfung ist oder als
Mittel gilt, die urspriingliche Ursache der Schopfung zu
erkennen, ist als jung anzusehen.

Deshalb sind die Vorginge der Selbstverwirklichung
bzw. Gotteserkenntnis in Form von fruchtbringenden
Titigkeiten, philosophischer Spekulation und mystischem
yoga Wege, die einen nicht wirklich zur hochsten Quelle
aller Dinge fiihren. Wenn die Schopfung vollstindig
vernichtet ist, wenn weder die Veden noch die materielle
Zeit, noch die grob- und feinstofflichen Elemente
bestethen und wenn alle Lebewesen in einem
unmanifestierten Zustand in Narayana ruhen, werden all
diese kiinstlichen Vorgéinge null und nichtig und haben
keine Wirkung mehr. Hingebungsvoller Dienst dagegen
wird in der ewigen spirituellen Welt ewig weitergefiihrt,
und deshalb ist der einzige wirkliche Vorgang der
Selbstverwirklichung,  oder  Gotteserkenntnis,  der
hingebungsvolle Dienst. Wenn man sich dem Vorgang
des hingebungsvollen Dienstes zuwendet, wendet man
sich dem wahren Vorgang der Gotteserkenntnis zu.
Deshalb heifit es in diesem Zusammenhang in Srila
Sridhara Svamis Vers, dal die hochste Quelle alles
Bestehenden, die Hochste Personlichkeit Gottes, so grof3
und unbegrenzt ist, daB} es dem Lebewesen nicht moglich
ist, sie durch irgendwelche materiellen Errungenschaften
zu verstehen. Aus diesem Grund sollte jeder zum Herrn
beten, ewig in Seinem hingebungsvollen Dienst
beschiftigt sein zu diirfen, so dal man durch Seine Gnade
die hochste Quelle der Schopfung verstehen kann. Die
hochste Quelle der Schopfung, der Hochste Herr,
offenbart Sich nur Seinem Geweihten. Im Vierten Kapitel
der Bhagavad-gita sagt der Herr zu Arjuna: "Mein lieber
Arjuna, weil du Mein Geweihter und Mein vertrauter
Freund bist, will Ich dir nun den Vorgang offenbaren,
durch den du Mich verstehen kannst." Mit anderen
Worten, wir konnen die hochste Quelle der Schopfung,
die Hochste Personlichkeit Gottes, nicht kraft unserer
eigenen Bemiihung verstehen. Wir miissen Thn durch
hingebungsvollen Dienst erfreuen; dann wird Er Sich uns
offenbaren, und wir konnen Thn bis zu einem gewissen
Mal verstehen.

Es gibt verschiedene Arten von Philosophen, die
versucht haben, die hochste Ursache durch mentale
Spekulation zu erfassen. Man unterscheidet im allgemei-
nen sechs Gruppen, die unter dem Begriff sad-darsana
zusammengefat werden. All diese Philosophen sind
Unpersonlichkeitsanhdnger und werden als Mayavadis
bezeichnet. Jeder von ihnen hat versucht, seine eigene
Auffassung durchzusetzen, obwohl sie dann spiter
Kompromisse schlossen und erklirten, alle Auffassungen
fiihrten zum gleichen Ziel und daher sei jede Auffassung
richtig. Doch wie aus den Gebeten der personifizierten
Veden hervorgeht, ist keine ihrer Auffassungen richtig,
denn der Vorgang, durch den sie sich ihr Wissen an-
eigneten, wurde in der zeitweiligen materiellen Welt
geschaffen. Sie alle haben das Grundlegendste und
Wichtigste nicht verstanden, dafl nidmlich die Hochste
Personlichkeit Gottes, die Absolute Wahrheit, nur durch



hingebungsvollen Dienst verstanden werden kann.

Eine Gruppe von Philosophen, die Mimamsakas, die
von Weisen wie Jaimini vertreten werden, ist der Ansicht,
jeder miisse fromme Titigkeiten ausfiihren und seine
vorgeschriebenen Pflichten erfiillen, weil dies zur
hochsten Vollkommenheit fiihren werde. Doch dieser
Auffassung wird im Neunten Kapitel der Bhagavad-gita
widersprochen, wo Sri Krsna erklidrt, daB man durch
fromme Titigkeiten zwar auf die himmlischen Planeten
gelangen kann, da3 man aber, sobald der Lohn fiir die
frommen Titigkeiten aufgebraucht ist, den Genul3 des
hoheren  materiellen  Lebensstandards  auf  den
himmlischen Planeten verlassen und wieder zu den
niederen Planeten zuriickkehren muf3, wo die Lebensdauer
duferst kurz und das Ausmall materiellen Gliicks viel
kleiner ist. Wortlich heit es in der Bhagavad-gita in
diesem Zusammenhang: ksine punye martya-lokam
visanti.  Daher ist die  Schlufolgerung  der
Mimarnsaka-Philosophen, fromme Titigkeiten fiihrten
einen zur Absoluten Wahrheit, nicht richtig. Obwohl ein
reiner Gottgeweihter von Natur aus zu frommen
Tatigkeiten neigt, kann niemand allein durch fromme
Titigkeiten die Gunst der Hochsten Personlichkeit Gottes
erlangen. Durch fromme Tétigkeiten kann man zwar von
der durch Unwissenheit und Leidenschaft erzeugten
Verunreinigung geldutert werden, doch dies erreicht ein
Gottgeweihter automatisch, da er stindig in das Horen der
transzendentalen Botschaft in Form der Bhagavad-gita,
des Srimad-Bhagavatam und dhnlicher Schriften vertieft
ist. Aus der Bhagavad-gita erfahren wir, dal} selbst ein
Mensch, der das vorgeschriebene Mal} frommer Titigkei-
ten nicht erfiillt, dafiir aber absolut im hingebungsvollen
Dienst beschiftigt ist, als Gottgeweihter betrachtet werden
muB}, der sich auf dem sicheren Pfad zur spirituellen
Vollkommenheit befindet. Auch heiit es in der
Bhagavad-gita, da} jemand, der sich mit Liebe und
Vertrauen im hingebungsvollen Dienst beschiftigt, von
innen her von der Hochsten Personlichkeit Gottes gelenkt
wird. Der Hochste Herr gibt dem Gottgeweihten als
Paramatma, als spiritueller Meister im Herzen, genaue
Anweisungen, so daf} er schlieBlich in das Reich Gottes
zuriickkehren ~ kann.  Die  Schluflfolgerung  der
Mimamsaka-Philosophen ist also nicht die Wahrheit, die
den Menschen zum richtigen Verstdndnis fiihrt.

Die Sankhya-Philosophen, eine andere Gruppe von
Philosophen, sind Metaphysiker und materialistische
Wissenschaftler, die die kosmische Manifestation mit
Hilfe ihrer selbsterfundenen wissenschaftlichen Methoden
studieren, aber die Hochste Autoritit Gottes als Schopfer
der kosmischen Manifestation nicht anerkennen. Statt
dessen gelangen sie zu dem falschen Schluf}, daf} die
Wechselwirkung der  materiellen Elemente die
urspriingliche  Ursache der Schopfung sei. Die
Bhagavad-gita jedoch verwirft diese Theorie, indem sie
unmifverstiandlich erklirt, daf alles im Kosmos unter der
Fiihrung der Hochsten Personlichkeit Gottes steht. Diese
Tatsache wird auch in dem vedischen Aphorismus asad
va idam agra asit bestitigt, der besagt, dall der Ursprung
der Schopfung schon vor der kosmischen Manifestation
existierte. Die materiellen Elemente konnen also nicht die
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Ursache der materiellen Schopfung sein. Die materiellen
Elemente werden zwar als materielle Ursachen anerkannt,
aber die urspriingliche Ursache ist die Hochste
Personlichkeit Gottes. Deshalb erklirt die Bhagavad-gita,
daf} die materielle Natur unter Krsnas Fiihrung arbeitet.

Die SchluBfolgerung der atheistischen
Sankhya-Philosophie lautet: Weil die Wirkungen der
materiellen Welten zeitweilig und illusorisch sind, muf}
auch die Ursache selbst illusorisch sein. Die
Sankhya-Philosophen vertreten die Lehre vom Nichts; in
Wirklichkeit jedoch ist die urspriingliche Ursache die
Hochste Personlichkeit Gottes, und die kosmische
Manifestation ist die zeitweilige Manifestation der
materiellen Energie des Herrn. Wenn diese zeitweilige
Manifestation vernichtet wird, bleibt ihre Ursache, die
ewige spirituelle Welt, bestehen wie zuvor. Sie wird
deshalb auch sanatana-dhama, das ewige Reich, genannt.
Die SchluBfolgerung der Sankhya-Philosophen ist also
unrichtig.

Des weiteren gibt es eine Schule von Philosophen,
deren Fiihrer Gautama und Kanada sind. Sie sind nach
eingehendem Studium der Ursache und der Wirkung der
materiellen Elemente zum Schlu gekommen, daf
Atomverbindungen die urspriingliche Ursache der
Schopfung seien. Die heutigen materialistischen
Wissenschaftler vertreten die gleichen Ansichten wie einst
Gautama und Kanada, die Begriinder der
paramanuvada-Theorie. Dieser Theorie kann jedoch nicht
zugestimmt werden, da leblose Atome niemals die
urspriingliche Ursache alles Bestehenden sein konnen.
Dies wird sowohl in der Bhagavad-gita und im
Srimad-Bhagavatam als auch in den Veden bestitigt, in
denen es unter anderem heiit: eko narayana asit, allein
Narayana existierte vor der Schopfung. Das
Srimad-Bhagavatam und das Vedanta-sitra erkliren
ebenfalls, dal die urspriingliche Ursache eine fiihlende
Person ist, die sich sowohl indirekt als auch direkt aller
Dinge innerhalb der Schopfung bewuflt ist. In der
Bhagavad-gita sagt Krsna: ahar sarvasya prabhavah.
"Ich bin die urspriingliche Ursache aller Dinge." Und:
mattah sarvam pravartate. "Von Mir geht alles
Bestehende aus." Selbst wenn die Atome also die
Grundverbindungen der materiellen Manifestationen
bilden, sind diese Atome doch von der Hochsten
Personlichkeit Gottes erzeugt worden. Deshalb muf} die
Philosophie Gautamas und Kanadas verworfen werden.

Des weiteren gibt es die Unpersonlichkeitsanhénger,
die von Astavakra und spiter von Sankaracarya angefiihrt
wurden, und sie glauben, daB die unpersonliche
Brahman-Ausstrahlung die Ursache von allem sei. Nach
ihrer Theorie ist die materielle Manifestation zeitweilig
und unwirklich, wohingegen die unpersonliche
Brahman-Ausstrahlung die Wirklichkeit darstelle. Doch
auch diese Theorie ist falsch, denn wie der Herr Selbst in
der Bhagavad-gita sagt, hat die Brahman-Ausstrahlung
ihre Ursache in Seiner Personlichkeit. In der Brahma-
sarmhita wird ebenfalls bestitigt, daB3 das leuchtende
Brahman die Ausstrahlung von Krsnas Korper ist. Daher
kann das unpersonliche Brahman nicht die urspriingliche
Ursache der kosmischen Manifestation sein. Die



urspriingliche Ursache ist die unendlich vollkommene und
bewufBte Personlichkeit Gottes, Govinda.

Die gefihrlichste Theorie der
Unpersonlichkeitsanhidnger besagt, dal Gott, wenn Er als
Inkarnation erscheint, einen materiellen Korper annehme,
der von den drei Erscheinungsweisen geschaffen sei.
Diese Mayavadi-Theorie wurde von Sri Caitanya als
iibelste Blasphemie verurteilt. Er sagte, da$ jeder, der den
transzendentalen Korper der Personlichkeit Gottes fiir
eine Schopfung der materiellen Natur halte, sich des
groften Vergehens gegen die LotosfiiBe Sri Visnus
schuldig mache. Ebenso erkldrt die Bhagavad-gita, daf3
nur die Dummkopfe und Schurken Gott, die Hochste
Person, verspotten, wenn Er in einer menschlichen Gestalt
erscheint. So haben Sich SrT Krsna, Sri Rama und Sii
Caitanya, als Sie erschienen, tatsidchlich wie Menschen
unter Menschen verhalten.

Die Veden in Person verurteilen die unpersonliche
Auffassung als grobe Entstellung der Wahrheit. In der
Brahma-samhita wird der Korper der Hochsten
Personlichkeit ~ Gottes  als  ananda-cin-maya-rasa
beschrieben. Die Hochste Personlichkeit Gottes hat einen
spirituellen, keinen materiellen Korper. Krsna kann mit
jedem Teil Seines Korpers nach Belieben alles genieflen,
und deshalb ist Er allmichtig. Die Teile eines materiellen
Korpers konnen nur jeweils eine bestimmte Funktion
erfiillen. Zum Beispiel konnen die Hinde etwas festhalten,
aber man kann mit ihnen nicht sehen oder horen. Weil der
Korper der Hochsten Personlichkeit Gottes
ananda-cin-maya-rasa und sac-cid-ananda-vigraha 1ist,
kann Er mit jedem Seiner Korperteile alles genielen und
alles tun. Die Annahme, der spirituelle Korper des Herrn
sei materiell, entspringt dem Bestreben, die Hochste
Personlichkeit Gottes mit der bedingten Seele
gleichzusetzen. Die bedingte Seele hat einen materiellen
Korper, und wenn deshalb Gott auch einen materiellen
Korper hat, dann wire es sehr leicht, die unpersonliche

Theorie zu verbreiten, die besagt, die Hochste
Personlichkeit Gottes und die Lebewesen seien in jeder
Beziehung gleich.

Die Wabhrheit jedoch sieht anders aus. Wenn der Herr,
die Hochste Personlichkeit Gottes, erscheint, entfaltet Er
mannigfaltige Spiele, aber es gibt keinen Unterschied
zwischen Seinem Korper, wenn Er als kleines Kind auf
Mutter Yasodas SchoB sitzt und wenn Er als sogenannter
Erwachsener mit Ddmonen kdmpft. Schon als Er als
kleines Kind mit Ddmonen wie Pitana, Trnavarta und
Aghasura kdmpfte, offenbarte Sein Korper die gleiche
Kraft, mit der Er in Seiner Jugend Dimonen wie
Dantavakra, Sisupala und andere vernichtete. Wenn eine
bedingte Seele im materiellen Leben ihren Korper
wechselt, vergifit sie alles iiber ihren vorherigen Korper,
doch wie wir aus der Bhagavad-gita erfahren, vergal3
Krsna, da Er einen sac-cid-ananda-Korper hat, nicht, da
Er vor Millionen von Jahren den Sonnengott in den
Lehren der Bhagavad-gita unterwiesen hatte. Weil der
Herr sowohl zur materiellen als auch zur spirituellen
Existenz transzendental ist, wird Er auch Purusottama
genannt. Dal} Er die Ursache aller Ursachen ist, bedeutet,
daB Er die Ursache sowohl der materiellen als auch der
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spirituellen Welt ist. Die Hochste Personlichkeit Gottes ist
allméchtig und allwissend. Weil ein materieller Korper
weder allmichtig noch allwissend sein kann, ist der
Korper des Herrn ganz bestimmt nicht materiell. Die
Mayavadi-Theorie, nach der die Personlichkeit Gottes in
einem materiellen Korper in die materielle Welt kommt,
kann somit unter keinen Umstinden anerkannt werden.

AbschlieBend 146t sich sagen, daB alle Theorien der
materialistischen ~ Philosophen =~ vom  zeitweiligen,
illusorischen Dasein hergeleitet werden und daher den
Schluf3folgerungen in einem Traum gleichen. Zweifellos
konnen uns solche Schluflfolgerungen nicht zur Absoluten
Wabhrheit filhren. Wie der Herr Selbst in der
Bhagavad-gita erklirt, kann die Absolute Wahrheit nur
durch hingebungsvollen Dienst verstanden werden:
bhaktya mam abhijanati. "Nur durch hingebungsvollen
Dienst bin Ich zu verstehen." In diesem Zusammenhang
hat Srila Sridhara Svami einen wunderschonen Vers
verfalit: "Mein lieber Herr, mogen andere sich mit
falschen Argumenten und trockenen Spekulationen aus-
einandersetzen und iiber ihre groBartigen philosophischen
Thesen theoretisieren; mogen sie in der Finsternis der
Unwissenheit und Illusion umherirren und sich in dem
falschen Glauben wiegen, hochbewanderte Gelehrte zu
sein, obwohl sie nicht das geringste Wissen tiiber die
Hochste Personlichkeit Gottes besitzen - was aber mich
betrifft, so wiinsche ich mir, einfach nur durch das
Chanten der Heiligen Namen der Hochsten Personlichkeit
Gottes befreit zu werden. Die Hochste Personlichkeit
Gottes, die von unvergleichlicher Schonheit ist, besitzt
viele Namen - Madhava, Vamana, Trinayana, Sankarsana,
Sripati und Govinda. Indem ich einfach Seine
transzendentalen Namen chante, bitte ich darum, von der
Verunreinigung des materiellen Daseins frei zu werden."

Die Veden in Person fuhren fort: "Lieber Herr, wenn
ein Lebewesen durch Deine Gnade zum richtigen
Verstiandnis Deiner erhabenen, transzendentalen Stellung
gelangt, gibt es sich nicht mehr mit den Theorien ab, die
von den mentalen Spekulanten und den
Pseudo-Philosophen erdacht wurden." Diese Feststellung
bezieht sich auf die spekulativen Theorien Gautamas,
Kanadas, Patafjalis und Kapilas, der auch Niri§vara
genannt wird. Es gibt zwei Kapilas: Der eine Kapila, der
Sohn Kardama Munis, ist eine Inkarnation Gottes, und der
andere ist ein Atheist, der wihrend des gegenwirtigen
Zeitalters erschienen ist. Der atheistische Kapila wird
irrtimlicherweise oft fiir die Hochste Personlichkeit
Gottes gehalten, die vor unvorstellbar langer Zeit wihrend
des Zeitalters Svayambhuva Manus als der Sohn Kardama
Munis erschienen ist. Das gegenwirtige Zeitalter ist das
Zeitalter Vaivasvata Manus; Kapila, die Inkarnation
Gottes, jedoch erschien wihrend des Zeitalters
Svayambhuva Manus.

Die Mayavadi-Philosophie besagt, die manifestierte
Welt, d.h. die materielle Welt, sei falsch (mithya und
maya). Das Predigen der Mayavadis beruht auf dem
Grundsatz brahma-satya jagat-mithya; damit wollen sie
sagen, daf} nur das leuchtende Brahman Wirklichkeit sei,
wohingegen die kosmische Manifestation illusorisch und
falsch sei. Doch nach der Vaisnava-Philosophie wurde die



kosmische Manifestation von der Hochsten Personlichkeit
Gottes hervorgebracht. In der Bhagavad-gita erklirt der
Herr, dal Er durch eine Seiner vollstindigen
Teilerweiterungen in die materielle Welt eingeht, wodurch
die Schopfung stattfindet. Auch aus den Veden geht
hervor, dal die zeitweilige (asar) kosmische
Manifestation ebenfalls eine Emanation des hochsten sat,
der hochsten Wirklichkeit, ist. Und im Vedanta-siitra
heillit es, dal alles aus dem Hochsten Brahman
hervorgegangen ist. Deshalb betrachten die Vaisnavas die
kosmische Manifestation nicht als falsch; nein, der
Vaisnava-Philosoph sieht alles in der materiellen Welt in
Beziehung zum Hochsten Herrn.

Diese Auffassung von der materiellen Welt ist von Srila
Riipa Gosvami sehr schon erklirt worden, der sagte, daf3
jemand, der die materielle Welt als illusorisch und falsch
zuriickweise, ohne zu wissen, daB auch sie eine
Manifestation des Hochsten Herrn ist, eine Entsagung
ausfiihre, die keinen praktischen Wert hat. Die Vaisnavas
jedoch sind vollig frei von Anhaftung an die materielle
Welt, die im allgemeinen als ein Objekt der
Sinnenbefriedigung angesehen wird. Den Vaisnavas ist
nichts an Sinnenbefriedigung gelegen, und deshalb fiihlen
sie sich auch nicht zu materiellen Téatigkeiten hingezogen.
Die Vaisnavas benutzen die materielle Welt, indem sie
sich strikt an die regulierenden Prinzipien halten, die von
den Veden vorgeschrieben werden. Weil die Hochste
Personlichkeit Gottes die urspriingliche Ursache alles
Existierenden ist, sieht der Vaispava alles, selbst die
Dinge in der materiellen Welt, in Beziehung zu Krsna.
Durch ein solch fortgeschrittenes Wissen wird alles
spiritualisiert. Mit anderen Worten, alles in der
materiellen Welt ist bereits spirituell, und nur weil es uns
an Wissen mangelt, sehen wir etwas als materiell.

Die Veden in Person gaben in diesem Zusammenhang
das Beispiel, daB jemand, der nach Gold sucht, niemals
goldene Ohrringe, goldene Armreife oder irgend etwas
anderes aus Gold zuriickweist, nur weil diese Dinge von
anderer Form sind als das urspriingliche Gold. Ebenso
sind alle Lebewesen als Bestandteile des Hochsten Herrn
qualitativ eins mit Thm, doch gegenwirtig befinden sie
sich - genau wie das zu verschiedenen Schmuckstiicken
verarbeitete Gold, das aus einer einzigen Mine stammt - in
den verschiedenen Korpern der 8 400 000 Lebensformen.
Ebenso wie jemand, der den Wert von Gold zu schitzen
weil, alle verschieden geformten goldenen
Schmuckstiicke annimmt, so betrachtet ein Vaisnava alle
Lebewesen als ewige Diener Gottes, da er sich voll
dariiber bewuflt ist, daB sie alle qualitativ mit der
Hochsten Personlichkeit Gottes eins sind. So hat man als
Vaisnava unerschopfliche Gelegenheiten, der Hochsten
Personlichkeit Gottes zu dienen, indem man diesen
bedingten, irregefiihrten Lebewesen hilft, sie im
Krsna-BewuBtsein unterweist und sie zuriick nach Hause,
zuriick zu Gott, fiihrt. Heute jedoch ist es so, daf} der Geist
der Lebewesen unter dem Einfluf3 der drei materiellen
Erscheinungsweisen vollig aufgewiihlt ist, und deshalb
wandern die Lebewesen - wie in einem Traum - von
Korper zu Korper. Wenn sich ihr BewuBtsein jedoch zu
Krsna-BewuBitsein gewandelt hat, nehmen sie sogleich
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Krsna fest in ihr Herz auf, und so offnet sich ihnen der
Pfad zur Befreiung.

In allen Veden wird erklirt, dal die Hochste
Personlichkeit Gottes und die Lebewesen die gleiche
Eigenschaft besitzen - sie sind caitanya, "spirituell". Dies
wird auch im Padma Purana bestitigt, in dem es heil3t,
daB es zwei Arten von spirituellen Wesen gibt, die jivas
und den Hochsten Herrn. Angefangen mit Brahma bis
hinunter zur Ameise, sind alle Lebewesen jivas,
wohingegen der Herr der vierarmige hochste Visnu, oder
Janardana, ist. Das Wort arma kann sich eigentlich nur auf
die Hochste Personlichkeit Gottes beziehen, doch weil die
Lebewesen Seine Bestandteile sind, werden auch sie
manchmal als arma bezeichnet. Das Lebewesen wird
daher jivarma und der Hochste Herr Paramatma genannt.
Da sich sowohl der Paramatma als auch der jivarma in der
materiellen Welt aufhalten, muB3 die materielle Welt
einem anderen Zweck dienen als der Sinnenbefriedigung.
Wihrend die Auffassung, das Leben sei zur
Sinnenbefriedigung bestimmt, ein Trugschluf ist, ist die
Auffassung, daf} der jivatma dem Paramatma dienen muf,
und dies auch in der materiellen Welt, alles andere als ein
Trugschlul. Ein Krsna-bewufiter Mensch ist sich dessen
immer bewullt, und deshalb hilt er die materielle Welt
nicht fiir falsch, sondern handelt auf der Ebene der
Wirklichkeit, das heiit, er beschiftigt sich im
transzendentalen Dienst. Der Gottgeweihte sieht deshalb
in allen Dingen der materiellen Welt eine Gelegenheit,
dem Herrn zu dienen. Er lehnt nichts als materiell ab,
sondern stellt alles in den Dienst des Herrn. Auf diese
Weise befindet sich der Gottgeweihte stindig auf der
transzendentalen Ebene, und alles, was er verwendet, wird
spirituell geldutert, weil er es im Dienst des Herrn
verwendet.

Sridhara Svami verfaBte hierzu einen schonen Vers:
"Ich verehre den Herrn, die Hochste Personlichkeit
Gottes, der immer als Wirklichkeit manifestiert ist -selbst
in der materiellen Welt, die von einigen als unwirklich
angesehen wird." Die Auffassung, die materielle Welt sei
Trug, ist auf mangelndes Wissen zuriickzufiihren; aber ein
Mensch im Krsna-BewuBtsein sieht die Hochste Person-
lichkeit Gottes in allem. Das ist die Verwirklichung der
wahren Bedeutung des vedischen Aphorismus: sarvari
khalv idamin brahma. "Alles ist Brahman."

Die Veden in Person fuhren fort: "Lieber Herr, die
weniger intelligenten Menschen mogen sich anderen
Vorgingen der Selbstverwirklichung widmen; doch in
Wirklichkeit besteht nicht die geringste Moglichkeit, von
der materiellen Verunreinigung frei zu werden oder dem
Kreislauf von Geburt und Tod ein Ende zu bereiten,
solange man nicht ein vollig reiner Gottgeweihter ist.
Lieber Herr, alles ruht auf Deinen vielfachen Energien,
und wie in den Veden erklirt wird (eko bahiinarin yo
vidadhati kaman), wird ein jeder von Dir versorgt. Daher
bist Du, o Herr, der Erhalter und Versorger aller
Lebewesen - der Halbgotter, Menschen und Tiere. Jeder
wird von Dir erhalten, der Du Dich im Herzen eines jeden
befindest. Du bist somit die Wurzel der gesamten
Schopfung. Diejenigen, die in Deinem hingebungsvollen
Dienst beschiftigt sind, ohne jemals abzuweichen,



bringen Dir deshalb ewiglich ihre Verehrung dar. Solche
Gottgeweihten begielen wahrlich die Wurzel des Baumes
des Universums. Durch hingebungsvollen Dienst stellt
man also nicht nur die Hochste Personlichkeit Gottes
zufrieden, sondern auch alle anderen Lebewesen, da jedes
von Thm erhalten und versorgt wird. Der Gottgeweihte ist
der wahre Philanthrop und Altruist, weil er das
alldurchdringende Wesen der Hochsten Personlichkeit
Gottes versteht. Solche reinen Gottgeweihten, die sich
vollkommen im  Krsna-BewuBtsein  beschiftigen,
iiberwinden mit Leichtigkeit den Kreislauf von Geburt
und Tod und springen gleichsam iiber den Kopf des Todes
hinweg."

Ein Gottgeweihter fiirchtet sich niemals vor dem Tod
oder dem Wechsel seines Korpers; sein Bewuftsein hat
sich zu Krsna-BewulBtsein gewandelt, und selbst wenn er
nicht sogleich zu Gott zuriickkehrt, sondern einen
weiteren materiellen Korper annimmt, hat er nichts zu
befiirchten. Ein gutes Beispiel fiir einen solchen
Gottgeweihten ist Bharata Maharaja. Obwohl er nach
seinem Tod den Korper eines Rehes annehmen mufite,
wurde er bereits im darauffolgenden Leben von aller
materiellen Verunreinigung vollkommen befreit und in
das Konigreich Gottes erhoben. In der Bhagavad-gita
wird deshalb erkldrt, daBl ein Gottgeweihter niemals
vergeht. Dem Gottgeweihten ist die Riickkehr zum
spirituellen Konigreich, die Heimkehr zu Gott, sicher.
Selbst wenn ihm in seinem Leben ein Fehltritt unterlauft,
erhebt ihn sein Festhalten am Krsna-BewuBtsein hoher
und hoher, bis er schlieBlich zu Gott zuriickkehrt. Ein
reiner Gottgeweihter ldutert nicht nur sein eigenes Dasein,
sondern auch das Dasein eines jeden, der sein Schiiler
wird, so daB} dieser schlielich ohne Schwierigkeit das
Konigreich Gottes betreten kann. Ein reiner Gottgeweihter
iiberwindet also nicht nur selbst den Tod, sondern durch
seine Gnade konnen auch all diejenigen, die ihm
nachfolgen, miihelos das gleiche Ziel erreichen. Die
Macht des hingebungsvollen Dienstes ist so grof3, daf} ein
reiner Gottgeweihter eine andere Person zu "elektrisieren”
vermag, wenn er seine transzendentale Anweisung gibt,
wie der Ozean der Unwissenheit zu iiberqueren ist.

Die Anweisungen eines reinen Gottgeweihten an seinen
Schiiler sind zudem sehr einfach. Niemandem fillt es
schwer, den FuBstapfen eines reinen Gottgeweihten zu
folgen. Das Tor zur Befreiung 6ffnet sich jedem, der sich
einer Schiilernachfolge anschlieBt, die auf autorisierte
Geweihte des Herrn zuriickgeht, wie Brahma, Siva, die
Kumaras, Manu, Kapila, Konig Prahlada, Konig Janaka,
Sukadeva Gosvami, Yamaraja und andere. Diejenigen
hingegen, die keine Gottgeweihten sind, sondern sich
unsicheren Methoden der Selbstverwirklichung widmen,
wie denen des jiiana, yoga und karma, sind zweifellos
immer noch verunreinigt. Obwohl solche verunreinigten
Menschen den Anschein erwecken mogen, als seien sie
auf dem Pfad der Selbstverwirklichung sehr weit
fortgeschritten, konnen sie sich nicht einmal selbst
befreien, ganz zu schweigen also von denen, die ihnen

folgen. Solche Nichtgottgeweihten  werden  mit
angeketteten Tieren verglichen, da sie nicht in der Lage
sind, iiber die AuBerlichkeiten ihrer jeweiligen
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Glaubensrichtung hinauszugehen. In der Bhagavad-gita
werden sie als veda-vadah verurteilt. Sie begreifen nicht,
daB sich die Veden nur mit Tétigkeiten unter dem Einflufl
der materiellen Erscheinungsweisen der Natur - Tugend,
Leidenschaft und Unwissenheit - befassen.

Sr1 Krsna gab Arjuna den Rat, die in den Veden
vorgeschriebenen Pflichten hinter sich zu lassen und sich
dem Krsna-BewuBtsein, dem hingebungsvollen Dienst,
zuzuwenden. In der Bhagavad-gita heifit es an dieser
Stelle: nistrai-gunyo bhavarjuna. "Mein lieber Arjuna,
erhebe dich iiber die vedischen Rituale." Diese
transzendentale  Stellung, die sich jenseits der
Durchfiihrung vedischer Rituale befindet, erreicht man im
hingebungsvollen Dienst. In der Bhagavad-gita sagt der
Herr deutlich, daf} diejenigen, die sich ohne Verfilschung
in Seinem hingebungsvollen Dienst beschiftigen, die
Ebene des Brahmans erreicht haben. Wahre
Brahman-Verwirklichung bedeutet Krsna-Bewuftsein und
die Beschiftigung im hingebungsvollen Dienst. Deshalb
sind die Gottgeweihten echte brahmacaris, denn ihre
Tétigkeiten befinden sich immer auf der Ebene des Krsna-
BewubBtseins, des hingebungsvollen Dienstes.

Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein ist ein Aufruf
von hochster Stelle an alle Arten von religiosen Menschen
und Transzendentalisten; sie alle werden hiermit mit
hoher Autoritit aufgefordert, sich in dieser Bewegung zu
vereinigen, wo man lernen kann, Gott zu lieben und
dadurch alle vorgeschriebenen Regeln und Formlichkeiten
der Schriften hinter sich zu lassen. Ein Mensch, der nicht
iiber die Stufe stereotyper religioser Prinzipien
hinausgelangen kann, wird mit einem Tier verglichen, das
von seinem Meister an die Kette gelegt worden ist. Der
Sinn aller Religion besteht darin, Gott zu verstehen und
seine schlummernde Liebe zu Thm zu erwecken. Wenn
man jedoch nur an den religiosen Formeln und Ritualen
festhilt und keine Liebe zu Gott entwickelt, gilt man als
angekettetes Tier. Mit anderen Worten, jemand, der nicht
Krsna-bewuflt ist, kann von der Verunreinigung des
materiellen Daseins nicht befreit werden.

In einem anderen Vers von Srila Sridhara Svami heift
es: "Sollen andere sich strenge Entsagung auferlegen;
sollen andere sich von den Gipfeln der Berge zu Tode
stiirzen; sollen andere zu vielen heiligen Pilgerstitten
reisen, um Befreiung zu erlangen, und sollen andere sich
in das eingehende Studium der Philosophie und der
vedischen Schriften versenken; laBl die yogis sich ihrer
Meditation widmen, und laf die verschiedenen Religionen
sinnlos miteinander streiten, welche von ihnen die beste
sei. Die Wahrheit ist, daB niemand den Ozean des
materiellen Daseins zu iiberqueren vermag, ohne
Krsna-bewuflt zu sein, ohne sich im hingebungsvollen
Dienst zu beschiftigen und ohne die Barmherzigkeit der
Hochsten Personlichkeit Gottes zu erlangen." Ein
intelligenter Mensch gibt daher alle schablonenhaften
Vorstellungen auf und schliet sich der Bewegung fiir
Krsna-BewuBtsein an, um wirklich befreit zu werden.

Die Veden in Person fuhren mit ihren Gebeten fort,
indem sie sagten: "Lieber Herr, Dein unpersonlicher
Aspekt wird in den Veden wie folgt beschrieben: Du hast
keine Hinde, doch Du kannst alle Opfer, die Dir



dargebracht werden, entgegennehmen; Du hast keine
Beine, doch Du kannst schneller laufen als jeder andere;
Du hast keine Augen, doch Du kannst alle Geschehnisse
der Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft sehen; Du
hast keine Ohren, doch Du kannst alles héren, was gesagt
wird, und obwohl Du keinen Geist hast, kennst Du alle
Wesen und ihre vergangenen, gegenwdrtigen und
zukiinftigen Handlungen. Und trotzdem wei3 niemand,
wer Du bist. Du kennst alle, doch niemand kennt Dich;
deshalb bist Du die élteste und die Hochste
Personlichkeit."

An einer anderen Stelle in den Veden heilit es: "Du
brauchst nichts zu tun. Du bist so vollkommen in Deinem
Wissen und Deiner Macht, daf sich allein durch Deinen
Willen alles manifestiert. Niemand kommt Dir gleich, und
niemand tiiberragt Dich; vielmehr ist jeder Dein ewiger
Diener." Diese Aussagen der Veden erklidren, daf} der
Absolute weder Beine, Arme, Augen noch Ohren oder
einen Geist hat und dennoch durch Seine Energien
handeln und die Bediirfnisse aller Lebewesen erfiillen
kann. Wie in der Bhagavad-gita erklirt wird, sind Seine
Arme und Beine iiberall; Er ist alldurchdringend. Die
Arme, Beine, Ohren und Augen der Lebewesen bewegen
sich und handeln unter der Fiihrung der Uberseele, die im
Herzen eines jeden Lebewesens weilt. Wenn die
Uberseele nicht gegenwiirtig wire, konnten sich die Arme
und Beine nicht bewegen. Der Herr, die Hochste
Personlichkeit Gottes, ist so allumfassend, unabhingig
und vollkommen, dal Er, obwohl Er keine Augen, Beine
und Ohren besitzt, in der Ausfiihrung Seiner Handlungen
von niemandem abhingig ist. Im Gegenteil, alle anderen
sind im Gebrauch ihrer verschiedenen Sinnesorgane von
Ihm abhingig. Solange das Lebewesen nicht von der
Uberseele inspiriert und gefiihrt wird, kann es nicht
handeln.

Die Tatsache ist also, dall die Absolute Wahrheit in
Threm hochsten Aspekt eine Person ist. Doch weil Sie, die
Hochste Person, durch Thre verschiedenen Energien wirkt,
die den groben Materialisten nicht sichtbar sind, glauben
diese, Sie sei unpersonlich. Wenn man zum Beispiel das
Gemilde einer Blume betrachtet, so kann man darin die
Kunstfertigkeit einer Person wahrnehmen, und man kann
verstechen, dal die Komposition des Bildes, die
Farbkombination und die vielen anderen Elemente die
sorgfiltige Aufmerksamkeit des Kiinstlers erfordert
haben. Ein Gemiilde, das blithende Blumen darstellt, weist
also eindeutig auf das Schaffen eines Kiinstlers hin, aber
weil der abgestumpfte Materialist nicht fahig ist, die Hand
Gottes in solchen Kunstwerken, wie es die wirklichen
Blumen in der Natur sind, zu erkennen, kommt er zu dem
Schluf}, die Absolute Wahrheit sei unpersonlich. In
Wirklichkeit ist der Absolute eine Person, aber das
bedeutet nicht, da Er von irgend etwas abhéngig ist. Er
braucht nicht zu Pinsel und Farbe zu greifen, um die
Blumen zu malen; Seine Energien wirken so wunderbar,
daB es scheint, als seien die Blumen ohne die Hilfe eines
Kiinstlers entstanden. Die unpersonliche Auffassung von
der Absoluten Wahrheit wird von Menschen mit geringer
Intelligenz angenommen, weil diejenigen, die sich nicht
im Dienst des Herrn beschéftigen, nicht verstehen konnen,
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wie der Hochste handelt; ja sie wissen nicht einmal, wie
Er heifit. Nur dem Gottgeweihten mit einer liebevollen,
dienenden Haltung wird die Wahrheit iiber die Taten und
die personlichen Aspekte des Hochsten offenbart.

Wie es in der Bhagavad-gita unmif3verstandlich heil3t
(bhoktaram yajiia tapasam), ist der Hochste Herr der
Geniefler aller Arten von Opfern und der Ergebnisse aller
Entsagung. Des  weiteren erklirt der  Herr:
sarva-loka-mahesvaram. "Ich bin der Besitzer aller
Planeten." Das ist die Stellung der Hochsten Person-
lichkeit Gottes. Obwohl Er in Vrndavana weilt und Sich
der Gemeinschaft Seiner ewigen Gefihrten, der gopis und
Kuhhirtenjungen, erfreut, wirken Seine Energien unter
Seiner Fiihrung iiberall in der Schopfung, ohne jemals
Seine ewigen Spiele zu storen.

Nur durch hingebungsvollen Dienst kann man
verstehen, wie Krsna durch Seine unvorstellbaren
Energien gleichzeitig unpersonlich und als Person wirkt.
Er handelt wie der hochste Kaiser, unter dessen
Oberherrschaft viele tausend Konige und Fiirsten tétig
sind. Die Hochste Personlichkeit Gottes ist der hochste
unabhingige Herrscher, und alle Halbgotter - selbst
Brahma, Siva, der Himmelskonig Indra, der Konig des
Mondes und der Konig der Sonne - handeln unter Seiner
Fithrung. Wie in den Veden bestitigt wird, bewirkt es die
Furcht vor der Hochsten Personlichkeit Gottes, da3 die
Sonne scheint, der Wind weht und das Feuer Wéirme
abgibt. Die materielle Natur bringt die verschiedensten
Manifestationen hervor, sich bewegende und sich nicht
bewegende; aber keine von ihnen kann unabhingig vom
Hochsten Herrn, ohne Seine Fiihrung, etwas tun oder
etwas erschaffen. Sie alle gleichen tributpflichtigen,
untergebenen Konigen, die dem Kaiser ihre jdhrlichen
Abgaben entrichten miissen.

Nach vedischer Vorschrift sollte sich jedes Lebewesen
von den Uberresten der Speisen ernihren, die der
Personlichkeit Gottes geopfert wurden. Die Anweisung
fiir die Durchfiihrung groBler Opfer lautet, dal Narayana
als die hochste vorherrschende Gottheit des Opfers
gegenwirtig sein sollte, und nach Beendigung des Opfers
werden die Uberreste der Speisen unter den Halbgottern
verteilt. Dies wird yajiia-bhdga genannt. Jeder Halbgott
bekommt seinen bestimmten Anteil am yajiia-bhaga, den
er als prasadam annimmt. Hieraus wird deutlich, daf} die
Halbgotter in ihrer Macht nicht unabhingig sind. Sie
werden unter der Aufsicht der Hochsten Personlichkeit
Gottes als Verwalter verschiedener Bereiche eingesetzt,
und sie essen prasadam, d.h. die Speisereste der Opfer.
Sie fiihren die Befehle des Hochsten Herrn genau nach
Seinem Plan aus. Er Selbst befindet Sich im Hintergrund
aller Dinge, wihrend Seine Befehle von anderen
ausgefiihrt werden. Es sieht nur oberfldchlich so aus, als
ob Er unpersonlich sei. Mit unseren grobstofflichen,
materialistischen Mitteln konnen wir uns nicht vorstellen,
wie die Hochste Person iiber den unpersonlichen
Vorgingen der materiellen Natur stehen kann. Deshalb
erklart der Herr in der Bhagavad-gita, dal3 es nichts
Hoheres gibt als Thn und dafl das unpersonliche Brahman,
als die Manifestation Seiner personlichen Ausstrahlung,
Ihm untergeordnet ist. In diesem Zusammenhang verfafite



Sripada Srila Sridhara Svami den folgenden Vers: "Ich
erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen dem Herrn,
der Hochsten Personlichkeit Gottes, der keine materiellen
Sinne hat, durch dessen Befehl und Willen aber alle
materiellen Sinne titig sind. Er ist die hochste Kraft aller
materiellen Sinne und Sinnesorgane. Er ist allméchtig,
und Er ist der hochste Ausfiihrende aller Dinge. Aus
diesem Grunde gebiihrt es Thm, von jedem verehrt zu

werden. Dieser Hochsten Person bringe ich meine
achtungsvollen Ehrerbietungen dar."
Krsna erklart in der Bhagavad-gita, da Er

Purusottama, die Hochste Personlichkeit, ist. Purusa
bedeutet "Person-, und uttama bedeutet "hochste" oder
"transzendental". Wie Krsna Selbst in der Bhagavad-gita
erkldrt, ist Er deshalb als Purusottama beriihmt, weil Er
sowohl zu den fehlbaren als auch zu den unfehlbaren
Lebewesen transzendental ist. An einer anderen Stelle sagt
der Herr, dal} sich jeder in IThm befindet wie die Luft im
alldurchdringenden Raum und dafl jeder unter Seiner
Fiihrung handelt.

Die Veden in Person fuhren fort: "Lieber Herr, Du bist
jedem gleichgesinnt; Du bist keiner Art von Lebewesen
besonders zugetan oder abgeneigt. Alle Lebewesen sind
Deine Bestandteile, und sie geniefen und leiden unter
verschiedenen Lebensbedingungen. Sie sind wie die
Funken eines Feuers. Genau wie die Funken iiber einem
lodernden Feuer tanzen, so tanzen alle Lebewesen
aufgrund Deiner Hilfe. Du versorgst sie mit allem, was sie
sich wiinschen, und doch bist Du nicht fiir ihre Freuden
und Leiden verantwortlich. Es gibt die verschiedensten
Arten von Lebewesen - Halbgotter, Menschen, Sdugetiere,
Bidume, Vogel, Reptilien, Bakterien, Wiirmer, Insekten
und Wasserlebewesen -, und sie alle genielen und leiden
in ihrem Leben, wihrend Du ihre Grundlage bist. Es gibt
zwei Arten von Lebewesen: die nitya-muktas, die ewig
befreiten, und die nitya-baddhas, die ewig bedingten. Die
nitya-mukta-Lebewesen befinden sich im spirituellen
Konigreich, und die nitya-baddhas befinden sich in der
materiellen Welt."

In der spirituellen Welt befinden sich sowohl der Herr
als auch die Lebewesen in ihrem urspriinglichen Zustand,
so wie leuchtende Funken in einem Feuer. Der Herr ist in
der materiellen Welt in Seinem unpersonlichen Aspekt
iiberall gegenwirtig, aber dennoch haben die Lebewesen,
die sich in der materiellen Welt befinden, ihr
Krsna-BewuBitsein  verloren, ebenso wie Funken
manchmal aus dem lodernden Feuer fallen und ihre
urspriingliche Leuchtkraft verlieren. Einige der Funken
fallen auf trockenes Gras und entziinden ein neues grofes
Feuer. Dieses Beispiel bezieht sich auf die reinen
Gottgeweihten, die sich der leidenden und unschuldigen
Lebewesen erbarmen. Der reine Gottgeweihte erleuchtet
die Herzen der bedingten Lebewesen  mit
Krsna-BewuBtsein, und so kommt das lodernde Feuer der
spirituellen Welt selbst in der materiellen Welt zum
Vorschein. Einige der Funken fallen auch ins Wasser, wo
sie augenblicklich ihr urspriingliches Leuchten verlieren
und fast erloschen. Mit diesen Funken werden die
Lebewesen verglichen, die unter den groben Materialisten
geboren werden, wo ihr urspriingliches Krsna-BewuBtsein
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fast vollstindig erlischt. Andere Funken wiederum fallen
auf den Boden, wo sie weder richtig brennen noch
erloschen. Auf diese Weise gibt es Lebewesen, denen es
ginzlich an Krsna-BewuBtsein mangelt, Lebewesen, die
auf einer Zwischenstufe stehen, und solche, die sich
vollstindig im  Krsna-Bewullitsein  befinden. Die
Halbgétter auf den himmlischen Planeten, wie Brahma,
Indra, Candra, der Sonnengott, der Mondgott und viele
andere Halbgotter, sind alle Krsna-bewuf3t. Die Menschen
stehen auf einer Stufe zwischen den Tieren und den
Halbgéttern, und deshalb gibt es einige, die mehr oder
weniger Krsna-bewulit sind, und andere, die das Krsna-
BewuBitsein vollig vergessen haben. Die Lebewesen
dritten Ranges - die Tiere, Pflanzen, Wassertiere und
Wasserpflanzen - haben ihr Krsna-BewuBitsein vollig
vergessen. Dieses in den Veden angefiihrte Beispiel von
den Funken des lodernden Feuers ist sehr hilfreich, um die
Lage der verschiedenen Arten von Lebewesen zu
verstehen. Doch iiber allen Lebewesen steht die Hochste
Personlichkeit Gottes, Krsna, oder Purusottama, der
immer von allen materiellen Bedingungen frei ist.

Hier konnte man die Frage stellen, warum die
Lebewesen durch Zufall in die verschiedenen
Lebensbedingungen gefallen sind. Um diese Frage
beantworten zu konnen, miissen wir zuerst verstehen, daf3
der Zufall fiir die Lebewesen keinen Einfluf3 haben kann;
Zufall gibt es nur fiir unbelebte Dinge. Wie in den ve-
dischen Schriften erklart wird, besitzen die Lebewesen
Wissen, und deshalb werden sie caitanya genannt, was
"wissend" bedeutet. Thr Dasein unter bestimmten
Lebensbedingungen ist deshalb nicht zufillig; es wurde
vielmehr durch ihre eigene Wahl herbeigefiihrt, denn wie
gesagt verfligen sie alle {iber Wissen. In der
Bhagavad-gita sagt der Herr: "Gib alles auf, und ergib
dich einfach Mir." Dieser Vorgang, durch den man die
Hochste Personlichkeit Gottes erkennen kann, steht fiir
alle offen, doch es bleibt immer der Wahl des Lebewesens
iiberlassen, diesen Vorschlag anzunehmen oder
abzulehnen. Im letzten Teil der Bhagavad-gita sagt Sti
Krsna ganz offen zu Arjuna: "Mein lieber Arjuna, Ich
habe dir nun alles erklirt. Alles weitere hdngt von deiner
Wahl ab" Ebenso ist auch die Tatsache, dafl die
Lebewesen in die materielle Welt gekommen sind, auf
ihre eigene Entscheidung zuriickzufiihren, die materielle
Welt zu genieBen. Es ist nicht etwa so, dal Krsna sie in
die materielle Welt geschickt hat. Die materielle Welt
wurde fiir den Genuf} der Lebewesen geschaffen, die den
ewigen Dienst des Herrn aufgeben wollten, um selbst die
hochsten Genieller zu werden. Wenn sich ein Lebewesen
Sinnenbefriedigung wiinscht und den Dienst des Herrn
vergessen will, so erklirt die Vaisnava-Philosophie, dann
wird ihm ein Platz in der materiellen Welt zugewiesen, wo
es ganz nach Belieben handeln kann, um sich in der Folge
Lebensbedingungen zu schaffen, unter denen es entweder
geniefit oder leidet. Wir miissen uns dariiber bewuf}t sein,
daB3 sowohl der Herr als auch die Lebewesen ewig bewul3t
sind. Geburt und Tod gibt es weder fiir den Herrn noch
fiir die Lebewesen. Wenn die Schopfung stattfindet, be-
deutet dies nicht, dall die Lebewesen erschaffen werden.
Der Herr erschafft die materielle Welt, um den bedingten



Seelen eine Moglichkeit zu geben, auf die Ebene des
Krsna-BewufBtseins zu gelangen. Wenn die bedingte Seele
diese Gelegenheit nicht wahrnimmt, geht sie nach der
Auflosung der materiellen Welt in den Korper Narayanas
ein und bleibt dort in tiefem Schlaf, bis die néchste
Schopfung stattfindet.

In diesem Zusammenhang ist das Beispiel der
Regenzeit sehr treffend. Der jahreszeitliche Regen kann
als Vertreter der Schopfungskraft angesehen werden, denn
die nach dem Regen feucht gewordene Erde eignet sich
sehr gut fiir den Anbau aller moglichen Nutzpflanzen.
Wenn auf &dhnliche Weise die Schopfung stattfindet,
indem der Herr iiber die materielle Natur blickt,
erscheinen sofort die Lebewesen in ihren verschiedenen
Lebensbedingungen, ebenso wie nach dem Regen die
verschiedensten Pflanzen hervorsprieen. Der Regen ist
immer der gleiche, doch die Pflanzen, die erscheinen,
bilden eine grofle Vielfalt. Der Regen verteilt sich
gleichmiBig iiber das gesamte Feld, doch entsprechend
den Samen, die gesdt wurden, sprieBen Pflanzen der
verschiedensten Arten und GroBen aus der Erde hervor.
Ebenso bilden die Samen unserer Wiinsche eine grofie
Vielfalt. Jedes Lebewesen hat eine bestimmte Art des
Wunsches, und dieser Wunsch ist der Same, der das
Lebewesen in einem bestimmten Korper heranwachsen
laBt. Dies wird von Rupa Gosvami mit dem Ausdruck
papa-bija erklirt. Papa bedeutet "siindhaft". All unsere
materiellen Wiinsche miissen als papa-bija, Samen von
Stinden, betrachtet werden. Die Bhagavad-gita erklart,
dal} unser siindhafter Wunsch darin besteht, da3 wir uns
dem Hochsten Herrn nicht ergeben wollen. Der Herr
versichert uns deshalb in der Bhagavad-gita: "Ich werde
dich vor den Auswirkungen aller siindhaften Wiinsche
beschiitzen." Diese siindhaften Wiinsche zeigen sich in
den verschiedenen Arten von Korpern, deshalb kann
niemand den Hochsten Herrn beschuldigen, Er sei
voreingenommen, weil Er einem bestimmten Lebewesen
diesen Korper gegeben habe und einem anderen
Lebewesen jenen. Alle Korper der 8 400 000
Lebensformen werden den individuellen Lebewesen
entsprechend der Ausrichtung ihres Geistes zugewiesen.
Die Hochste Personlichkeit Gottes, Purusottama, gibt
ihnen lediglich die Moglichkeit, so zu handeln, wie sie es
sich gewiinscht haben, und wenn die Lebewesen
verschiedenen Handlungen nachgehen, dann nutzen sie
einfach nur die vom Herrn gegebenen Méglichkeiten.

Die Lebewesen werden aus dem transzendentalen
Korper des Herrn geboren. Die Beziehung zwischen dem
Herrn und den Lebewesen wird in den vedischen
Schriften erkldrt, wo es heillt, da3 der Hochste Herr all
Seine Kinder erhilt, indem Er ihnen gibt, was immer sie
wollen. In der Bhagavad-gita wird dies vom Herrn Selbst
bestitigt: "Ich bin der samengebende Vater aller
Lebewesen." Es ist nicht schwierig zu verstehen, dafl der
Vater zwar fiir die Geburt der Kinder verantwortlich ist,
dal die Kinder dann aber nach ihren eigenen Wiinschen
handeln. Daher ist der Vater spéter nicht fiir das Schicksal
seiner Kinder verantwortlich. Jedes Kind kann das
Eigentum und die Ratschlige seines Vaters nutzen, doch
obgleich allen Kindern der gleiche Erbteil und das gleiche
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MalB an guten Ratschldgen zuteil wird, wihlt sich jedes
Kind, je nach seinen Wiinschen, seinen eigenen
Lebensweg und geniefit bzw. leidet dementsprechend.

Ebenso sind die Anweisungen der Bhagavad-gita fiir
alle die gleichen: Jeder Mensch sollte sich dem Hochsten
Herrn ergeben; dafiir wird Sich der Herr seiner annehmen
und ihn vor allen siindhaften Reaktionen beschiitzen.
Jedes Lebewesen in der Schopfung des Herrn bekommt
auf gerechte Weise alles, was es zum Leben braucht.
Alles, was es auf der Welt gibt, sei es auf dem Land, im
Wasser oder in der Luft, steht allen Lebewesen
gleichermafien zur Verfiigung.

Weil die Lebewesen die Sohne des Hochsten Herrn
sind, haben sie alle das Recht, sich der materiellen
Moglichkeiten zu bedienen, die ihnen der Herr gegeben
hat; doch ungliickselige Lebewesen schaffen unertrigliche
Lebensbedingungen, indem sie sich gegenseitig
bekdmpfen. Die Verantwortung fiir das Kdmpfen und das
Schaffen giinstiger und ungiinstiger Lebensbedingungen
liegt bei den Lebewesen, und nicht bei der Hochsten
Personlichkeit Gottes. Wenn die Lebewesen aber die
Anweisungen des Herrn in der Bhagavad-gita nutzen und
Krsna-BewuBtsein entwickeln, wird ihr Leben erhaben,
und sie konnen zu Gott zuriickkehren.

Manche Menschen behaupten, Gott sei fiir die Zustinde
in der materiellen Welt verantwortlich, da Er diese Welt
Selbst erschaffen habe. Zweifellos ist Er indirekt fiir die
Schopfung und Erhaltung der materiellen Welt
verantwortlich, jedoch ist Er auf keinen Fall fiir die
jeweiligen Lebensbedingungen der Lebewesen
verantwortlich zu machen. Die von Gott bewirkte
Schopfung der materiellen Welt wird oft mit der von der
Wolke bewirkten Schopfung einer frischen Vegetation
verglichen. In der Regenzeit erzeugen die Wolken die
verschiedensten Arten von Pflanzen. Wihrend sie dabei
ihr Wasser auf die Erdoberfliche niedergehen lassen,
beriihren sie selbst niemals den Boden. Ebenso erschafft
der Herr die materielle Welt, indem Er einfach iiber die
materielle Energie blickt. Diese Tatsache wird in den
Veden bestitigt: "Er warf Seinen Blick iiber die materielle
Natur, und so fand die Schopfung statt." Auch die
Bhagavad-gita bestitigt, dal der Herr nur durch Seinen
transzendentalen Blick {iber die materielle Natur
verschiedene Arten von Wesen erschafft - sowohl sich
bewegende als auch sich nicht bewegende, sowohl
lebende als auch tote.

Die Schopfung der materiellen Welt kann daher als
eines der Spiele des Herrn verstanden werden; man
bezeichnet die Schopfung deshalb als eines der Spiele des
Herrn, weil Er die materielle Welt erschafft, wenn Er es
wiinscht. Dieser Wunsch des Hochsten Herrn ist ebenfalls
Seine ganz besondere Barmherzigkeit, denn Er gibt den
bedingten Seelen dadurch eine weitere Gelegenheit, ihr
urspriingliches BewulBtsein wiederzuentwickeln und zu
Gott zuriickzukehren. Deshalb kann niemand den
Hochsten Herrn wegen der Schopfung der materiellen
Welt kritisieren.

Das Thema, von dem wir sprechen, vermittelt ein
klares Verstdndnis von dem Unterschied zwischen den
Unpersonlichkeitsanhdngern und den Person-



lichkeitsanhdngern. Die Philosophie der Unpersonlichkeit
empfiehlt, in die Existenz des Hochsten einzugehen, und
die Philosophie der Leere empfiehlt, alle materielle
Vielfalt aufzulosen. Beide Philosophien werden als
Mayavada bezeichnet. Zweifellos ist es richtig, daf die
kosmische Manifestation ein Ende findet und leer wird,
wenn die Lebewesen in den Korper Narayanas eingehen,
um dort bis zur nachsten Schopfung zu ruhen - und diesen
Zustand kann man auch als unpersonlichen Zustand
bezeichnen; doch wie dem auch sei, all diese Zustidnde
sind niemals ewig. Die Auflosung der Vielfalt in der
materiellen Welt und das Eingehen der Lebewesen in den
Korper des Hochsten sind nicht von ewiger Dauer, denn
die Schopfung wird wieder aufs neue stattfinden, und die
Lebewesen, die in den Korper des Hochsten eingegangen
sind, ohne ihr Krsna-BewuBtsein entwickelt zu haben,
werden bei der nédchsten Schopfung erneut in der ma-
teriellen Welt erscheinen. Die Bhagavad-gita bestitigt die
Tatsache, daB die materielle Welt immer wieder
erschaffen und vernichtet wird. Dies wiederholt sich
unaufhorlich, und die bedingten Seelen, die kein
Krsna-BewuBtsein besitzen, kehren immer wieder in die
materielle Schopfung zuriick, sobald sie manifestiert wird.
Wenn solche bedingten Seelen jedoch die Gelegenheit
wahrnehmen, unter der direkten Fiihrung des Herrn
Krsna-BewuBtsein zu entwickeln, werden sie in die
spirituelle Welt erhoben, von wo sie nicht wieder in die
materielle Schopfung zuriickzukehren brauchen. Deshalb
gelten die Vertreter der Philosophie der Leere und die
Unpersonlichkeitsanhdnger als nicht sehr intelligente
Menschen, weil sie nicht bei den Lotosfiilen des Herrn
Zuflucht suchen. Und weil sie unintelligent sind, nehmen
sie die verschiedensten Entsagungen auf sich, um entwe-
der die Stufe des nirvana, d.h. die Beendigung der
materiellen Daseinszustinde, oder den Zustand des
Einsseins durch das Eingehen in den Korper des Herrn zu
erreichen. Sie alle kommen jedoch wieder zu Fall, weil sie
die Lotosfiie des Herrn miachten.

Im Caitanya-caritamrta schreibt Krsnadasa Kaviraja
Gosvami, daBl Krsna der einzige hochste Meister ist und
daB} alle Lebewesen Seine ewigen Diener sind. Dieses
Urteil brachte der Verfasser des Caitanya-caritamrta zum
Ausdruck, nachdem er alle vedischen Schriften studiert
und von allen Autorititen gehort hatte. Seine Erkldrung
wird hier von den Gebeten der Veden in Person bestitigt.
Die SchluBfolgerung lautet daher, daB3 jeder unter der
Aufsicht der Hochsten Personlichkeit Gottes steht, dafl
jeder unter der Fiihrung des Hochsten Herrn dessen
Diener ist und daf} jeder den Hochsten Herrn fiirchtet. Nur
aus Furcht vor Thm werden alle Tétigkeiten richtig
ausgefiihrt. Jeder ist dem Hochsten Herrn untergeordnet,
aber der Herr ist den Lebewesen gegeniiber nicht
voreingenommen. Er ist wie der grenzenlose Himmel;
genau wie Funken in einem Feuer tanzen, so sind die
Lebewesen wie Vogel, die am grenzenlosen Himmel
fliegen. Einige von ihnen fliegen in groBer Hohe, andere
etwas tiefer, und wieder andere noch tiefer. Die Vogel
fliegen also je nach ihren Fahigkeiten in unterschiedlichen
Hohen, doch der Himmel hat nichts mit ihren
Flugfihigkeiten zu tun. Ebenso finden wir in der
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Bhagavad-gita die FErklarung, daf der Herr den
verschiedenen Lebewesen je nach ihrer Hingabe
verschiedene Stellungen zuweist. Diese unterschiedliche
Belohnung der Lebewesen ist nicht auf die Parteilichkeit

der Hochsten Personlichkeit Gottes zuriickzufiihren.
Obwohl sich die Lebewesen in unterschiedlichen
Situationen,  Lebensbereichen und  Lebensformen

befinden, unterstehen sie alle stets der Aufsicht Gottes,
und dennoch ist Er in keinem Fall fiir ihre jeweiligen
Lebensumstinde verantwortlich. Es ist also eine torichte
und kiinstliche Vorstellung, zu glauben, man sei der
Hochsten Personlichkeit Gottes ebenbiirtig, und noch
torichter ist es zu glauben, man hitte Gott noch nie
gesehen. Jeder sieht Gott, aber unter verschiedenen
Aspekten: Der Theist sieht Gott als die Hochste
Personlichkeit, Krsna, das hochste Ziel aller Liebe, und
der Atheist sieht die Absolute Wahrheit in der Form des
Todes.

Die Veden in Person beteten weiter: "Unser Herr und
Meister, aus allen vedischen Aussagen geht hervor, dal3
Du der Hochste Herrscher bist und daf3 alle Lebewesen
beherrscht werden." Sowohl der Herr als auch die
Lebewesen werden als nitya, ewig, bezeichnet und sind
somit der Eigenschaft nach eins, doch der eine nitya, der
Hochste Herr, ist der Herrscher, wohingegen die vielen
anderen nityas beherrscht werden. Das beherrschte
individuelle Lebewesen befindet sich im Korper, wo auch
der hochste Herrscher als Uberseele gegenwiirtig ist, doch
die Uberseele ist der individuellen Seele iibergeordnet und
beherrscht sie. Das ist das Urteil der Veden. Wiirde die
individuelle Seele nicht von der Uberseele kontrolliert,
wie wire dann die Aussage der Veden zu erkldren, daf} das
Lebewesen von Korper zu Korper wandert und die Folgen
seiner fritheren Taten geniefit und erleidet? Manchmal
wird es zu einer hoheren Lebensebene erhoben, und
manchmal wird es auf eine niedere Lebensebene versetzt.
Auf diese Weise befinden sich die bedingten Seelen nicht
nur unter der Herrschaft des Hochsten Herrn, sondern
auch unter der Herrschaft der materiellen Natur, durch die
sie bedingt werden. Diese Tatsache, daf} die Lebewesen
vom Hochsten Herrn beherrscht werden, ist der eindeutige
Beweis, daB die Uberseele alldurchdringend ist,
wohingegen die individuellen Lebewesen niemals
alldurchdringend sein konnen. Wenn die individuellen
Seelen tatsdchlich alldurchdringend wéren, wie kdnnte es
dann moglich sein, daf sie untergeordnet sind und
beherrscht werden. Die Theorie, daB die Uberseele und
die individuelle Seele gleich seien, ist ein
widerspriichlicher Trugschlu, den kein verniinftiger
Mensch annehmen kann. Statt dessen sollte man
versuchen, die Unterschiede zwischen dem hochsten
Ewigen und dem untergeordneten Ewigen zu verstehen.

Die Veden in Person kamen deshalb zu folgendem
Schlufl: "O Herr, sowohl Du als auch die begrenzten
dhruvas, die Lebewesen, sind ewig." Die Form des
unbegrenzten Ewigen wird manchmal als die universale
Form beschrieben, und in den vedischen Schriften wie
den Upanisaden werden auch die begrenzten Ewigen
ausfiihrlich beschrieben. Es heiit dort, daBl die
urspriingliche spirituelle Form des Lebewesens so grof ist



wie der zehntausendste Teil einer Haarspitze. Es wird
erklart, da3 das Spirituelle groBer als das Grofite und
kleiner als Kleinste sein kann. Die individuellen
Lebewesen, die ewige Teile Gottes sind, sind kleiner als
das Kleinste. Mit unseren materiellen Sinnen kénnen wir
weder den Hochsten wahrnehmen, der grofer als das
GroBte ist, noch die individuelle Seele, die kleiner als das
Kleinste ist. Deshalb miissen wir das Wissen iiber das
Grofite und das Kleinste aus den autorisierten Quellen,
den vedischen Schriften, beziehen. Die vedischen
Schriften erkldren, daB die Uberseele im Korper des Le-
bewesens weilt und die GroBe eines Daumens hat. An
dieser Stelle konnte man einwenden, wie es denn moglich
sei, dal etwas Daumengrofles in das Herz einer Ameise
passe. Die Erkldrung ist, da man sich die Daumengrofie
der Uberseele im Verhiltnis zu dem Korper des jeweiligen
Lebewesens vorstellen muf}. Unter keinen Umsténden also
konnen die Uberseele und die individuelle Seele als iden-
tisch angesehen werden, obwohl beide sich im gleichen
materiellen Korper aufhalten. Die Uberseele befindet Sich
im Herzen, um die individuelle Seele zu lenken und zu
beaufsichtigen. Obwohl beide dhruva, ewig, sind, steht
das Lebewesen immer unter der Fithrung des Hochsten.

Manchmal bekommt man auch ein anderes Argument
zu horen: Weil die Lebewesen aus der materiellen Natur
geboren werden, sind sie alle gleich und unabhingig.
Demgegeniiber erklidren die vedischen Schriften, daf die
Hochste Personlichkeit Gottes die materielle Natur mit
den Lebewesen befruchtet und daf} diese erst dann in den
verschiedenen Lebensformen erscheinen. Somit ist das Er-
scheinen der Lebewesen nicht allein auf die materielle
Natur zuriickzufiihren, ebenso wie ein Kind, das von der
Mutter geboren wird, nicht von ihr allein hervorgebracht
wurde. Das Kind wird vom Mann gezeugt, und erst dann
kann es von der Frau geboren werden. Deshalb ist das
Kind der Mutter ein Teil des Vaters. Obwohl es so
aussieht, als wiirde die materielle Natur die Lebewesen
allein erzeugen, ist sie in Wirklichkeit nicht unabhingig.
Nur weil der Hochste Vater die materielle Natur
befruchtete, sind die Lebewesen in ihr gegenwirtig. Aus
diesem Grund kann die Behauptung, die Lebewesen seien
nicht die Teile des Hochsten, nicht aufrechterhalten
werden. Die einzelnen Teile des Korpers konnen niemals
mit dem ganzen Korper gleichgesetzt werden, vielmehr ist
es der Korper, der die einzelnen Gliedmallen beherrscht.
Ebenso sind die individuellen Teile des hochsten Ganzen
immer abhédngig und werden immer von ihrem Ursprung
beherrscht. In der Bhagavad-gita wird in diesem
Zusammenhang das Wort mamaivarmso verwendet, das
bestitigt, da3 die Lebewesen Teile Krsnas sind. Kein
vernilinftiger Mensch wird deshalb der Theorie
zustimmen, daf} die Uberseele und die individuelle Seele
zur gleichen Kategorie gehoren. Sie sind zwar qualitativ
gleich, aber quantitativ ist die Uberseele immer absolut,
und die individuelle Seele ist Ihr immer untergeordnet.
Das ist die Schluflfolgerung der Veden.

In diesem Zusammenhang werden zwei wichtige
Worter verwendet, ndmlich yanmaya und cinmaya. Nach
der Grammatik des Sanskrit wird das Wort mayat im
Sinne von "Umwandlung" gebraucht, aber auch im Sinne
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von "geniigendes AusmaB". Gemd$ der Interpretation der
Mayavadi-Philosophen deuten die Worte yanmaya und
cinmaya darauf hin, dafl das Lebewesen immer mit dem

Hochsten gleich ist. Man muf jedoch beriicksichtigen,
ob das Affix mayat im Sinne von "geniigendes Ausmaf3"
oder "Umwandlung" gebraucht wird. Das Lebewesen
besitzt niemals etwas in genau dem gleichen Ausmal} wie
die Hochste Personlichkeit Gottes, und daher kann das
Affix mayat unmoglich bedeuten, da3 das Lebewesen in
sich selbst geniigend sei. Das individuelle Lebewesen be-
sitzt niemals geniigendes Wissen; wie sonst hitte es unter
die Herrschaft mayas, der materiellen Energie, geraten
konnen? Das Wort "geniigend" kann daher nur im
Verhiltnis zur GroBe des Lebewesens als zutreffende
Bedeutung anerkannt werden. Die spirituelle Einheit des
Hochsten Herrn und der Lebewesen darf auf keinen Fall
als Gleichartigkeit angesehen werden. Jedes Lebewesen
ist individuell. Wiren alle Lebewesen gleichartig und
eins, so wiirde dies bedeuten, daf} bei der Befreiung einer
einzigen individuellen Seele auch alle anderen individuel-
len Seelen sofort Befreiung erlangen wiirden. Doch die
Wirklichkeit sieht so aus, daf} jede individuelle Seele in
der materiellen Welt auf unterschiedliche Weise genief3t
und leidet.

Das Wort mayat wird auch im Sinne von
"Umwandlung" gebraucht, und manchmal bedeutet es
auch "Nebenprodukt". Die Theorie der Unpersonlich-
keitsanhdnger besagt, das Brahman selbst habe
verschiedene Korper angenommen und dies sei sein 1112
oder Spiel. Es gibt jedoch Tausende und Abertausende
von Lebensformen in den  unterschiedlichsten
Lebensbedingungen, wie Menschen, Halbgétter, Tiere
und Vogel, und wenn sie alle Erweiterungen der Hochsten
Absoluten Wahrheit wiren, wiére es fiir sie nicht notig,
befreit zu werden, weil das Brahman ja bereits befreit ist.
Eine andere Theorie, die die Mayavadis aufgestellt haben,
besagt, daf} die verschiedenen Arten von Korpern in jeder
Schopfung manifestiert werden und dal am Ende des
Zeitalters dieser Schopfung die vielen Korper, d.h. die
Erweiterungen des Brahmans, von selbst wieder eins
wiirden, wodurch sich alle Manifestationen auflosten. Im
nichsten Zeitalter dann, so besagt ihre Theorie, erweitert
sich das Brahman aufs neue in verschiedene
Korperformen. Wire diese Vorstellung zutreffend, so
wiirde dies bedeuten, daf3 das Brahman einem Wandel
unterworfen wire. Doch dies ist nicht moglich. Aus dem
Vedanta-sitra erfahren wir namlich, daf3 das Brahman
von Natur aus voller Freude ist. Wie konnte es sich also in
einen Korper umwandeln, der Leiden unterworfen ist? In
Wirklichkeit ist es so, dall die Lebewesen als Teilchen des
Brahmans winzige Partikeln sind, die leicht von der
illusionierenden Energie bedeckt werden konnen. Wie
bereits erkldart wurde, sind die winzigen Teile des
Brahmans wie Funken, die voller Freude im Feuer tanzen;
aber fiir sie besteht die Moglichkeit, aus dem Feuer zu
fallen und zu Rauch zu werden, der im Grunde nur ein
anderer Zustand des Feuers ist. Die materielle Welt ist wie
der Rauch, und die spirituelle Welt ist wie das lodernde
Feuer. Die unzihligen Lebewesen neigen dazu, unter den
Einfluf} der illusionierenden Energie zu geraten, und wenn



dies geschieht, fallen sie von der spirituellen Welt in die
materielle Welt; aber sie konnen auch wieder befreit
werden, wenn sie sich durch die Entwicklung wirklichen
Wissens von der Verunreinigung durch die materielle
Welt vollstindig reinwaschen.

Die asuras vertreten die Theorie, dall die Lebewesen
aus der materiellen Natur, prakrti, entstanden seien,
nachdem diese vom purusa beriihrt wurde. Doch auch
diese Theorie kann nicht anerkannt werden, weil sowohl
die materielle Natur als auch die Hochste Personlichkeit
Gottes ewig existieren. Weder die materielle Natur noch
die Hochste Personlichkeit Gottes sind der Geburt
unterworfen. Der Hochste Herr wird deshalb als aja,
ungeboren, bezeichnet, und ebenso wird auch die
materielle Natur als aja bezeichnet. Beide Worter, aja
sowie aja, bedeuten "ungeboren". Und weil sowohl die
materielle Natur als auch der Hochste Herr ungeboren
sind, ist es nicht moglich, daf} sie die Lebewesen gezeugt
haben. Wie Wasser in Verbindung mit Luft unzihlige
Bldaschen erzeugt, so bewirkt die Verbindung der
materiellen Natur mit der Hochsten Person das Erscheinen
des Lebewesens in der materiellen Welt. Genau wie die
Luftblasen im Wasser in unterschiedlichen Groflen
erscheinen, so erscheinen die Lebewesen unter dem
Einflu} der Erscheinungsweisen der materiellen Natur in
verschiedenen Formen und Lebensumstidnden. Es ist daher
nicht falsch, den Schluf} zu ziehen, dal3 alle Lebewesen,
die in der materiellen Welt in verschiedenen Formen
erscheinen, beispielsweise als Menschen, Halbgétter,
Tiere und Vogel, ihre jeweiligen Korper aufgrund ihrer
Wiinsche bekommen. Niemand ist in der Lage zu sagen,
wann solche Wiinsche in den Lebewesen erwacht sind,
und daher heiflt es: anadi-karma. "Die Ursache des
materiellen Daseins ist unauffindbar." Niemand weil,
wann das materielle Leben begann, was jedoch nichts an
der Tatsache idndert, daB es einen Anfang hat, denn
urspriinglich ist jedes Lebewesen ein spiritueller Funken.
Genau wie die Funken, die zu Boden gefallen sind, einen
Anfang haben, so haben auch die Lebewesen, die in die
materielle Welt gefallen sind, einen Anfang, aber wann
dies war, vermag niemand zu sagen. Selbst wenn zur Zeit
der Vernichtung diese Lebewesen in das spirituelle Dasein
des Hochsten eingehen und dort in  einem
tiefschlafdhnlichen Zustand verharren, verloschen ihre
urspriinglichen Wiinsche, iiber die materielle Welt zu
herrschen, nicht, und wenn erneut eine kosmische
Manifestation stattfindet, kommen die Lebewesen wieder
hervor, um sich die gleichen Wiinsche zu erfiillen, und so
erscheinen sie in den verschiedenen Lebensformen.

Der Zustand der Lebewesen, wenn sie zur Zeit der
Vernichtung in den Hochsten eingehen, wird mit Honig
verglichen. In einer Honigwabe bleiben die Geschmicker
der verschiedenen Bliiten und Friichte, aus denen der
Honig gewonnen wurde, erhalten. Wenn man den Honig
kostet, kann man zwar nicht genau feststellen, welcher
Honig von welcher Bliite stammt, doch der kostliche
Geschmack des Honigs beweist, da der Honig keine
einheitliche Masse ist, sondern eine Mischung aus
verschiedenen Geschmacksrichtungen. In diesem Zu-
sammenhang gibt es auch noch ein anderes Beispiel:
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Obwohl die Fliisse letztlich in das Meer stromen, bedeutet
dies nicht, dal sie ihre individuelle Identitit verlieren.
Obwohl sich das Wasser des Ganges und der Yamuna mit
dem Wasser des Meeres vermischt, bleiben sowohl der
Ganges als auch die Yamuna weiterhin gesondert
bestehen. Beim Eingehen der Lebewesen in das Brahman
zur Zeit der Vernichtung werden auch die verschiedenen
Korperarten vernichtet. Was jedoch die Lebewesen
betrifft, so bleiben sie mit ihren verschiedenen Arten von
Wiinschen als Individuen im Brahman, bis die nichste
materielle Schopfung stattfindet. So wie sich der salzige
Geschmack des Meerwassers und der siiBe Geschmack
des Gangeswassers voneinander unterscheiden und dieser
Unterschied stets bestehenbleibt, so bleibt auch der
Unterschied zwischen dem Hochsten Herrn und den
Lebewesen ewig bestehen, selbst zur Zeit der
Vernichtung, wenn es so aussieht, als wiirden sie
miteinander verschmelzen. Hieraus ergibt sich, daf} die
Lebewesen, selbst wenn sie von allen Unreinheiten der
materiellen Bedingtheit frei werden und in das spirituelle
Konigreich gelangen, ihre individuellen Arten des
Geschmacks in der Beziehung zum Hochsten Herrn
bewahren.

Die Veden in Person fuhren fort: "Lieber Herr, unsere
SchluBfolgerung lautet, dal sich alle Lebewesen zu
Deiner materiellen Energie hingezogen fiihlen, und ihre
irrtiimliche  Auffassung, sie seien Erzeugnisse der
materiellen Natur, verursacht, daf sie ihre ewige
Beziehung zu Dir vergessen und von Korper zu Korper
wandern. Aus Unwissenheit identifizieren sich diese
Lebewesen  fdlschlich mit den  verschiedenen
Lebensformen, in denen sie sich befinden, und wenn sie
die menschliche Form des Lebens erreichen, glauben sie,
einer bestimmten Menschenklasse, Nation, Rasse und
sogenannten Religion anzugehoren, weshalb sie ihre
wirkliche Identitit als Deine ewigen Diener vollig
vergessen. Aufgrund dieser falschen Lebensauffassung
sind sie dem Kreislauf wiederholter Geburten und Tode
unterworfen. Wenn eines von Millionen solcher
Lebewesen zu wahrer Intelligenz kommt, erlangt es durch
die Gemeinschaft mit reinen Gottgeweihten ein
Verstindnis vom Krsna-Bewufitsein und entkommt dem
EinfluB der materiellen Fehlauffassungen."

Im Caitanya-caritamrta erklirt Sri Caitanya, daB die
Lebewesen im Universum durch viele verschiedene
Lebensarten wandern; doch wenn eines von ihnen zu
ausreichender Intelligenz gelangt, kann es sich durch die
Barmherzigkeit des spirituellen Meisters und Krsnas, der
Hochsten Personlichkeit Gottes, dem Krsna-Bewuftsein
zuwenden und sein hingebungsvolles Leben beginnen. Es
steht geschrieben: haririi vina na mrtim taranti. "Ohne die
Hilfe der Hochsten Personlichkeit Gottes kann man der
Gewalt der wiederholten Geburten und Tode nicht
entkommen." Mit anderen Worten, nur der Hochste Herr,
die Personlichkeit Gottes, kann die bedingten Seelen aus
dem Kreislauf der sich wiederholenden Geburten und
Tode erlosen.

Die Veden in Person fuhren fort: "Der Einflufl der Zeit
- Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft - und die
materiellen Leiden, wie sengende Hitze, klirrende Kilte,



Geburt, Tod, Alter und Krankheit, sind allesamt nichts
weiter als die Bewegung Deiner Augenbrauen. Alles
geschieht unter Deiner Fiihrung." In der Bhagavad-gita
wird gesagt, daB} alle materiellen Aktivititen unter der
Filhrung der Hochsten Personlichkeit Gottes, Krsna,
vonstatten gehen. Fiir Menschen, die sich dem Herrn nicht
ergeben haben, stellen die Bedingungen des materiellen
Daseins nur Widrigkeiten dar, aber fiir die ergebenen
Seelen, die im Krsna-BewuBtsein vollig verankert sind,
konnen diese Umstidnde keine Quelle der Furcht sein. Als
Sri Nrsirmhadeva erschien, fiirchtete sich Prahlada Maha-
raja nicht im geringsten vor Ihm, wohingegen sein
atheistischer Vater sogleich dem Tod in Person
gegeniiberstand und von Thm getétet wurde. Withrend S
Nrsimhadeva Atheisten wie HiranyakaSipu als Tod
erscheint, ist Er fiir Gottgeweihte wie Prahlada stets der
Quell aller Giite und aller Freude. Ein reiner Gott-
geweihter fiirchtet sich daher nicht vor Geburt, Tod, Alter
und Krankheit.

Ein weiterer Vers von Sripada Sridhara Svami lautet:
"Mein lieber Herr, ich bin ein Lebewesen, das stidndig
unter den Bedingungen des materiellen Daseins leidet. Ich
bin vom alles-niederwélzenden Rad des materiellen
Daseins in Stiicke gemahlen worden, und weil ich
wihrend meines Aufenthaltes in der materiellen Welt so
viele Siinden auf mich geladen habe, schmachte ich nun
im lodernden Feuer materieller Reaktionen. Auf
irgendeine Weise, mein lieber Herr, bin ich nun endlich
dahin gelangt, Zuflucht bei Deinen Lotosfiilen zu suchen.
Bitte nimm Dich meiner an, und gewéhre mir Schutz."
Und in einem Gebet von Srila Narottama dasa Thakura
heifit es: "Mein lieber Herr, o Sohn Nanda Maharajas,
Gefihrte der Tochter Vrsabhanus, nun endlich, nachdem
ich unter den materiellen Bedingungen des Lebens
furchtbar gelitten habe, suche ich Zuflucht bei Deinen
Lotosfiien, und ich flehe Dich an, mir gnddig zu sein.
Bitte stoffe mich nicht von Dir; ich habe keine andere
Zuflucht als Dich."

Die SchluBifolgerung lautet, dal jeder Vorgang zur
Selbstverwirklichung  und  Gotteserkenntnis  aufler
bhakti-yoga, dem hingebungsvollen Dienst, &duBerst
schwierig ist. In ungeteiltem Krsna-Bewultsein beim
hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn Zuflucht zu
suchen ist deshalb, ganz besonders im gegenwdrtigen
Zeitalter, der einzige Weg, von der Verunreinigung durch
das materielle, bedingte Leben frei zu werden. Diejenigen,
die sich nicht im Krsna-Bewullitsein betitigen,
verschwenden nur ihre Zeit, und sie konnen kein
wirkliches spirituelles Leben aufweisen.

Sri Ramacandra sagte einmal: "Jedem, der sich Mir
hingibt und endgiiltig beschlieft, Mein ewiger Diener zu
sein, schenke Ich immer Vertrauen und Sicherheit, denn
das ist Meine natiirliche Neigung." Ebenso sagt Sri Krsna
in der Bhagavad-gita: "Die Macht der materiellen Natur
ist uniiberwindlich; doch wer sich Mir ergibt, kann die
Macht der materiellen Natur sehr leicht hinter sich
lassen." Die Gottgeweihten sind nicht im geringsten daran
interessiert, sich mit den Nichtgottgeweihten zu streiten,
um deren Theorien zu widerlegen. Statt ihre Zeit zu
verschwenden, widmen sie sich in ungetriibtem
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Krsna-Bewufitsein dem liebevollen transzendentalen
Dienst des Herrn.

Die Veden in Person fuhren fort: "Lieber Herr, die
groen mystischen yogis mogen zwar vollstindige
Herrschaft iiber den Elefanten des Geistes und den Sturm
der Sinne besitzen, doch wenn sie nicht bei einem echten
spirituellen Meister Zuflucht suchen, fallen sie dem
Einfluf} der materiellen Natur zum Opfer und erlangen in
ihren Bemiihungen um Selbstverwirklichung niemals
Erfolg. Solche fiihrerlosen Menschen werden mit
Kaufleuten verglichen, die versuchen, auf einem Schiff
ohne Kapitin iiber das Meer zu fahren. Durch eigene
Anstrengungen kann also niemand der Gewalt der
materiellen Natur entkommen. Man muf3 einen
autorisierten spirituellen Meister annehmen und nach
seiner Weisung handeln. Erst dann kann man die
Unwissenheit der materiellen Bedingtheit iiberwinden."
Sripada  Sridhara  Svami  verfafte in  diesem
Zusammenhang einen sehr schonen Vers, in welchem er
sagt: "O allbarmherziger spiritueller Meister, Vertreter der
Hochsten Personlichkeit Gottes, wann wird mein Geist
deinen LotosfiiBen vollig hingegeben sein? Erst dann
werde ich durch deine Gnade alle Hindernisse auf dem
Pfad des spirituellen Lebens itiberwinden konnen und im-
mer voller Gliickseligkeit sein."

Wahrer, ekstatischer samadhi, d.h. vollige Ausrichtung
der Gedanken auf die Hochste Personlichkeit Gottes, kann
man dadurch erlangen, da3 man sich stindig dem Dienst
des Herrn widmet, und diese stindige Beschiftigung ist
nur dann moglich, wenn man unter der Fiihrung eines
autorisierten spirituellen Meisters handelt. Die Veden
geben deshalb die Anweisung, daB sich jeder, der die
Wissenschaft des hingebungsvollen Dienstes erlernen
will, einem echten spirituellen Meister unterwerfen muf.
Einen echten spirituellen Meister kann man daran
erkennen, daf er die Wissenschaft des hingebungsvollen
Dienstes von der Schiilernachfolge erhalten hat. Diese
Schiilernachfolge  wird  Srotriyam  genannt.  Das
Hauptmerkmal desjenigen, der ein spiritueller Meister in
der Schiilernachfolge geworden ist, besteht darin, dafl er
hundertprozentig im bhakti-yoga verankert ist. Manchmal
unterlassen es Menschen, einen spirituellen Meister anzu-
nehmen, und versuchen statt dessen, durch den Vorgang
des mystischen yoga Selbstverwirklichung zu erlangen;
doch es gibt viele Beispiele von yogis, die auf diesem
Weg zu Fall gekommen sind, sogar solch grofe yogis wie
Visvamitra. In der Bhagavad-gita sagt Arjuna, daB} es
ebenso schwierig sei, den Geist zu beherrschen, wie einen
Sturm aufzuhalten. Manchmal wird der Geist auch mit
einem verriickt gewordenen Elefanten verglichen. Ohne
den Anweisungen eines spirituellen Meisters zu folgen,
kann man den Geist und die Sinne nicht beherrschen. Mit
anderen Worten, wenn man mystischen yoga praktiziert,
aber keinen autorisierten spirituellen Meister annimmt,
wird man mit Sicherheit scheitern. Auf diese Weise
verliert man nur seine kostbare Zeit. Die Veden erkliren,
daB niemand iiber vollkommenes Wissen verfiigen kann,
ohne von einem dacdrya gefiihrt zu werden. Acaryavan
puruso veda: "Wer einen dcarya angenommen hat, weil,
was richtig und was falsch ist." Die Absolute Wahrheit



kann nicht durch Diskussionen verstanden werden. Wer
die vollkommene brahmanische Stufe erreicht hat,
entwickelt auf natiirliche Weise Entsagung. Er strebt nicht
nach materiellem Gewinn, denn er ist durch spirituelles
Wissen zur Erkenntnis gekommen, daf} es auf der Welt an
nichts mangelt. Die Hochste Personlichkeit Gottes hat
alles in reichlichem Malle zur Verfiigung gestellt. Ein
wirklicher brahmana bemiiht sich deshalb nicht um
materielle Vollkommenbheit; vielmehr wendet er sich an
einen echten spirituellen Meister, um von ihm
Anweisungen entgegenzunehmen. Das Merkmal, durch
das sich ein spiritueller Meister auszeichnet, wird als
brahma-nistham bezeichnet, was bedeutet, dal er alle
anderen Tatigkeiten aufgegeben und sein Leben
ausschlieflich dem Dienst Krsnas, der Hochsten
Personlichkeit Gottes, geweiht hat. Wenn sich ein echter
Schiiler an einen echten spirituellen Meister wendet, betet
er ergeben zu dem spirituellen Meister: "O Meister, bitte
nimm mich als deinen Schiiler an und unterweise mich, so
daf ich alle anderen Vorginge der Selbstverwirklichung
aufgeben und mich einfach nur dem Krsna-BewulBtsein,
dem hingebungsvollen Dienst, widmen kann."

Der Gottgeweihte, der dem Herrn unter der Fiihrung
eines spirituellen Meisters transzendentalen liebevollen
Dienst darbringt, denkt im Innern: "Mein lieber Herr, Du
bist der Quell aller Freude, und nun bist Du gegenwartig.
Was ist im Vergleich dazu die vergingliche Freude wert,
die man aus Gesellschaft, Freundschaft und Liebe
gewinnt? Menschen, die nicht wissen, da3 Du der hochste
Quell aller Freude bist, bemiihen sich torichterweise,
Freude aus der Befriedigung der Sinne zu gewinnen, doch
diese Art der Freude ist verginglich und illusorisch." In
diesem Sinne hat Vidyapati, ein groBer
Vaisnava-Gottgeweihter und Dichter, folgenden Vers
verfalit: "Mein lieber Herr, zweifellos ist in Gesellschaft,
Freundschaft und Liebe so etwas wie Freude zu finden,
auch wenn sie nur materiell ist; doch solche Freude kann
meinem Herzen, das wie eine Wiiste ist, keine
Zufriedenheit schenken." In der Wiiste ist ein ganzes Meer
von Wasser vonnoten. Was niitzt es deshalb, wenn man
nur einen Tropfen Wasser auf den Wiistensand gief3t?
Ebenso lassen sich die zahllosen Wiinsche, die sich in
unserem materiell verunreinigten Herzen befinden, nicht
durch eine materielle Gesellschaft der Freundschaft und
Liebe zufriedenstellen. Wenn unser Herz jedoch Freude
aus dem hochsten Quell der Freude empfingt, konnen wir
wirkliche Zufriedenheit finden. Diese transzendentale
Zufriedenheit kann man nur im hingebungsvollen Dienst,
im vorbehaltlosen Krsna-Bewul3tsein, erfahren.

Die Veden in Person fuhren fort: "Lieber Herr, Du
bist sac-cid-ananda-vigraha, die ewige Personlichkeit des
Wissens und der Gliickseligkeit, und weil die Lebewesen
Deine Teile sind, sind sie sich in ihrem natiirlichen
Daseinszustand Deiner vollig bewuflt. Jeder in der
materiellen Welt, der solches Krsna-BewuBtsein erlangt,
hat kein Interesse mehr an der materialistischen Lebens-
weise. Ein Krsna-bewuBiter Mensch befreit sich von der
Anhaftung an das Familienleben und an iippige
Lebensverhiltnisse, und er benétigt auch nur wenig, um
den Anspriichen seines Korpers zu geniigen. Mit anderen
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Worten, ihm ist iiberhaupt nichts mehr an
Sinnenbefriedigung gelegen. Die Vollkommenheit des
menschlichen Lebens griindet sich auf Wissen und
Entsagung, doch es ist sehr schwer, die Stufe des Wissens
und der Entsagung zu erreichen, solange man sich noch
im Kreise seiner Familie befindet. Krsna-bewufite
Menschen suchen deshalb Zuflucht in der Gemeinschaft
von Gottgeweihten und an heiligen Pilgerstitten. Sie sind
sich der Beziehung zwischen der Uberseele und den
individuellen Lebewesen bewuf3t und werden niemals von
der korperlichen Auffassung des Lebens beeinflufit. Weil
sie Dich stets in vollkommenem BewulBtsein in ihrem
Herzen tragen, sind sie so rein, da} jeder Ort, den sie
besuchen, in eine Pilgerstitte verwandelt wird, und das
Wasser, mit dem ihre Fiile gewaschen werden, hat die
Kraft, viele slindige Menschen, die in der materiellen Welt
umbherirren, zu erlésen."

Als Prahlada Maharaja eines Tages von seinem
atheistischen Vater gefragt wurde, was denn das Beste sei,
was er gelernt habe, antwortete Prahlada, es sei fiir einen
Materialisten, der sich mit zeitweiligen und relativen
Wabhrheiten befafit und deshalb stindig voller Sorgen ist,
das beste, den dunklen Brunnen des Familienlebens zu
verlassen und in den Wald zu gehen, um dort beim Hoch-
sten Herrn Zuflucht zu suchen. Die wirklich reinen
Gottgeweihten werden als mahatmas bezeichnet, als grof3e
Weise und Personlichkeiten, die vollkommenes Wissen
besitzen. Sie denken stindig an den Hochsten Herrn und
Seine Lotosfiie, was in sich schon Befreiung bedeutet.
Die Gottgeweihten, die sich stindig auf dieser Ebene
befinden, werden durch die unergriindlichen Krifte des
Herrn "elektrisiert”, und so werden sie selbst zur Ursache
der Befreiung fiir ihre Anhinger und Geweihten. Eine
Krsna-bewulite Personlichkeit ist mit spiritueller Kraft
aufgeladen, und daher wird jeder, der mit einem solchen
reinen Gottgeweihten in Beriihrung kommt oder bei ihm
Zuflucht sucht, ebenfalls mit spiritueller Kraft aufgeladen.
Ein solcher Gottgeweihter ist niemals stolz auf materielle
Fiillen. Im allgemeinen bestehen materielle Fiillen in guter
Herkunft, Bildung, Schonheit und Reichtum, aber selbst
wenn ein Gottgeweihter all diese vier materiellen Fiillen
besitzt, 1d6t er sich niemals von Stolz verblenden, nur weil
er solche Vorziige besitzt. Die grofen Geweihten des
Herrn reisen durch die ganze Welt, von einer Pilgerstitte
zur anderen, wobei sie vielen bedingten Seelen begegnen,
die sie durch ihre Gemeinschaft und ihr transzendentales
Wissen befreien. Sie leben an Orten wie Vrndavana,
Mathura, Dvaraka, Jagannatha Purl und Navadvipa, denn
zu diesen Orten kommen nur Gottgeweihte hin. Auf diese
Weise ziehen sie aus der Gemeinschaft mit heiligen
Personlichkeiten den vollen Nutzen, wodurch sie im
Krsna-BewuBitsein immer mehr Fortschritt machen.
Solcher Fortschritt ist im gewohnlichen Familienleben, in
dem Krsna-BewufBtsein fehlt, nicht moglich.

Die Veden in Person fuhren fort: "Lieber Herr, es gibt
zwel Arten von Transzendentalisten, die
Unpersonlichkeitsanhdnger und die Personlichkeitsanhén-
ger. Die Unpersonlichkeitsanhinger sind der Ansicht, die
materielle Welt sei Trug und nur die Absolute Wahrheit
sei Wirklichkeit. Die Personlichkeitsanhidnger dagegen



erkldaren, dafl die materielle Welt, obwohl sie nur
zeitweilig besteht, keine Tduschung, sondern Wirklichkeit
ist. Die Transzendentalisten beider Richtungen fiihren
vielerlei Argumente an, um die Richtigkeit ihrer Philoso-
phie zu beweisen. Im Grunde ist die materielle Welt
zugleich wirklich und unwirklich. Sie ist Wirklichkeit,
weil alles eine Erweiterung der Hochsten Absoluten
Wahrheit ist, und sie ist unwirklich, weil ihr Dasein
zeitweilig ist, denn sie wird erschaffen und vernichtet.
Weil sich die kosmische Manifestation stindig wandelt,
befindet sie sich nie in einem bleibenden Zustand.
Diejenigen, die behaupten, die materielle Welt sei falsch,
sind beriihmt fiir ihren Grundsatz: brahma satya jagan
mithya. Sie vertreten die Ansicht, dal in der materiellen
Welt alles aus Materie bestehe. Zum Beispiel gebe es
viele Dinge aus Ton wie irdene Wasserkriige, Teller und
Topfe. Nach ihrer Vernichtung wiirden sie zwar vielleicht
in andere materielle Dinge umgewandelt, doch unter allen
Umstinden werde ihre Existenz als Ton beibehalten.
Wenn ein irdener Wassertopf zerbricht, werde er vielleicht
in einen Topf oder in einen Teller umgewandelt, doch die
Erde an sich bleibe immer die gleiche, unabhingig davon,
ob sie zu einem Teller, einem Topf oder einem
Wasserkrug geformt werde. Deshalb seien die Formen des
Wasserkruges, des Topfes und des Tellers Trug, ihre
Existenz als Erde hingegen Wirklichkeit. Das ist die
Ansicht der Unpersonlichkeitsphilosophen. Ebenso sei die
kosmische Manifestation zweifelsohne von der Absoluten
Wahrheit geschaffen worden, doch weil ihr Dasein
zeitweilig ist, sei sie falsch. Die
Unpersonlichkeitsphilosophen glauben also, die Absolute
Wabhrheit sei die einzige Wahrheit, weil sie ewig bestehe.
Nach der Ansicht der anderen Transzendentalisten jedoch
ist die materielle Welt, da sie von der Absoluten Wahrheit
erzeugt wurde, ebenfalls wahr. Auf diesen Punkt hin
fiihren die Unpersonlichkeitsanhédnger das
Gegenargument an, daf} die materielle Welt nicht Wirk-
lichkeit sei, da man beobachten konne, dal manchmal
Materie von der spirituellen Seele und dal manchmal die
spirituelle Seele von der Materie erzeugt werde. Diese
Philosophen unterstiitzen ihre Theorie mit folgendem
Beispiel: Obwohl Kuhdung tote Materie sei, wiirden
manchmal Skorpione aus dem Kuhdung erscheinen, und
auf der anderen Seite konne man sehen, daf} tote Materie,
wie Nigel und Haare, aus dem Ilebenden Korper
hervorgehe. Wenn deshalb ein Ding aus einem anderen
hervorgehe, bedeute dies nicht notwendigerweise, daf} sie
beide von gleicher Natur sind. Auf dieses Argument
gestiitzt, sagen die Mayavadi-Philosophen, daf} die
kosmische Manifestation, obwohl sie zweifellos von der
Absoluten Wabhrheit ausgegangen sei, nicht
notwendigerweise selbst Wahrheit sein miisse. Deshalb
kann ihrer Ansicht nach nur die Absolute Wahrheit, das
Brahman, als Wirklichkeit anerkannt werden, wohingegen
die kosmische Manifestation, obwohl sie ein Produkt der
Absoluten Wahrheit sei, niemals Wirklichkeit sein konne.

Die Bhagavad-gita jedoch entlarvt die Theorie der
Mayavadi-Philosophen, indem sie sagt, daf} dies genau die
Theorie der asuras, der Dadmonen, ist. So erklart der Herr
in der Bhagavad-gita: asatyam apratistham te jagad ahur
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anisvaram. "Die asuras vertreten die Ansicht, die ganze
kosmische Schopfung sei unwirklich." Mit anderen
Worten, die asuras glauben, dal die bloBe Wech-
selwirkung von Materie die Ursache der Schopfung sei
und daBl es keinen Gott, d.h. keinen Kontrollierenden,
gebe. Doch die Wirklichkeit sieht anders aus. Aus dem
Siebten Kapitel der Bhagavad-gita erfahren wir, dal die
fiinf grobstofflichen Elemente - Erde, Wasser, Feuer, Luft
und Ather - und die feinstofflichen Elemente - Geist,
Intelligenz und falsches Ego - die acht abgesonderten
Energien des Hochsten Herrn sind. Jenseits dieser
niederen, materiellen Energie gibt es die spirituelle
Energie, die Lebewesen. Die Lebewesen gehoren zur
hoheren Energie des Herrn. Die gesamte kosmische
Manifestation ist eine Verbindung

der niederen mit der hoheren Energie. Der Ursprung
beider ist die Hochste Personlichkeit Gottes. Die Hochste
Personlichkeit Gottes besitzt viele verschiedene Arten von
Energien, und dies wird in den Veden bestitigt: parasya
Saktir vividhaiva Srityate. Die transzendentalen Energien
des Herrn sind von mannigfaltiger Art, und weil diese
Mannigfaltigkeit vom Hochsten Herrn ausgegangen ist,
kann sie nicht unwirklich sein. Der Herr existiert ewig,
und auch Seine Energien existieren ewig. Ein Teil dieser
Energie ist zeitweilig, das heiflt, sie ist manchmal
manifestiert und manchmal unmanifestiert, doch das
bedeutet keinesfalls, daf}

diese Energie unwirklich ist. Dies kann an folgendem
Beispiel veranschaulicht werden: Wenn ein Mensch
zornig wird, tut er Dinge, die er gewohnlich nicht tite;
doch die Tatsache, dal sein Zorn nur voriibergehend
erscheint und dann wieder vergeht, bedeutet nicht, daf} die
Energie des Zornes unwirklich ist. Die Behauptung der
Mayavadi-Philosophen, die  materielle =~ Welt sei
unwirklich, wird daher von den Vaisnava-Philosophen
nicht angenommen. Der Herr Selbst bestitigt, da} die
Auffassung, es gibe keine hochste Ursache der
kosmischen Manifestation, es existiere kein Gott und alles
Bestehende sei nur eine Schopfung der Wechselwirkung
der Materie, die Auffassung der asuras ist.

Die Mayavadi-Philosophen fiihren manchmal das
Beispiel von der Schlange und dem Seil als Argument an:
Abends, wenn es dunkel ist, konne es vorkommen, daf3
man ein aufgerolltes Seil fiir eine Schlange halte. Doch
auch dieses Beispiel der Mayavadis, mit dem sie die
Unwirklichkeit der materiellen Welt deutlich machen
wollen, ist nicht zutreffend, denn die Tatsache, da3 man
ein Seil fiir eine Schlange hilt, bedeutet nicht, dal das
Seil oder die Schlange unwirklich ist. Wenn man glaubt,
etwas, das es iiberhaupt nicht gibt, sei Wirklichkeit, dann
spricht man von "unwirklich". Doch wenn man einfach
nur etwas mit etwas anderem verwechselt, dann bedeutet
dies nicht, daBl diese Dinge unwirklich sind. Die
Vaisnavas gebrauchen in diesem Zusammenhang ein sehr
treffendes Beispiel, indem sie die materielle Welt mit
einem irdenen Topf vergleichen. Wenn wir vor uns einen
irdenen Topf sehen, verschwindet er nicht sogleich, um
sich in etwas anderes zu verwandeln. Der Topf ist
selbstverstindlich zeitweilig, aber man kann ihn zum
Wassertragen benutzen, und so betrachten wir ihn



weiterhin als Topf. Nur weil der irdene Topf zeitweilig
und von der urspriinglichen Erde verschieden ist, konnen
wir nicht sagen, er sei unwirklich. Wir sollten vielmehr zu
dem Schlufl kommen, dal sowohl die gesamte Erde als
auch der irdene Topf Wirklichkeit sind, denn das eine
geht aus dem anderen hervor. Aus der Bhagavad-gita
erfahren wir, da die materielle Energie nach der
Auflosung der kosmischen Manifestation in die Hochste
Personlichkeit Gottes eingeht. Der Herr, die Hochste
Personlichkeit Gottes, existiert ewig mit Seinen
mannigfachen Energien, und weil die kosmische
Manifestation von IThm ausgeht, konnen wir nicht sagen,
sie sei aus dem Nichts entstanden. Krsna ist kein "Nichts".
Immer, wenn wir von Krsna sprechen, ist Er mit Seiner
Gestalt, Seinen Eigenschaften, Seinem Namen, Seiner
Umgebung und allem, was sonst noch zu Thm gehort,
gegenwirtig. Deshalb ist Krsna nicht unpersonlich. Die
urspriingliche Ursache alles Bestehenden ist weder das
Nichts noch etwas Unpersonliches, sondern die Hochste
Person. Didmonen mogen behaupten, die materielle
Schopfung sei anisvara, d.h. ohne einen Kontrollierenden,
ohne Gott, doch letzten Endes sind solche Behauptungen
unhaltbar.

Das Beispiel der Mayavadi-Philosophen, dafl unbelebte
Materie, wie Nigel und Haare, aus dem lebenden Korper
komme, ist kein sehr stichhaltiges Argument. Nigel und
Haare sind unzweifelhaft leblos, doch sie wachsen nicht
aus dem lebendigen Wesen, sondern aus dem leblosen
materiellen Korper. Ebensowenig ist das Beispiel, daf} der
Skorpion aus dem Kuhdung komme, ein Beweis dafiir,
dal das Lebewesen aus Materie entsteht. Der Skorpion,
der aus dem Kuhdung herauskommt, ist zwar ein
Lebewesen, doch das Lebewesen ist nicht aus dem
Kuhdung entstanden. Nur der materielle Korper des
Lebewesens, d.h. der Skorpionkorper, wichst im
Kuhdung heran. Wie in der Bhagavad-gita erklirt wird,
werden die spirituellen Funken, die Lebewesen, in die
materielle Welt eingegeben, und dann erscheinen sie in
ihr. Der Korper des Lebewesens wird von der materiellen
Natur gegeben, doch das Lebewesen selbst wird vom
Hochsten Herrn gezeugt. Der Vater und die Mutter
erzeugen den Korper, der notwendig ist, damit das
Lebewesen in bestimmten Lebensumstinden geboren
werden kann. Auf diese Weise wandert das Lebewesen
entsprechend seinen Wiinschen von einem Korper zum
anderen. Die Wiinsche in der feinstofflichen Form von
Intelligenz, Geist und falschem Ego begleiten das
Lebewesen von Korper zu Korper, und so wird es durch
hohere Fiigung in den SchoB3 eines bestimmten materiellen
Korpers versetzt und entwickelt in der Folge einen &hnli-
chen Korper. Die spirituelle Seele entsteht also nicht aus
Materie, sondern sie nimmt unter hoherer Fiihrung einen
bestimmten materiellen Korper an. Unsere Erfahrung
zeigt uns die materielle Welt als eine Kombination von
materieller und spiritueller Energie. Die spirituelle
Energie bewegt die Materie. Die spirituelle Seele (das
Lebewesen) und Materie sind verschiedene Energien des
Hochsten Herrn. Weil beide Energien Produkte des
hochsten Ewigen, der hochsten Wahrheit, sind, sind sie
wirklich, und nicht falsch. Weil das Lebewesen ein Teil
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des Hochsten ist, lebt es ewig, und deshalb kann von
Geburt und Tod keine Rede sein. Was man als Geburt und
Tod wahrnimmt, geschieht nur wegen des materiellen
Korpers. Der vedische Aphorismus sarvam khalv idarm
brahma besagt, dal beide Energien vom Hochsten
Brahman ausgegangen sind und dal deshalb alles
innerhalb unserer Erfahrung vom Brahman nicht
verschieden ist.

Es gibt viele Erkldarungen fiir das Vorhandensein der
materiellen Welt, doch die philosophische
Schluf3folgerung der Vaisnavas ist die beste. Das Beispiel
mit dem irdenen Topf ist sehr treffend: Die Form des
irdenen Topfes mag zeitweilig sein, aber dennoch dient
der Topf einem bestimmten Zweck, ndmlich dem Zweck
als Wasserbehilter. Ebenso dient auch unser materieller
Korper, obwohl er zeitweilig ist, einem bestimmten
Zweck. Vom Beginn der Schopfung an bekommt das
Lebewesen die Moglichkeit, entsprechend seinen
Wiinschen, die es schon seit unvordenklichen Zeiten
angesammelt hat, bestimmte materielle Korper zu
entwickeln und zu durchlaufen. Der menschliche Korper
bietet die besondere Modglichkeit, von einem
hochentwickelten Bewuftsein Gebrauch zu machen.

Manchmal erheben die Mayavadi-Philosophen auch
folgenden Einwand: Wenn die materielle Welt Wahrheit
ist, warum wird dann den Haushéiltern geraten, ihre
Verbindung mit der materiellen Welt aufzugeben und
sannyasa anzunehmen? Aber fiir die
Vaisnava-Philosophen bedeutet sannydasa nicht, dal3 man
die materiellen Tatigkeiten aufgibt, nur weil man die Welt
fir unwirklich hilt. Vielmehr besteht der Sinn des
Vaisnava-sannyasa darin, alle Dinge ihrer eigentlichen
Bestimmung gemi zu benutzen. Srila Riipa Gosvami hat
zwei Grundregeln formuliert, wie man sich in der
materiellen Welt verhalten sollte. Wenn ein Vaisnava die
materialistische Lebensweise aufgibt und sannyasa
annimmt, tut er dies nicht, weil er die materielle Welt fiir
unwirklich hilt, sondern weil er sich ganz der Aufgabe
widmen will, alles in den Dienst des Herrn zu stellen.
Srila Riipa Gosvamis Grundregeln lauten deshalb wie
folgt: Man sollte nicht an der materiellen Welt haften,
denn materielle Anhaftung ist unsinnig. Die ganze
materielle Welt, die gesamte kosmische Manifestation, ist
das Eigentum Gottes, Krsnas. Deshalb sollte alles fiir
Krsna gebraucht werden, und der Gottgeweihte sollte von
materiellen Dingen losgeldst sein. Das ist der Sinn des
Vaisnava-sannyasa. Ein Materialist hingt an der Welt,
weil er Sinnenbefriedigung begehrt, doch ein
Vaisnava-sannyasi, der die Kunst kennt, alles im Dienst
des Herrn zu benutzen, nimmt nichts zur eigenen
Sinnenbefriedigung. Srila Riipa Gosvami kritisierte
deshalb die Mayavadi-sannyasis, da sie nicht wissen, dal3
alles im Dienst des Herrn verwendet werden kann. Statt
dessen halten sie die Welt fiir Trug und bilden sich ein, sie
seien von der Unreinheit der materiellen Welt befreit.
Doch weil alles eine Erweiterung der Energie des Herrn
ist, sind die Erweiterungen ebenso Wirklichkeit wie der
Hochste Herr Selbst.

Dal} die kosmische Welt nur zeitweilig manifestiert ist,
bedeutet keineswegs, daf} sie unwirklich ist oder da3 der



Ursprung ihrer Manifestation unwirklich ist. Da der
Ursprung der kosmischen Manifestation Wirklichkeit ist,
ist auch die Manifestation Wirklichkeit. Man muf} nur
wissen, wie sie zu benutzen ist. Hier 148t sich noch einmal
das Beispiel des Topfes anfiihren: Der zeitweilige irdene
Topf wird aus Erde hergestellt, doch wenn er richtig
benutzt wird, ist er keineswegs eine Tduschung. Die
Vaisnava-Philosophen wissen, wie man die zeitweilige
Konstruktion der materiellen Welt benutzen mul3, ebenso
wie ein verniinftiger Mensch weill, wie die zeitweilige
Form eines irdenen Topfes zu benutzen ist. Wenn der
Topf jedoch fiir einen falschen Zweck benutzt wird, dann
ist er Tduschung. In &hnlicher Weise sind auch die
menschliche Lebensform und die materielle Welt Illusion,
wenn sie fiir die illusorische Befriedigung der Sinne
mifbraucht werden. Wenn aber der menschliche Korper
und die materielle Schopfung in den Dienst des Hochsten
Herrn gestellt werden, sind diese Tatigkeiten keinesfalls
illusorisch. In der Bhagavad-gita wird deshalb bestitigt,
dal ein Mensch, der auch nur ein wenig die Neigung
zeigt, seinen Korper und die materielle Welt in den Dienst
des Herrn zu stellen, vor der grofiten Gefahr des Lebens
bewahrt wird. Wenn die hoheren und niederen Energien,
die beide vom Hochsten Herrn ausgehen, richtig
verwendet werden, ist keine von ihnen illusorisch. Was
jedoch fruchtbringende Titigkeiten betrifft, so griinden sie
hauptsidchlich auf der Ebene der Sinnenbefriedigung.

Deshalb ~ beschiftigt  sich  jemand, der im
Krsna-Bewultsein ~ fortgeschritten  ist, nicht mit
fruchtbringenden Titigkeiten. Das Ergebnis solcher

Tétigkeiten kann einen Menschen zwar auf die hoheren
Planetensysteme erheben, doch wie in der Bhagavad-gita
erklart wird, werden im himmlischen Konigreich die
Ergebnisse dieser frommen Tétigkeiten aufgebraucht,
worauf die torichten Lebewesen wieder auf das niedere
Planetensystem zuriickfallen, um dort erneut zu
versuchen, auf die hoheren Planeten zu gelangen. Das
einzige, was sie dabei ernten, sind die Schwierigkeiten des
Hin- und Zuriickwanderns. Sie gleichen hierin den vielen
materiellen Wissenschaftlern unserer Tage, die ihre Zeit
mit dem Versuch verschwenden, zum Mond zu fliegen,
um dann wieder zuriickzukehren. Diejenigen, die solchen
Tétigkeiten nachgehen, werden von den personifizierten
Veden als andha-parampara oder blinde Anhédnger der
rituellen vedischen Zeremonien bezeichnet. Diese
Zeremonien werden zwar in den Veden erwihnt, doch sie
sind nicht fiir intelligente Menschen bestimmt. Nur
diejenigen, die zu sehr an materiellem Genuf3 hingen,
werden von der Vorstellung verlockt, auf die hoheren
Planetensysteme erhoben zu werden, und deshalb widmen
sie sich solchen rituellen Titigkeiten. Aber ein
intelligenter Mensch, d.h. jemand, der Zuflucht bei einem
spirituellen Meister gesucht hat, um die Dinge zu
erkennen, wie sie wirklich sind, befaB3t sich nicht mit
fruchtbringenden Tétigkeiten, sondern weiht sich dem
transzendentalen liebevollen Dienst fiir den Herrn.
Menschen, die nicht Gottgeweihte sind, wenden sich
aus materialistischen Griinden den vedischen Ritualen zu,
wodurch sie jedoch nur in Verwirrung geraten. In diesem
Zusammenhang gibt es ein anschauliches Beispiel: Ein
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intelligenter Mensch, der Millionen von Dollars in
Banknoten besitzt, 146t sein Geld nicht ungenutzt, obwohl
er sehr gut weil}, da3 die Geldscheine an sich nichts weiter
als Papier sind. Wenn man eine Million Dollar in
Banknoten besitzt, hat man im Grunde nur ein grofes
Biindel Papier, doch wenn man das Geld fiir einen
bestimmten Zweck einsetzt, hat es seinen Nutzen. Ebenso
verhdlt es sich mit der materiellen Welt. Obwohl sie
illusorisch sein mag, ebenso wie das Geld nur aus Papier
besteht, hat sie einen grolen Nutzen, wenn man sie richtig
gebraucht. Weil die Banknoten vom Staat in Umlauf
gesetzt wurden, haben sie grolen Wert, obwohl sie nur
aus Papier bestehen. Ebenso mag die materielle Welt
unwirklich oder zeitweilig sein; doch weil sie vom
Hochsten Herrn ausgeht, hat auch sie ihren Wert. Der
Vaisnava-Philosoph erkennt den Wert der materiellen
Welt und weil}, wie man sie richtig benutzt, wohingegen
der Mayavadi-Philosoph mit dem Geld nichts anzufangen
weil und es zuriickweist, weil er den Geldwert des
Papieres fiir unwirklich hilt. Srila Ripa Gosvami erklirt
deshalb, daf jemand, der die materielle Welt als
unwirklich ablehnt, nur weil er ihre Bedeutung als Mittel,
der Hochsten Personlichkeit Gottes zu dienen, nicht kennt,
eine Art der Entsagung praktiziert, die wertlos ist.
Wirkliche Entsagung bedeutet, da3 man sich des wahren
Wertes der materiellen Welt bewuft ist und sie im Dienst
des Herrn verwendet und da3 man nicht an die materielle
Welt angehaftet ist, sondern ihr entsagt, indem man sie
nicht zur Befriedigung seiner eigenen Sinne benutzt. Die
materielle Welt ist eine Erweiterung der materiellen
Energie des Herrn, und deshalb ist sie Wirklichkeit. Sie ist
nicht unwirklich oder illusorisch, wie manchmal aus dem
Beispiel mit der Schlange und dem Seil geschlossen wird.

Die Veden in Person fuhren fort: "Die kosmische
Manifestation erscheint weniger intelligenten Menschen
aufgrund der flackernden Natur ihres voriibergehenden
Daseins als unwirklich." Die Mayavadis nehmen die
flackernde Natur der kosmischen Manifestation als
Beweis fiir ihre Theorie, die materieclle Welt sei
unwirklich. Laut den Veden war die Welt vor der
Schopfung nicht existent und wird auch nach der
Auflosung ihrer Manifestation nicht mehr existent sein.
Die Philosophen der Lehre vom Nichts machen sich diese
Aussage der Veden ebenfalls zunutze und interpretieren
sie in dem Sinne, dal der Ursprung der materiellen Welt
das Nichts sei. Die vedischen Schriften sagen jedoch
niemals, dal der Ursprung das Nichts sei. Die Veden
definieren den Ursprung der Schopfung und Auflosung
mit den Worten: yato va imani bhitani jayante, "Er, aus
dem die kosmische Manifestation hervorgegangen ist und
in den nach der Vernichtung alles eingehen wird". Das
gleiche wird im Vedanta-siitra und im ersten Vers des
Srimad-Bhagavatam mit den Worten janmady asya
erklart, was bedeutet: "Er, von dem alle Dinge ausgehen".
Alle diese vedischen Aussagen deuten darauf hin, daf die
kosmische Manifestation ihre Ursache in der Absoluten
Hochsten Personlichkeit Gottes hat und daf} sie, wenn sie
vernichtet wird, wieder in den Hochsten eingeht. Das
gleiche wird in der Bhagavad-gita bestitigt: Die kosmi-
sche Manifestation tritt ins Dasein, um daraufhin wieder



zerstort zu werden, und nach der Zerstorung geht sie ins
Dasein des Hochsten Herrn ein. Diese Aussage beweist
eindeutig, da} die bahiranga-maya, die dullere Energie,
obwohl von flackernder Natur, eine Energie des Hochsten
Herrn ist und als solche nicht unwirklich sein kann. Sie
scheint nur unwirklich zu sein. Weil die materielle Natur
vor der Schopfung und nach der Vernichtung nicht
existent ist, glauben die Mayavadis, sie sei unwirklich.
Doch die genaue Bedeutung dieser Aussage der Veden
kann mit dem Beispiel des irdenen Topfes veranschaulicht
werden: Obwohl die Existenz der einzelnen
Nebenprodukte der Absoluten Wahrheit zeitweilig ist, ist
die Energie des Hochsten Herrn ewig und unveréinderlich.
Der irdene Topf mag zerbrochen oder zu etwas anderem
umgeformt werden, zum Beispiel zu einem Teller oder
einer Schiissel, doch das Material, das grundlegende
Element, Erde, bleibt immer dasselbe. Ebenso ist das
Grundprinzip der kosmischen Manifestation immer
dasselbe, nidmlich das Brahman, die Absolute Wahrheit,
und deshalb ist die Mayavadi-Theorie, die Welt sei
unwirklich, nichts anderes als eine mentale Spekulation.
Daf die kosmische Manifestation flackernd und zeitweilig
ist, bedeutet nicht, dafl sie unwirklich ist. Die Definition
fiir "unwirklich" lautet: "das, was es niemals gab, sondern
nur dem Namen nach existiert". So sind zum Beispiel
Pferdeeier, Luftblumen und Kaninchenhorner Dinge, die
nur dem Namen nach existieren. Die Pferde legen keine
Eier; es gibt keine Blumen, die in der Luft wachsen, und
es gibt auch keine Kaninchen mit Hornern. Man konnte
noch viele Dinge nennen, die nur dem Namen nach oder
in der Phantasie existieren, doch die es im Grunde gar
nicht gibt. Solche Dinge werden zurecht als unwirklich
bezeichnet. Die materielle Welt jedoch kann von den
Vaisnavas nicht als unwirklich angesehen werden, nur
weil sie aufgrund ihrer zeitweiligen Natur Schopfung und
Vernichtung unterworfen ist.

Die Veden in Person sagten als nichstes, dal} die
Uberseele und die individuelle Seele, d.h. der Paramatma
und der jivarma, einander niemals gleich sein konnen,
obwohl sie gemeinsam im gleichen Korper weilen wie
zwei Vogel auf einem Baum. In den Veden wird erklart,
da} diese beiden Vogel, obwohl sie als Freunde
nebeneinander sitzen, niemals identisch sind. Der eine
Vogel, der Paramatma, die Uberseele, ist einfach nur der
Zeuge, wihrend der andere Vogel, der jivarma, von den
Friichten des Baumes it. Wenn die kosmische Mani-
festation ins Dasein tritt, erscheinen die jivarmas, die
individuellen ~Seelen, entsprechend ihren fritheren
fruchtbringenden Titigkeiten in verschiedenen Le-
bensformen, und weil sie schon seit langer Zeit ihr
wirkliches Dasein vergessen haben, identifizieren sie sich
mit dem jeweiligen Korper, der ihnen durch die Gesetze
der materiellen Natur gegeben wird. Wenn der jivatma
einen materiellen Korper angenommen hat, wird er den
drei  Erscheinungsweisen der materiellen  Natur
unterworfen und handelt entsprechend ihrem Einflu$3; so
setzt sich sein Dasein in der materiellen Welt fort.
Wihrend die Seele in solche Unwissenheit eingehiillt ist,
sind ihre natiirlichen Fiillen, die sie in winzigem Ausmaf
besitzt, fast gidnzlich verschwunden. Die Fiillen der
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Uberseele, der Hochsten Personlichkeit Gottes, indes
verringern sich niemals, selbst wenn Sie in der materiellen
Welt erscheint. Sie behilt stets alle Fiillen und
Vollkommenheiten in unverdndertem Ausmal} und bleibt
trotzdem von allen Leiden der materiellen Welt unberiihrt.
Die bedingte Seele verstrickt sich in die materielle Welt,
wohingegen die Uberseele, die Hochste Personlichkeit
Gottes, die materielle Welt verldBt, ohne von ihr
beeinflu3t zu werden, dhnlich wie eine Schlange ihre Haut
abwirft. Der Unterschied zwischen der Uberseele und der
bedingten individuellen Seele liegt darin, dafl die
Uberseele, die Hochste Personlichkeit Gottes, immer Thre
urspriinglichen Fiillen behilt, die man als sad-aisvarya,
asta-siddhi und asta-guna bezeichnet.

Weil die Mayavadi-Philosophen nur ein diirftiges Maf}
an Wissen besitzen, entgeht ihnen die Tatsache, da} Krsna
immer von Seinen sechs Fiillen, Seinen acht
transzendentalen  Figenschaften und Seinen acht
Vollkommenheiten erfiillt ist. Die sechs Fiillen beziehen
sich auf die Tatsache, dal niemand in der Lage ist, Krsna
an Reichtum, Macht, Schonheit, Ruhm, Wissen und
Entsagung zu lbertreffen. Die erste der acht
transzendentalen Eigenschaften Krsnas ist, da Er niemals
von der Unreinheit des materiellen Daseins beriihrt wird.
Diese Eigenschaft wird auch in der ISopanisad erwihnt,
und zwar mit den Worten apapa-viddham: So wie die
Sonne niemals durch Verunreinigung befleckt wird, so
wird der Hochste Herr niemals durch irgendwelche
siindhaften  Titigkeiten  verunreinigt. =~ Obwohl es
manchmal so aussieht, als seien Krsnas Taten unfromm,
wird Er dadurch niemals befleckt. Die zweite
transzendentale Eigenschaft Krsnas ist, dal Er niemals
stirbt. Im Vierten Kapitel der Bhagavad-gita teilt der Herr
Arjuna mit, da sie beide schon viele Male in der
materiellen Welt erschienen seien, da3 aber nur Er Sich
ihrer Téatigkeiten bewuflt sei, sowohl der vergangenen als
auch der gegenwirtigen und der zukiinftigen. Dies
bedeutet, da} Krsna niemals stirbt, denn Vergessen hat
seine Ursache im Tod. Wenn wir sterben, wechseln wir
unseren Korper, und dies bringt das Vergessen mit sich.
Krsna jedoch vergifit nie. Er kann Sich an alles erinnern,
was jemals geschah. Wie sonst hitte Er Sich erinnern
konnen, daB Er das yoga-System der Bhagavad-gita
zuerst dem Sonnengott Vivasvan mitteilte. Krsna stirbt
also nie, und ebenso wird Er auch niemals alt. Obwohl
Krsna bereits UrgroBvater war, als Er Sich auf dem
Schlachtfeld von Kuruksetra befand, erschien Er nicht als
alter Mann. Krsna kann niemals von Siinden befleckt
werden, Krsna stirbt nie, Krsna wird niemals alt, Krsna
braucht niemals zu klagen, Krsna ist niemals hungrig und
auch niemals durstig. Was auch immer Er wiinscht, wird
sogleich zum vollkommenen Gesetz, und Seine
Entschliisse konnen von niemandem geidndert werden.
Dies sind die transzendentalen Eigenschaften Krsnas.
Dariiber hinaus ist Krsna auch als YogeSvara bekannt. Er
besitzt die vollkommene Fiille aller mystischen Krifte,
wie zum Beispiel der anima-siddhi, der Macht, kleiner als
das Kleinste zu werden. In der Brahma-samhita wird
erklart, dal Krsna sogar in jedes Atom eingegangen ist
(andantarastha-paramanu  cayantara-stham). Ebenso



weilt Krsna als Garbhodakasayl Visnu im riesigen
Universum und liegt als Maha-Visnu im Ozean der
Ursachen, und Sein Korper ist so unvorstellbar grof3, daf3
bei Seinem Ausatmen Millionen und Abermillionen von
Universen aus Ihm hervorgehen. Das wird mahima-siddhi
genannt. Krsna besitzt auch die Vollkommenheit der
laghima, das heiBt, Er kann leichter als das Leichteste
werden. In der Bhagavad-gita wird erklirt, da3 die
Planeten im Weltall schweben, weil Krsna in das
Universum und in die Atome eingegangen ist. Das ist die
Erklarung fiir die Schwerelosigkeit. Krsna besitzt auch die
Vollkommenheit der prapti: Er kann alles bekommen,
was Er will. Ebenso besitzt Er die Vollkommenheit der
isita, der Macht zu beherrschen. Deshalb heifit Er auch
Paramesvara, der Hochste Herrscher. Dariiber hinaus kann
Krsna auch jeden unter Seinen Einfluf} bringen, und diese
Macht wird als vasita bezeichnet.

Krsna ist der Besitzer samtlicher  Fiillen,
transzendentalen Eigenschaften und mystischen Krifte.
Kein gewohnliches Lebewesen kann mit Thm verglichen
werden. Deshalb ist die Theorie der Mayavadis, daf} die
Uberseele und die individuelle Seele gleich sind, ein
Irrtum. Die SchluBfolgerung lautet daher, dal Krsna alle
Verehrung gebiihrt und daf} alle anderen Lebewesen Seine
Diener  sind. Diese  Erkenntnis nennt  man
Selbstverwirklichung. Jedes Verstindnis vom Selbst
auBerhalb der Beziehung zu Krsna als ewiger Diener ist
vom Einflufl mayas verursacht worden. Es heif3t deshalb,
maya gebrauche ihre letzte Schlinge, wenn sie dem
Lebewesen einfliistere zu versuchen, der Hochsten Per-
sonlichkeit  Gottes ebenbiirtig zu werden. Der
Mayavadi-Philosoph behauptet, Gott ebenbiirtig zu sein,
doch er kann keine Antwort auf die Frage geben, warum
er der materiellen Verstrickung zum Opfer gefallen sei.
Wenn er wirklich Gott ist, wie konnte er dann unter den
EinfluB siindhafter Téatigkeiten geraten und dadurch dem
leidbringenden Gesetz des karma unterworfen werden?
Wenn man den Mayavadis diese Frage stellt, sind sie um
eine gute Antwort verlegen. Die spekulative Behauptung,
der Hochsten Personlichkeit Gottes ebenbiirtig zu sein, ist
ein Symptom siindhaften Lebens. Solange man nicht
vollstindig von allen Siinden befreit ist, kann man sich
dem Krsna-Bewufitsein nicht zuwenden. Allein die
Tatsache, daf die Mayavadis behaupten, sie seien mit dem
Hochsten Herrn eins, zeigt, da sie noch nicht von den
Reaktionen auf ihre Siinden befreit sind. Das
Srimad-Bhagavatam bezeichnet solche Menschen als
avisuddha-buddhaya, was bedeutet, dal} sie sich filschlich
fiir befreit halten, obwohl sie sich zugleich der Absoluten
Wabhrheit ebenbiirtig wihnen. Thre Intelligenz ist nicht ge-
lautert.

Die Veden in Person sagten, daf} die yogis und jiianis in
ihrem Vorgang der Selbstverwirklichung niemals Erfolg
hitten, wenn sie sich nicht von ihren siindhaften
Wiinschen befreiten. "Lieber Herr", fuhren die Veden in
Person fort, "wenn die heiligen Personlichkeiten nicht
darauf bedacht sind, alle Wurzeln siindhafter Wiinsche
vollig zu beseitigen, konnen sie die Uberseele niemals
wahrnehmen, obwohl Sie direkt neben der individuellen
Seele weilt." Samadhi oder Meditation bedeutet, die
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Uberseele im Innern zu erkennen. Wer jedoch nicht von
allen siindhaften Reaktionen frei ist, kann die Uberseele
nicht sehen.

Wenn  jemand an  seiner  Halskette  ein
Juwelenmedaillon hingen hat, aber das Juwel vergift, ist
es fast so, als besitze er gar keines. Ebenso hat eine
individuelle Seele, die meditiert, aber nicht die Gegenwart
der Uberseele im Innern wahrnimmt, die Uberseele nicht
erkannt. Menschen, die sich dem Pfad der Selbstver-
wirklichung zugewandt haben, miissen also sehr
vorsichtig sein, nicht durch den EinfluB mayas
verunreinigt zu werden. Srila Ripa Gosvami sagte, daB
ein Gottgeweihter von allen Arten materieller Wiinsche
vollig frei sein sollte. Ein Gottgeweihter sollte auch nicht
von dem Gewinn durch karma und jiiana verlockt
werden. Man braucht einfach nur Krsna zu verstehen und
Seine Wiinsche zu erfiillen. Das ist die Stufe reiner
Hingabe. Mystische yogis, die immer noch unreine
Wiinsche nach Sinnenbefriedigung hegen, werden bei
ihren Bemiihungen niemals Erfolg haben, und sie werden
auch niemals die Uberseele im individuellen Selbst
erkennen. Die sogenannten yogis und jiianis, die ihre Zeit
mit verschiedenen Arten der Sinnenbefriedigung
verschwenden, indem sie sich entweder in mentalen
Spekulationen ergehen oder ihre begrenzten mystischen
Krifte zur Schau stellen, werden deshalb nie aus dem
bedingten Leben befreit, und sie werden weiterhin durch
den Kreislauf wiederholter Geburten und Tode wandern.
Fiir solche Menschen werden sowohl das gegenwirtige als
auch das nidchste Leben nichts anderes als eine Quelle des
Leids sein. Solche siindhaften Menschen leiden bereits im
gegenwirtigen Leben, und weil sie in ihrer Selbstver-
wirklichung nicht die Vollkommenheit erlangen, werden
sie auch im nichsten Leben von Leiden geplagt werden.
Trotz all ihrer Bemiihungen, die Vollkommenheit zu
erlangen, werden solche yogis, die von Wiinschen nach
Sinnenbefriedigung verunreinigt sind, im gegenwértigen
wie auch im nichsten Leben weiterleiden.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura sagt in diesem
Zusammenhang, dal Menschen im Lebensstand der
Entsagung (sannyasis), die ihr Heim um der
Selbstverwirklichung willen verlassen haben, sich jedoch
nicht im hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn betitigen,
sondern sich statt dessen zu Wohltitigkeitsarbeit
hinziehen lassen, wie dem Errichten von Bildungsstitten,
Krankenhidusern oder auch von Klostern, Kirchen oder
Tempeln fiir Halbgotter, dadurch nur Schwierigkeiten
ernten werden, und zwar nicht nur in diesem Leben, son-
dern auch im nichsten. Sannydasis, die ihr Leben nicht
dazu nutzen, Krsna zu erkennen, vergeuden nur ihre Zeit
und Energie mit Téatigkeiten, die in Wirklichkeit mit der
Lebensstufe der Entsagung nichts zu tun haben. Doch die
Bemiihung eines Gottgeweihten, der seine Krifte fiir
Tidtigkeiten wie die Errichtung eines Visnu-Tempels
einsetzt, ist nie umsonst. Solche Tétigkeiten werden
krsnarthe akhilacesta genannt, "Titigkeiten zur Freude
Krsnas". Wenn ein Philanthrop eine Schule erdffnet und
ein Gottgeweihter einen Tempel errichtet, so befinden
sich diese Titigkeiten nicht auf der gleichen Ebene.
Obwohl es ein frommes Werk sein mag, wenn ein



Philanthrop eine Schule griindet, fallt diese Tatigkeit
immer noch unter das Gesetz des karma, wohingegen der
Bau eines Tempels fiir Visnu hingebungsvoller Dienst ist.

Hingebungsvoller Dienst ist niemals dem Gesetz des
karma unterworfen. Wie in der Bhagavad-gita erklirt
wird, stehen die Gottgeweihten transzendental zu der
Wirkung der drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur, denn sie befinden sich auf der Ebene der
Brahman-Erkenntnis: brahma-bhityaya kalpate. In der
Bhagavad-gita heiit es: sa gunan samatityaitan
brahma-bhityaya  kalpate.  "Die  Geweihten  der
Personlichkeit Gottes transzendieren alle Reaktionen der
drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur und
befinden sich auf der transzendentalen Brahman-Ebene."
Die Gottgeweihten sind sowohl im gegenwirtigen als
auch im nidchsten Leben befreit. Was immer in der
materiellen Welt fiir Yajia, d.h. Visnu, oder Krsna, getan
wird, gilt als Téatigkeit auf der Stufe der Befreiung; doch
solange man zu Acyuta, der Hochsten Personlichkeit
Gottes, keine Beziehung entwickelt hat, ist es unmoglich,
den Reaktionen, die sich durch das Gesetz des karma
ergeben, ein Ende zu bereiten. Das Leben im Krsna--
Bewulitsein ist das Leben der Befreiung. Ein
Gottgeweihter ist also durch die Gnade des Herrn sowohl
im gegenwirtigen als auch im nidchsten Leben befreit,
wohingegen die karmis, jiianis und yogis niemals befreit
werden - weder im gegenwirtigen noch im néchsten
Leben.

Die Veden in Person fuhren fort: "Lieber Herr, jeder,
der durch Deine Gnade die Herrlichkeit Deiner Lotosfiile
erkannt hat, macht sich nichts aus materiellem Gliick und
Leid." Materielle Tatigkeiten sind unvermeidlich, solange
wir uns in der materiellen Welt befinden, aber ein
Gottgeweihter lenkt seine Aufmerksamkeit niemals auf
solche Aktionen und Reaktionen, die lediglich Folgen
frommer und siindiger Titigkeiten sind. Ebenso ist ein
Gottgeweihter auch nicht besonders betriibt oder erfreut,
wenn er von den Leuten geschmiht bzw. gelobt wird.
Manchmal wird ein  Gottgeweihter fiir  seine
transzendentalen Tétigkeiten von den Leuten hoch gelobt,
und ein anderes Mal wird er kritisiert, obgleich gar kein
Grund dazu besteht. Ob ihn die Leute nun loben oder
kritisieren, der reine Gottgeweihte bleibt immer
gleichmiitig. In Wirklichkeit befinden sich die Titigkeiten
eines Gottgeweihten auf der transzendentalen Ebene, und
deshalb ist er nicht daran interessiert, ob ihn die
Menschen, die materiellen Tétigkeiten nachgehen, loben
oder kritisieren. Wenn sich der Gottgeweihte also in
seiner transzendentalen Stellung halten kann, ist seine
Befreiung sowohl im gegenwirtigen als auch im néchsten
Leben garantiert, wie die Hochste Personlichkeit Gottes
Selbst bestitigt. Die transzendentale Stellung des
Gottgeweihten in der materiellen Welt wird dadurch
aufrechterhalten, dafl er in der Gemeinschaft reiner
Gottgeweihter stets iiber die ruhmvollen Taten hort, die
der Herr in verschiedenen Zeitaltern und in der Form der
verschiedenen Inkarnationen vollbrachte.

Die Bewegung fiir Krsna-Bewulitsein beruht auf
diesem Prinzip. Srila Narottama dasa Thakura sagt in
einem seiner Lieder: "Mein lieber Herr, bitte beschiftige
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mich in Deinem transzendentalen liebevollen Dienst, wie
es uns die vorangegangenen dcaryas aufgetragen haben,
und la mich bitte in der Gemeinschaft reiner
Gottgeweihter bleiben. Das ist mein Wunsch - Leben fiir
Leben." Mit anderen Worten, es Kkiimmert einen
Gottgeweihten wenig, ob er befreit ist oder nicht; er sehnt
sich  lediglich nach  hingebungsvollem  Dienst.
Hingebungsvoller Dienst bedeutet, nichts unabhingig
vom Einverstindnis der dcaryas zu tun. Die Aktivititen
der Bewegung fiir Krsna-Bewufitsein werden von den
vorangegangenen dcaryas gelenkt, angefiihrt von Srila
Riipa Gosvami. In der Gemeinschaft von Gottgeweihten,
die diesen Prinzipien folgen, kann ein Gottgeweihter in
vollkommener Weise seine transzendentale Stellung
aufrechterhalten.

In der Bhagavad-gita sagt der Herr, dal Thm ein
Gottgeweihter, der Thn in Vollkommenheit kennt, sehr
lieb ist. Es gibt vier Arten frommer Menschen, die sich
dem hingebungsvollen Dienst zuwenden. Wenn ein
Mensch fromm ist, dann wendet er sich in Zeiten der Not
an den Herrn, damit dieser sein Leid vermindere. Ein
frommer Mensch, der materieller Hilfe bedarf, bittet
ebenfalls den Herrn, ihm zu helfen. Wenn sich ein
frommer Mensch tatsdchlich dafiir interessiert, etwas iiber
die Wissenschaft Gottes zu erfahren, dann wendet er sich
ebenfalls an die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna.
Und wenn ein frommer Mensch einfach nur danach strebt,
die Wissenschaft Krsnas zu verstehen, dann wendet auch
er sich dem Hochsten Herrn zu. Von diesen vier Arten
frommer Menschen werden die letztgenannten von Krsna
personlich in der Bhagavad-gita gelobt. Wer versucht,
Krsna mit Wissen und Hingabe zu verstehen, indem er
dem Beispiel der vorangegangenen dacaryas, die mit dem
wissenschaftlichen Wissen iiber den Hochsten Herrn
vertraut sind, folgt, ist riihmenswert. Ein solcher
Gottgeweihter begreift, dal alle Lebenslagen, seien sie
angenehm oder unangenehm, durch den hochsten Willen
des Herrn entstehen. Und wenn er den Lotosfiilen des
Hochsten Herrn vollig ergeben ist, macht es ihm nichts
aus, ob seine Lebenslage angenehm oder unangenehm ist.
Ein Gottgeweihter sieht selbst widrige Umstiinde als eine
besondere Gnade der Personlichkeit Gottes an. Im Grunde
gibt es fiir einen Gottgeweihten so etwas wie widrige
Umstinde nicht. Ihm ist alles, was durch den Willen des
Herrn auf ihn zukommt, willkommen, und so erfiillt er in
jeder Lebenslage mit Begeisterung seine Aufgabe im
hingebungsvollen Dienst. Diese Haltung der Hingabe wird
in der Bhagavad-gita beschrieben, wo es heifit, da} ein
Gottgeweihter sich durch widrige Lebensumstinde nicht
bekiimmern ld6t wund daB er in angenehmen
Lebensumstinden nicht frohlockt. Auf den hoheren
Stufen des hingebungsvollen Dienstes kiimmert sich der
Gottgeweihte nicht einmal mehr um die Liste von
Geboten und Verboten. Eine solche Stufe kann man nur
erreichen, wenn man den Fullstapfen der dcaryas folgt.
Weil ein reiner Gottgeweihter dem Beispiel der dacaryas
folgt, sollte man verstehen, daf sich jede Handlung, die er
im hingebungsvollen Dienst verrichtet, auf der
transzendentalen Ebene befindet. Sri Krsna erklirt
deshalb, daf} der dcarya tiber alle Kritik erhaben ist. Ein



neuer Gottgeweihter sollte niemals denken, er befinde
sich auf der gleichen Stufe wie der dacarya. Vielmehr
sollte er wissen, da} die dacaryas auf der gleichen Stufe
stehen wie die Hochste Personlichkeit Gottes, und deshalb
sollten die neuen Gottgeweihten weder Krsna noch Seinen
Reprisentanten kritisieren.

Die Veden in Person verehrten die Hochste
Personlichkeit Gottes somit auf vielfdltige Weise. Den
Hochsten Herrn durch Gebete zu verehren bedeutet, sich
an Seine transzendentalen Eigenschaften, Spiele und
Taten zu erinnern. Doch die Spiele und Eigenschaften des
Herrn sind unbegrenzt, und deshalb ist es uns nicht
moglich, an alle Eigenschaften des Herrn zu denken. Die
Veden in Person verehrten den Herrn daher nach bestem
Vermogen und schlossen mit folgenden Worten:

"Lieber Herr, obwohl Brahma, der iiber den hochsten
Planeten, Brahmaloka, herrschende Halbgott, und Konig
Indra, der iiber die himmlischen Planeten herrschende
Halbgott, sowie die herrschenden Halbgdtter der Sonne,
des Mondes und der anderen Planeten als Lenker der
materiellen Welt sehr vertrauliche Stellungen einnehmen,
besitzen sie nur geringes Wissen iiber Dich. Was wissen
dann schon die gewohnlichen Menschen und die
intellektuellen Spekulanten? Es gibt niemanden, o Herr,
der Deine unbegrenzten transzendentalen Eigenschaften
aufzihlen konnte. Niemand, auch nicht die intellektuellen
Spekulanten und die Halbgotter auf den hoheren
Planetensystemen, vermag das Ausmall Deiner Gestalt
und Deiner Merkmale zu ergriinden. Wir glauben, daf3
selbst Du, o Herr, Deine transzendentalen Eigenschaften
nicht vollstindig kennst. Das liegt daran, dal Du
unbegrenzt bist. Obwohl es nicht sehr angebracht ist, zu
sagen, Du wiirdest Dich Selbst nicht kennen, ist es
nichtsdestoweniger hilfreich, wenn man versteht, daf
Deine Eigenschaften und Deine Energien sowie Dein
Wissen unbegrenzt sind und dafl deshalb zwischen
Deinem Wissen und der Erweiterung Deiner Energien ein
unbegrenztes Wetteifern stattfindet."

Sowohl Gott als auch Sein Wissen sind unbegrenzt, und
deshalb sagten die Veden in Person, dafl Gott, sobald Er
Sich einiger Seiner Energien bewuft wird, entdeckt, dafl
Er immer noch mehr Energien hat. Auf diese Weise
nehmen sowohl Seine Energien als auch Sein Wissen
standig zu. Da beides unbegrenzt ist, sind sowohl Seine
Energien als auch Sein Wissen, mit dem Er die Energien
erkennt, ohne Ende. Gott ist selbstverstiandlich allwissend,
doch die Veden in Person sagen, dafl nicht einmal Gott
Selbst das vollstindige Ausmal} Seiner Energien kennt.
Dies bedeutet nicht, dafl Gott nicht allwissend ist. Wenn
jemand eine gewisse Tatsache nicht kennt, bezeichnet
man dies als Unwissenheit oder Mangel an Wissen. Dies
trifft jedoch nicht auf Gott zu, denn Er kennt Sich voll-
kommen, aber dennoch nehmen Seine Energien und Taten
standig zu, und deshalb nimmt auch Sein Wissen zu, um
sie zu verstehen. Beides nimmt unbegrenzt zu, und diese
gegenseitige Steigerung hat kein Ende. In diesem Sinne
kann man sagen, dall sogar Gott Selbst die Grenze Seiner
Energien und Eigenschaften nicht kennt.

Jedes verniinftige und niichtern denkende Lebewesen
kann sich eine annihernde Vorstellung davon machen,
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wie grenzenlos Gott und die Erweiterung Seiner Energien
und Titigkeiten sein miissen. In den vedischen Schriften
wird beschrieben, daf unzdhlige Universen aus
Maha-Visnu hervorgehen, wenn Er in Seinem yoga-nidra
ausatmet, und dafl unzéhlige Universen in Seinen Korper
eingehen, wenn Er wieder einatmet. Wir miissen uns nur
einmal ausmalen, daB3 diese Universen, die sich in der
Sicht unseres begrenzten Wissens grenzenlos ausdehnen,
so riesengrol sind, daB sich ihre grobstofflichen
Bestandteile, d.h. die fiinf Elemente der kosmischen
Manifestation - Erde, Wasser, Feuer, Luft und Ather -,
nicht nur in ihrem Inneren befinden, sondern sie sogar in
sieben Schichten einhiillen, von denen jede zehnmal so
dick ist wie die vorherige. So ist jedes einzelne Universum
sicher verschlossen, und es gibt unzidhlige Universen. Sie
alle schweben in den unzdhligen Poren des
transzendentalen Korpers von Maha-Visnu. Es heilit, daf
ebenso, wie die Atome und Staubteilchen neben den
Vogeln in der Luft schweben und ihre Zahl unermeBlich
ist, auch unermefBlich viele Universen in den Poren des
transzendentalen Korpers des Herrn schweben. Aus
diesem Grund erkldren die Veden, da} Sich Gott jenseits
der Reichweite unseres Wissens befindet.
Avan-manasa-gocara: "Die Weite und das Ausmaf Gottes
zu verstehen entzieht sich dem Vermdgen unserer
mentalen Spekulation. " Wer wahrhaft gelehrt und
verniinftig ist, behauptet daher nicht, Gott zu sein,
sondern versucht, Gott zu verstehen, indem er zwischen
spiritueller und materieller Natur unterscheidet. Durch
solch griindliche Unterscheidung kann man klar
verstehen, daf} die hochste Seele sowohl zur hoheren als
auch zur niederen Energie transzendental ist, obwohl Sie
mit beiden direkt verbunden ist. In der Bhagavad-gita
erklirt StT Krsna, daB alles auf Seiner Energie ruht, daB Er
aber dennoch von Seiner Energie verschieden oder
getrennt ist.

Die Natur und die Lebewesen werden manchmal als
prakrti  und purusa bezeichnet. Die kosmische
Manifestation ist eine zusammenwirkende Verbindung
von prakrti und purusa. Die Natur ist die Ursache der
Bestandteile, und die Lebewesen sind die bewirkende
Ursache. Diese beiden Ursachen verbinden sich, und das
Ergebnis ist die kosmische Manifestation. Wer so
gliicklich ist, zum richtigen Verstindnis von der
kosmischen Manifestation und von allem, was in ihr
geschieht, zu gelangen, der weil}, dal die Hochste
Personlichkeit Gottes direkt und indirekt die Ursache
davon ist. Deshalb erklirt die Brahma-samhita zu-
sammenfassend: isvarah paramah krsnah sac-cid-ananda
vigrahah / anadir adir govindah sarva-karana-karanam.

Wenn man nach vielen Betrachtungen und
Uberlegungen die Vollkommenheit des Wissens erlangt,
kommt man zu der SchluB3folgerung, dal Krsna, Gott, die
urspriingliche Ursache aller Ursachen ist. Statt iiber die
GroBe  Gottes  Spekulationen  anzustellen  oder
herumzuphilosophieren, sollte man die Schluffolgerung
der Brahma-samhita annehmen: sarva karana karanam.
"Krsna, Gott, ist die Ursache aller Ursachen." Das ist die
Vollkommenheit des Wissens.



So trug Sanandana seinen Briidern, die wie er S6hne
Brahmas waren, als erster in der Schiilernachfolge die
Veda-stuti vor, die Gebete der Veden in Person an
Garbhodakas$ayt Visnu. Zu Beginn der Schopfung schuf
Brahma zuerst die vier Kumaras, die deshalb pirva-jata
genannt werden. In der Bhagavad-gita wird gesagt, daf
das parampara-System, die Nachfolge von spirituellen
Meistern, mit Krsna Selbst beginnt. Auch hier bei den
Gebeten der Veden in Person sehen wir, dafl das
parampara-System mit der Personlichkeit Gottes, ndmlich
mit Narayana Rsi, beginnt. Wir miissen uns daran
erinnern, dafl diese Veda-stuti von dem Kumara
Sanandana erzihlt wurde, und diese Erzdhlung wurde nun
von Narayana Rsi in Bodi Asrama wiedergegeben.
Narayana Rsi ist die Inkarnation Krsnas, die uns den Pfad
der Selbstverwirklichung zeigt, auf dem man sich harter
Entsagung unterzieht. So wie im gegenwirtigen Zeitalter
Sri Caitanya in der Rolle eines reinen Gottgeweihten den
Pfad des reinen hingebungsvollen Dienstes wies, war
Narayana Rsi eine Inkarnation Krsnas, die in der
Vergangenheit erschienen ist, um Sich im Himalaya
schwere Entsagungen aufzuerlegen. Von Thm also hatte
Sri Narada Muni viele Erklirungen gehort, die genau dem
entsprachen, was einst von Kumara Sanandana in Form
der Veda-stuti vorgetragen wurde. Aus Narayana Rsis
Erklarungen geht unmifverstiandlich hervor, dal Gott der
eine Hochste ist und daf3 alle anderen Seine Diener sind.

Im Caitanya-caritamrta heillit es: ekala isvara krsna.
"Krsna ist der einzige Hochste Gott." Ara saba bhrtya:
"Alle anderen sind Seine Diener." Yare yaiche ndacaya, se
taiche kare nrtya: "Der Hochste Herr beschiftigt alle
Lebewesen ganz nach Seinem Willen in den
verschiedensten Titigkeiten, und so entfalten sie ihre
unterschiedlichen Fahigkeiten und Neigungen." Die
Veda-stuti stellt somit die urspriingliche Unterweisung
beziiglich der Beziehung des Lebewesens zur Hochsten
Personlichkeit Gottes dar. Die hochste Verwirklichung
besteht fiir das Lebewesen darin, die Stufe des
hingebungsvollen Lebens zu erreichen. Aber niemand
kann sich dem hingebungsvollen Leben, dem
Krsna-BewuBtsein, widmen, wenn er nicht frei von aller
materiellen Verunreinigung ist. Narayana Rsi teilte
Narada Muni mit, dal die Essenz aller Veden und
vedischen Schriften (der vier Veden, der Upanisaden und
der Puranas) in der Lehre besteht, dem Herrn
transzendentalen liebevollen Dienst darzubringen. In
diesem Zusammenhang gebrauchte Narayana Rsi ein ganz
bestimmtes Wort - rasa. Im hingebungsvollen Dienst ist
der rasa das Medium oder die Grundlage fiir den
Austausch einer Beziehung zwischen dem Herrn und dem
Lebewesen. Fiir rasa wird in den Veden auch der
Ausdruck isavasya verwendet, was bedeutet: "Der
Hochste Herr ist das Behiltnis aller Freude." Alle
vedischen Schriften, wie zum Beispiel die Puranas, die
Veden, die Upanisaden und das Vedanta-siitra, lehren das
Lebewesen, wie es die Stufe des rasa erreichen kann. Im
Srimad-Bhagavatam wird gesagt, daB die Darlegungen im
Mahapurana (d.h. im Srimad-Bhagavatam selbst) die
Essenz der rasas aller vedischen Schriften enthalten.
Nigama-kalpa-taror galitam phalam: "Das Bhagavatam
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ist die Essenz der reifen Frucht am Baum der vedischen
Schriften."

Wie uns bekannt ist, gingen mit dem Atem S Visnus,
der Hochsten Personlichkeit Gottes, die vier Veden,
ndmlich der Rg Veda, Sama Veda, Yajur Veda und
Atharva Veda, und die Geschichtsbiicher von Thm aus,
wie das Mahabhdarata und alle Puranas, die auch als die
Geschichtsbiicher der Welt angesehen werden. Diese
vedischen Geschichtsbiicher, wie die Purdanas und das
Mahabharata, werden als der fiinfte Veda bezeichnet.

Die Verse der Veda-stuti miissen als die Essenz des
gesamten vedischen Wissens betrachtet werden. Die vier
Kumaras und alle anderen anerkannten Weisen haben
vollkommen verstanden, daf} hingebungsvoller Dienst im
Krsna-Bewuftsein die Essenz aller vedischen Schriften
darstellt, und dies verkiinden sie auf vielen Planeten,
indem sie durch den Weltraum reisen. Es wird gesagt, daf
solche Weisen wie Narada Muni fast nie iiber Land reisen,
sondern immer durch den Weltraum.

Weise wie Narada und die Kumaras ziehen durch das
Universum, um die bedingten Seelen zu belehren und
ihnen zu zeigen, daf} ihre Aufgabe in dieser Welt nicht in
Sinnenbefriedigung  besteht, sondern darin, ihre
urspriingliche Position im hingebungsvollen Dienst der
Hochsten Personlichkeit Gottes wiedereinzunehmen. Wie
wir bereits an mehreren Stellen gehort haben, sind die
Lebewesen wie die Funken eines Feuers, und die Hochste
Personlichkeit Gottes ist wie das Feuer selbst. Wenn die
Funken irgendwie aus dem Feuer springen, verlieren sie
ihre natiirliche Leuchtkraft. Auf diese Weise wird erklart,
dal die Lebewesen in die materielle Welt kommen wie
die Funken, die aus einem groflen Feuer fallen. Das
Lebewesen mochte Krsna nachahmen und versucht
deshalb, iiber die materielle Natur zu herrschen. Auf diese
Weise vergifit es seine urspriingliche Stellung, so dal3
seine Leuchtkraft, seine spirituelle Identitdt, erlischt.
Wenn sich das Lebewesen jedoch dem Krsna-Bewuftsein
zuwendet, wird es wieder in seine urspriingliche Stellung
erhoben. Die Weisen und Heiligen, wie Narada und die
Kumaras, reisen durch das ganze Universum, um den
Menschen Unterweisungen zu geben und ihre Schiiler
anzuregen, den Vorgang des hingebungsvollen Dienstes
zu predigen, so daf} alle bedingten Seelen die Moglichkeit
bekommen, ihr urspriingliches BewuBtsein, das
Krsna-BewuBtsein, wiederzubeleben und auf diese Weise
vom materiellen Leben und seinen leidvollen
Bedingungen frei zu werden.

ST Narada Muni ist ein naistika-brahmacari. Es gibt
vier Arten von brahmacdris, von denen man die erste
Kategorie savitra nennt. Mit savitra bezeichnet man einen
brahmacari, der nach seiner Einweihung und der
Heiligen-Schnur Zeremonie mindestens drei Tage im
Zolibat leben muB3. Die zweite Kategorie wird prajapatya
genannt und bezieht sich auf den brahmacari, der nach
der Einweihung mindestens ein Jahr streng das Zolibat
einhilt. Des weiteren gibt es den brahma-brahmacari, der
von der Einweihung bis zur Vollendung seines Studiums
der vedischen Schriften im Zolibat lebt, und schlieBlich
gibt es den brahmacari auf der naistika-Stufe, der sein
ganzes Leben lang unverheiratet bleibt. Die ersten drei



Arten von brahmacaris werden upakurvana genannt, was
bedeutet, daf3 sie heiraten konnen, wenn ihre Zeit als
brahmacart zu Ende ist. Der naistika-brahmacart jedoch
lehnt es vollig ab, jemals Umgang mit dem anderen
Geschlecht zu haben. Deshalb sind die Kumaras und
Narada als  naistika-brahmacaris  bekannt.  Der
Lebensstand des brahmacart ist vor allem deshalb von
Vorteil, weil er das Erinnerungsvermoégen und die
Entschlossenheit stirkt. In diesem Zusammenhang wird
besonders darauf hingewiesen, da3 sich Narada, da er ein
naistika-brahmacart war, an alles erinnern konnte, was er
von seinem spirituellen Meister jemals gehort hatte, und
es niemals vergall. Jemand, der sich immer an alles
erinnern kann, wird Sruta-dhara genannt. Ein
Sruta-dhara brahmacart ist in der Lage, alles, was er
einmal gehort hat, wortwortlich zu wiederholen, ohne sich
mit Notizen oder Biichern behelfen zu miissen. Der grof3e
Weise Narada besitzt diese Fihigkeit, und deshalb ist er
entsprechend den Unterweisungen Narayana Rsis damit
beschiftigt, die Philosophie des hingebungsvollen
Dienstes im ganzen Universum zu verkiinden. Weil sich
solche Weise an alles erinnern konnen, sind sie sehr grof3e
Denker und selbstverwirklichte Seelen, die im Dienst des
Herrn verankert sind. Nachdem der grofe Weise Narada
die Anweisungen seines spirituellen Meisters Narayana
Rsi gehort hatte, erreichte er die Stufe vollkommener
Verwirklichung. Er gewann ungetriibte Einsicht in die
Wabhrheit, und er wurde so gliicklich, daB er Narayana Rsi
die in der Folge beschriebenen Gebete darbrachte.

Ein naistika-brahmacari wird auch vira-vrata genannt.
Narada Muni sprach Narayana Rsi als Inkarnation Krsnas
an und nannte Thn den hochsten Gonner der bedingten
Seelen. In der Bhagavad-gita heifit es, dal Srf Krsna in
jedem Zeitalter erscheint, um die Gottgeweihten zu
beschiitzen und die Nichtgottgeweihten zu vernichten. So
wurde Narayana Rsi, der ebenfalls eine Inkarnation
Krsnas ist, als der wohlmeinende Freund und Gonner aller
bedingten  Seelen  angesprochen. Wie in  der
Bhagavad-gita gesagt wird, sollte jeder wissen, da} es
keinen groBmiitigeren Gonner als Krsna gibt. Jeder sollte
sich dessen bewul3t sein und deshalb bei Krsna Zuflucht
suchen. Dann wird man stets zuversichtlich und zufrieden
sein, da man wei}, daB man jemanden hat, der einen
vollkommen beschiitzen kann. Krsna Selbst, Seine
Inkarnationen und Seine vollstindigen Erweiterungen
sind die hochsten Gonner der bedingten Seelen, ja Krsna
ist sogar der Gonner der Ddamonen, denn jeder Ddmon,
der nach Vrndavana kam, um Ihn zu téten, wurde mit der
Erlosung gesegnet. Deshalb sind Krsnas wohlmeinende
Taten absolut, denn ob Er einen Didmon vernichtet oder
einen Gottgeweihten beschiitzt, ist das gleiche. So wird
zum Beispiel beschrieben, da3 die Hexe Piitana die
gleiche Stellung erlangte wie Krsnas Mutter. Deshalb darf
man nicht vergessen, daf} ein Damon die hochste Segnung
erlangt, wenn er von Krsna getotet wird. Ein reiner
Gottgeweihter jedoch wird vom Herrn immer beschiitzt.

Nachdem Narada Muni seinem spirituellen Meister
Ehrerbietungen dargebracht hatte, begab er sich zum
asrama Vyasadevas und erzihlte die ganze Geschichte
seinem Schiiler. Nachdem Narada Muni empfangen
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worden war, wie es ihm gebiihrte, und in Vyasadevas
asrama Platz genommen hatte, wiederholte er vor seinem
Schiiler alles, was er von Narayana Rsi gehort hatte.

Hiermit beantwortete Sukadeva Gosvami die Frage
Maharaja Pariksits nach der Essenz des vedischen
Wissens und der endgiiltigen Schlu3folgerung der Veden.
Es ist das hochste Ziel im Leben, nach den
transzendentalen Segnungen der Hochsten Personlichkeit
Gottes zu streben und auf diese Weise im liebevollen
Dienst des Herrn beschiftigt zu werden. Man sollte in die
FuBstapfen Sukadeva Gosvamis und aller anderen
Vaisnavas in der Schiilernachfolge treten und S Krsna,
der Hochsten Personlichkeit Gottes, Hari, achtungsvolle
Ehrerbietungen darbringen. Die vier Zweige der
Vaisnava-Schiilernachfolge, namlich die
Madhva-sampradaya, Ramanuja-sampradaya,
Visnusvami-sampradaya und Nimbarka-sampradaya,
erkldren auf der Grundlage aller vedischen Schluf3folge-
rungen einstimmig, da man sich der Hochsten
Personlichkeit Gottes hingeben muf3.

Die vedischen Schriften sind in zwei Teile gegliedert,
die srutis und die smrtis. Die Srutis bestehen aus den vier
Veden (Rg, Sama, Atharva und Yajur) und den
Upanisaden, und zu den smrtis gehoren die Puranas und
das Mahabharata, das die Bhagavad-gita enthilt. Die
SchluBfolgerung all dieser Schriften lautet, da man
wissen muB, daB Sri Krsna die Hochste Personlichkeit
Gottes ist. Er ist der Parampurusa, die Hochste
Personlichkeit Gottes, unter dessen Oberaufsicht sich die
materielle Natur bewegt und geschaffen, erhalten und
vernichtet wird. Nach der Schopfung erweitert Sich der
Hochste Herr in die drei guna-avataras, Brahma, Visnu
und Siva. Sie sind fiir die drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur zustidndig, doch die endgiiltige Fiihrung
liegt in S1i Visnus Hiinden. Der Ablauf aller Geschehnisse
in der materiellen Natur steht unter dem Einfluf} der drei
Erscheinungsweisen, und diese stehen unter der Fiihrung
Krsnas, der Hochsten Personlichkeit Gottes. Dies wird in
der Bhagavad-gita mit dem Wort nyadarsana und in den
Veden mit dem Ausdruck sa aiksala bestitigt.

Die atheistischen Sankhya-Philosophen behaupten, die
materielle kosmische Manifestation habe ihren Ursprung
in prakrti und purusa. Sie erkliren, daf} die Natur und die
materielle Energie sowohl die materielle Ursache als auch
die bewirkende Ursache seien. In Wahrheit aber ist Krsna
die Ursache aller Ursachen. Er ist die Ursache aller
materiellen und bewirkenden Ursachen. Prakrti und pu-
rusa sind also nicht die hochsten Ursachen. Oberfldchlich
gesehen, scheint ein Kind aufgrund der Verbindung von
Vater und Mutter geboren zu werden, doch die letztliche
Ursache des Vaters und der Mutter ist Krsna. Er ist
deshalb die urspriingliche Ursache, die Ursache aller
Ursachen, wie dies in der Brahma-sarithita bestétigt wird.

Sowohl der Hochste Herr als auch die Lebewesen
gehen in die materielle Natur ein. Der Hochste Herr, Si1
Krsna, manifestiert Sich durch eine Seiner vollstdndigen
Erweiterungen als Ksirodakasayi Visnu und als
Maha-Visnu, die gigantische Form Visnus, die im Ozean
der Ursachen liegt. Diese gigantische Gestalt
Maha-Visnus erweitert Sich in Garbhodakasay1 Visnu, der



in jedes Universum eingeht. Von Thm gehen Brahma,
Visnu und Siva aus. Visnu geht in die Herzen aller
Lebewesen und in alle materiellen Elemente ein,
einschlieBlich der Atome. Die Brahma-sarihita bestitigt
dies folgendermafen:
andantarastha-paramanu-cayantara-stham. "Er weilt im
Universum wie auch in jedem einzelnen Atom."

Das Lebewesen hat einen kleinen materiellen Korper,
der zu einer der verschiedenen Lebensformen und -arten
gehort, und ebenso ist das ganze Universum nichts
anderes als der materielle Korper der Hochsten
Personlichkeit Gottes. Dieser Korper wird in den Sastras
als virata-riipa bezeichnet. Ebenso wie das individuelle
Lebewesen seinen Korper aufrechterhilt, so erhilt die
Hochste

Personlichkeit Gottes die gesamte Schopfung und
alles, was in ihr existiert. Sobald das individuelle
Lebewesen seinen materiellen Korper verldfit, vergeht die-
ser, und ebenso vergeht die gesamte kosmische
Manifestation, wenn Sr Visnu sie verldfit. Nur dann,
wenn sich das Lebewesen der Hochsten Personlichkeit
Gottes ergibt, ist ihm die Befreiung vom materiellen
Dasein gewi3. Dies wird in der Bhagavad-gita bestitigt:
mam eva ye prapadyante mayam etarm taranti te.

Deshalb erlangt man nur durch Hingabe zur Hochsten
Personlichkeit Gottes, und durch nichts anderes,
Befreiung. Auf welche Weise das Lebewesen, das sich der
Hochsten Personlichkeit Gottes hingibt, von den
Erscheinungsweisen der materiellen Natur befreit wird,
verdeutlicht das Beispiel vom schlafenden Mann: Ein
schlafender Mann kann von jedem gesehen werden, doch
in Wirklichkeit befindet er sich nicht in seinem Korper,
denn wihrend er schléft, vergilt er sein korperliches
Dasein, obwohl andere sehen konnen, daB} sein Korper
immer noch anwesend ist. Ahnlich verhilt es sich mit
einem befreiten Menschen, der sich dem
hingebungsvollen Dienst des Herrn widmet. Die
Menschen sehen vielleicht, wie er sich mit den
Familienpflichten der materiellen Welt befalit, doch weil
sein BewuBtsein ganz auf Krsna gerichtet ist, lebt er nicht
in der materiellen Welt. Seine Tatigkeiten befinden sich
auf einer anderen Ebene, genau wie sich die Titigkeiten
eines Schlafenden von denen seines Korpers
unterscheiden. In der Bhagavad-gita wird bestitigt, dafl
ein Gottgeweihter, der sein ganzes Leben dem
transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn geweiht
hat, den EinfluB der drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur bereits iiberwunden hat. Er befindet sich
bereits auf der Brahman-Ebene des spirituellen
Bewufltseins, auch wenn es den Anschein hat, als lebe er
noch im Korper oder in der materiellen Welt.

In diesem Zusammenhang schreibt Srila Ripa
Gosvami in seinem Bhakti-rasamrta-sindhu: Wenn es
jemandes einziger Wunsch ist, der Hochsten
Personlichkeit Gottes zu dienen, dann muf} er, unabhiingig
von den Umstidnden, in denen er sich befindet, als
Jjivan-mukta angesehen werden, das heif}t, er ist schon in
seinem gegenwirtigen Korper befreit, obwohl er sich
noch in der materiellen Welt befindet. Daraus geht also
hervor, dal jemand, der sich vollkommen dem
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Krsna-BewuBtsein geweiht hat, eine befreite Seele ist.
Eine solche Personlichkeit hat im Grunde nichts mehr mit
der materiellen Welt zu schaffen. Diejenigen, die

nicht Krsna-bewuf3t sind, werden entweder als karmis
oder als jiianis bezeichnet; sie bewegen sich auf der
korperlichen und mentalen Ebene und sind daher nicht
befreit. Thre Lage beschreibt man mit den Worten
kaivalya-nirasta-yoni. Ein Mensch jedoch, der sich auf
der transzendentalen Ebene befindet, wird vom Kreislauf
der Geburten und Tode befreit. Dies wird im Vierten
Kapitel der Bhagavad-gita bestitigt. Wenn man einfach
nur das transzendentale Wesen Krsnas, der Ho6chsten
Personlichkeit Gottes, kennt, wird man von den Ketten
der wiederholten Geburten und Tode frei und geht nach
dem Verlassen des gegenwirtigen Korpers zuriick nach
Hause, zuriick zu Gott. So lautet die SchluB3folgerung aller
Veden. Wenn man die Gebete der Veden in Person ver-
standen hat, sollte man sich den LotosfiiBen SrT Krsnas
hingeben.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
86. Kapitel des Krsna-Buches: "Die Gebete der Veden in
Person".



87 / Die Rettung Sivas

Als reiner Geweihter Krsnas war Konig Pariksit bereits
befreit, doch weil er einige Unklarheiten beseitigen
wollte, stellte er Sukadeva Gosvami eine Reihe Fragen.
Im vorangegangenen Kapitel hatte Konig Pariksit gefragt:
"Was ist das endgiiltige Ziel der Veden?" Und Sukadeva
Gosvami antwortete ihm, indem er die autoritativen
Erklarungen der Schiilernachfolge vortrug, die von
Sanandana ausging und iiber Narayana Rsi, Narada und
Vyasadeva bis zu ihm selbst herabreichte. Die
SchluBfolgerung lautete, dafl hingebungsvoller Dienst,
bhakti, das endgiiltige Ziel der Veden ist. Ein neuer
Gottgeweihter konnte nun fragen: "Wenn es das hochste
Lebensziel und die SchluBlfolgerung der Veden ist, daf
man sich auf die Ebene des hingebungsvollen Dienstes
erhebt, wie kommt es dann, daB ein Geweihter Sri Visnus
meist materiell nicht besonders wohlhabend ist,
wohingegen ein Geweihter Sivas in der Regel ziemlich
reich ist?" Um diesen Punkt zu kldren, fragte Maharaja
Pariksit Sukadeva Gosvami: "Mein lieber Sukadeva
Gosvami, fiir gewohnlich kann man sehen, dal3
diejenigen, die Siva verehren, seien es Menschen,
Diamonen oder Halbgotter, materiell sehr wohlhabend
sind, obwohl Siva selbst in Armut lebt. Auf der anderen
Seite scheinen die Geweihten Sri Visnus, des Herrn der
Gliicksgottin, nie sehr reich zu sein, und manchmal sieht
man sogar, daf} sie tiberhaupt keinen Reichtum besitzen.
Siva lebt unter einem Baum oder im Schnee des
Himalaya. Er baut sich nicht einmal ein Haus, und
dennoch sind die Verehrer Sivas sehr reich. Krsna, Sii
Visnu, dagegen lebt sowohl in Vaikuntha als auch in der
materiellen Welt in aller Pracht, und trotzdem scheinen
Seine Geweihten in Armut zu leben. Warum ist dies so?"

Maharaja Pariksits Frage ist sehr intelligent. Die
Geweihten Sivas und die Geweihten Visnus sind sich stets
uneinig. Selbst heute noch kritisieren sich in Indien diese
beiden Arten von Geweihten, und vor allem in Siidindien
halten die Anhdnger Ramanujacaryas und die Anhédnger
Sankaracaryas hin und wieder Versammlungen ab, bei
denen sie die vedischen Schluflfolgerungen erortern. Die
Anhidnger Ramanujacaryas gehen in der Regel aus solchen
Begegnungen siegreich hervor. Daher stellte Maharaja
Pariksit nun diese Frage an Sukadeva Gosvami, um zu
erfahren, wie der ganze Sachverhalt zu verstehen sei. Die
Tatsache, dal3 Siva in Armut lebt, wihrend seine
Geweihten stets liber groen Reichtum verfiigen, und daf3
S1i Krsna, oder Sri Visnu, unvorstellbar reich ist, wihrend
Seine  Geweihten in Armut leben, mu3 dem
AuBenstehenden widerspriichlich und verwunderlich
erscheinen.

Um Konig Pariksits Frage nach diesen scheinbaren
Widerspriichen zu beantworten, begann Sukadeva
Gosvami sogleich mit seinen Erklirungen. Siva ist der
Herr iiber die materielle Energie. Die materielle Energie
wird von der Gottin Durga verkorpert, und sie ist die
Gemahlin Sivas. Die Gottin Durga befindet sich vollig
unter Sivas Kontrolle, und deshalb ist Siva der Herr der
materiellen Energie. Die materielle Energie manifestiert
sich in drei Erscheinungsweisen, nidmlich Tugend,
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Leidenschaft und Unwissenheit, und somit ist Siva der
Herr iiber diese drei Erscheinungsweisen. Obgleich sich
Siva zum Wohl der bedingten Lebewesen mit den
materiellen Erscheinungsweisen befaflt, bleibt er ihr
Lenker und wird nicht von ihnen beeinfluft. Die bedingte
Seele wird von den drei Erscheinungsweisen beherrscht,
doch weil Siva ihr Meister ist, geriit er niemals unter ihren
EinfluB.

Aus den Erklirungen Sukadeva Gosvamis geht hervor,
dal die Ergebnisse der Verehrung verschiedener
Halbgotter nicht, wie es von einigen unintelligenten
Menschen behauptet wird, die gleichen sind wie die der
Verehrung Sii Visnus. Er sagt ganz deutlich, daB man
durch die Verehrung Sivas einen anderen Gewinn erhilt
als durch die Verehrung Sii Visnus. Das gleiche wird in
der Bhagavad-gita bestitigt: Diejenigen, die die
Halbgoétter verehren, bekommen ihren Wiinschen
entsprechend das, was die jeweiligen Halbgotter gewédhren
konnen. Ebenso erhalten diejenigen, die die materielle
Energie oder die pitas verehren, ein dementsprechendes
Ergebnis. Aber diejenigen, die sich im hingebungsvollen
Dienst beschiftigen und den Hochsten Herrn, Visnu, oder
Krsna, verehren, gelangen auf die Vaikuntha-Planeten
oder nach Krsnaloka. Man kann dem transzendentalen
Bereich, dem paravyoma oder spirituellen Himmel, nicht
niherkommen, indem man Siva, Brahma oder irgendeinen
anderen Halbgott verehrt.

Weil die materielle Welt ein Erzeugnis der drei
Eigenschaften der materiellen Natur ist, sind all die
vielfdltigen Manifestationen aus diesen drei Eigenschaften
entstanden. Mit Hilfe der materialistischen Wissenschaft
hat die moderne Zivilisation viele Maschinen und
Annehmlichkeiten geschaffen, doch auch diese Er-
rungenschaften sind nichts anderes als verschiedene
Erzeugnisse, die aus den Wechselwirkungen der
materiellen Erscheinungsweisen entstanden sind. Obwohl
die Geweihten Sivas oft viele materielle Giiter bekommen,
sollten wir doch bedenken, dal sie nur Erzeugnisse
ansammeln, die von den drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur hervorgebracht wurden. Die drei
Erscheinungsweisen unterteilen sich wiederum
sechzehnfach, ndmlich in die zehn Sinne (die fiinf
Arbeitssinne und die fiinf wissenserwerbenden Sinne),
den Geist und die fiinf grobstofflichen Elemente (Erde,
Wasser, Feuer, Luft und Ather). Diese sechzehn Elemente
sind einfach nur weitere Ausdehnungen der drei Erschei-
nungsweisen. Materielles Gliick oder materieller
Wohlstand bezieht sich auf die Moglichkeiten, die Sinne
zu befriedigen, insbesondere die Genitalien, die Zunge
und den Geist. Mit Hilfe unseres Geistes schaffen wir
viele Annehmlichkeiten, die ausschlieBlich fiir den Genuf3
der Genitalien und der Zunge bestimmt sind. Der
Reichtum eines Menschen in der materiellen Weit wird
daran gemessen, inwieweit er von seinen Genitalien und
seiner Zunge Gebrauch machen kann oder, mit anderen
Worten, wie gut er es vermag, seinen Geschlechtstrieb
auszuschopfen und seinen verwohnten Gaumen mit
kostlichen Speisen zu befriedigen. Zum materiellen
Fortschritt der Zivilisation gehort unbedingt, da3 man alle
moglichen genuBivollen Dinge erfindet, die einen auf der



Grundlage dieser beiden Prinzipien gliicklich machen
sollen: Freuden fiir die Genitalien und Freuden fiir die
Zunge. Dies war also Sukadeva Gosvamis Antwort auf
Konig Pariksits Frage, weshalb die Verehrer Sivas so
reich sind.

Die Geweihten Sivas sind nur in bezug auf materielle
Eigenschaften reich. Im Grunde ist solch sogenannter
Fortschritt der Zivilisation nur die Ursache weiterer
Verstrickung ins materielle Dasein. Es ist kein wirklicher
Fortschritt, sondern Erniedrigung. Zusammenfassend
kann man also sagen, daf3 Siva der Meister der drei
Erscheinungsweisen ist und daBl deshalb seine Geweihten
fiir die Befriedigung ihrer Sinne nur Giiter bekommen, die
durch die Wechselwirkung dieser Erscheinungsweisen
geschaffen wurden. Sii Krsna jedoch gibt uns in der
Bhagavad-gita die Anweisung, das von den drei
Erscheinungsweisen beeinflulte Dasein zu transzendieren.
Nistrai-gunyo bhavarjuna: Es ist die Bestimmung des
menschlichen Lebens, dal man transzendental zu den drei
Erscheinungsweisen ~ wird.  Solange = man  nicht
nistrai-gunyah ist, kann man nicht von der materiellen
Verstrickung freikommen. Mit anderen Worten, die
Segnungen Sivas sind in Wirklichkeit fiir die bedingten
Seelen nicht von Nutzen, obwohl sie scheinbar zu grolem
Reichtum fiihren.

Sukadeva Gosvami fuhr fort: "Die Hochste
Personlichkeit Gottes, Hari, ist transzendental zu den drei
Erscheinungsweisen der materiellen Natur." In der
Bhagavad-gita wird gesagt, daf} jeder, der sich Ihm ergibt,
dem EinfluB dieser drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur entkommt. Und wenn schon die
Geweihten Haris transzendental zum Einfluf der
materiellen Erscheinungsweisen sind, dann ist auch Hari
Selbst zweifellos transzendental zu den Erschei-
nungsweisen. Im Srimad-Bhagavatam heiBt es deshalb,
daB Hari, d.h. Krsna, die urspriingliche und Hochste
Personlichkeit ist. Es gibt zwei Arten von prakrtis oder
Energien, ndmlich die innere und die dulere Energie, und
Krsna ist der Herr von beiden. Er ist sarva-drk, das heif3t,
Er wacht iiber alle Titigkeiten der inneren und der
duBeren Energie, und Er ist auch der upadrasta, der
hochste Ratgeber. Weil Er der hochste Ratgeber ist, steht
Er iiber allen Halbgéttern, die lediglich Seinen Befehlen
folgen. Wenn man deshalb direkt den Anweisungen des
Hochsten Herrn folgt, wie sie in der Bhagavad-gita und
dem Srimad Bhagavatam enthalten sind, wird man
allméhlich  nirguna, d.h. transzendental zu den
Wechselwirkungen der materiellen Erscheinungsweisen.
Nirguna zu sein bedeutet, keine materiellen Reichtiimer
zu besitzen, denn materieller Reichtum bedeutet, wie
bereits erkldrt wurde, eine VergroBerung der Aktionen
und Reaktionen der drei materiellen Erscheinungsweisen.
Wenn wir jedoch die Hochste Personlichkeit Gottes
verehren, werden wir nicht wegen irgendwelcher mate-
riellen Reichtiimer eingebildet, sondern wir machen
spirituellen Fortschritt und erlangen Krsna-bewuftes
Wissen. Nirguna zu werden bedeutet, ewigen Frieden,
Furchtlosigkeit, Religiositit, Wissen und Entsagung zu
erreichen. All dies sind Merkmale der Befreiung von der
Verunreinigung, die durch die materiellen Er-
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scheinungsweisen verursacht wird.

Als Antwort auf Pariksit Maharajas Frage sprach
Sukadeva Gosvami als nichstes iiber eine historische
Begebenheit, die mit Maharaja Pariksits Grovater, Konig
Yudhisthira, zusammenhing. Er sagte, dal Konig
Yudhisthira, nachdem er das asvamedha-Opfer beendet
hatte, an der gro3en Opferstitte in Gegenwart bedeutender
Autorititen die gleiche Frage stellte wie spiter sein Enkel
- wie es ndamlich komme, dafl die Geweihten Sivas
materiell wohlhabend seien, die Geweihten Visnus
dagegen nicht. Sukadeva Gosvami bezeichnete dabei
Konig Yudhisthira als "dein GroBvater", um Maharaja
Pariksit daran zu erinnern, daf3 er mit Krsna verwandt sei
und dafl seine GroBviter eine enge Beziehung zur
Hochsten Personlichkeit Gottes hatten.

Krsna ist bereits von Natur aus stets zufrieden, doch als
Er Maharaja Yudhisthiras Frage horte, wurde Er noch
zufriedener, denn Fragen solcher Art und die Antworten
darauf sind fiir die gesamte Krsna-bewuflite Gesellschaft
von grofler Bedeutung. Immer wenn Srf Krsna mit einem
Gottgeweihten iiber etwas spricht, sind Seine Worte nicht
nur fiir den betreffenden Gottgeweihten bestimmt,
sondern fiir die gesamte Menschheit. Die Unterweisungen
der Hochsten Personlichkeit Gottes sind selbst fiir die
Halbgoétter, einschlieBlich ihrer Anfiihrer Brahma und
Siva, von groBem Wert, und jemand, der die
Unterweisungen der Hochsten Personlichkeit Gottes, die
zum Wohl aller Lebewesen in die materielle Welt
herabsteigt, nicht nutzt, ist zweifellos sehr zu bedauern.

SrT Krsna beantwortete Maharaja Yudhisthiras Frage
wie folgt: "Wenn Ich einem Gottgeweihten sehr giinstig
gesinnt bin und ihm ganz besonders helfen mochte,
nehme Ich ihm als erstes allen Reichtum fort." Wenn der
Gottgeweihte dann bettelarm wird oder zumindest in
verhidltnismdfBig groe Armut gerit, verlieren seine
Verwandten und Familienangehorigen das Interesse an
ihm, und in den meisten Féllen geben sie ihre Beziehung
zu ihm géinzlich auf. Auf diese Weise wird der
Gottgeweihte doppelt ungliicklich: Zuerst einmal wird er
ungliicklich, weil ihm von Krsna aller Reichtum
genommen wurde, und dann wird er noch ungliicklicher,
weil ihn die Verwandten seiner Armut wegen im Stich
lassen. Wenn ein Gottgeweihter auf diese Weise in Not
gerdt, so miissen wir uns im klaren sein, da3 dies nicht auf
seine  siindhaften  Tatigkeiten, die karma-phala,
zuriickzufiihren ist; vielmehr wird die Armut des
Gottgeweihten von der Personlichkeit Gottes Selbst
geschaffen. Ebenso ist es nicht auf die frommen Ti-
tigkeiten des Gottgeweihten zuriickzufiihren, wenn er
materiell reich wird. Ob ein Gottgeweihter drmer oder
reicher wird - immer geschieht es durch die Fiigung der
Hochsten Personlichkeit Gottes. Krsna schafft solche
Situationen fiir Seinen Geweihten, um ihn vollig von Sich
abhédngig zu machen und ihn von allen materiellen
Pflichten zu befreien. Dann kann der Gottgeweihte seine
Energien, seinen Geist und seinen Korper - alles - dem
Dienst des Herrn widmen, und dies wird reiner
hingebungsvoller Dienst genannt. Das Narada-parficaratra
erklart deshalb, daB3 der Gottgeweihte

sarvopadhi-vinirmuktam, "von allen Bezeichnungen



befreit", ist. Alles, was man fiir die Familie, die
Gesellschaft, die Gemeinschaft, die Heimat oder die
Menschheit tut, ist mit Bezeichnungen verbunden wie
"Ich gehore zu dieser Gesellschaft", "Ich gehore zu dieser
Gemeinschaft", "Ich gehore zu dieser Nation" oder "Ich
gehore zu dieser Lebensform". Solche
Selbstidentifizierungen sind jedoch nichts anderes als
duBerliche Bezeichnungen. Wenn sich ein Gottgeweihter
durch die Gnade des Herrn von allen Bezeichnungen
befreit, wird sein hingebungsvoller Dienst tatsidchlich
naiskarma. Die jiianis fiihlen sich sehr zur Stufe des
naiskarma hingezogen, auf der die Téatigkeiten, die man
ausfiihrt, keine materiellen Folgen erzeugen. Wenn die
Tatigkeiten eines Gottgeweihten von allen materiellen
Reaktionen frei sind, gehdren sie nicht mehr zur Kategorie
des karma-phalam, der fruchtbringenden Téatigkeiten. Wie
von den Veden in Person bereits erkldrt wurde, werden
das Gliick und Leid des Gottgeweihten von der Hochsten
Personlichkeit Gottes fiir ihn geschaffen, und deshalb ist
es dem Gottgeweihten gleichgiiltig, ob er sich in Gliick
oder Leid befindet. Er erfiillt einfach weiter seine
Pflichten im hingebungsvollen Dienst. Und obwohl seine
Tiatigkeiten scheinbar den Aktionen und Reaktionen
fruchtbringender Titigkeiten unterworfen sind, ist der
Gottgeweihte in Wirklichkeit davon befreit.

Aber warum wird ein Gottgeweihter iiberhaupt von
der Hochsten Personlichkeit Gottes in Schwierigkeiten
gebracht? Die Antwort ist, da3 man dieses Verhalten des
Herrn mit dem eines Vaters vergleichen kann, der sich
seinen Sohnen gegeniiber manchmal streng zeigt. Der
Gottgeweihte ist eine hingegebene Seele, und der Hochste
Herr hat Sich seiner personlich angenommen. Wenn der
Gottgeweihte deshalb in bestimmte Lebensumstinde
versetzt wird - seien sie nun gliicklich oder leidvoll -, muf}
man verstehen, daf hinter jeder Fiigung der grofle Plan
der Personlichkeit Gottes steht. So lieB Sri Krsna zum
Beispiel die Pandavas in solche Not geraten, daf selbst
Groflvater Bhisma nicht begriff, wie dies geschehen
konnte. Er klagte, dal die Pandava-Familie all diese Note
ertragen miisse, obwohl sie von Konig Yudhisthira, dem
frommsten Konig, und von den beiden michtigen
Kriegern Bhima und Arjuna beschiitzt werde und obwohl
die Pandavas dariiber hinaus enge Freunde und
Verwandte Sri

Krsnas seien. Spiter jedoch stellte sich heraus, daf3
dies alles ein Plan der Hochsten Personlichkeit Gottes,
Krsna, gewesen war, nidmlich als Teil Seiner groBlen
Mission, die Gottlosen zu vernichten und die
Gottgeweihten zu beschiitzen.

An dieser Stelle konnte sich eine weitere Frage
erheben: Worin besteht der Unterschied, wenn ein
Gottgeweihter durch den Willen der Hochsten Person-
lichkeit Gottes in gliickliche bzw. ungliickliche
Situationen versetzt wird und wenn ein gewdhnlicher
Mensch als Ergebnis seiner fritheren Tétigkeiten in solche
Lebensumstinde geridt? In welchem Sinne befindet sich
der Gottgeweihte in einer besseren Lage als der
gewohnliche karmi? Die Antwort lautet, dal sich die
karmis und die Gottgeweihten niemals auf der gleichen
Ebene befinden. Ganz gleich in welcher Lebenslage sich

172

der karmi befindet, er bleibt in jedem Fall dem Kreislauf
von Geburt und Tod unterworfen, da der Same des karma,
der fruchtbringenden Tétigkeiten, in ihm liegt und keimt,
sobald sich die Gelegenheit bietet. Durch das Gesetz des
karma ist der gewohnliche Mensch fortgesetzt an wie-
derholte Geburten und Tode gefesselt, wohingegen das
Gliick und Leid eines Gottgeweihten, das nicht dem
Gesetz des karma untersteht, Teil einer zeitweiligen
Fiigung der Hochsten Personlichkeit Gottes ist, die den
Gottgeweihten nicht fesselt. Solche zeitweiligen
Fiigungen 14Bt der Herr nur fiir einen ganz bestimmten
Zweck geschehen. Wenn ein karmi segensreiche Werke
vollbringt, wird er zu den himmlischen Planeten erhoben,
und wenn er gottlos handelt, wird er in hollische
Lebensumstidnde versetzt. Doch ob ein Gottgeweihter auf
scheinbar fromme oder unfromme Weise handelt - er wird
nicht erhoben und fillt auch nicht, sondern er gelangt in
das spirituelle Konigreich. Deshalb befinden sich das
Gliick und Leid eines Gottgeweihten und das eines karmi
nicht auf der gleichen Ebene. Diese Tatsache wird auch in
den Unterweisungen Yamarajas bestitigt, die er einst
seinen Dienern im Zusammenhang mit der Befreiung
Ajamilas erteilte. Dabei trug Yamaraja seinen Schergen
auf, alle Menschen zu ergreifen, die niemals den Heiligen
Namen des Herrn ausgesprochen und auch niemals an die
Gestalt, die Eigenschaften und die Spiele des Herrn
gedacht haben. Gleichzeitig gab Yamaraja seinen Dienern
auch die Anweisung, niemals die Gottgeweihten zu
bedrohen. Dariiber hinaus befahl er ihnen, jedem
Gottgeweihten, dem sie begegneten, ihre achtungsvollen
Ehrerbietungen darzubringen. Es steht somit auler Frage,
daB ein Gottgeweihter innerhalb der materiellen Welt
erhoben wird oder herabfillt. Ebenso wie ein
himmelweiter Unterschied besteht, ob man von der Mutter
oder von einem Feind bestraft wird, so ist auch die
Notlage eines Gottgeweihten etwas vollig anderes als die
eines gewdhnlichen karmi.

Eine weitere Frage, die man stellen konnte, lautet:
Wenn Gott allmichtig ist, warum sollte Er dann
versuchen, Seinen Geweihten zu bessern, indem Er ihn in
Schwierigkeiten bringt? Die Antwort darauf lautet, daf§ es
nicht ohne Absicht geschieht, wenn der Hochste Herr
Seinen Geweihten in eine schwierige Situation bringt.
Manchmal besteht der Grund darin, daf3 sich bei einem
Gottgeweihten, der in eine Notlage gerit, die Gefiihle der
Anhaftung an Krsna noch mehr steigern. Als Krsna zum
Beispiel einmal die Hauptstadt der Pandavas verlassen
wollte und Seine Angehorigen um die Erlaubnis bat, nach
Hause zuriickzukehren, sagte Kuntidevi: "Mein lieber
Krsna, wenn wir uns in Not befinden, weilst Du stets bei
uns; nun aber, wo wir zu Konigswiirden gelangt sind,
verldf3t Du uns. Deshalb wiirde ich lieber weiterhin in Not
leben als Dich verlieren." Wenn ein Gottgeweihter in Not
gerit, steigern sich seine Bemiihungen im hingebungs-
vollen Dienst. Deshalb versetzt der Herr Seinen
Geweihten manchmal in Not, um ihm eine besondere
Gunst zu erweisen. Auflerdem ist, wie man sagt, die Siifle
des Gliicks siiBer fiir diejenigen, die Bitterkeit gekostet
haben. Der Hochste Herr kommt in die materielle Welt
herab, nur um Seine Geweihten aus Notlagen zu erretten,



mit anderen Worten, der Herr mii3te nicht erscheinen,
wenn sich Seine Geweihten nicht in Not befinden. Was
die Vernichtung der Damonen und Atheisten betrifft, so
kann dies ohne weiteres von Seinen vielfachen Energien
erledigt werden; zum Beispiel werden viele asuras durch
die dullere Energie, die Gottin Durga, getotet. Der Herr
braucht also nicht personlich zu erscheinen, um die
Déamonen zu toten. Er fiihlt Sich jedoch verpflichtet zu
kommen, wenn Sein Geweihter in Not ist. SiT
Nrsimmhadeva erschien nicht, um Hiranyakasipu zu toten,
sondern um Prahlada zu sehen und ihn zu segnen. Der
Herr erschien also, weil sich Prahlada Maharaja in Not
befand.

Wenn nach der finsteren Nacht schlielich am Morgen
die Sonne aufgeht, ist dies sehr angenehm. Bei sengender
Hitze empfindet man kaltes Wasser als sehr wohltuend,
und in der eisigen Kilte des Winters freut man sich iiber
warmes Wasser. Wenn ein Gottgeweihter auf diese Weise
die Bedingungen der materiellen Welt erfahren hat und
dann die spirituelle Gliickseligkeit kostet, die ihm der
Herr schenkt, wird sein Dasein noch gliickseliger und
freudvoller.

Der Herr fuhr fort: "Wenn Mein Geweihter aller
materiellen Giiter beraubt ist und wenn ihn seine
Verwandten, Freunde und Familienangehorigen verlassen
haben, sucht er riickhaltlos bei den Lotosfiilen des Herrn
Zuflucht, da er niemanden sonst hat, der sich seiner
annimmt." Srila Narottama dasa Thakura sagt deshalb in
einem seiner Lieder: "Mein lieber Sri Krsna, o Sohn
Nanda Maharajas, nun bist Du zusammen mit Srimati
Radharani, der Tochter Konig Vrsabhanus, vor mir
erschienen. Ich gebe mich Dir hin. Bitte nimm Dich mei-
ner an. Bitte stofe mich nicht von Dir. Ich habe keine
andere Zuflucht als Dich."

Wenn ein Gottgeweihter in scheinbar beklagenswerte
Umstidnde gerdt und ohne Familie und materiellen
Reichtum dasteht, versucht er zunéchst, seinen friiheren
materiellen Wohlstand wiederzuerlangen, doch obwohl er
es immer wieder versucht, nimmt ihm Krsna seinen Besitz
immer wieder weg. So wird der Gottgeweihte schlielich
all seiner materiellen Bemiihungen miide, und auf dieser
Stufe der Enttduschung, nachdem er in materieller
Hinsicht versagt hat, kann er sich der Hochsten
Personlichkeit Gottes vollkommen hingeben. Solchen
Menschen gibt der Herr von innen her den Rat, die
Gemeinschaft von Gottgeweihten aufzusuchen. Wenn sie
dann mit Gottgeweihten zusammen sind, entwickeln sie
ganz von selbst die Neigung, dem Hochsten Herrn zu
dienen, und bekommen sogleich von TIhm alle
Moglichkeiten, im Krsna-BewuBtsein Fortschritte zu
machen. Die Nichtgottgeweihten dagegen sind sehr darauf
bedacht, ihren materiellen Lebensstandard
aufrechtzuerhalten. Fiir gewohnlich kommen sie nicht zu
dem Punkt, wo sie die Hochste Personlichkeit Gottes
verehren, sondern sie verehren Siva und andere
Halbgotter, um sich schnell materiellen Gewinn zu
verschaffen. In der Bhagavad-gita wird deshalb gesagt:
kanksantah karmanam siddhim yajanta iha devatah. "Die
karmis verehren die verschiedenen Halbgotter, um in der
materiellen Welt zu Erfolg zu gelangen." Sri Krsna sagt
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auch, daB} diejenigen, die die Halbgotter verehren, keine
reife Intelligenz besitzen. Deshalb begehen die Geweihten
Krsnas aufgrund ihrer starken Zuneigung zu Thm nicht
den torichten Fehler, die Halbgotter zu verehren.

Si1 Krsna sagte weiter zu Konig Yudhisthira: "Mein
Geweihter 148t sich durch widrige Lebensumstidnde nicht
beirren; er bleibt immer fest und stetig. Daher schenke Ich
ihm Mich Selbst, und Ich erweise ihm Meine Gunst, so
daB er den hochsten Erfolg im Leben erreichen kann." Die
Gnade, die die Hochste Personlichkeit Gottes dem
Gottgeweihten, der sich in dieser Priifung bewihrt hat,
erweist, wird als brahman beschrieben, was darauf
hinweist, daf3 die Grofle dieser Gnade nur mit der Grofie
des alldurchdringenden Brahmans verglichen werden
kann. Brahman bedeutet "grenzenlos grof3" und "sich
grenzenlos ausdehnend". Krsnas Barmherzigkeit wird
auch als parama beschrieben, denn sie kann mit nichts in
der materiellen Welt verglichen werden, und manchmal
wird sie auch als sitksmam bezeichnet, was "hochst
vortrefflich" bedeutet. Die Barmherzigkeit des Herrn
gegeniiber dem bewidhrten Gottgeweihten ist ndmlich
nicht nur grof und dehnt sich grenzenlos aus, sondern sie
ist auch von der vortrefflichsten transzendentalen Liebe
durchdrungen, die der Gottgeweihte und der Herr
fiireinander empfinden. Diese Barmherzigkeit wird weiter
als cinmatram, "vollig spirituell”, bezeichnet. Das Wort
matram bezieht sich auf etwas absolut Spirituelles, das
nicht von der geringsten Spur materieller Eigenschaften
verunreinigt ist. Krsnas Barmherzigkeit wird auch als sat
(ewig) und anantakam (unbegrenzt) bezeichnet. Warum
sollte der Gottgeweihte, dem ein solch grenzenloser
spiritueller Segen zuteil wird, noch die Halbgotter
verehren? Ein Geweihter Krsnas verehrt weder Siva noch
Brahma, noch irgendeinen anderen untergeordneten
Halbgott. Er weiht sich ganz dem transzendentalen
liebevollen Dienst der Hochsten Personlichkeit Gottes.

Sukadeva Gosvami fuhr fort: "Die Halbgotter wie
Indra, Candra, Varuna und andere, die von Brahma und
Siva angefiihrt werden, neigen dazu, sehr schnell
Wohlgefallen zu zeigen, wenn sie von ihren Geweihten
verehrt werden, und sehr schnell zornig zu werden, wenn
diese Fehler begehen. Aber bei der Hochsten
Personlichkeit Gottes, Visnu, ist dies nicht der Fall." Dies
bedeutet, dal jedes Lebewesen in der materiellen Welt,
einschlieBlich  der  Halbgétter, von den  drei
Erscheinungsweisen der materiellen Natur gelenkt wird,
und deshalb herrschen in der materiellen Welt die
Erscheinungsweisen der Unwissenheit und Leidenschaft
vor. Diejenigen, die die Halbgotter verehren und nach
ihren Segnungen streben, sind ebenfalls von den
materiellen Erscheinungsweisen verunreinigt, vor allem
von Leidenschaft und Unwissenheit. Sr1 Krsna erklirt des-
halb in der Bhagavad-gita, dal} es nicht besonders klug
ist, die Halbgotter um Segnungen zu bitten, denn die
Ergebnisse solcher Segnungen sind verginglich. Es ist ein
leichtes, durch die Verehrung der Halbgotter zu
materiellem Reichtum zu gelangen, doch die Folgen sind
oftmals verhingnisvoll. Deshalb werden die Segnungen
der Halbgotter nur von unintelligenten Menschen
geschitzt. Diejenigen, die Segnungen von den



Halbgottern empfangen, werden mit der Zeit stolz auf
ihren materiellen Reichtum und mifachten ihre Gonner.

Sukadeva Gosvami erklirte Konig Pariksit: "Mein
lieber Konig, Brahma, Visnu und Siva, die drei fiihrenden
Personlichkeiten der materiellen Schopfung, konnen jeden
segnen oder verdammen. Brahma und Siva sind sehr
leicht zufriedenzustellen, aber sie werden auch sehr
schnell zornig. Wenn sie zufrieden sind, erteilen sie ohne
viel Uberlegung ihre Segnungen, und wenn sie in Zorn
geraten, verfluchen sie ihren Geweihten ohne Uberlegung.
Sri Visnu dagegen ist sehr bedachtsam. Wenn ein
Gottgeweihter etwas von St Visnu haben mdchte, erwigt
Sri Visnu zuerst, ob die Segnung fiir Seinen Geweihten
wirklich gut ist. S Visnu gewihrt niemals eine Segnung,
die sich letzten Endes fiir den Gottgeweihten als
verhingnisvoll erweist. Er ist aufgrund Seines
transzendentalen Wesens stets voller Barmherzigkeit, und
deshalb iiberlegt Er vor der Erteilung einer Segnung, ob
diese fiir Seinen Geweihten auch tatsidchlich vorteilhaft
ist. Weil der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes,
immer Barmherzigkeit zeigt, ist Sein Verhalten immer
segensreich, selbst wenn Er einen Dimon totet oder wenn
Er auf einen Gottgeweihten scheinbar zornig wird. Krsna
wird deshalb als absolut gut bezeichnet. Alles, was Er tut,
ist gut."

Was die Segnungen der Halbgotter wie Siva betrifft, so
gibt es in diesem Zusammenhang eine historische
Begebenheit, von der die grolen Weisen berichten. Es
geschah einmal, daf giva, nachdem er dem Dimon
Vrkasura, dem Sohn Sakunis, eine Segnung erteilt hatte,
selbst in eine duBerst gefahrvolle Lage geriet. Vrkasura
trachtete nach einer ganz bestimmten Segnung, und
deshalb versuchte er herauszufinden, welche der drei
fiihrenden Gottheiten er verehren miisse, damit sein
Wunsch erfiillt werde. Eines Tages traf er den groflen
Weisen Narada, und er fragte ihn, an wen er sich wenden
solle, um so schnell wie moglich die Ergebnisse seiner
Entsagung zu erhalten. Er fragte: "Welche der drei
Gottheiten Brahma, Visnu und Siva ist am schnellsten
zufriedenzustellen?" Narada durchschaute die Absicht des
Damons, und deshalb riet er ihm: "Das beste ist, du
verehrst Siva; dann wirst du sehr schnell das ersehnte
Ergebnis bekommen. Siva ist sehr schnell zufrieden und
wird auch sehr schnell zornig. Versuche also Sivas
Wohlgefallen zu erringen." Narada fiihrte auch Beispiele
von Diamonen wie Ravana und Banasura an, die zu
groBem Reichtum kamen, einfach weil sie mit ihren
Gebeten Siva zufriedenstellten. Weil der grofe Weise das
Wesen des Diamons Vrkasura kannte, riet er ihm nicht,
sich an Visnu oder Brahma zu wenden; denn Menschen
wie  Vrkasura, die sich in der matericllen
Erscheinungsweise der Unwissenheit befinden, sind nicht
in der Lage, sich der Verehrung Visnus zu weihen.

Nachdem der Ddmon Vrkasura Naradas Unterweisung
vernommen hatte, begab er sich nach Kedaranatha. Dieser
Pilgerort, der in der Nihe von Kaschmir liegt, existiert
noch heute. Er ist fast immer von Schnee bedeckt, doch
einmal im Jahr, wihrend des Monats Juli, ist es moglich,
dort die Bildgestalt Sivas zu besuchen. Dann pilgern die
Geweihten Sivas dorthin, um der Bildgestalt ihre Vereh-
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rung darzubringen. Kedaranatha ist nur fiir die Geweihten
Sivas bestimmt. Die vedischen Prinzipien schreiben vor,
daBl man Speisen, die man einer Bildgestalt opfern will, in
einem Feuer darbringen muf}. Deshalb ist bei allen
Zeremonien ein Opferfeuer notwendig. Wenn man den
Halbgottern Speisen opfern will, so weisen die Sastras
besonders nachdriicklich darauf hin, daBl dieses Opfer
durch das Feuer geschehen muB. So begab sich der
Diamon Vrkasura nach Kedaranatha und entfachte dort ein
Opferfeuer, um Siva zu erfreuen.

Als das zu Sivas Verehrung bestimmte Feuer brannte,
machte sich Vrkasura daran, sein eigenes Fleisch zu
opfern, indem er es aus seinem Korper schnitt. So wollte
er Sivas besonderes Wohlgefallen erwecken. Dies ist ein
Beispiel fiir Verehrung in der Erscheinungsweise der
Unwissenheit. In der Bhagavad-gita werden verschiedene
Arten von Opfern aufgefiihrt. Einige befinden sich in der
Erscheinungsweise der Tugend, andere in Leidenschaft
und wieder andere in der Erscheinungsweise der
Unwissenheit. Es gibt verschiedene Arten der tapasya und
der Verehrung, weil es auf der Welt so viele verschiedene
Arten von Menschen gibt. Doch die reinste Form der
tapasya, das Krsna-BewuBtsein, ist der hochste yoga und
das hochste Opfer. Wie in der Bhagavad-gita bestitigt
wird, besteht der hochste yoga darin, stindig im Herzen
an S Krsna zu denken, und diese hochste Form von
yajiia ist der sankirtana-yajiia.

In der Bhagavad-gita wird gesagt, dal die Verehrer der
Halbgétter ihre Intelligenz verloren haben. Wie wir spiter
in diesem Kapitel erfahren werden, wollte Vrkasura Siva
zufriedenstellen, um eine materielle Segnung dritten
Ranges zu erhalten, die vergédnglich und ohne wirklichen
Nutzen war. Nur die asuras und die Menschen in der
Erscheinungsweise der Unwissenheit sind bestrebt, von
den Halbgottern solche Segnungen zu bekommen. Im
Gegensatz zu diesem Opfer in der Erscheinungsweise der
Unwissenheit ist der arcanda-viddhi-Vorgang der
Verehrung Visnus oder Krsnas sehr einfach. Sr1 Krsna
sagt in der Bhagavad-gita, daB3 Er von Seinem Geweihten
schon eine kleine Frucht, eine Blume oder etwas Wasser
annimmt, was sich jeder, ob arm oder reich, ohne weiteres
beschaffen kann. Natiirlich sollten Menschen, die
wohlhabend sind, dem Herrn nicht nur ein wenig Wasser,
eine kleine Frucht oder ein Blatt opfern. Wenn ein reicher
Mann ein Opfer darbringen will, dann sollte dieses Opfer
seiner  Stellung entsprechen. Doch wenn ein
Gottgeweihter in grofler Armut lebt, wird der Herr von
ihm auch die bescheidenste Gabe annehmen. Die
Verehrung S Visnus, Krsnas, ist sehr einfach und kann
von jedem auf dieser Welt durchgefiihrt werden. Die
Verehrung in der Erscheinungsweise der Unwissenheit
dagegen, wie sie von Vrkasura durchgefiihrt wurde, ist
nicht nur {iberaus schwierig und leidvoll, sondern sie ist
auch eine sinnlose Zeitverschwendung. Aus diesem
Grunde sagt die Bhagavad-gita, dal3 die Verehrer der
Halbgoétter jeglicher Intelligenz beraubt sind. Thr Vorgang
der Verehrung ist duflerst schwierig, und die Ergebnisse,
die sie dafiir erhalten, sind unstet und vergénglich.

Obgleich Vrkasura sein Opfer sechs Tage lang
fortsetzte, gelang es ihm nicht, Siva personlich zu Gesicht



zu bekommen, was sein Ziel gewesen war. Er wollte aber
Siva unmittelbar vor sich sehen, um ihn um eine Segnung
zu bitten. Hier sehen wir einen weiteren Unterschied
zwischen den Ddmonen und den Gottgeweihten. Ein
Gottgeweihter hat volles Vertrauen darin, daf alles, was er
der Bildgestalt mit Liebe und Hingabe darbringt, vom
Herrn angenommen wird. Der Ddmon dagegen mochte
die von ihm verehrte Gottheit von Angesicht zu Angesicht
sehen, damit er sich die gewiinschte Segnung direkt geben
lassen kann. Der Gottgeweihte verehrt Visnu, ST Krsna,
nicht um einer Segnung willen, und deshalb wird ein
Gottgeweihter als akama oder "frei von allen Wiinschen"
bezeichnet, der Nichtgottgeweihte hingegen als
sarva-kama, "voll von den verschiedensten Wiinschen".
Am siebten Tag schlieBlich beschlofl der Damon, sich den
Kopf abzuschlagen und ihn zu opfern, um Siva
zufriedenzustellen. Er nahm also ein Bad im
nahegelegenen See, und ohne zuvor Korper und Haare
abzutrocknen, schickte er sich an, sich zu enthaupten.
Nach den vedischen Vorschriften muf3 ein Tier, das man
als Opfer darbringen will, zuerst gebadet werden, und es
muB geopfert werden, wihrend es noch naf ist. Als Siva
sah, wie sich der Ddmon den Kopf abschlagen wollte,
empfand er groBes Mitleid. Mitleid ist ein Merkmal der
Erscheinungsweise der Tugend. Siva wird trilinga
genannt, und deshalb war es ein Zeichen seiner Tugend,
daB er mit dem Dimon Mitleid hatte. Sivas Mitleid wurde
erregt, weil der Ddmon sein eigenes Fleisch im Opferfeuer
darbrachte. Solches Mitleid ist ganz natiirlich, und es ist in
jedem Lebewesen zu finden. Selbst ein gewdhnlicher
Mensch sieht es als seine Pflicht an, einen Menschen zu
retten, der sich gerade das Leben nehmen will, und er
wird dies von sich aus tun, ohne dafl man ihn erst darum
zu bitten braucht. Als daher Siva schlieBlich aus dem
Feuer erschien, um den Dimon am Selbstmord zu hin-
dern, bedeutete dies nicht, dal der Ddmon eine besondere
Gunst erlangt hatte.

Der Dimon wurde durch die Beriihrung Sivas vor dem
Selbstmord bewahrt; seine Wunden heilten sogleich, und
sein Korper wurde wiederhergestellt, wie er zuvor
gewesen war. Darauf sprach Siva zu dem Dimon: "Mein
lieber Vrkasura, du brauchst dir nicht den Kopf
abzuschlagen. Du kannst mich bitten, worum du willst,
und ich werde dir jeden Wunsch erfiillen. Es ist mir
unverstidndlich, warum du dir den Kopf abschlagen
wolltest, um mich zu erfreuen, denn ich bin schon
zufrieden, wenn man mir nur ein wenig Wasser opfert."
Tatsiachlich ist es so, dal nach vedischem Brauch die
Siva—linga, die Form Sivas im Tempel, nur durch das
Opfern von Gangeswasser verehrt wird, denn es heilit, da
Siva sehr erfreut ist, wenn Gangeswasser auf sein Haupt
gegossen wird. Deshalb opfern ihm seine Geweihten
gewohnlich Gangeswasser und die Blitter des bilva-Bau-
mes, die ganz besonders als Opfer fiir Siva und die Géttin
Durga gedacht sind. Auch die Friichte dieses Baumes
werden Siva dargebracht. Siva erklirte Vrkasura, daB er
schon mit einer sehr einfachen Art der Verehrung
zufrieden sei; warum also wolle er sich den Kopf
abschlagen, und warum fiige er sich so groen Schmerz
zu, nur um seinen Korper in Stiicke zu schneiden und
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diese im Feuer zu opfern? Es bestehe keine
Notwendigkeit, sich solch schweren Buflen zu
unterziehen. So kam es, daf} sich Siva aus Mitleid und
Zuneigung bereit erkldrte, dem Didmon Vrkasura jede
Segnung zu erteilen, die er sich wiinschte.

Als Siva dem Dimon jede beliebige Segnung anbot,
sprach dieser einen furchtbaren und niedertrichtigen
Wunsch aus. Der Ddmon Vrkasura war sehr siindhaft, und
Menschen, die stindig Siinden begehen, wissen nicht,
welche Segnungen man von der verehrten Gottheit
erbitten soll. Deshalb bat er Siva, mit der Kraft gesegnet
zu werden, den Kopf eines jeden einfach dadurch, daf} er
ihn mit seiner Hand beriihre, in Stiicke zerspringen zu
lassen, um den Betreffenden dadurch zu toten. Die
Dédmonen werden in der Bhagavad-gita als duskrtina oder
Schurken bezeichnet. Krfi bedeutet "sehr lobenswert",
doch wenn die Vorsilbe dus hinzugefiigt wird, ergibt sich
die Bedeutung "abscheulich". Statt sich der Hochsten
Personlichkeit Gottes zu ergeben, verehren die duskrtinas
Halbgotter, um abscheuliche materielle Segnungen zu
erhalten. Manchmal erfinden solche Dimonen, wie zum
Beispiel die materialistischen Wissenschaftler,
todbringende Waffen; statt anerkennenswerte Fahigkeiten
zu zeigen, indem sie etwas entdecken, was den Menschen
vor dem Tod rettet, erfinden sie Waffen, die den Tod nur
noch beschleunigen. Da Siva so michtig ist, daB er jede
Segnung gewihren kann, hitte der Ddmon ihn um etwas
bitten konnen, was der gesamten Menschheit zum Wohl
gereicht hitte, aber aus Selbstsucht wiinschte er sich, daf
jeder, dessen Kopf er mit der Hand beriihre, auf der Stelle
sterben werde.

Siva erkannte nun die Beweggriinde des Ddmons und
bereute es, dafl er versprochen hatte, ihm jeden Wunsch
zu erfiillen. Er nahm sein Versprechen nicht zuriick, aber
im Herzen tat es ihm sehr leid, da3 er Vrkasura eine
Segnung geben muBte, die fiir die Menschheit so
bedrohlich war. Die Ddmonen werden als duskrtinas oder
Schurken bezeichnet, weil sie die Intelligenz und die
Fiahigkeiten, die sie besitzen, dazu gebrauchen,
abscheuliche Handlungen zu begehen. So erfinden zum
Beispiel die materialistischen Ddmonen manchmal neue,
todliche Waffen; die wissenschaftliche Forschungsarbeit
fir solche Erfindungen erfordert unzweifelhaft viel
Intelligenz, doch statt etwas zu erfinden, was dem Wohl
der gesamten Menschheit dient, schaffen sie etwas, was
den Tod, der ohnehin bereits jedem Menschen gewil3 ist,
nur noch schneller herbeifiihrt. Genau dasselbe tat
Vrkasura: Statt Siva um etwas zu bitten, was fiir alle
Menschen segensreich gewesen wire, zog er eine
Segnung vor, die der Menschheit sehr gefdhrlich werden
konnte. Deshalb war Siva sehr bekiimmert. Die
Geweihten der Personlichkeit Gottes jedoch bitten Sii
Visnu, oder Krsna, niemals um eine Segnung, und wenn
sie Thn doch einmal um etwas bitten, ist es fiir die
Menschheit in keiner Weise gefihrlich. Darin zeigt sich
der Unterschied zwischen den Dimonen und den
Gottgeweihten, bzw. zwischen den Verehrern Sivas und
den Verehrern Visnus.

Als Sukadeva Gosvami die Geschichte von Vrkasura
erzihlte, nannte er Maharaja Pariksit "Bharata", womit er



an Konig Pariksits Geburt in einer Familie von
Gottgeweihten erinnerte. Maharaja Pariksit war einst von
Krsna gerettet worden, als er sich noch im Schof} seiner
Mutter befunden hatte. Ebenso hitte er nun Krsna bitten
konnen, ihn vor dem Fluch des brahmana zu retten, doch
er tat es nicht. Der Ddmon dagegen wollte jeden durch die
Beriihrung mit seiner Hand t6ten und dadurch unsterblich
werden. Siva wuBte dies, doch weil er sein Versprechen
gegeben hatte, erteilte er ihm die gewiinschte Segnung.

Der Damon jedoch, verrucht wie er war, beschlof}
sogleich, mit seiner neuen Kraft Siva zu toten, um Gauri’
zu entfiihren und ihre Gemeinschaft zu geniefen. Er
wollte deshalb sofort seine Hand auf Sivas Kopf legen. So
geriet Siva, bedroht durch seine eigene Segnung, die er
einem Didmon erteilt hatte, in duferste Bedringnis. Dies
ist ein weiteres Beispiel dafiir, wie ein materialistischer
Halbgottverehrer die von seiner verehrten Gottheit
erhaltene Macht mi3braucht.

Ohne lange zu iiberlegen, trat Vrkasura auf Siva zu, um
ihn am Kopf zu beriihren. Grofler Schrecken durchfuhr
Siva, und zitternd ergriff er sogleich die Flucht - von der
Erde in den Himmel und dort von einem Planeten zum
anderen, bis er schlieflich hoch iiber den hochsten
Planetensystemen die Grenzen des Universums erreichte.
Obwohl Siva von einem Ort zum anderen floh, konnte er
den Didmon nicht abschiitteln. Selbst die Halbgotter, die
iiber die verschiedenen Planeten herrschen, wie Brahma,
Indra und Candra, sahen keine Moglichkeit, um Siva aus
der drohenden Gefahr zu retten. Uberall, wo Siva hinkam,
verharrten sie in Schweigen.

Zuletzt wandte sich Siva an Sri Visnu, der in unserem
Universum auf dem Planeten namens Svetadvipa weilt.
§Vetadvipa ist ein Vaikuntha-Planet in unserem
Universum, der sich jedoch jenseits des EinfluBbereichs
der duBleren Energie befindet. Sr1 Visnu befindet Sich in
Seinem alldurchdringenden Aspekt iiberall; aber dort, wo
Er Sich personlich aufhilt, ist Vaikuntha. In der
Bhagavad-gita heifit es, dal der Herr im Herzen aller
Lebewesen weilt. Er befindet Sich also auch im Herzen
der niederen Lebewesen, was jedoch nicht bedeutet, dal3
Er ebenfalls von niedriger Geburt ist. Jeder Ort, an dem Er
Sich aufhilt, wird in Vaikuntha verwandelt. Der Planet
Svetadvipa in unserem Universum ist deshalb ebenfalls
Vaikunthaloka. Wie in den Sastras erkliart wird, befindet
sich das Wohnen im Wald in der Erscheinungsweise der
Tugend, das Wohnen in Grofstiddten, Stddten und Dorfern
in der Erscheinungsweise der Leidenschaft, und das
Wohnen in einer Umgebung, in der die vier siindhaften
Tatigkeiten, ndmlich unzuldssige Sexualitét, Berauschung,
Fleischessen und die Veranstaltung von Gliicksspielen
vorherrschen, in der Erscheinungsweise der Unwissenheit.
Wer jedoch in einem Tempel Visnus, des Hochsten Herrn,
wohnt, lebt in Vaikuntha. Es ist nicht wichtig, wo der
Tempel steht - der Tempel selbst, wo auch immer er sich
befindet, ist Vaikuntha. Ebenso ist auch der Planet Sve-
tadvipa Vaikuntha, obwohl er sich in der materiellen Welt
befindet.

Siva gelangte also schlieBlich nach Svetadvipa,

* anderer Name fiir Parvati, die Gemahlin Sivas
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Vaikuntha. Auf Svetadvipa leben groBe Heilige, die vom
Neid der materiellen Welt vollig frei sind und die iiber
dem Bereich der vier Prinzipien des materiellen Lebens -
Religiositit, wirtschaftlicher Fortschritt,
Sinnenbefriedigung und Befreiung - stehen. Jeder, der
einmal auf diesen Planeten gelangt, kehrt nie wieder in die
materielle Welt zuriick. ST Narayana ist dafiir beriihmt,
daBB Er Seine Geweihten sehr liebt; sobald Er deshalb
erkannte, daf Siva in groBer Gefahr schwebte, nahm Er
die Gestalt eines brahmacart an und ging Siva personlich
entgegen, um ihn von weitem zu begriiBen. Der Herr sah
aus wie ein echter brahmacari. Er trug einen Gurt um die
Hiifte, eine heilige Schnur, eine Hirschhaut, einen
brahmacari-Stab und eine raudra-Perlenkette” . Auf diese
Weise erschien Sri Narayana vor Siva als brahmacari. Die
leuchtende Ausstrahlung, die von Seinem Korper ausging,
z0g nicht nur Siva an, sondern auch den Ddmon Vrkasura.

Sri  Narayana erwies Vrkasura sogleich Seine
Ehrerbietungen, nur um dessen Aufmerksamkeit und
Wohlwollen zu gewinnen. Auf diese Weise hielt Er den
Diimon auf und sagte zu ihm: "Mein lieber Sohn Sakunis,
du siehst sehr miide aus, als habest du einen weiten Weg
hinter dir. Was ist dein Anliegen? Warum bist du von so
weit hergekommen? Ich sehe, daf3 du sehr erschopft bist,
und deshalb bitte Ich dich - ruhe dich doch ein wenig aus!
Du solltest deinen Korper nicht unnétig iiberanstrengen.
Jeder weil3, wie wertvoll der Korper ist, denn nur mit dem
Korper kann man sich alle Wiinsche des Geistes erfiillen.
Wir sollten daher den Korper nicht unnétig plagen.”

Der brahmacart sprach Vrkasura als "Sohn Sakunis"
an, um ihm so das Gefiihl zu geben, Er kenne seinen
Vater Sakuni. Vrkasura betrachtete Ihn tatsichlich als
einen Bekannten seiner Familie, und die freundlichen
Worte des brahmacari sprachen ihn sehr an. Ehe der
Diamon einwenden konnte, er habe keine Zeit, sich
auszuruhen, machte der Herr ihn auf die Wichtigkeit des
Korpers aufmerksam, was den Déamon iiberzeugte. Jeder
Mensch, besonders wenn er ein Damon ist, sicht den
Korper als etwas iiberaus Wichtiges an, und so lief sich
auch Vrkasura iiberzeugen.

Um den Ddmon weiter zu beschwichtigen, sagte der
brahmacari: "Mein lieber Herr, wenn du meinst, du
diirfest mir den Grund verraten, weshalb du dir die Miihe
gemacht hast, hierherzukommen, dann sage es Mir bitte.
Vielleicht kann Ich dir helfen, so da3 dein Wunsch sehr
leicht in Erfiillung geht." Indirekt gab ihm der Herr damit
zu verstehen, dal Er, als das Hochste Brahman, ohne
weiteres in der Lage war, das Unheil abzuwenden, das
Siva heraufbeschworen hatte.

Der Ddmon wurde durch die siilen Worte Narayanas in
der Gestalt des brahmacart besanftigt, und so vertraute er
Thm schlieBlich alles an, was im Zusammenhang mit Sivas
Segnung geschehen war. Der Herr sagte daraufhin: "Ich
kann nicht glauben, daB Siva dir wirklich eine solche
Segnung gewihrt hat. Soviel ich weiB, befindet sich Siva
nicht in einer gesunden Geistesverfassung. Er hatte Streit

" raudra-Perlenketten sind nicht mit rulasi-Ketten zu
verwechseln. Sie werden von den Geweihten Sivas
benutzt.



mit seinem Schwiegervater Daksa, der ihn verfluchte, ein
pisaca’ zu werden. So ist er zum Oberhaupt der Geister
und Kobolde geworden. Ich traue deshalb seinen Worten
nicht. Doch wenn du, mein lieber Konig der Ddmonen,
den Worten Sivas immer noch glaubst, warum machst du
dann nicht eine Probe, indem du dir die Hand auf den
Kopf legst? Wenn sich herausstellt, dal die Segnung ein
Betrug war, kannst du Siva, diesen Liigner, auf der Stelle
toten, so daf} er es nicht noch einmal wagen kann, falsche
Segnungen zu erteilen.”

Auf diese Weise wurde der Ddmon durch Narayanas
betorende Worte und den EinfluB Seiner hoheren,
illusionierenden Energie verwirrt und vergal} tatsdchlich
die Macht Sivas und seiner Segnung. Er lieB sich also
dazu verleiten, die Hand an Seinen Kopf zu fithren, und
sowie der Ddmon dies tat, zersprang sein Kopf wie vom
Blitz getroffen, und er war auf der Stelle tot. Als die
Halbgotter des Himmels sahen, daB Vrkasura tot war,
iiberschiitteten sie Sri Narayana mit Blumen, priesen
voller Dankbarkeit Seine Herrlichkeit und brachten Thm
ihre Ehrerbietungen dar, und auch die anderen Bewohner
der himmlischen Planetensysteme - die pitas, die
Gandharvas und die Bewohner Janalokas - lieBen Blumen
auf die Personlichkeit Gottes herabregnen.

So rettete Sii Visnu in der Gestalt eines brahmacart
Siva aus hochster Gefahr und wandte alles zum Guten. Sii
Narayana erklirte Siva dann, daB3 Vrkasura als Folge
seiner siindhaften Handlungen getdtet worden sei,
insbesondere wegen seines frevelhaften Vergehens, als er
versuchte, seine eigene Macht gegen Siva zu wenden, der
sein Meister war. Des weiteren sagte Sri Narayana zu
Siva: "Lieber Herr, wer sich ein Vergehen gegen grofie
Seelen zuschulden kommen laft, kann nicht weiter am
Leben bleiben. Er wird durch seine eigenen Siinden
vernichtet, und dies war ganz offensichtlich bei diesem
Démon der Fall, der ein solch schweres Vergehen gegen
dich begangen hat."

Auf diese Weise wurde Siva durch die Gnade der
Hochsten  Personlichkeit — Gottes, Narayana, der
transzendental zu allen materiellen Erscheinungsweisen
ist, davor gerettet, von einem Ddmon getotet zu werden.
Jeder, der diese Geschichte mit Glauben und Hingabe
hort, wird mit Sicherheit aus der Verstrickung des
materiellen Daseins wie auch aus der Gewalt seiner
Feinde befreit werden.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
87. Kapitel des Krsna-Buches: "Die Rettung Sivas".

~ein Geist
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88 / Die unvergleichliche Macht Sri
Krsnas

Vor langer, langer Zeit einmal fand am Ufer des
Flusses Sarasvati eine Zusammenkunft beriihmter Weiser
statt, die dort ein groBes Opfer namens satra-yajiia
durchfiihrten. Bei solchen Versammlungen erortern die
Weisen fiir gewdhnlich vedisches Wissen und
philosophische Fragen. Bei diesem Treffen nun erhob sich
folgende Frage: Die drei fiihrenden Gottheiten der
materiellen Welt - Brahma, Visnu und Siva - lenken alle
Geschehnisse im Kosmos. Wer von ihnen aber ist der
Hochste? Nachdem diese Frage lange diskutiert worden
war, wurde der grole Weise Bhrgu, der Sohn Brahmas,
beauftragt, alle drei herrschenden Gottheiten auf die Probe
zu stellen und den versammelten Weisen dann zu
berichten, wer von den dreien der Grofte sei.

Mit diesem Auftrag begab sich der groBe Weise Bhrgu
Muni als erstes zur Residenz seines Vaters auf
Brahmaloka. Die drei genannten Gottheiten sind die
Beherrscher der drei materiellen Erscheinungsweisen,
ndmlich Unwissenheit, Leidenschaft und Tugend. Der
Plan, fiir den sich die Weisen entschlossen hatten, sah vor,
dal Bhrgu Muni feststellen sollte, welche der drei
herrschenden Gottheiten die Eigenschaft der Tugend in
Vollkommenheit besitze. Als Bhrgu Muni vor seinen
Vater Brahma trat, unterlief3 er es daher absichtlich, ihm
Achtung zu erweisen, indem er ihm weder Ehrerbietungen
noch Gebete darbrachte. Er wollte so priifen, ob Brahma
die Eigenschaft der Tugend besitze. Ein Sohn wie auch
ein Schiiler hat die Pflicht, wenn er sich seinem Vater
oder seinem spirituellen  Meister nihert, ihm
Ehrerbietungen zu erweisen und Gebete zu sprechen.
Bhrgu Muni jedoch unterlief} es absichtlich, Brahma Ehre
zu erweisen, weil er sehen wollte, wie Brahma auf seine
Nachléssigkeit reagieren wiirde. Brahma wurde wegen der
Unverschimtheit seines Sohnes sehr zornig, wie dies
einige Merkmale an ihm deutlich erkennen lieBen. Er
dachte sogar schon daran, Bhrgu zu verfluchen, doch weil
dieser sein Sohn war, ziigelte er seinen Zorn mit grofler
Intelligenz. Mit anderen Worten, obwohl in Brahma die
Erscheinungsweise der Leidenschaft vorherrschte, hatte er
die Macht, iliber sie zu gebieten. Brahmas Zorn und das
Ziigeln seines Zornes werden mit Feuer und Wasser
verglichen. Wasser wird vom Feuer erzeugt, doch
zugleich kann Feuer mit Wasser geloscht werden. Ebenso
wurde Brahma aufgrund des Einflusses der Leidenschaft
sehr zornig, doch er konnte seine Leidenschaft
beherrschen, weil Bhrgu Muni sein Sohn war.

Nachdem Bhrgu Muni Brahma gepriift hatte, begab er
sich direkt zu dem Planeten Kailasa, auf dem Siva lebt.
Bhrgu Muni war Sivas Bruder, und daher freute sich Siva
sehr, als er ihn kommen sah, und stand auf, um ihn zu
umarmen. Doch als Siva auf Bhrgu Muni zukam, wich
dieser seiner Umarmung aus. "Mein lieber Bruder", sagte
er, "du bist immer so schmutzig. Weil du deinen Korper
mit Asche einreibst, bist du nicht sehr sauber. Bitte
beriihre mich nicht." Als Bhrgu Muni es ablehnte, seinen
Bruder zu umarmen, und sagte, Siva sei schmutzig, wurde
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dieser sehr zornig auf ihn. Es heif}t, dal ein Vergehen
entweder mit dem Korper, in Gedanken oder durch Worte
begangen werden kann. Bhrgu Munis Vergehen gegen
Brahma war ein Vergehen in Gedanken gewesen. Sein
zweites Vergehen, das er gegen Siva beging, indem er ihm
auf verletzende Weise unreine Angewohnheiten vorwarf,
war ein Vergehen mit Worten. Weil in Siva die
Erscheinungsweise der Unwissenheit iiberwiegt, roteten
sich ihm vor Zorn sofort die Augen, als er Bhrgus
beleidigende Worte vernahm. In unbezihmbarer Wut hob
er seinen Dreizack, um Bhrgu Muni zu toten, doch gerade
in dem Moment warf sich Sivas Frau Parvati dazwischen.
Ihre Personlichkeit ist eine Mischung der drei
Erscheinungsweisen, weshalb sie Trigunamayi genannt
wird. Hier nun rettete sie die Situation, indem sie in Siva
die Eigenschaft der Tugend weckte. Sie fiel ihrem Gemahl
zu Fiien und brachte ihn mit sanften Worten davon ab,
Bhrgu Muni zu toten.

Nachdem Bhrgu Muni vor Sivas Zorn gerettet worden
war, begab er sich geradewegs auf den Planeten
§vetadvipa, wo Sri Visnu auf einem Bett aus Blumen lag,
wihrend Seine Gemahlin, die Gliicksgottin, Thm mit
Hingabe die LotosfiiBe massierte. Als Bhrgu Muni dort
ankam, beging er in voller Absicht die grofite Siinde,
indem er St Visnu durch eine korperliche Tat beleidigte.
Das erste Vergehen hatte Bhrgu Muni mit dem Geist
begangen, das zweite mit Worten und das dritte mit dem
Korper. So wurden die Vergehen jedesmal groBer: Ein
Vergehen im Geist wird als einfaches Vergehen
bezeichnet; wenn das gleiche Vergehen mit Worten
begangen wird, ist es schon schwerwiegender, und wenn
es physisch veriibt wird, ist es am schlimmsten. Somit
beging Bhrgu Muni das grofite Vergehen, als er in der
Anwesenheit der Gliicksgottin mit seinem Fuf} die Brust
des Herrn beriihrte. St Visnu jedoch, der allbarmherzig
ist, wurde auf Bhrgu Muni nicht zornig, denn Bhrgu Muni
war ein erhabener brahmana. Einem brahmana mull
verziechen werden, selbst wenn er sich manchmal ein
Vergehen zuschulden kommen 148t, und S Visnu gab
das vollkommene Beispiel. Es heifit jedoch, dafl die
Gliicksgottin Laksm1 den brahmanas seit jenem Vorfall
nicht mehr sehr wohlgesinnt sei, und weil Laksmi den
brahmanas ihre Segnungen vorenthilt, sind sie fiir
gewohnlich sehr arm. Als Bhrgu Muni Sri Visnus Brust
mit seinem Ful} beriihrte, bedeutete dies zweifellos ein
grofles Vergehen; doch S Visnu ist so groBmiitig, dal Er
es ihm nicht iibelnahm. Die sogenannten brahmanas des
Kali-yuga sind manchmal sehr stolz darauf, dafl sie mit
ihren FiiBen die Brust St Visnus beriihren konnen; doch
als Bhrgu Muni ST Visnus Brust mit dem FuB beriihrte,
war es etwas ganz anderes, denn obwohl dies das grofite
Vergehen darstellte, nahm es ihm Sri Visnu in Seiner
GrofBmut nicht iibel.

Statt zornig zu werden oder Bhrgu Muni zu verfluchen,
erhob Sich Srf Visnu sogleich zusammen mit Seiner Frau,
der Gliicksgottin, von Seiner Ruhestatt und brachte dem
brahmana achtungsvolle Ehrerbietungen dar. Dann sprach
Er zu Bhrgu Muni: "Mein lieber brahmana, es ist fiir
Mich eine groBle Segnung, dafl du hierhergekommen bist.
Bitte nimm deshalb fiir einige Minuten auf diesem Kissen



Platz. Mein lieber brahmana, es tut Mir leid, daf Ich dich
nicht gleich bei deiner Ankunft richtig empfangen konnte.
Dieses Versdumnis ist ein groes Vergehen Meinerseits,
und Ich bitte dich, Mir zu vergeben. Du bist so rein und
erhaben, dal das Wasser, mit dem deine Fiile gewaschen
werden, selbst die Pilgerorte ldutern kann. Ich bitte dich
daher, auch diesen Vaikuntha-Planeten zu ldutern, auf
dem Ich mit Meinen Gefihrten lebe. Mein lieber Vater, o
groer Weiser, Ich wei}, daB deine Fiile sanft wie
Lotosblumen sind, und dal Meine Brust dagegen hart wie
ein Blitzschlag ist. Ich befiirchte, es konnte dir Schmerz
bereitet haben, als du Meine Brust mit deinen Fiilen
beriihrtest. Erlaube Mir deshalb, deine Fiile zu beriihren,
um deine Schmerzen zu lindern." Alsdann begann Sii
Visnu, Bhrgu Munis Fiile zu massieren.

Der Herr sagte weiter zu Bhrgu Muni: "Mein lieber
Herr, Meine Brust ist nun durch die Beriihrung deiner
Fiile geheiligt worden, und so bin Ich Mir sicher, dal} die
Gliicksgottin  Laksm1 mit Freuden fiir immer an ihr
bleiben wird." Ein anderer Name Laksmis ist Caficala,
was bedeutet, daf} sie nie lange an einem Ort verweilt.
Deshalb geschieht es, dal die Familie eines reichen
Mannes nach einigen Generationen plotzlich arm wird
und die Familie eines Armen unvermittelt zu Reichtum
gelangt. Laksmi, die Gliicksg6ttin, ist in der materiellen
Welt Caiicala; doch auf den Vaikuntha-Planeten weilt sie
ewig bei den LotosfiiBen des Herrn. Weil Laksmi als
Caficala bekannt ist, so deutete Narayana an, wire sie
vielleicht nicht fiir immer an Seiner Brust geblieben, doch
nun, wo Seine Brust von den Fiilen Bhrgu Munis beriihrt
worden sei, sei sie geheiligt, und nun bestehe keine
Moglichkeit mehr, daf} die Gliicksgottin jemals fortgehen
werde. Aber Bhrgu Muni kannte seine eigene Stellung
und die des Herrn sehr wohl, und deshalb war seine
Verwunderung grenzenlos, als er das Verhalten der
Hochsten Personlichkeit Gottes sah. Vor Dankbarkeit
gegeniiber solcher GroBmut versagte ihm die Stimme, und
er war aullerstande, dem Herrn etwas zu erwidern. Tridnen
stromten aus seinen Augen. Er konnte kein Wort
hervorbringen, und so stand er einfach stumm vor dem
Herrn.

Als Bhrgu Muni auf diese Weise Brahma, Siva und Sr1
Visnu gepriift hatte, kehrte er zur Versammlung der
groBen Weisen am Ufer der Sarasvati zuriick und
berichtete iiber seine Erlebnisse. Nachdem die Weisen ihn
mit groBBer Aufmerksamkeit angehort hatten, gelangten sie
zu dem Schluf3, daB Visnu Sich von allen herrschenden
Gottheiten im hochsten Malle in der Erscheinungsweise
der Tugend befinde. Im Srimad-Bhagavatam werden
diese groBlen Weisen als brahma-vadinam bezeichnet.
Brahma-vadinam bezieht sich auf diejenigen, die zwar
iiber die Absolute Wahrheit sprechen, aber noch nicht zu
einer Schlufifolgerung gekommen sind. Fiir gewohnlich
wird das Wort brahma-vadi fiir die Unperson-
lichkeitsphilosophen und fiir diejenigen, die sich dem
Studium der Veden widmen, gebraucht. Man kann also
davon ausgehen, daf} all die versammelten Weisen ein
ernsthaftes Studium der vedischen Schriften betrieben,
daf} sie aber noch nicht endgiiltig erkannt hatten, wer die
Hochste Absolute Personlichkeit Gottes ist.
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Nachdem die Weisen von Bhrgu Munis Begegnungen
mit den drei herrschenden Gottheiten - Siva, Brahma und
Visnu - gehort hatten, kamen sie zu dem Schluf3, daf S
Visnu die Hochste Wahrheit, die Personlichkeit Gottes,
ist. Das Srl‘mad-Bhdgavatam beschreibt, da3 die Weisen
sehr staunten, als sie horten, wie Brahma und Siva sofort
zornig geworden waren, wihrend Sri Visnu, obwohl Er
von Bhrgu Muni getreten worden war, nicht die geringste
Erregung gezeigt hatte. Hier palit das Beispiel, daf} kleine
Lampen schon beim geringsten Luftzug zu flackern
beginnen, wohingegen die groBite Lampe, die grofite aller
Lichtquellen, die Sonne, sich nicht einmal beim
schwersten Sturm bewegt. Man kann die Grofle einer
Person an ihrer Fihigkeit erkennen, Provokationen zu
erdulden. Die Weisen, die sich am Ufer der Sarasvati
versammelt hatten, kamen zu dem Schluf3, daf jeder, der
wahren Frieden und wahre Freiheit von aller Furcht
ersehnt, bei den Lotosfiifen Sri Visnus Zuflucht suchen
miisse. Wenn Brahma und Siva schon bei einer
geringfiigigen Provokation ihren Gleichmut verloren, wie
konnten sie dann ihren Geweihten Frieden und
Ausgeglichenheit gewihren? In bezug auf Sri Visnu
jedoch erklart die Bhagavad-gita, dal} jeder, der Visnu,
oder Sri Krsna, als den hochsten Freund anerkennt, die
hochste Vollkommenheit eines friedvollen Lebens
erreicht.

So gelangten die Weisen zu der Erkenntnis, dal man
durch das Befolgen der Prinzipien des Vaisnava-dharma
wahrhaft vollkommen wird. Wenn man hingegen allen
religiosen Prinzipien einer bestimmten Glaubensrichtung
nachkommt, ohne dabei Fortschritte in der Erkenntnis der
Hochsten Personlichkeit Gottes Visnu zu machen, sind all
diese Anstrengungen vergeblich. Das Befolgen von
religiosen Prinzipien mufl einen auf die Ebene des
vollkommenen Wissens fiihren, und wenn man die Ebene
vollkommenen Wissens erreicht hat, verliert man jedes
Interesse an materiellen Angelegenheiten. Vollkommenes
Wissen bedeutet, sowohl sich selbst als auch das hochste
Selbst zu kennen. Die hochste Seele und die individuelle
Seele sind qualitativ eins, doch quantitativ sind sie
voneinander verschieden. Dieses analytische Verstindnis
ist vollkommenes Wissen. Einfach nur zu verstehen: "Ich
bin nicht Materie; ich bin von spiritueller Natur", ist noch
kein vollkommenes Wissen. Das wahre religitse Prinzip
ist hingebungsvoller Dienst, bhakti. Dies wird in der
Bhagavad-gita bestitigt, wo Sri Krsna sagt: "Gib alle
Arten von religiosen Prinzipien auf, und ergib dich ein-
fach Mir." Daher 148t sich der Begriff dharma nur auf den
Vaisnava-dharma oder bhagavata-dharma anwenden,
durch dessen Befolgung man alle guten Eigenschaften
und Errungenschaften des Lebens wie von selbst erhilt.

Das hochste und vollkommene Wissen besteht darin,
den Hochsten Herrn zu kennen. Der Herr kann durch
keinen anderen religiosen Vorgang erkannt werden als
durch hingebungsvollen Dienst. Somit ist vollkommenes
Wissen das unmittelbare Ergebnis des hingebungsvollen
Dienstes. Wenn man solches Wissen erlangt hat, verliert
man all sein Interesse an der materiellen Welt. Dies ge-
schieht jedoch nicht durch trockene philosophische
Spekulation. Die Gottgeweihten verlieren ihr Interesse an



der materiellen Welt nicht durch rein theoretische
Erkenntnis, sondern durch praktische Erfahrung. Wenn
der Gottgeweihte die Wirkung des Zusammenseins mit
dem  Hochsten Herrn  erfiahrt, verabscheut er
natiirlicherweise ~den Umgang mit sogenannter
Gesellschaft, Freundschaft und Liebe. Diese Loslosung ist
nicht kiinstlich, sondern beruht vielmehr darauf, daf} er
durch den Genuf} transzendentaler Freuden eine hohere
Lebensebene erreicht hat. Wenn man sich auf dieser
Ebene des Wissens und der Loslosung von materieller
Sinnenbefriedigung befindet, SO erklart  das
Srz‘mad-th‘zgavatam weiter, macht man, ohne getrennte
Anstrengungen unternehmen zu miissen, Fortschritte in
der Entwicklung der acht Vollkommenheiten des
mystischen yoga, wie anima-siddhi, laghima-siddhi,
prapti-siddhi usw. Das vollkommene Beispiel ist
Maharaja Ambarisa. Er war kein mystischer yogi7, sondern
ein groBer Gottgeweihter; doch als der michtige yog?
Durvasa mit ihm einen Streit begann, wurde er von
Maharaja Ambarisas hingebungsvoller Haltung besiegt.
Mit anderen Worten, ein Gottgeweihter braucht nicht
mystischen yoga zu praktizieren, um irgendwelche Krifte
zu bekommen. Solche Krifte stehen ihm bereits durch die
Gnade des Herrn zur Verfiigung, ebenso wie ein kleines
Kind, das seinem Vater gehorsam ist, die ganze Kraft des
Vaters hinter sich hat.

Wenn jemand als Geweihter des Herrn beriihmt wird,
vergeht sein Ruhm niemals. Sri Caitanya stellte einst in
einem Gesprich mit Ramananda Raya die Frage: "Was ist
der grofte Ruhm?" Ramananda Raya erwiderte, daf3 der
vollkommene Ruhm darin besteht, als reiner Geweihter
ST Krsnas bekannt zu sein. Hieraus kann man schlieBen,
daB3 der visnu-dharma, d.h. die Religion des hinge-
bungsvollen Dienstes der Hochsten Personlichkeit Gottes,
fiir Menschen von gedankenvollem und philosophischem
Wesen bestimmt ist. Wenn man diese Neigung,
gedankenvoll zu sein, richtig verwendet, erreicht man die
Stufe, wo man seine Gedanken auf die Hochste
Personlichkeit Gottes richtet. Und wenn man stindig an
die Hochste Personlichkeit Gottes denkt, wird man vom
EinfluB der verunreinigenden Gemeinschaft mit der
materiellen Welt frei, und so findet man Frieden. Die Welt
befindet sich nur deshalb in einem Zustand der Unruhe,
weil es der menschlichen Gesellschaft an solchen
friedvollen Gottgeweihten fehlt. Solange man kein
Gottgeweihter ist, kann man nicht allen Lebewesen
gleichgesinnt sein. Ein Gottgeweihter sieht die Tiere, die
Menschen und alle anderen Lebewesen mit gleicher Sicht,
denn er weil}, dall jedes Lebewesen ein ewiger Teil des
Hochsten Herrn ist. In der ISopanisad wird erklirt, daB
jemand, der auf die Stufe gelangt ist, auf der er alle
Lebewesen als gleich ansieht, niemanden verabscheut
oder bevorzugt. Auch strebt der Gottgeweihte nicht nach
mehr Besitz, als er bendtigt. Deshalb werden die
Gottgeweihten akificana genannt, was bedeutet, daf3 sie in
jeder Lebenslage zufrieden sind. Es heifit, daBl ein
Gottgeweihter immer Gleichmut bewahrt, ganz gleich, ob
er sich im Himmel oder in der Holle befindet. Ein
Gottgeweihter ist an nichts interessiert, was nicht mit
seinem hingebungsvollen Dienst zu tun hat. Diese Art des

180

Lebens ist die Stufe der hochsten Vollkommenheit, von
der aus man in die spirituelle Welt, nach Hause, zu Gott,
zuriickkehren kann. Die Geweihten der Hochsten
Personlichkeit Gottes fiihlen sich insbesondere zur
Tugend, der hochsten materiellen Erscheinungsweise,
hingezogen, und ein qualifizierter brahmana ist der
Inbegriff dieser Tugend. Deshalb hilt sich der
Gottgeweihte an die brahmanische Lebensstufe. Er befaf3t
sich nicht gern mit den Erscheinungsweisen der
Leidenschaft und Unwissenheit, obwohl auch diese
Erscheinungsweisen vom Hochsten Herrn, Visnu,
ausgehen. Im  Srimad-Bhagavatam  werden  die
Gottgeweihten als nipuna-buddhayah bezeichnet, was
bedeutet, daB3 sie die Intelligentesten unter den Menschen
sind. Unbeeinflufit von Anhaftung und Haf, lebt der
Gottgeweihte voller Frieden und wird nicht durch
Leidenschaft oder Unwissenheit beirrt.

An dieser Stelle mag die Frage aufkommen, warum
sich ein Gottgeweihter zur Erscheinungsweise der Tugend
hingezogen fiihlen sollte, wenn er doch transzendental zu
allen materiellen Erscheinungsweisen ist. Die Antwort
lautet, daBl es entsprechend den verschiedenen
Erscheinungsweisen verschiedene Arten von Menschen
gibt. Diejenigen, die sich in der Erscheinungsweise der
Unwissenheit befinden, bezeichnet man als raksasas,
diejenigen in der Erscheinungsweise der Leidenschaft als
asuras und diejenigen in der Erscheinungsweise der
Tugend als suras oder Halbgotter. Diese drei Arten von
Menschen werden alle unter der Aufsicht des Hochsten
Herrn von der materiellen Natur geschaffen, doch dieje-
nigen, die sich in der Erscheinungsweise der Tugend
befinden, haben am ehesten die Moglichkeit, in die
spirituelle Welt erhoben zu werden und nach Hause, zu
Gott, zuriickzukehren.

So wurden alle Weisen, die sich am Ufer des Flusses
Sarasvatl versammelt hatten, um herauszufinden, wer die
hochste herrschende Gottheit sei, von allen Zweifeln
hinsichtlich der Verehrung S Visnus befreit. Sie alle
beschiftigten sich von da an im hingebungsvollen Dienst,
erreichten somit das Ziel ihrer Wiinsche und kehrten zu
Gott zuriick.

Wer den ernsthaften Wunsch hat, von aller materiellen
Verstrickung befreit zu werden, tut gut daran, ohne zu
zdgern Sukadeva Gosvamis SchluBfolgerung
anzunehmen, die er uns am Anfang des
Srimad-Bhagavatam mitteilt. Es heift an dieser Stelle, daB
das Horen des Srimad-Bhagavatam auf dem Weg zur Be-
freiung auBerordentlich hilfreich ist, da dieses Werk von
Sukadeva Gosvami gesprochen wurde. Diese Tatsache
wird seinerseits von Suta Gosvami bestdtigt: Wenn
jemand, der ziellos in der materiellen Welt umbherirrt,
bereit ist, den nektargleichen Worten Sukadeva Gosvamis
zuzuhoren, wird er mit Sicherheit zur richtigen
Schluf3folgerung gelangen. Einfach durch
hingebungsvollen Dienst fiir die Hochste Personlichkeit
Gottes wird er der ermiidenden Wanderung von Korper zu
Korper ein fiir alle Mal ein Ende bereiten kénnen. Mit
anderen Worten, durch richtiges Horen wird man im
liebenden hingebungsvollen Dienst Sri Visnus gefestigt
werden. Auf diese Weise wird der Gottgeweihte



unzweifelhaft von seiner Reise durchs materielle Dasein
erlost werden, und der Vorgang ist sehr einfach: Man muf3
den nektargleichen Worten Gehor schenken, die von
Sukadeva Gosvami in der Form des Srimad-Bhagavatam
gesprochen wurden.

Eine weitere wichtige Lehre, die wir aus dieser
Begebenheit ziehen konnen, ist, da3 man niemals denken
sollte, die Halbgotter, selbst Brahma oder giva, befinden
sich auf der gleichen Ebene wie ST Visnu. Tun wir dies,
so werden wir, wie das Padma Purana erklirt, auf der
Stelle zu Atheisten. Im Hari-vamsa, einer anderen
vedischen Schrift, wird gesagt, da} man ausschlielich die
Hochste Personlichkeit Gottes, Visnu, verehren sollte.
Deshalb mufl man stindig den Hare-Krsna-maha-mantra
oder einen anderen mantra zur Verehrung Visnus chanten.
Im Zweiten Canto des Srimad-Bhagavatam sagt Brahma:
"Siva und ich erfiillen unter der Fiihrung der Hochsten
Personlichkeit Gottes verschiedene Funktionen, die uns
der Herr Selbst zugewiesen hat." Auch im Caitanya-cari-
tamrta wird bestétigt, dal Krsna der einzige Meister ist
und daB die Lebewesen in den verschiedenen
Lebensformen alle Krsnas Diener sind.

In der Bhagavad-gita wird von Krsna, dem Hochsten
Herrn, bestitigt, da} es keine Wahrheit tiber Thm gibt.
Weil auch Sukadeva Gosvami auf die Tatsache
aufmerksam  machen  wollte, daB  von allen
visnu-tattva-Formen Krsna zu hundert Prozent die
Hochste Personlichkeit Gottes ist, erzdhlte er von einer
Begebenheit, die sich ereignete, als ST Krsna personlich
auf Erden gegenwirtig war.

Es begab sich einst, da} die Frau eines brahmana ein
Kind zur Welt brachte. Ungliicklicherweise jedoch starb
das Kind, gleich nachdem es bei der Geburt den Boden
beriihrt hatte. Der brahmana-Vater nahm sofort das tote
Kind und ging auf direktem Wege nach Dvaraka zum
Palast des Konigs. Er war sehr bestiirzt und erschiittert,
dal das Kind in Anwesenheit seiner jungen Eltern einen
solch frithen Tod erleiden muBte. Friiher, d.h. bis zur Zeit
von Sri Krsnas Erscheinen am Ende des Dvapara-yuga,
als es noch verantwortungsbewufite Konige gab, konnten
dem Herrscher sogar fiir den friihzeitigen Tod eines
Kindes, das in Anwesenheit seiner Eltern starb, Vorwiirfe
gemacht werden. Ahnlich verhielt es sich auch mit der
Verantwortlichkeit ~ des Konigs wihrend der
Regierungszeit Ramacandras. Wie wir im Ersten Canto
des Srimad-Bhagavatam erklirt haben, war der Konig in
solchem MaBe fiir das Wohlergehen der Biirger
verantwortlich, da er sogar dafiir sorgen mufite, daf in
seinem Konigreich keine iibermiBige Hitze oder Kilte
herrschte. Obwohl den Koénig keine Schuld traf, begab
sich der brahmana, der so friih sein Kind verloren hatte,
unverziiglich zum Tor des Palastes und klagte den Konig
mit folgenden Worten an: "Der gegenwirtige Konig,
Ugrasena, ist den brahmanas iibelgesinnt." Das genaue
Wort, das der brahmana gebrauchte, war brahma-dvisah.
Jemand, der den Veden, einem qualifizierten brahmana
oder der brahmana-Kaste im allgemeinen feindlich
gesinnt ist, wird als brahma-dvit bezeichnet. Dem Konig
wurde also vorgeworfen, ein brahma-dvit zu sein. Auch
wurde er angeklagt, Satha-dhi, nicht wirklich intelligent,
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zu sein. Der Fiihrer eines Staates muf} sehr intelligent sein,
um fiir das Wohl seiner Biirger sorgen zu konnen; doch
nach der Ansicht des brahmana verfiigte Konig Ugrasena
nicht iiber die geringste Intelligenz, obwohl er auf dem
Konigsthron safl. Deshalb bezeichnete er ihn auch als
lubdha, gierig. Konige oder Staatsoberhdupter, die gierig
und selbstsiichtig sind, sollten das hohe Amt der
Konigswiirde bzw. des Prisidenten nicht einnehmen. Aber
es ist nur natiirlich, daf} jemand, der die Stellung eines
Staatsoberhauptes erlangt hat, selbstsiichtig wird, wenn er
an materiellem Genufl hidngt. Deshalb gebrauchte der
brahmana auch das Wort visayatmanah.

Der brahmana bezichtigte den Konig auch, ein
ksatra-bandhu zu sein, womit ein Mensch gemeint ist, der
zwar in einer ksatriya-Familie oder einem Konigs-
geschlecht geboren wurde, aber nicht die Eigenschaften
einer solchen koniglichen Personlichkeit aufweist. Ein
Konig muf} die brahmanische Kultur beschiitzen und iiber
das Wohl seiner Untertanen wachen; er darf niemals aus
Anhaftung an materiellen Genuf3 gierig werden. Wenn
sich jemand als ksatriya oder Angehoriger des
koniglichen Standes ausgibt, ohne die erforderlichen
Eigenschaften zu besitzen, wird er nicht als ksatriya,
sondern als ksatra-bandhu bezeichnet. Ebenso wird
jemand, der als Sohn eines brahmana geboren wurde,
jedoch keine brahmanischen Eigenschaften besitzt, als
brahma-bandhu oder dvija-bandhu bezeichnet. Daraus
geht also hervor, daB man nicht allein seiner Herkunft
wegen als brahmana oder ksatriya gelten kann. Vielmehr
muf} man die fiir eine bestimmte Stellung notwendigen
Voraussetzungen erfiillen; erst dann wird man als
brahmana oder ksatriya anerkannt.

Der brahmana warf dem Konig also vor, das
Neugeborene sei wegen seiner Unfidhigkeit gestorben. Der
brahmana hielt den frithzeitigen Tod seines Kindes fiir
hochst unnatiirlich, und deshalb machte er den Konig
dafiir verantwortlich. In der vedischen Geschichte gibt es
auch Beispiele, wie ksatriya-Konige unverantwortlich
handelten und wie dann ein Gremium von brahmanas, das
von der Monarchie getragen wurde, den betreffenden
Konig absetzte. An all diesen Punkten wird deutlich, dafl
das Konigsamt zur Zeit der vedischen Kultur ein hohes
Mal an Verantwortung mit sich brachte.

Der brahmana sagte deshalb: "Niemand sollte einem
Konig, der von MiBgunst durchdrungen ist,
Ehrerbietungen oder Verehrung darbringen. Ein solcher
Konig verbringt seine Zeit damit, entweder im Wald Tiere
zu jagen und zu téten oder Untertanen fiir ihre Verbrechen
hinzurichten. Er kennt keine Selbstbeherrschung und hat
einen iiblen Charakter. Wenn die Biirger einen solchen
Konig verehren oder respektieren, werden sie niemals
gliicklich sein. Sie werden in Armut bleiben, ihr Leben
wird voller Angste und Sorgen sein, und deshalb werden
sie stets ungliicklich sein." Zwar hat die Politik der
Gegenwart das Konigsamt abgeschafft, aber der Président
wird nicht fiir das Wohl der Biirger verantwortlich
gemacht. Im gegenwiértigen Zeitalter, dem Kali-yuga, ist
es iiblich, daf sich jemand auf irgendeine Weise eine
Stimmenmehrheit verschafft und so in die hohe Stellung
des Staatsoberhauptes gelangt, wihrend das Leben der



Biirger, wie zuvor, voller Angste, Leid, Kummer und
Unzufriedenheit bleibt.

Auch das zweite Kind des brahmana kam tot zur Welt
und ebenso das dritte. Der brahmana hatte insgesamt neun
Kinder. Jedes von ihnen wurde tot geboren, und jedesmal
ging er zum Palasttor, um den Konig anzuklagen. Als der
brahmana zum neunten Mal kam, um dem Konig von
Dvaraka Vorwiirfe zu machen, waren auch Arjuna und
Krsna zugegen. Als Arjuna horte, wie ein brahmana den
Konig beschuldigte, ihn nicht gebiihrend zu beschiitzen,
wurde er neugierig und fragte: "Mein lieber brahmana,
wie kommst du dazu zu sagen, es gebe keine echten
ksatriyas, die die Biirger deines Landes beschiitzen? Gibt
es nicht einmal jemanden, der vorgibt, ein ksatriya zu
sein, und der Bogen und Pfeile trigt, um zumindest so zu
tun, als konne er seine Untertanen beschiitzen? Oder
denkst du, da} die Minner des koniglichen Geschlechts in
diesem Land allesamt ihre Zeit nur damit zubringen,
zusammen mit den brahmanas Opfer auszufiihren, ohne
jedoch Tapferkeit und Kraft zu besitzen?" Mit diesen
Worten wies Arjuna darauf hin, da} sich die ksarriyas
nicht einfach nur gemiitlich mit der Durchfiihrung von
vedischen Ritualen beschiftigen diirfen. Nein, sie miissen
mit aller Tapferkeit die Biirger beschiitzen. Da sich die
brahmanas mit spirituellen Tatigkeiten beschiftigen, wird
von ihnen nicht erwartet, dal sie physischer Arbeit
nachgehen. Sie miissen deshalb von den ksatriyas
beschiitzt werden, so da} sie bei ihren hoheren Pflichten
und Tétigkeiten nicht gestort werden.

Arjuna fuhr fort: "Wenn die brahmanas wider Willen
von ihren Frauen oder von ihren Kindern getrennt werden
und die ksatriya-Konige ihnen nicht helfen, dann sind
solche ksatriyas nicht hoher einzuschitzen als
Schauspieler." In einem Schauspiel auf der Biihne kann
ein Darsteller zwar die Rolle eines Konigs spielen, doch
niemand erwartet von einem solchen unechten Konig
wirkliche Vorteile. Ebenso ist ein Konig oder
Staatsfiihrer, der den Kopf des gesellschaftlichen Korpers
nicht zu schiitzen vermag, nichts anderes als ein
Schwindler. Solche Staatsoberhdupter bekleiden ihre
hohen Amter nur, um ihren eigenen Lebensunterhalt zu
bestreiten. "Mein lieber Herr", fuhr Arjuna fort, "ich
verspreche dir, daB ich deine Kinder beschiitzen werde,
und sollte mir dies nicht gelingen, werde ich mich in ein
loderndes Feuer stiirzen, damit die Unreinheit der Siinden,
die iiber mich gekommen ist, getilgt wird."

Als der brahmana diese Worte Arjunas vernahm,
entgegnete er: "Mein lieber Arjuna, Sri Balarima lebt
hier, doch Er konnte meine Kinder nicht beschiitzen, und
auch Sri Krsna weilt unter uns und konnte ihnen keinen
Schutz bieten. Es sind auch noch viele andere Helden
anwesend, wie Pradyumna und Aniruddha, die Bogen und
Pfeile mit sich tragen, doch auch sie waren nicht
imstande, meine Kinder zu beschiitzen." Der brahmana
gab damit deutlich zu verstehen, daB3 Arjuna nicht etwas
vollbringen konne, was fiir die Hochste Personlichkeit
Gottes unmoglich gewesen sei. Er hatte das Gefiihl,
Arjuna  verspreche etwas, was jenseits seiner
Moglichkeiten liege. Der brahmana sagte: "In meinen
Augen gleicht dein Versprechen dem eines unerfahrenen
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Kindes. Ich kann deinem Versprechen keinen Glauben
schenken."

Arjuna erkannte, da} der brahmana alles Vertrauen in
die ksatriya-Konige verloren hatte. Um ihm daher wieder
Zuversicht zu geben, sprach Arjuna in solcher Weise zu
ihm, dal} es schien, als tadle er sogar seinen Freund Si1
Krsna. In der Gegenwart von Krsna personlich und
einigen anderen Zuhorern wandte sich Arjuna vor allem
gegen Krsna und sagte: "Mein lieber brahmana, ich bin
weder Sankarsana noch Krsna, noch einer von Krsnas
Sohnen wie Pradyumna und Aniruddha. Mein Name ist
Arjuna, und ich trage den bekannten Gandiva-Bogen. Zu
Unrecht schmihst du mich, denn ich zog durch meine
Kiihnheit selbst Sivas Wohlgefallen auf mich. Damals, als
wir beide im Wald auf der Jagd waren, kidmpfte ich mit
giva, der als Jager vor mir erschienen war, und als ich ihn
mit meiner Stirke erfreute, gab er mir die Waffe, die als
paSupatastra bekannt ist. Zweifle also nicht an meiner
Tapferkeit. Ich werde dir deine Sohne zuriickbringen,
selbst wenn ich mit dem Tod in Person kdmpfen muf."
Als der brahmana Arjunas kithne Worte horte, liel er sich
irgendwie iiberzeugen, und so kehrte er nach Hause
zuriick.

Als die Frau des brahmana wieder ein Kind zur Welt
bringen sollte, rief der brahmana nach Arjuna, indem er
sagte: "Mein lieber Arjuna, bitte komm und rette mein
Kind!" Als Arjuna dies horte, machte er sich sogleich
bereit, indem er geweihtes Wasser beriihrte und heilige
mantras sprach, um seinen Bogen und seine Pfeile vor
Gefahr zu schiitzen. Er bewaffnete sich insbesondere mit
dem Pfeil, den Siva ihm geschenkt hatte. Auf dem Weg
dachte er an Siva und dessen groBle Gunst, und so erschien
er mit seinem Bogen Gandiva und verschiedenen anderen
Waffen vor dem Haus des brahmana.

Es scheint, als sei Arjuna die ganze Zeit iiber in
Dvaraka geblieben, weil er sein Versprechen, das er dem
brahmana gegeben hatte, erfiillen mufite. Als die Geburt
des Kindes bevorstand und Arjuna gerufen wurde, war es
tiefe Nacht. Wihrend Arjuna zum Haus des brahmana
ging, um bei der Geburt zugegen zu sein, dachte er an
Siva und nicht an seinen Freund Krsna. Er meinte, weil
Krsna nicht imstande gewesen sei, dem brahmana zu
helfen, sei es kliiger, bei Siva Zuflucht zu suchen. Dies ist
ein weiteres Beispiel eines Menschen, der Zuflucht bei
den Halbgottern sucht. In der Bhagavad-gita wird erklirt,
daB3 ein Mensch, der aufgrund von Gier und Lust seine
Intelligenz verliert, die Hochste Personlichkeit Gottes
vergiit und bei den Halbgéttern Zuflucht sucht (kamais
tais tair hrta jianah). Arjuna war natiirlich kein
gewohnliches Lebewesen, doch weil er mit Krsna
freundschaftlichen Umgang pflegte, glaubte er, Krsna sei
nicht imstande, den brahmana zu beschiitzen, und es sei
besser, wenn er sich an Siva wende. Wie sich spiter
jedoch herausstellen sollte, hatte Arjuna nicht den
geringsten Erfolg damit, daB er bei Siva statt bei Krsna
Zuflucht suchte. Arjuna jedoch tat sein Bestes, indem er
verschiedene mantras chantete und seinen Bogen bereit-
hielt, um das Haus des brahmana von allen Seiten zu
schiitzen.

Die Frau des brahmana gebar ein ménnliches Kind, das



sogleich, wie es natiirlich ist, zu schreien begann. Doch
plotzlich, nach wenigen Augenblicken, verschwanden
sowohl das Kind als auch Arjunas Pfeile in der Luft. Es
war ndmlich so, dal das Haus des brahmana in der Nihe
von Krsnas Palast lag und daB Krsna an allem, was
geschah und sich scheinbar Seiner Autoritit widersetzte,
Seinen Spal} hatte. Er war es auch, der Arjuna den Streich
gespielt hatte, das Kind des brahmana und die Pfeile
Arjunas - auch den Pfeil givas, auf den Arjuna so stolz
war - verschwinden zu lassen. Tad
bhavaty-alpa-medhasam: Weniger Intelligente suchen aus
Verwirrung Zuflucht bei den Halbgéttern und sind mit
den Segnungen zufrieden, die diese ihnen gewihren.

In der Gegenwart Sri Krsnas und anderer begann der
brahmana sogleich, Arjuna anzuklagen: "Ein jeder sehe
meine Dummbheit! Ich habe den Worten Arjunas vertraut,
der ein Schwichling ist und sich auf nichts versteht aufler
auf falsche Versprechungen. Wie konnte ich nur so dumm
sein, Arjuna zu glauben! Er versprach, mein Kind zu
beschiitzen, obwohl selbst Pradyumna, Aniruddha, Sri
Balarama und Sri Krsna dies nicht vermochten. Wenn
schon diese grofen Personlichkeiten nicht in der Lage
waren, meine Kinder zu retten, wer konnte es dann tun?
Verwiinscht sei daher Arjuna wegen seines falschen
Versprechens, verwiinscht sei sein beriihmter Bogen
Gandiva und seine Unverschimtheit, mit der er
behauptete, michtiger als Sri Balarama, Sri Krsna,
Pradyumna und Aniruddha zu sein. Niemand vermag
mein Kind zu retten, denn es ist bereits auf einen anderen
Planeten gebracht worden. Aus reiner Torheit nur dachte
Arjuna, er konne mein Kind von einem anderen Planeten
zuriickholen."

Als Arjuna so von dem brahmana verflucht worden war,
erméchtigte er sich mit einer mystischen yoga-Kraft, die
es ihm ermoglichte, zu jedem beliebigen Planeten zu
reisen. Auf diese Weise wollte er versuchen, das Kind des
brahmana zu finden. Wie aus dieser Aussage hervorgeht,
beherrschte Arjuna die mystische Kraft, mit deren Hilfe
die yogis nach Belieben zu jedem Planeten reisen konnen.

Als erstes begab er sich zu dem Planeten Yamaloka,
auf dem Yamaraja, der Herr des Todes, lebt. Er konnte
jedoch das Kind trotz allen Suchens nicht finden.
Darauthin begab er sich sofort zum Planeten des
Himmelskonigs Indra, doch als er das Kind auch dort
nicht finden konnte, begab er sich zum Planeten des Feu-
ergottes, Nairrti, und von dort zum Mond. Er setzte seine
Suche auf Vayuloka und Varunaloka fort, und als auch
dort das Kind nicht aufzufinden war, ging er hinab zum
Planeten Rasatala, dem niedrigsten Planetensystem im
Universum. Nachdem Arjuna all diese Planeten bereist
hatte, begab er sich schlielich nach

Brahmaloka, wohin nicht einmal die mystischen yogis
gehen konnen. Arjuna besall diese Kraft dank Krsnas
Gnade, und so lieB er alle himmlischen Planeten hinter
sich und suchte Brahmaloka auf. Als er das Kind jedoch
nirgends finden konnte, obwohl er alle nur denkbaren
Planeten durchforscht hatte, wollte er sich ins Feuer
stiirzen, wie er es dem brahmana fiir den Fall versprochen
hatte, daB es ihm nicht gelingen sollte, das Kind
zuriickzubringen. Sri Krsna jedoch war Arjuna sehr
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wohlgesinnt, denn Arjuna war Sein vertrautester Freund,
und so brachte Er ihn davon ab, sich wegen dieser
Schande ins Feuer zu stiirzen. Krsna gab ihm zu
verstehen, da3 es indirekt auch Ihm, Krsna, schaden
wiirde, wenn Sein Freund Arjuna eine solche
Verzweiflungstat beginge. Sri Krsna konnte Arjuna davon
abbringen, indem Er ihm versicherte, da Er das Kind
wieder auffinden werde. Er sagte zu Arjuna: "Begehe
nicht torichterweise Selbstmord."

Nachdem S17 Krsna so zu Arjuna gesprochen hatte, rief
Er Seinen transzendentalen Streitwagen herbei, bestieg
ihn mit Arjuna und lenkte ihn nach Norden. S Krsna, die
allmichtige Hochste Personlichkeit Gottes, hitte das Kind
natiirlich ohne weiteres zuriickbringen konnen, doch wir
miissen stets bedenken, dal Er die Rolle eines
gewohnlichen Menschen spielte. Ebenso wie ein Mensch
eine Anstrengung unternehmen muf}, um ein bestimmtes
Ergebnis zu erzielen, machte Sich auch S Krsna wie ein
gewohnlicher Mensch oder wie Sein Freund Arjuna auf
den Weg und verlieB Dvaraka, um das Kind des
brahmana zuriickzuholen. Als Krsna, einem Menschen
dhnlich, unter den Menschen erschien und Seine
transzendentalen Spiele entfaltete, zeigte Er deutlich, dal3
keine Personlichkeit groB3er ist als Er. "Gott ist gro3", das
ist die Definition der Hochsten Personlichkeit Gottes. So
bewies Krsna, da es - zumindest wihrend Seiner
Gegenwart in der materiellen Welt - keine grofere
Personlichkeit im Universum gab als Thn.

Krsna fuhr mit Arjuna nordwirts und lieB viele
Planetensysteme hinter Sich. Im Srimad-Bhagavatam
werden diese Planetensysteme als sapra-dvipa bezeichnet.
Dvipa bedeutet "Insel". Die Planeten werden in den
vedischen Schriften manchmal als dvipas bezeichnet. Der
Planet zum Beispiel, auf dem wir Ileben, heifit
Jambudvipa. Der Weltraum wird als grofer Ozean aus
Luft betrachtet, in dem sich viele Inseln befinden, namlich
die Planeten. Auf jedem dieser Planeten gibt es auch
Ozeane. FEinige bestehen aus Salzwasser, andere aus
Milch, wieder andere aus Alkohol, Butterfett oder Ol. So
sind auch die Gebirge der einzelnen Planeten und die
Atmosphiren, von denen die Planeten umgeben sind, von
unterschiedlichster Art.

Krsna lie3 all diese Planeten hinter Sich und erreichte
die Umhiillung des Universums. Diese Umbhiillung wird
im  Srimad-Bhagavatam als  "groBe  Dunkelheit"
beschrieben. Die ganze materielle Welt wird als Ort der
Dunkelheit beschrieben. Der offene Weltraum wird zwar
von den Strahlen der Sonne erhellt, doch in der
Umbhiillung ist es vollig dunkel, weil dort kein Sonnenlicht
hingelangt. Als Krsna auf die Umbhiillung des Universums
zufuhr, schienen die vier Pferde, die Seinen Wagen zogen
- Saibya, Sugriva, Meghapuspa und Balahaka -, vor der
Dunkelheit zuriickzuschrecken. Dal} die Pferde scheuten,
ist ebenfalls ein Teil der transzendentalen Spiele Sii
Krsnas, denn Seine Pferde sind nicht gewohnliche Pferde.
Wie hitten sie sonst durch das ganze Universum laufen
und dann in die umhiillenden Schichten -eindringen
konnen? Ebenso wie Krsna transzendental ist, sind auch
Sein Streitwagen, Seine Pferde und alles andere, was mit
Ihm verbunden ist, transzendental, d.h. jenseits der



Erscheinungsweisen der materiellen Welt. Wir miissen
uns stets vor Augen halten, dal Krsna die Rolle eines
gewohnlichen Menschen spielte, und so spielten auch
Krsnas Pferde, wie es Sein Wille war, die Rolle
gewohnlicher Pferde, als sie zogerten, in die Dunkelheit
zu laufen.

Krsna ist auch als YogeSvara bekannt, wie dies am
Ende der Bhagavad-gita bestitigt wird. Yogesvara hari:
Alle mystischen Krifte befinden sich unter Seiner
Kontrolle. Auch heute noch gibt es Menschen, die
mystische Krifte beherrschen, und manchmal vollbringen
sie eindrucksvolle Wundertaten; Krsna aber ist der
Meister aller mystischen Krifte. Deshalb schleuderte Er,
als Er sah, da Seine Pferde vor der Dunkelheit
zuriickschreckten, Sein Feuerrad, das Sudar§ana-cakra,
los, das den Raum tausendmal heller erleuchtete als das
Sonnenlicht. Die Dunkelheit der Umbhiillung des
Universums ist ebenfalls eine Schopfung Krsnas, und das

SudarSana-cakra ist Krsnas stindiger Begleiter. So
durchdrang Krsna die Finsternis, indem Er das
Sudar§ana-cakra vor Sich herfliegen lief. Das

Srimad-Bhagavatam sagt an dieser Stelle, daB das
Sudar§ana-cakra die Dunkelheit durchdrang, genau wie
ein Pfeil von Sri Ramacandras Sarnga-Bogen das Heer
Ravanas durchdrang. Su bedeutet "sehr gut", und darsana
bedeutet "Sicht". Dank der Gnade von SiT Krsnas
Feuerrad SudarSana kann alles sehr gut gesehen werden,
und nichts bleibt in Dunkelheit. Auf diese Weise also
durchquerten Krsna und Arjuna den weiten Bereich der
Dunkelheit, die die materiellen Universen bedeckt.

Dann gewahrte Arjuna das strahlende Licht des
brahmajyoti. Das brahmajyoti befindet sich auerhalb der
Bedeckung der materiellen Universen, und da wir es mit
unseren gegenwdrtigen Augen nicht sehen konnen, wird
es manchmal als avyakta bezeichnet. Diese spirituelle
Ausstrahlung ist das letztliche Ziel derjenigen
Unpersonlichkeitsanhédnger, die man Vedantisten nennt.
Eine weitere Bezeichnung fiir das brahmajyoti lautet
ananta-param, was darauf hinweist, dal es unbegrenzt
und unergriindlich ist. Als Krsna und Arjuna den Bereich
des brahmajyoti erreichten, mufite Arjuna die Augen
schlieBen, weil er das gleiBende Licht nicht ertragen
konnte. Auf welche Weise Krsna und Arjuna das
brahmajyoti erreichten, wird im Hari-vamsa geschildert.
In diesem Teil der vedischen Schriften finden wir die
folgenden Worte Krsnas an Arjuna: "Mein lieber Arjuna,
die gleifenden Strahlen des transzendentalen Lichts, das
du siehst, ist die Ausstrahlung Meines Korpers. O
Oberhaupt der Nachkommen Bharatas, Ich Selbst bin das
brahmajyoti." So wie der Sonnenplanet und das
Sonnenlicht nicht voneinander zu trennen sind, sind auch
Krsna und die Strahlen Seines Korpers, das brahmajyoti,
nicht voneinander zu trennen. Dies ist der Grund, warum
Krsna sagt, Er Selbst sei das brahmajyoti. Dies wird im
Hari-vamsa deutlich zum Ausdruck gebracht, wo Krsna
sagt: aham sah. Das brahmajyoti setzt sich aus winzigen
Teilchen zusammen, den spirituellen Funken oder
Lebewesen, die man auch als citkana bezeichnet. Der
vedische Ausspruch so 'ham ("Ich bin das brahmajyoti")
kann sich auch auf die Lebewesen beziehen, die sich
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ebenfalls als Teile des brahmajyoti bezeichnen konnen.
Krsna erkldrt weiter im Hari-vamSa: "Das brahmajyoti ist
eine Erweiterung Meiner spirituellen Energie."

Krsna sagte zu Arjuna: "Das brahmajyoti liegt jenseits
des Bereichs Meiner dufleren Energie, maya-sakti.” Wenn
man sich in der materiellen Welt befindet, kann man die
Brahman-Ausstrahlung  nicht ~ wahrnehmen.  Diese
Ausstrahlung ist also in der materiellen Welt nicht
manifestiert, sondern nur in der spirituellen Welt. Das ist
die Erklirung des Begriffs vyakta-avyakta. In der
Bhagavad-gita (8.20) heiit es: avyakto 'vyaktat
sanatanah. "Beide Energien sind ewig manifestiert.*

Als nichstes begaben sich S Krsna und Arjuna in ein
riesiges spirituelles Gewisser. Dieses spirituelle Gewésser
wird Karanarnava-Ozean oder Viraja genannt, was
bedeutet, dal dieser Ozean der Schopfungsursprung der
materiellen Welt ist. Im Mrtyuiijaya Tantra, einer
vedischen Schrift, findet sich eine ausfiihrliche
Beschreibung des Karana-Ozeans, des Viraja. Es heif3it
dort, dal das hochste Planetensystem in der materiellen
Welt Satyaloka, oder Brahmaloka, ist und daf sich
jenseits davon Rudraloka und Maha-Visnuloka befinden.
Im Zusammenhang mit Maha-Visnuloka heifit es in der
Brahma-sarhita: yah karanarnava-,jale bhajati sma
voga. "Maha-Visnu liegt auf dem Karana-Ozean. Wenn
Er ausatmet, treten unzihlige Universen ins Dasein, und
wenn Er einatmet, gehen sie wieder in Ihn ein." Auf diese
Weise wird die materielle Schopfung hervorgebracht und
wieder zuriickgezogen. Als Krsna und Arjuna in das
Wasser des Karana-Ozeans fuhren, schien ein heftiger
Orkan transzendentaler Ausstrahlung im Anzug zu sein,
und das Wasser des Ozeans war sehr aufgewiihlt. Durch
Sri Krsnas Gnade bekam Arjuna die einzigartige
Gelegenheit, die Schonheit des Karana-Ozeans zu sehen.

Begleitet von Krsna, erblickte Arjuna im Wasser einen
gewaltigen Palast, und er erblickte Tausende von Pfeilern
und Sdulen aus kostbaren Juwelen, die in einzigartiger
Schonheit leuchteten und funkelten, so dal Arjuna bei
ihrem Anblick wie gebannt war. Im Innern des Palastes
sahen Krsna und Arjuna die gigantische Gestalt
Anantadevas, der auch als Sesa bekannt ist. Si1
Anantadeva, gesanéga, hatte die Gestalt einer groBen
Schlange mit Tausenden von K&pfen, von denen jeder mit
funkelnden Juwelen geschmiickt war, die ein strahlendes
Licht verbreiteten. Anantadeva besall auf jedem Seiner
Kopfe zwei Augen, die sehr furchterregend aussahen;
Sein Korper war weill wie der Berggipfel von Kailasa, der
immer von Schnee bedeckt ist, und Sein Hals hatte, genau
wie Seine Zungen, eine blaue Tonung. Auf diese Weise
bekam Arjuna die Gestalt Sesanagas zu Gesicht, und auf
dem weichen, weiBen Korper Sesanagas lag wohlgebettet
Sr1 Maha-Visnu. Arjuna sah die alldurchdringende und
michtige Groe Maha-Visnus, und er verstand, daf} die
Hochste Personlichkeit Gottes in dieser Form als
Purusottama bezeichnet wird. Sein Name lautet
Purusottama, "der Beste", die Hochste Personlichkeit
Gottes, weil aus IThm eine weitere Gestalt Visnus hervor-
geht, die in der materiellen Welt als Garbhodakasay1
Visnu bezeichnet wird. Purusottama, die Gestalt des
Hochsten Herrn als Maha-Visnu, befindet sich jenseits der



materiellen Welt. Deshalb nennt man Thn auch Uttama.
Tama bedeutet "Dunkelheit”, und ut bedeutet "liber" oder
"transzendental". Uttama bedeutet also "iiber der
Dunkelheit der materiellen Welt stehend". Arjuna sah
auch, daff die Korpertonung Purusottamas, Maha-Visnus,
dunkel war wie eine frische Wolke in der Regenzeit. Er
war in wunderschone gelbe Gewidnder gekleidet. Auf
Seinem Antlitz lag stets ein bezauberndes Licheln, und
Seine Augen, die den Bliitenblittern von Lotosblumen
glichen, waren von lieblicher Schonheit. Maha-Visnus
Helm war mit kostbaren Juwelen reich verziert, und Seine
prachtvollen Ohrringe unterstrichen die Schonheit Seines
lockigen Haars. Maha-Visnu hatte acht Arme, die sehr
lang waren und Thm bis an die Knie reichten; Seinen Hals
schmiickte das Kaustubha-Juwel, und auf Seiner Brust
war das Srivatsa-Zeichen zu sehen, das den Aufenthaltsort
der Gliicksgottin kennzeichnet. Dazu trug der Herr eine
Girlande aus Lotosblumen, die Ihm bis an die Knie
reichte. Diese lange Girlande wird vaijayant genannt.

In nichster Ndhe des Herrn standen Seine personlichen
Gefihrten, Nanda wund Sunanda, und auch das
Sudar§ana-cakra in Person war anwesend. Wie in den
Veden erklirt wird, besitzt der Herr unzédhlige Energien,
und hier nun wurde Er von den Personifikationen dieser
Energien umgeben. Die bedeutendsten waren: pusti, die
Energie der Erndhrung, sr7, die Energie der Schonheit,
kirti, die Energie des Ruhmes, und agja, die Energie der
materiellen Schopfung. All diese Energien sind den
Verwaltern der materiellen Welt, ndmlich Brahma, Siva
und Visnu, und den Konigen der himmlischen Planeten,
wie Indra, Candra, Varuna und dem Sonnengott, verliehen
worden. Mit anderen Worten, all diese Halbgotter, die
vom Herrn mit bestimmten Energien erméchtigt worden
sind, beschiftigen sich im transzendentalen liebevollen
Dienst der Hochsten Personlichkeit Gottes. Die Form
Maha-Visnus ist eine Erweiterung von Krsnas Korper.
Dies bestitigt auch die Brahma-samhita, wo erklirt wird,
dal Maha-Visnu ein Teil einer vollstindigen Erweiterung
Krsnas ist. All diese Erweiterungen sind von der
Personlichkeit Gottes nicht verschieden, aber weil Krsna
in der materiellen Welt erschienen ist, um Seine Spiele in
der Rolle eines Menschen zu entfalten, brachten Er und
Arjuna Maha-Visnu sogleich ihre Ehrerbietungen dar,
indem sie sich vor Thm  verneigten. Im
Srz‘mad-Bhdgavatam heifit es, daf}

Sii Krsna Maha-Visnu Ehrerbietungen darbrachte.
Dies bedeutet, dal Er Maha-Visnu nur deshalb
Ehrerbietungen darbrachte, weil Maha-Visnu nicht von
Ihm Selbst verschieden ist. Dal3 Krsna Maha-Visnu
Ehrerbietungen darbrachte, hat jedoch nichts mit der Art
der Verehrung zu tun, die als ahangraha-updasanda bekannt
ist und die den Menschen empfohlen wird, die versuchen,
sich selbst

durch das Opfer des Wissens in die spirituelle Welt zu
erheben. Dies wird ebenfalls in der Bhagavad-gita erklirt:
Jjiiana-yajiiena capy anye yajanto mam upasate.

Fir Krsna bestand eigentlich keine Notwendigkeit,
Maha-Visnu Ehrerbietungen darzubringen, doch weil Er
der hochste Lehrer ist, wollte Er Arjuna zeigen, wie man
Maha-Visnu Ehre erweisen muf. Arjuna jedoch wurde
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von groBer Furcht erfiillt, als er diese gigantische Form
der Gesamtheit alles Existierenden sah, die sich mit nichts
in der materiellen Welt vergleichen 14t. Als Arjuna sah,
wie Krsna Maha-Visnu Ehrerbietungen darbrachte, folgte
er sogleich Seinem Beispiel und stand sodann mit
gefalteten Héanden vor dem Herrn. Maha-Visnu war sehr
erfreut, und mit wohlwollendem Lécheln sagte Er in
Seiner gigantischen Gestalt: "Mein lieber Krsna und Mein
lieber Arjuna, Ich habe Mich sehr danach gesehnt, euch
zu sehen, und deshalb entfiihrte Ich die Kinder des
brahmana und behielt sie hier. So hoffte Ich, daf} ihr zu
Meinem Palast kommen wiirdet. Thr seid als Meine
Inkarnationen in der materiellen Welt erschienen, um die
Macht der Didmonen zu verringern, die auf der Welt
lastete. Da ihr nun diese unerwiinschten Ddmonen alle
getdotet habt, bitte Ich euch, wieder zu Mir
zuriickzukehren. Thr beide seid Inkarnationen des groflen
Weisen Nara-Narayana. Obwohl ihr in euch selbst
vollkommen seid, lehrt ihr die grundlegenden Prinzipien
wahrer Religion, um die Gottgeweihten zu beschiitzen, die
Dédmonen zu vernichten und vor allem um die religiésen
Prinzipien wieder einzufiihren, so da3 die Menschen der
Welt eurem Beispiel folgen konnen, um so ein friedvolles
und gliickliches Leben zu erlangen."

SchlieBlich erwiesen Sri Krsna und Arjuna Maha-Visnu
noch einmal ihre Ehrerbietungen, nahmen die Kinder des
brahmana mit sich und kehrten auf dem gleichen Wege,
auf dem sie in die spirituelle Welt gekommen waren, nach
Dvaraka zuriick. Dort angekommen, begaben sich Krsna
und Arjuna zum brahmana und lbergaben ihm seine
Sohne, die mittlerweile alle grol geworden waren.

Arjuna jedoch erinnerte sich voller Verwunderung an
seinen Besuch in der transzendentalen Welt, den er nur
der Gnade Sii Krsnas zu verdanken hatte. Und durch
Krsnas Gnade konnte er auch verstehen, dafl alles
Wunderbare, was es in der materiellen Welt gibt, nichts
anderes als eine Erweiterung des Herrn ist. Jeglicher
Wohlstand, den ein Mensch in der materiellen Welt sein
eigen nennt, ist Krsnas Barmherzigkeit zu verdanken.

Deshalb sollten wir immer im Krsna-BewuBtsein
verankert sein und Sii Krsna all unsere Dankbarkeit
zeigen, denn alles, was wir besitzen, ist Seine
Barmherzigkeit.

Arjunas wundervolles Erlebnis, das ihm durch Krsnas
Gnade zukam, war eines der vielen Tausende von Spielen,
die Krsna wihrend Seines Aufenthaltes in der materiellen
Welt offenbarte. Seine Spiele waren alle einzigartig und
finden in der Weltgeschichte nicht ihresgleichen. Obwohl
sie eindeutig bewiesen, daBl Krsna die Hochste
Personlichkeit Gottes ist, verhielt Er Sich wihrend Seines
Erscheinens auf der Erde wie ein gewohnlicher Mensch,
der vielen weltlichen Pflichten nachkommen muf}. Er
spielte die Rolle eines vorbildlichen Haushilters, und
obwohl Er mehr als 16 000 Frauen, 16 000 Palédste und
160 000 Kinder hatte, brachte Er viele Opfer dar, um den
koniglichen Stand zu lehren, wie man in der materiellen
Welt zum Wohl der Menschheit leben muf}. Als die voll-
kommene, hochste Personlichkeit erfiillte Er die Wiinsche
eines jeden, angefangen mit den brahmanas, den
erhabensten Personlichkeiten in der Gesellschaft, bis



hinunter zu den gewdhnlichen Lebewesen und den
niedrigsten der Menschen. So wie es Konig Indra obliegt,
iiber der ganzen Welt Regen niedergehen zu lassen, um
jedes Lebewesen zu erfreuen, so erfreut Sri Krsna
Seinerseits jedes Lebewesen, indem Er iiberall Seine
grundlose Barmherzigkeit verteilt. Seine Mission bestand
darin, die Gottgeweihten zu beschiitzen und die
ddmonischen Konige zu vernichten, und so totete Er
Tausende und Abertausende von Damonen. Einige totete
Er personlich, und andere wurden von Arjuna getotet, den
Er dazu beauftragte. Gleichzeitig iiberantwortete Er vielen
frommen Konigen, wie beispielsweise Yudhisthira, die
Regelung des Weltgeschehens. Durch Seinen gottlichen
Willen setzte Er die Regierung Konig Yudhisthiras ein,
und so herrschte iiberall Ruhe und Frieden.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
88. Kapitel des Krsna-Buches: "Die unvergleichliche
Macht Sri Krsnas".
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89 / AbschlieBende Darstellung der
Spiele Sr1 Krsnas

Nachdem Arjuna aus dem spirituellen Konigreich
zuriickgekehrt war, das er in Begleitung Krsnas hatte
besuchen diirfen, erfiillte ihn tiefste Verwunderung. Er
konnte nicht vergessen, wie er, obwohl nur ein
gewohnliches Lebewesen, durch Krsnas Gnade die
Gelegenheit bekommen hatte, die spirituelle Welt zu se-
hen. Und nicht nur das, es war ihm sogar vergonnt
gewesen, mit eigenen Augen den urspriinglichen
Maha-Visnu, die Ursache der materiellen Schopfung, zu
sehen. Es heit, da Krsna Vrndavana niemals verldf3it
(vrndavanam parityajya na padam ekamn gacchati). Krsna
ist vollkommen in Mathura, vollkommener in Dvaraka
und am vollkommensten in Vrndavana. Krsnas Spiele in
Dvaraka werden von Seiner Erweiterung Vasudeva
vollfiihrt, aber dennoch besteht zwischen Seiner
Vasudeva-Erweiterung, die Er in Mathura und Dvaraka
offenbart, und der urspriinglichen Form Krsnas in
Vrndavana kein Unterschied. Wie zu Beginn dieses
Buches erklirt wurde, wird Krsna, wenn Er erscheint, von
all Seinen Inkarnationen, vollstindigen Teilerweiterungen
und Teilen Seiner vollstindigen Teilerweiterungen
begleitet. Einige Seiner Spiele werden daher nicht vom
urspriinglichen Krsna Selbst offenbart, sondern von
Seinen vielfachen Erweiterungen und vollstindigen
Inkarnationen. Arjuna war deshalb verwirrt und fragte
sich, wie es kam, daB Krsna in die spirituelle Welt zu
Karanarnavasayl Visnu ging. Die Fragen in diesem
Zusammenhang werden in den Kommentaren von Srila
Visvanatha Cakravartl Thakura ausfiihrlich erortert.

Den Worten Maha-Visnus ist zu entnehmen, da3 Er
Sich sehr danach sehnte, Krsna zu sehen. Hier konnte sich
die folgende Frage erheben: Maha-Visnu hatte zweifellos
nach Dvaraka gehen miissen, um die Sohne des brahmana
zu entfithren. Warum also sah Er Krsna nicht in Dvaraka?
Eine mogliche Antwort ist, da3 Krsna nicht einmal von
Maha-Visnu, der im Ozean der Ursachen in der spi-
rituellen Welt liegt, gesehen werden kann, solange es
Krsna Thm nicht erlaubt. So kam es, da Maha-Visnu
nacheinander alle Sohne des brahmana gleich nach ihrer
Geburt entfiihrte, denn Er hoffte, dal Krsna personlich zu
Ihm kommen wiirde, um sie zuriickzuholen, und daf3 Er
Krsna auf diese Weise wiirde sehen konnen. Aber warum
ist Maha-Visnu dann personlich nach Dvaraka gegangen,
wenn Er Krsna dort sowieso nicht sehen konnte? Warum
schickte Er nicht einfach einen Seiner Gefihrten, um die
Sohne des brahmana zu entfiihren? Auf diese Frage 1aft
sich antworten, dal es sehr schwierig war, in Krsnas
Gegenwart den Bewohnern Dvarakas Leid zuzufiigen.
Deshalb wire es fiir keinen von Maha-Visnus Gefihrten
moglich gewesen, die Sohne des brahmana zu rauben,
und so mufte Maha-Visnu personlich kommen, um sie zu
holen.

In diesem Zusammenhang gibt es eine weitere Frage:
Wie kommt es, da3 die Hochste Personlichkeit Gottes, die
als brahmanya-deva, der verehrenswerte Herr der
brahmanas, bekannt ist, bereit war, einem brahmana
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nacheinander alle neun SoOhne fortzunehmen und ihn
dadurch in so grofles Leid zu stiirzen? Die Antwort lautet,
dal Sich Maha-Visnu so sehr danach sehnte, Krsna zu
sehen, da3 Er Sich nicht einmal scheute, einem brahmana
Kummer zu bereiten. Obwohl es eigentlich unzuléssig ist,
einem brahmana Leid zuzufiigen, war St Visnu bereit,
alles zu tun, um Krsna zu sehen - so sehr sehnte Er Sich
nach Thm. Er sah voraus, dal der brahmana jedesmal,
wenn er einen Sohn verlor, zum Palasttor gehen und dem
Konig vorwerfen wiirde, dal er die brahmanas nicht
beschiitzen konne und deshalb ungeeignet sei, auf dem
Konigsthron zu sitzen. Es war also Maha-Visnus Plan, da
der brahmana die ksatriyas und Krsna anklagen wiirde, so
daB Krsna verpflichtet wire, zu Thm zu kommen und die
Sohne des brahmana zuriickzuholen.

Aus der obigen Aussage ergibt sich eine weitere
Frage: Wenn Maha-Visnu Krsna nicht sehen kann, wieso
war Krsna dann am Ende verpflichtet, zu Maha-Visnu zu
gehen, um die Sohne des brahmana zuriickzuholen? Die
Antwort ist, da} Krsna im Grunde nicht wegen der S6hne
des brahmana zu Maha-Visnu fuhr, sondern nur um
Arjunas willen. Arjuna war namlich entschlossen gewe-
sen, sich ins Feuer zu stiirzen, um sich das Leben zu
nehmen, doch weil Krsnas Freundschaft mit Arjuna so
eng war, hatte ihn Krsna um alles in der Welt beschiitzen
wollen. Arjuna jedoch hitte seinen Entschlul nicht
gedndert, wenn die Sohne des brahmana nicht wieder
erschienen wiren. Deshalb hatte ihm Krsna versprochen:
"Ich werde die Sohne des brahmana zuriickholen.
Versuche nicht, dir das Leben zu nehmen."

Wenn Sich SiT Krsna nur zu Sri Visnu begeben hiitte,
um die Sohne des brahmana zuriickzufordern, hitte Er
nicht gewartet, bis alle neun S6hne verschwunden waren.
Doch als schlieBlich auch der neunte Sohn von
Maha-Visnu geholt wurde und Arjuna wegen seines
Versprechens, das er nicht hatte halten konnen, ins Feuer
gehen wollte, entschlof Sich Krsna angesichts der ernsten
Situation, mit Arjuna Maha-Visnu aufzusuchen. Es heif3t,
daB Arjuna eine ermichtigte Inkarnation Nara-Narayanas
ist. Er wird manchmal sogar Nara-Narayana genannt. Die
Nara-Narayana-Inkarnation ist ebenfalls eine vollstindige
Erweiterung S Visnus. Daher muf3 Arjuna, als er mit S
Krsna Maha-Visnu besuchte, dies in seiner Eigenschaft als
Nara-Narayana getan haben, dhnlich wie Krsna in Seinem
Aspekt als Vasudeva handelte, als Er Seine Spiele in
Dvaraka offenbarte.

Nach seinem Besuch in der spirituellen Welt kam
Arjuna zu dem Schluf}, daf jegliche Art des Reichtums,
den man in der materiellen oder spirituellen Welt besitzen
kann, nichts anderes als ein Geschenk Sr Krsnas ist. S
Krsna manifestiert Sich in den verschiedensten Formen,
die in visnu-tattva und jiva-tattva unterteilt werden. Das
visnu-tattva wird auch als svamsa bezeichnet und das jiva-
tattva als vibhinnamsa. Deshalb kann Er Sich in Seinen
transzendentalen Spielen ganz nach Wunsch sowohl als
Svams$a- als auch als  vibhinnarmsa-Erweiterung
manifestieren, und dennoch bleibt Er immer die
urspriingliche Hochste Personlichkeit Gottes.

Die Beschreibung der transzendentalen Spiele Krsnas
wird im Neunzigsten Kapitel des Zehnten Cantos des



Srimad-Bhagavatam abgeschlossen. Mit diesem Kapitel
wollte Sukadeva Gosvami beschreiben, wie Krsna
gliicklich und in aller Vollkommenheit in Dvaraka lebte.
Krsnas Vollkommenheit der Stirke wurde bereits in
Seinen vielen Spielen offenbart, und in der Folge soll
beschrieben werden, wie das Leben in Dvaraka Krsnas
Vollkommenheiten des Reichtums und der Schonheit
entfaltete. In der materiellen Welt, die nur eine verzerrte
Spiegelung der spirituellen Welt ist, gelten Reichtum und
Schonheit als die bedeutendsten aller Vollkommenheiten,
und wihrend Krsna daher als Hochste Personlichkeit
Gottes auf der FErde weilte, fanden  Seine
Vollkommenheiten des Reichtums und der Schonheit in
allen drei Welten nicht ihresgleichen. Krsna erfreute Sich
der Gemeinschaft von 16 000 schonen Frauen, und was
sehr bedeutsam ist - Er war ihr einziger Gemahl. In
diesem Zusammenhang wird besonders hervorgehoben,
dal Er der einzige Gemahl von 16 000 Koniginnen war.
Natiirlich ist es bereits einige Male vorgekommen, daf} ein
méchtiger Konig Hunderte von Koniginnen besaf3, doch
obwohl ein solcher Konig der einzige Ehemann so vieler
Frauen war, konnte er niemals mit ihnen allen zur
gleichen Zeit zusammensein. Krsna jedoch erfreute Sich
all Seiner sechzehntausend Frauen gleichzeitig.

Man konnte einwenden, auch yogis seien fahig, ihren
Korper zu vervielfachen. Die Erweiterungen der yogis und
die SrT Krsnas sind jedoch keineswegs von gleicher Art.
Krsna wird auch Yogesvara, der Meister aller yogis,
genannt. In den vedischen Schriften wird beschrieben, dafl
sich der yogi Saubhari Muni in acht Formen erweitern
konnte. Solche Erweiterungen sind jedoch mit den "Er-
weiterungen" beim Fernsehen zu vergleichen. Das
Fernsehbild wird in millionenfachen Erweiterungen
wiedergegeben, doch diese Erweiterungen konnen sich
niemals unabhidngig voneinander bewegen. Sie sind
lediglich Abbilder des urspriinglichen Bildes und koénnen
sich deshalb auch nur so bewegen wie das urspriingliche
Bild. Krsnas Erweiterungen dagegen sind nicht materiell
wie die beim Fernsehen oder wie die eines yogi. Narada
sah daher bei seinen Besuchen in Krsnas Paldsten, daf3
Krsna in Seinen verschiedenen Erweiterungen in jedem
einzelnen der Paliste etwas anderes tat.

Es wird auch beschrieben, da3 Krsna in Dvaraka als
der Gemahl der Gliicksgoéttin lebte. Konigin RukminT ist
die Gottin des Gliicks, und die anderen Koniginnen sind
ihre Erweiterungen. So lebte Krsna, das Oberhaupt der
Vrsni-Dynastie, in aller Pracht mit der Gliicksgéttin
zusammen. Die Koniginnen Krsnas werden als ewig
jugendlich und schén beschrieben. Obwohl Krsna bereits
Enkel und Urenkel hatte, sahen weder Er noch Seine
Koniginnen dlter aus als sechzehn bis zwanzig Jahre. Die
jungen Koéniginnen waren so schon, dal} sie, wenn sie sich
bewegten, den Blitzen glichen, die am Himmel
aufleuchten. Sie trugen stets erlesensten Schmuck und
feinste Gewinder und widmeten sich Vergniigungen wie
Tanzen, Singen und dem Ballspielen auf den Dichern
ihrer Paléste. Das Tanzen und Tennisspielen der Méddchen
in der materiellen Welt ist also eine verzerrte
Widerspiegelung  der  urspriinglichen  Spiele  der
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urspriinglichen Personlichkeit Gottes, Krsna, und Seiner
Frauen.

Auf den Alleen und Straen Dvarakas bewegten sich
stindig zahlreiche Elefanten, Pferde, Wagen und
FuBsoldaten. Wenn Elefanten Arbeiten verrichten miissen,
gibt man ihnen alkoholische Getrinke, und es heif3it, da
die Elefanten in Dvaraka so viel Alkohol bekamen, daf
sie grofle Mengen davon auf den Stralen verspriihten und
trotzdem immer noch trunken durch die Stadt zogen. Die
FuBsoldaten, die die Straen entlangschritten, trugen
prachtvollen Goldschmuck, und auf den Straen der Stadt
verkehrten goldene Pferdekutschen. Wohin das Auge
auch blickte, man sah {iberall Parkanlagen und Girten
voller Baume und Striaucher, die mit Friichten und Bliiten
beladen waren. Weil iiberall so viele herrliche Obst- und
Bliitenbiume standen, schlossen sich die lieblich
zwitschernden Vogel und die summenden Hummeln zu
einem wohlklingenden Konzert zusammen. So entfaltete
die Stadt Dvaraka alle Herrlichkeiten in Vollkommenbheit.
Die Helden der Yadu-Dynastie betrachteten sich als die
gliicklichsten Bewohner der Stadt, und tatsdchlich kamen
sie in den Genuf aller transzendentalen Vorziige.

In dieser wundervollen Stadt Dvaraka befanden sich
alle 16 000 Paliste der Koniginnen Krsnas, und S Krsna,
der hochste, ewige Geniefer all dieser Reichtiimer, hatte
Sich in 16 000 Formen erweitert, um Sich in all den
Palésten gleichzeitig den verschiedenen
Familienangelegenheiten zu widmen. Zu jedem Palast
gehorten priachtig gestaltete Girten und Teiche. Das
kristallklare Wasser der Teiche trug viele blithende
Lotosblumen von verschiedener Farbe - blaue, gelbe, rote
und weille -, und ihr safranfarbener Bliitenstaub wurde
von den sanft wehenden Liiften iiberallhin getragen. In
allen Teichen tummelten sich zierliche Schwine, Enten
und Kraniche, die von Zeit zu Zeit wohlklingende Laute
von sich gaben. Hin und wieder begaben sich Krsna und
Seine Frauen in die Seen oder auch in die Fliisse und
vergniigten sich beim Schwimmen in aller Frohlichkeit.
Dabei geschah es manchmal, da3 die Frauen, die allesamt
Gliicksgottinnen waren, Krsna mitten im Wasser wéahrend
des Schwimmens oder beim Baden umarmten, worauf das
zinnoberrote kurnkuma-Puder, das die Schonheit ihrer
Briiste hervorhob, die Brust des Herrn schmiickte.

Die Unpersonlichkeitsphilosophen wiirden es niemals
wagen, auch nur daran zu denken, daBl es in der
spirituellen Welt eine solche Vielfalt des Genieflens gibt.
Um den wirklichen, ewig gliickseligen Genuf3 in der
spirituellen Welt zu offenbaren, kam S Krsna auf diesen
Planeten herab und zeigte, dal} es in der spirituellen Welt
an solchen Lebensfreuden durchaus nicht mangelt. Der
Unterschied besteht nur darin, dall solche Freuden in der
spirituellen Welt ewige, niemals endende Erlebnisse
darstellen, wohingegen sie in der materiellen Welt blof
fliichtige verzerrte Spiegelungen sind.

Wenn Sich Sri Krsna Seiner genufBreichen Spiele

erfreute, priesen Thn die Gandharvas und die
berufsmiBigen Musiker mit wohlklingenden Konzerten,
die von  mrdangas, Trommeln, Kesselpauken,

Saiteninstrumenten und Messinghdrnern begleitet wurden,
und so entfaltete sich die ganze Szene zu einem groflen



Freudenfest. In ihrer frohlichen Ausgelassenheit
bespritzten die Koniginnen Krsna manchmal mit einer Art
von Wasserspritze, und Krsna vergalt es ihnen auf die
gleiche Weise. Als sich Krsna und die Koniginnen mit
solchen Spielen vergniigten, sah es aus, als ob sich der
himmlische Konig Yaksaraja® mit seinen vielen Frauen
vergniigte. Als Krsnas Frauen auf diese Weise vollig
durchnéfit wurden, erhohte sich die Schonheit ihrer Briiste
und Schenkel um ein Tausendfaches, und ihr langes Haar
offnete sich und fiel nieder, um jene Korperteile zu zieren.
Auch die priachtigen Blumen, die in ihrem Haar steckten,
fielen herunter, und weil die Koniginnen so taten, als
drgerten sie sich dariiber, dal der Herr sie mit Wasser
bespritzte, niherten sie sich Krsna unter dem Vorwand,
Ihm die Wasserspritze wegnehmen zu wollen. Diese
Versuche fiihrten zu einer Situation, in der der Herr die
Koniginnen, die Thm nur allzu gern ndherkamen, in die
Arme schlieBen konnte. Wihrend Sri Krsna Seine Frauen
umarmte, spiirten sie auf ihren Lippen ein deutliches
Zeichen inniger Liebe, und dies erzeugte eine Stimmung
spiritueller Gliickseligkeit. Wenn die Blumengirlande des
Herrn die Briiste der Koniginnen beriihrte, wurden sie am
ganzen Korper mit safrangelber Farbe bedeckt. Bei ihren
himmlischen Spielen vergaBen sich die Koniginnen véllig,
und ihr gedffnetes Haar glich den anmutigen Wellen eines
Flusses. Wenn die Koniginnen den Korper Krsnas mit
Wasser bespritzten oder Krsna die Korper der
Koniginnen, war es, als vergniige sich ein Elefantenbulle
mit vielen Elefantenkiihen in einem See.

Hatten sich Krsna und die Koniginnen schlieBlich
nach Herzenslust miteinander vergniigt, stiegen sie aus
dem Wasser und lieen ihre nassen, kostbaren Gewinder
zuriick, die sich die berufsmifigen Sénger und Tinzer
nehmen durften. Diese Sédnger und Ténzer hatten kein
anderes Einkommen als die wertvollen Gewinder und
Schmuckstiicke, die ihnen bei solchen Anldssen von den

Koniginnen und Konigen iiberlassen wurden. Zur
damaligen Zeit bestand ein solch gutes
Gesellschaftssystem, da3 es niemandem in seiner

gesellschaftlichen Stellung als brahmana, ksatriya, vaisya
oder Sudra schwerfiel, seinen Lebensunterhalt zu
verdienen. Es gab auch keinen Wettstreit zwischen den
einzelnen Teilen der Gesellschaft. Urspriinglich war das
Kastensystem so eingerichtet, dafl eine Menschengruppe,
die einer bestimmten Tétigkeit nachging, nicht mit einer
anderen Menschengruppe, die andere Pflichten besal3, in
Konkurrenzkampf trat.

Auf diese Weise pflegte Sich Sri Krsna der
Gemeinschaft Seiner sechzehntausend Frauen zu erfreuen.
Gottgeweihte, die die Hochste Personlichkeit Gottes in der
ehelichen Beziehung lieben wollen, erhalten die Stellung,
wo sie Krsnas Gemahlinnen werden, und Krsna
Seinerseits bindet sie durch Sein giitiges Verhalten fiir
immer an Sich. Krsnas Verhalten gegeniiber Seinen
Frauen, Seine Bewegungen, Seine Gespriche mit ihnen,
Sein Liacheln, Seine Umarmungen und die anderen

" Yaksaraja ist auch als Kuvera bekannt und gilt als
der Schatzmeister des himmlischen Konigreichs.
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Formen des Austausches, die wie die eines liebevollen
Gatten waren, banden sie immer stark an Krsna. Das ist
die hochste Vollkommenheit des Lebens. Wenn jemand
immer mit Krsna verbunden ist, so muf} er als befreit be-
trachtet werden, und sein Leben ist ein Erfolg. Wenn ein
Gottgeweihter Krsna mit seinem ganzen Herzen und
seiner ganzen Seele liebt, so erwidert Krsna diese Gefiihle
auf eine solche Weise, dal sich die Zuneigung des
Gottgeweihten niemals von Ihm abwendet. Die
Beziehung, die Krsna und Seine Geweihten verbindet, ist
so anziehend, dafl die Gottgeweihten an nichts anderes
mehr denken konnen als an Krsna.

Fiir alle Koniginnen war Krsna das einzige Ziel der
Verehrung. Sie weilten in Gedanken stindig bei Krsna,
der lotosdugigen und wunderschon schwirzlichen
Personlichkeit Gottes. Wenn sie an Krsna dachten,
verharrten sie manchmal in tiefem Schweigen, und
manchmal, in der Ekstase der bhava und anubhava,
sprachen sie wie im Wahnsinn. Manchmal sprachen sie
sogar in Krsnas Gegenwart offen iiber die Spiele, an
denen sie sich gemeinsam mit Thm in einem See oder
einem FluB erfreut hatten. Einige dieser Gespriche seien
im Folgenden wiedergegeben.

Eine Konigin sagte zu dem Vogel kurari: "Meine
liebe kurari, nun ist es bereits spiter Abend. Jeder schlift.
Die ganze Welt ist nun ruhig und friedlich. Um diese Zeit
schliaft die Hochste Personlichkeit Gottes, obwohl Sein
Wissen jederzeit unbeeintrichtigt bleibt. Warum aber
schlidfst du nicht? Warum klagst du die ganze Nacht
hindurch? Meine liebe Freundin, fiihlst du dich etwa auch
zu den Lotosaugen der Hochsten Personlichkeit Gottes
hingezogen, genau wie ich, und zu Seinem lieblichen
Lécheln und Seinen siiBen Worten? Zehrt die beriickende
Art der Hochsten Personlichkeit Gottes ebenso an deinem
Herzen wie an meinem?

He, cakravaki, warum hiltst du deine Augen
geschlossen? Suchst du nach deinem Gatten, der vielleicht
in die Fremde gezogen ist? Warum klagst du so
mitleiderregend? O weh, du scheinst wirklich sehr traurig
zu sein. Oder sollte es wahr sein, daB auch du eine ewige
Dienerin der Hochsten Personlichkeit Gottes werden
mochtest? Ich glaube, du sehnst dich danach, eine
Blumengirlande auf die Lotosfiile des Herrn zu legen, um
sie danach auf deinem Haupt zu tragen.

O mein lieber Ozean, warum tost du Tag und Nacht?
Willst du gar nicht schlafengehen? Du leidest wohl unter
Schlaflosigkeit, oder wenn ich mich nicht irre, dann hat
dir mein liebster Syamasundara geschickt deinen Ernst
und deine Kraft der Geduld fortgenommen, die sonst
deine natiirlichen Eigenschaften sind. Stimmt es, daf} du
aus diesem Grunde ebenso an Schlaflosigkeit leidest wie
ich? Ja, ich muf} zugeben, daf} es kein Mittel gegen diese
Krankheit gibt.

Mein lieber Mondgott, ich glaube, du bist von einer
ernsthaften Schwindsucht befallen worden. Aus diesem
Grund wirst du von Tag zu Tag diinner. O mein Herr, du
bist bereits so schwach, daf3 deine blassen Strahlen nicht
mehr die Kraft haben, die Dunkelheit der Nacht zu
vertreiben. Oder bist auch du, genau wie ich, von den
geheimnisvoll siiBen Worten Syamasundaras, meines



Herrn, {iiberwiltigt worden? Bist du vielleicht aus
Sehnsucht nach Thm so fahl geworden?

O Wind aus dem Himalaya, was habe ich dir getan,
daB du so darauf bedacht bist, mich zu quilen, indem du
in mir das Verlangen weckst, mit Krsna zusammenzusein?
Weillt du nicht, dal mich die Schwindeleien der
Personlichkeit Gottes bereits zutiefst verwundet haben?
Mein lieber Himalaya-Wind, bitte wisse, dafl ich bereits
schwer gepriift bin. Du brauchst mir nicht noch mehr
wehzutun.

Meine liebe schone Wolke, die Farbe deines
herrlichen Korpers gleicht genau der Korpertonung
meines liebsten Syamasundara. Ich glaube daher, daB du
meinem Herrn, dem Oberhaupt der Yadu-Dynastie, sehr
lieb bist, und weil Er dich so lieb hat, bist du, genau wie
ich, in Meditation iiber Ihn vertieft. Ich kann es dir
nachfiihlen, dal dein Herz voller Sehnsucht nach
Syamasundara ist. Dir scheint sehr daran gelegen zu sein,
Ihn zu sehen, und ich kann erkennen, dal dir einzig aus
diesem Grunde Trédnen aus den Augen rollen, und so geht
es auch mir. Meine liebe schwarze Wolke, la3 uns offen
eingestehen: ~ Eine  vertrauliche @ Beziehung zu
Syamasundara zu erlangen bedeutet, nichts als unnotige
Sorgen auf sich zu nehmen. Sonst ndmlich sdflen wir
gemiitlich zu Hause."

Gewohnlich 1aBt der Kuckuck am Ende der Nacht
oder frith am Morgen seinen Ruf ertonen. Wenn die
Koniginnen am Ende der Nacht die Rufe des Kuckucks
vernahmen, sagten sie: "Lieber Kuckuck, deine Stimme
klingt gar lieblich. Sowie du deine siile Stimme erklingen
1aBt, erinnern wir uns an Syﬁmasundara, denn deine
Stimme klingt genau wie Seine. Wir miissen offen geste-
hen, dafl deine Stimme von Nektar erfiillt ist. Sie ist so
belebend, daB sie fdhig ist, denen das Leben
zuriickzugeben, die schon fast tot sind aufgrund der Tren-
nung von ihrem liebsten Freund. Wir sind dir deshalb sehr
zu Dank verpflichtet. Bitte 1a3 uns wissen, wie wir dich
begriilen konnen und was wir fiir dich tun konnen."

So fuhren die Koniginnen fort zu sprechen, und sie
wandten sich sogar an das Gebirge: "Lieber Berg, du bist
sehr groBmiitig. Nur durch dein Gewicht wird die
Erdoberfliche zusammengehalten, und weil du deine
Pflichten sehr gewissenhaft versiehst, denkst du nicht
daran, dich zu bewegen. Weil du so gewichtig bist,
bewegst du dich niemals hin und her, ja du sprichst nicht
einmal ein Wort. Vielmehr scheinst du stets tief in
Gedanken versunken zu sein. Vielleicht sinnst du immer
iiber etwas sehr Ernstes und Wichtiges nach; doch wir
konnen uns gut denken, womit sich deine Gedanken
beschiftigen. Sicherlich denkst du dariiber nach, wie du
die LotosfiiBe Syamasundaras auf deine hohen Gipfel
setzen kannst, ebenso wie auch wir Seine Lotosfiile auf
unsere hohen Briiste setzen wollen.

Liebe ausgetrocknete Fliisse, wir wissen, daf} jetzt der
Sommer gekommen ist und daf deshalb eure Léaufe
ausgetrocknet sind und kein Wasser mit sich fiihren. Und
weil euer Wasser verdunstet ist, schmiicken euch auch
keine blilhenden Lotosblumen mehr. Thr seht gegenwiértig
sehr unscheinbar und diinn aus, und daran konnen wir
erkennen, daf3 es euch dhnlich ergeht wie uns. Wir haben
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alles verloren, weil wir von Syamasundara getrennt sind,
und es ist uns nicht mehr vergonnt, Seine wohltuenden
Worte zu horen. Unsere Herzen arbeiten nicht mehr
richtig, und deshalb sind auch wir diinn und hager
geworden. So sind wir zum Schlu} gekommen, daf} es
euch nicht anders geht als uns. Thr seid nur deshalb so
diinn und schwach, weil ihr von eurem Gemahl, dem
Ozean, kein Wasser mehr durch die Wolken bekommt."
Das Beispiel, das die Koniginnen anfiihrten, ist sehr
zutreffend. Wenn der Ozean aufhort, die Fliisse durch die
Wolken mit Wasser zu versorgen, trocknen die Fliisse aus.
Der Ozean gilt als der Gemahl des Flusses und muf} ihn
daher versorgen. Wenn eine Frau von ihrem Mann nicht
mit den Lebensnotwendigkeiten versorgt wird, versiegt
ihre Ausstrahlung, ebenso wie ein Fluf im Sommer
austrocknet.

Eine Konigin wandte sich mit folgenden Worten an
einen Schwan: "Lieber Schwan, bitte komm her zu mir.
Komm nur, du bist mir willkommen. Setz dich doch bitte
nieder und nimm ein wenig Milch zu dir. Lieber Schwan,
kannst du mir sagen, ob du eine Botschaft von
gyﬁmasundara fiir mich hast? Ich glaube ndmlich, daf} du
Sein Bote bist. Wenn du irgendwelche Nachrichten von
Ihm besitzt, dann verrate sie mir bitte. Unser
Syamasundara ist immer sehr eigenwillig. Er gerit
niemals unter jemandes Herrschaft. Keiner von uns ist es
gelungen, Thn zu beherrschen, und so méchten wir dich
fragen, wie es Thm geht. Ich muB dir sagen, daB
Syamasundara sehr wankelmiitig ist. Seine Freundschaft
ist nie von Dauer; schon beim kleinsten Anlall zerbricht
sie. Aber konntest du mir giitigerweise erkldren, aus
welchem Grund Er so herzlos zu mir ist? Friiher versi-
cherte Er mir, ich allein sei Seine liebste Frau. Erinnert Er
Sich noch daran? Doch auf jeden Fall bist du mir
willkommen. Bitte nimm doch Platz. Aber ich kann
unmoglich deine Bitte erfiillen, zu Syémasundara zu
gehen. Wenn ich Thm so gleichgiiltig bin, warum sollte ich
dann in Thn vernarrt sein? Es tut mir sehr leid, aber ich
muf} dir sagen, dal du der Bote einer hartherzigen Seele
geworden bist. Auch wenn du mich noch so sehr bittest,
zu Thm zu gehen, werde ich es nicht tun. Doch hoére ich
recht, du sagst, Er werde zu mir kommen? Will Er
hierherkommen, um meine langgehegte Sehnsucht nach
Ihm zu stillen? Nun gut, du kannst Ihn hierherholen. Aber
bringe nicht Seine Liebste, die Gliicksgottin, mit. Denkst
Du, Er konne Sich nicht einmal einen Augenblick lang
von ihr trennen? Kann Er nicht allein, ohne Laksmi,
hierherkommen? Seine Art, Sich zu benehmen,
bekiimmert mich sehr. Bedeutet dies etwa, dal3
Syamasundara ohne Laksmi nicht gliicklich sein kann?
Kann Er mit keiner anderen Gemahlin gliicklich sein?
Bedeutet dies, dal die Gliicksgottin einen Ozean der
Liebe fiir IThn empfindet und daf sich keine von uns mit
ihr messen kann?"

Alle Frauen Sii Krsnas waren vollig in Gedanken an
Ihn vertieft. Krsna ist auch als Yoges$vara, der Meister
aller yogis, bekannt, und alle Frauen Krsnas in Dvaraka
trugen diesen YogeSvara in ihrem Herzen. Statt zu
versuchen, ein Meister aller mystischen yoga-Krifte zu
werden, ist es besser, einfach den Hochsten Yoge$vara,



Krsna, in seinem Herzen zu tragen. Auf diese Weise wird
das Leben vollkommen, und man kann sehr leicht in das
Konigreich Gottes gelangen. Man mufl wissen, daf die
Koniginnen, die mit Krsna in Dvaraka lebten, in ihren
vorangegangenen Leben grofle Gottgeweihte gewesen
waren, die sich gewiinscht hatten, eine eheliche
Liebesbeziehung zu Krsna zu haben. Deshalb wurde ihnen
die Gunst gewihrt, Krsnas Frauen zu werden und sich
einer stindigen Liebesbeziehung zu Ihm zu erfreuen.
SchlieBlich wurden sie alle auf die Vaikuntha-Planeten
erhoben.

Die Hochste Absolute Wahrheit, die Personlichkeit
Gottes, ist niemals unpersonlich. Alle vedischen Schriften
preisen Thre mannigfachen transzendentalen Taten und
Spiele. Deshalb heifit es, dal in den Veden und im
Ramayana ausschlieBlich die Taten des Herrn geschildert
werden. In allen vedischen Schriften wird Sein Ruhm
besungen. Wenn Menschen, die ein weiches Herz
besitzen, wie zum Beispiel Frauen, von den
transzendentalen Spielen S11 Krsnas horen, fiihlen sie sich
unvermittelt zu IThm hingezogen. Deshalb fiihlen sich auch
empfindsame Frauen und Midchen sehr leicht zur
Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein hingezogen, und wer
sich der Bewegung fiir Krsna-Bewufitsein zuwendet und
sich bemiiht, immer auf der Ebene dieses BewuBtseins zu
bleiben, erlangt ganz sicher die hochste Befreiung und
kehrt zu Krsna nach Goloka Vrndavana zuriick. Wenn
man allein schon durch das Entwickeln von
Krsna-BewufBtsein in die spirituelle Welt erhoben wird,
dann konnen wir uns vorstellen, wie gliicklich und
gesegnet die Koniginnen Sri Krsnas gewesen sein miissen,
die mit dem Herrn personlich sprechen und Ihn von
Angesicht zu Angesicht sehen konnten. Niemand kann
das Gliick der Frauen Sri Krsnas auch nur annihernd
beschreiben. Sie umsorgten Thn personlich, indem sie Thm
die verschiedensten transzendentalen Dienste darbrachten.
Sie halfen Thm beim Baden, brachten Thm Speisen,
erfreuten Thn und dienten Thm in jeder Hinsicht. Es gibt
also niemanden, dessen Entsagungen sich mit dem Dienst
der Koniginnen von Dvaraka vergleichen lieen.

Sukadeva Gosvami erklirte Maharaja Pariksit, da} es
keine Methode der Selbstverwirklichung gebe, die sich
mit den Entsagungen und BuBlen der Koniginnen von
Dvaraka vergleichen lieBe. Das Ziel aller Arten der
Selbstverwirklichung ist eines: Krsna. Obwohl deshalb die
Beziehung zwischen den Koéniginnen und Krsna wie die
gewohnliche Beziehung zwischen Mann und Frau
erscheinen mag, ist das Wichtigste, was man beachten
mulf, die Anhaftung der Koniginnen an Krsna. Der Sinn
aller Vorginge der Entsagung und BuBle besteht darin,
sich von der materiellen Welt loszulosen und seine
Zuneigung zu Krsna, der Hochsten Personlichkeit Gottes,
zu vergroflern. Krsna ist die Zuflucht aller, die auf dem
Pfad der Selbstverwirklichung voranschreiten. Als das
vollkommene Beispiel eines Haushilters lebte Krsna mit
Seinen Frauen zusammen und fiihrte die vedischen
Rituale durch, nur um den weniger intelligenten
Menschen zu zeigen, dal der Hochste Herr niemals
unpersonlich ist. Krsna lebte in aller Pracht im Kreis
Seiner Frau und Seiner Kinder, genau wie eine
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gewohnliche bedingte Seele, nur um den Seelen, die
wirklich bedingt sind, ein Beispiel dafiir zu geben, daf
man durchaus ein Familienleben fithren kann, solange
Krsna der Mittelpunkt ist. Die Mitglieder der
Yadu-Dynastie zum Beispiel lebten in Krsnas Familie,
und Krsna war der Mittelpunkt all ihrer Té4tigkeiten.

Es ist wichtiger, seine Anhaftung an Krsna zu
vergroBern, als sich Entsagungen aufzuerlegen. Die
Bewegung fiir Krsna-BewufBtsein ist fiir eben diesen
Zweck bestimmt. Wir predigen auf der Grundlage des
Prinzips, dal} es nicht wichtig ist, ob man sannydasi oder
grhastha ist. Wichtig ist nur, da3 man seine Zuneigung zu
Krsna vergroBert; dann ist das Leben erfolgreich. Wenn
man dem Beispiel S Krsnas folgt, kann man im Kreis
seiner Familie oder auch innerhalb der Gesellschaft und
der Nation leben - aber nicht zum Zweck der Sinnenbe-
friedigung, sondern um Krsna zu erkennen, indem man
seine Zuneigung zu Ihm vergrofert. Es gibt vier
Prinzipien auf dem Weg des Aufstiegs vom bedingten
Leben zum Leben der Befreiung: dharma, artha, kama
und moksa (Religion, wirtschaftliche Entwicklung,
Sinnenbefriedigung und Befreiung). Wenn man ein
Familienleben fiihrt, kann man diese vier Prinzipien des
Erfolgs gleichzeitig erlangen, indem man dem Beispiel
von Sri Krsnas Familienmitgliedern folgt und Krsna zum
Mittelpunkt aller Tatigkeiten macht.

Wie wir bereits wissen, hatte Krsna 16 108 Frauen.
Sie alle waren erhabene, befreite Seelen, und unter ihnen
nahm Konigin Rukmini den ersten Rang ein. Nach
Rukmint gab es sieben weitere vorrangige Frauen, und die
Namen ihrer Sohne sind bereits genannt worden. Krsna
hatte nicht nur von jeder Seiner acht Hauptfrauen zehn
Kinder, sondern auch von jeder der iibrigen Koniginnen.
Insgesamt belief sich also die Zahl von Sri Krsnas Séhnen
auf 10 x 16 108. Es sollte uns nicht verwundern, daf}
Krsna so viele Sohne hatte. Wir miissen stets bedenken,
dal Krsna die Hochste Personlichkeit Gottes ist und
unbegrenzte Energien besitzt. Er erkldrt, daBl alle
Lebewesen Seine Sohne sind. Selbst wenn Er also
sechzehn Millionen S6hne gehabt hitte, die personlich mit
Ihm verwandt gewesen wiren, bestinde kein Grund zur
Verwunderung.

Unter Krsnas Sohnen, die alle sehr kriftig und
machtvoll waren, befanden sich achtzehn maha-rathas.
Die maha-rathas konnten es allein mit Tausenden von
Soldaten, Streitwagen, berittenen Soldaten und Elefanten
aufnehmen. Der Ruhm dieser achtzehn S6hne war weithin
bekannt und wird in praktisch allen vedischen Schriften
beschrieben. Thre Namen sind: Pradyumna, Aniruddha,
Diptiman, Bhanu, Samba, Madhu, Brhadbhanu,
Citrabhanu, Vrka, Aruna, Puskara, Vedabahu, Srutadeva,
Sunandana, Citrabhanu, Virtipa, Kavi und Nyagrodha.
Von diesen achtzehn mahda-ratha-S6hnen Krsnas gilt
Pradyumna als der vortrefflichste. Pradyumna war der
dlteste Sohn Rukminis, und er hatte alle Vorziige Seines
einzigartigen Vaters, Si1 Krsna, geerbt. Er heiratete die
Tochter Rukmis, seines Onkels miitterlicherseits, und aus
dieser Verbindung ging Aniruddha, der Sohn
Pradyumnas, hervor. Aniruddha war so machtvoll, da} er
gegen 10 000 Elefanten kdmpfen konnte. Er heiratete die



Enkelin Rukmis, des Bruders Seiner GroSmutter Rukmini.
Als Vetter und Kusine dieses Grades waren beide nur
entfernt miteinander verwandt, und eine solche Heirat war
zur damaligen Zeit nicht ungewohnlich. Aniruddha hatte
einen Sohn namens Vajra. Als die ganze Yadu-Dynastie
durch den Fluch eines brahmana vernichtet wurde, war
Vajra der einzige Uberlebende. Vajra hatte einen Sohn
namens Pratibahu, dessen Sohn Subahu war; Subahus
Sohn hief} Sﬁntasena, und der Sohn Santasenas hieB
Satasena.

Sukadeva Gosvami berichtet, daf alle Angehorigen
der Yadu-Dynastie viele Kinder hatten. Genau wie Krsna
zahlreiche Sohne, Enkel und Urenkel hatte, so hatte auch
jeder der obengenannten Konige eine grofle Anzahl von
Nachkommen und Verwandten. Die Konige der Yadus
hatten nicht nur sehr viele Kinder, sondern sie waren auch
auflerordentlich reich und begiitert, und kein einziger von
ihnen war schwach oder kurzlebig. Alle Mitglieder der
Yadu-Dynastie waren treue Geweihte der brahmanischen
Kultur. Es ist die Pflicht der ksarriya-Konige, die
brahmanische Kultur aufrechtzuerhalten und die
qualifizierten brahmanas zu beschiitzen, und alle Konige
der Yadu-Dynastie versahen ihre Pflichten in bester
Weise. Die Angehorigen der Yadu-Dynastie waren so
zahlreich, daf es selbst dann noch schwierig wire, sie alle
zu beschreiben, wenn man eine Lebensdauer von vielen
tausend Jahren hitte. Srila Sukadeva Gosvami sagte zu
Maharaja Pariksit, er habe aus verldBlichen Quellen
erfahren, dafl allein zur Schulung der Kinder der
Yadu-Dynastie nicht weniger als 38 800 000 Lehrer oder
acaryas bendtigt wurden. Wenn man bedenkt, dafl schon
so viele Lehrer vonnoten waren, um die Kinder der Yadus
auszubilden, kann man sich einen Begriff davon machen,
wie gewaltig die Zahl aller Familienangehorigen gewesen
sein mu. Was die GroBe ihrer Streitkrifte anbelangt, so
heiit es, daf allein Konig Ugrasenas personliche
Leibwache aus zehn Billiarden Soldaten bestand.

Bevor Si1 Krsna in unserem Universum erschien,
hatten viele Schlachten zwischen den Halbgdottern und den
Didmonen stattgefunden. In den Kémpfen starben viele
Damonen, die spiter die Gelegenheit erhielten, in hohen
Konigsfamilien auf der Erde geboren zu werden. Ihre
hohe Stellung als Herrscher machte sie stolz, und sie
hatten nichts anderes im Sinn, als ihre Untertanen zu
peinigen. Sri Krsna erschien am Ende des Dvapara-yuga
auf der Erde, um all diese ddmonischen Konige zu téten.
In der Bhagavad-gita heillt es: paritranaya sadhinam
vinasayam ca duskrtam. "Der Herr erscheint, um die
Gottgeweihten zu beschiitzen und die Gottlosen zu
vernichten." Als St Krsna erschien, wurde Er von Seinen
ewigen Dienern begleitet. Aber dazu waren auch einige
der Halbgotter angewiesen worden, auf der Erde zu
erscheinen, um Sri Krsna bei Seinen transzendentalen
Spielen zu unterstiitzen, und so wurden sie alle in der
Yadu-Dynastie geboren. Die Yadu-Dynastie hatte
hundertein Familienverbinde, die in den verschiedenen
Teilen des Landes lebten, und die Angehorigen dieser
Familien ehrten Sri Krsna auf eine Weise, die Seiner
gottlichen Stellung entsprach, denn sie alle waren mit
Herz und Seele Seine Geweihten. Die Angehorigen der
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Yadu-Dynastie waren alle sehr michtig, gliicklich und
wohlhabend, und sie kannten keine Sorgen. Weil sie
bedingungsloses Vertrauen in Krsna hatten und Thm vollig
ergeben waren, wurden sie niemals von anderen Konigen
besiegt. Thre Liebe zu Krsna war so stark, dal} sie bei all
ihren Titigkeiten des Alltags — beim Sitzen, Schlafen,
Gehen, Sprechen, Sichvergniigen, Sichwaschen und
Baden - vollig in Gedanken an Krsna vertieft waren und
den korperlichen Notwendigkeiten keine Beachtung
schenkten. Das ist das Merkmal eines reinen Geweihten
Sri Krsnas. Wie ein Mensch, der vollig von einem
bestimmten Gedanken in Anspruch genommen wird,
zuweilen alle korperlichen Belange vergifit, so sorgten die
Yadus nur unbewuBt fiir die Notwendigkeiten des
Korpers. Thre eigentliche Aufmerksamkeit richtete sich
stindig auf Krsna. Mechanisch fiihrten sie ihre
korperlichen Titigkeiten aus, wihrend ihr Geist stindig
ins Krsna-Bewuf3tsein versunken war.

Srila Sukadeva Gosvami beschlof das Neunzigste
Kapitel des Zehnten Cantos des Srimad-Bhagavatam,
indem er auf fiinf herausragende Besonderheiten Sii
Krsnas hinwies. Die erste Besonderheit ST Krsnas wird
wie folgt beschrieben: Bis zu Krsnas Erscheinen in der
Familie der Yadus war der Flu} Ganges als das Reinste
von allem bekannt gewesen. Selbst unreine Dinge konnten
gereinigt werden, wenn sie einfach mit dem Wasser des
Ganges in Beriihrung kamen. Diese auBerordentliche
Kraft des Gangeswassers lief sich auf die Tatsache zu-
riickfiihren, daB es von der Zehe Sii Visnus flieBt. Als
dann aber Sr1 Krsna, der hochste Visnu, in der Familie der
Yadu-Dynastie erschien und personlich durch das
Konigreich der Yadus reiste, wurde durch den
vertraulichen Umgang mit Thm die ganze Familie der
Yadus nicht nur sehr beriihmt, sondern bekam auch eine
noch groflere reinigende Kraft, als sie dem Gangeswasser
innewohnt.

Die nichste Besonderheit an Sri Krsnas Erscheinen
ist, daf} die Gottgeweihten und die Ddmonen letzten Endes
das gleiche Ergebnis erhielten, obwohl es so aussah, als
habe Er die einen beschiitzt und die anderen vernichtet.
S11 Krsna erteilt fiinf Arten der Befreiung. Eine davon ist
die sayujya-mukti, die Befreiung, bei der man mit dem
Hochsten eins wird, und diese Befreiung lie Er Ddmonen
wie Kamsa zukommen, wohingegen Er den gopis die
Gunst gewdhrte, mit [Thm personlich zusammensein zu
konnen. Die gopis behielten ihre Individualitdt, um die
Gemeinschaft mit Sii Krsna genieBen zu konnen, und
Kamsa wurde in das unpersonliche brahmajyoti
aufgenommen. Mit anderen Worten, sowohl die Dd@monen
als auch die gopis wurden spirituell befreit, doch weil die
Déamonen Krsnas Feinde waren und die gopis Seine
Freundinnen, wurden die Ddmonen getotet und die gopis
beschiitzt.

Die dritte Besonderheit an Sri Krsnas Erscheinen ist
die Tatsache, daf} die Gliicksgottin, die von Halbgottern
wie Brahma, Indra und Candra verehrt wird, Krsna
unabldssig diente, obwohl Er die gopis bevorzugte.
Laksmiji, die Gliicksgottin, versuchte ihr Bestes, um die
gleiche Ebene wie die gopis zu erreichen, was ihr jedoch
nicht gelang. Dessenungeachtet blieb sie Krsna ergeben,



obwohl sie gewdhnlich nie fiir langere Zeit am gleichen
Ort bleibt, selbst wenn sie von Halbgéttern wie Brahma
verehrt wird.

Die vierte Besonderheit bei Sri Krsnas Erscheinen
betrifft die Herrlichkeit Seines Namens. In den vedischen
Schriften wird erklért, dal man, wenn man tausendmal die
Namen Visnus chantet, den gleichen Nutzen erfihrt, wie
wenn man dreimal den Heiligen Namen Ramas chantet.
Und es geniigt, den Heiligen Namen Krsnas ein einziges
Mal zu chanten, um dasselbe Ergebnis zu erlangen. Das
bedeutet also, dal von allen Heiligen Namen der
Hochsten Personlichkeit Gottes - einschlieBlich der
Namen Visnu und Rama - der Heilige Name "Krsna" der
méchtigste ist. Die vedischen Schriften betonen deshalb
insbesondere das Chanten des Heiligen Namens von
Krsna: Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare /
Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare. Sri
Caitanya fiihrte das Chanten der Heiligen Namen Krsnas
im gegenwirtigen Zeitalter ein, und dadurch machte Er es
viel leichter als in anderen Zeitaltern, Befreiung zu
erlangen. Mit anderen Worten, Sr1 Krsna ist vortrefflicher
als Seine Inkarnationen, obwohl sie alle im gleichen Maf3e
die Hochste Personlichkeit Gottes sind.

Die fiinfte Besonderheit von SiT Krsnas Erscheinen
ist, daB Er durch eine einzige Aussage in der
Bhagavad-gita das erhabenste aller religiosen Prinzipien
verkiindete. Er sagte, da man alle Prinzipien religitser
Rituale ganz einfach dadurch erfiillen kann, daB man sich
Ihm ergibt. In den vedischen Schriften werden zwanzig
Arten religioser Prinzipien erwéhnt, von denen jedes
einzelne in einer anderen sastra beschrieben wird. Doch
Si Krsna ist so glitig zu den gefallenen, bedingten Seelen
dieses Zeitalters, dafl Er personlich erschien, um jeden zu
bitten, alle religiosen Rituale aufzugeben und sich ganz
einfach Thm zu ergeben. Im Zeitalter des Kali, so heift es,
sind drei  Viertel der religiosen  Prinzipien
verlorengegangen, und auch das noch verbliebene Viertel
wird kaum noch eingehalten. Doch durch die
Barmherzigkeit ST Krsnas ist nicht nur diese Liicke des
Kali-yuga vollkommen aufgefiillt worden, sondern auch
der Vorgang der Religion ist so einfach gemacht worden,
daBl es bereits vollig ausreichend ist, Sri Krsna
transzendentalen liebevollen Dienst darzubringen, indem
man Seine Heiligen Namen - Hare Krsna, Hare Krsna,
Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rama
Rama, Hare Hare - chantet, um das hochste Ergebnis der
Religion zu erhalten, nimlich auf den hochsten Planeten
in der spirituellen Welt, Goloka Vrndavana, erhoben zu
werden.

Auf diese Weise kann man sich sehr schnell ein Bild
davon machen, wie gro3 der Nutzen von S Krsnas
Erscheinen ist, und man kann sehr leicht verstehen, daf} es
fir Krsna nichts auflergewohnliches war, als Er den
Menschen der ganzen Welt durch Sein Erscheinen
Erleichterung verschaffte.

Srila Sukadeva Gosvami beendet seine Beschreibung
der einzigartigen Erhabenheit Sri Krsnas, indem er Thn mit
folgenden Worten preist: "O Sr Krsna, alle Ehre sei mit
Dir. Du weilst im Herzen eines jeden als Paramatma.
Deshalb bist Du auch als Jananivasa bekannt, als
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derjenige, der Sich im Herzen eines jeden befindet." Dies
wird in der Bhagavad-gita bestitigt: isvarah sarva-bhiita-
nam hrd-dese 'rjuna tisthati - der Hochste Herr weilt in
Seinem Aspekt als Paramatma im Herzen eines jeden.
Dies bedeutet jedoch nicht, da Krsna keine davon
gesonderte Existenz als Hochste Personlichkeit Gottes hat.
Die Mayavadi-Philosophen anerkennen zwar den
alldurchdringenden Aspekt des Parabrahmans, doch wenn
das Parabrahman, der Hochste Herr, Selbst erscheint,
glauben sie, Sein Erscheinen unterstehe dem Diktat der
materiellen Natur. Weil Krsna als der Sohn Devakis
erschien, halten Thn die Mayavadis fiir ein gewohnliches
Lebewesen, das in der materiellen Welt geboren wird.
Sukadeva Gosvami warnt sie deshalb mit den Worten
devaki-janma-vada, was bedeutet, da Krsna, obwohl Er
als der Sohn Devakis beriihmt ist, in Wirklichkeit die
Uberseele, die alldurchdringende Hochste Personlichkeit
Gottes, ist. Die Gottgeweihten jedoch verstehen die Worte
devaki-janma-vada noch auf eine andere Weise. Sie
wissen, dafl Krsna eigentlich der Sohn Mutter Yasodas
war, denn obwohl Krsna zuerst als Devakis Sohn
erschien, lieB Er Sich sogleich in die Obhut Mutter
Yasodas bringen. So erfreuten sich Mutter Yasoda und
Nanda Maharaja voller Gliickseligkeit der Kindheitsspiele
Krsnas. Dies gab auch Vasudeva zu, als er Nanda
Maharaja und Mutter YaSoda in Kuruksetra traf. Er
erklirte damals, da3 Krsna und Balarama in Wirklichkeit
die Sohne Mutter Yasodas und Nanda Maharajas seien.
Vasudeva und Devaki waren nur Ihre offiziellen Eltern;
Thre wirklichen Eltern waren Nanda und Yasoda. Deshalb
bezeichnete Sukadeva Gosvami Sri  Krsna  als
devaki-janma-vada.

Dann lobpreist Sukadeva Gosvami den Herrn als
denjenigen, der von der yadu-vara-parisat, der
Versammlung der Yadu-Dynastie, geehrt wird, und be-
zeichnet Thn auch als den Vernichter vieler Ddmonen.
Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, hitte die
Diamonen auch durch Seine vielfiltigen materiellen
Energien toten konnen, doch Er wollte sie lieber
personlich vernichten, um ihnen Erlosung zu gewéhren.
Krsna hitte nicht personlich in die materielle Welt
herabzukommen brauchen, nur um Didmonen zu toten,
denn schon allein durch Seinen Willen hitten Hunderte
und Tausende von Didmonen auch ohne Sein personliches
Auftreten getotet werden konnen. Im Grunde erschien Er
nur fiir Seine reinen Geweihten, zum Beispiel um als Kind
mit Mutter Yasoda und Nanda Maharaja zu spielen oder
um die Einwohner Dvarakas zu erfreuen. Als Sri Krsna
die Ddmonen totete und die Gottgeweihten beschiitzte,
fiihrte Er das wahre religiose Prinzip wieder ein - Liebe zu
Gott. Durch das Befolgen der echten religiosen Prinzipien
der Liebe zu Gott wurden selbst die Lebewesen, die man
als sthira-cara bezeichnet, von aller materiellen
Verunreinigung befreit und in das spirituelle Konigreich
erhoben. Sthira bezieht sich auf Baume und Pflanzen, d.h.
auf Lebewesen, die sich nicht bewegen konnen, und cara
bezieht sich auf die Tiere, die Lebewesen, die sich
bewegen konnen, vor allem auf die Kiihe. Als Krsna
gegenwirtig war, erloste Er alle Bdume, Affen und viele



andere Tiere und Pflanzen, die Thm begegneten und Thm
in Vrndavana oder Dvaraka dienten.

ST Krsna wird insbesondere dafiir gepriesen, dall Er
den gopis und den Koniginnen von Dvaraka Freude
schenkte. Sukadeva Gosvami lobpries SiT Krsna fiir Sein
bezauberndes Licheln, mit dem Er nicht nur die gopis von
Vrndavana, sondern auch die Koniginnen von Dvaraka in
Seinen Bann schlug. Der genaue Ausdruck, der in diesem
Zusammenhang gebraucht wird, lautet vardhayan
kamadevam. Krsna entfachte in Vrndavana als Freund
vieler gopis und in Dvaraka als Gemahl vieler Koniginnen
die begierigen Wiinsche Seiner Geweihten, mit Thm zu
genieBen. Um Gotteserkenntnis oder Selbstverwirklichung
zu erlangen, mufl man sich gewohnlich fiir viele Tausende
von Jahren schwere Entsagungen und Buflen auferlegen,
und erst dann wird es moglich, Gott zu erkennen. Die
gopis und die Koniginnen von Dvaraka indessen erlangten
die hochste Art der Befreiung einfach dadurch, daf} sie
ihre lustvollen Wiinsche steigerten, sich mit Krsna als
Freund oder Gemahl zu vergniigen.

Sri Krsnas Beziehung zu den gopis und den
Koniginnen ist einzigartig in der Geschichte der
Selbstverwirklichung. Im allgemeinen glauben die

Menschen, zur Selbstverwirklichung miisse man sich in
den Wald oder in die Berge begeben und dort schwere
Entsagungen und BufBlen auf sich nehmen. Doch die gopis
und die Koniginnen erlangten einfach dadurch, da$ sie in
ehelicher Liebe an Krsna hingen und sich Seiner
Gemeinschaft in einem scheinbar sinnlichen Leben voller
Pracht und Reichtum erfreuten, die hochste Art der
Befreiung, die nicht einmal grole Weise und Heilige
erreichen konnen. Ebenso erhielten auch Didmonen wie
Karhsa, Dantavakra, SiSupila usw. die hochste Segnung,
indem sie in die spirituelle Welt erhoben wurden.

Zu Beginn des Srimad-Bhagavatam brachte Srila
Vyasadeva der Hochsten Wahrheit, Vasudeva, Krsna,
seine achtungsvollen Ehrerbietungen dar. Danach lehrte er
seinen Sohn Sukadeva Gosvami, das Srz‘mad-Bhdgavatam
zu predigen, und pries in diesem Zusammenhang den
Herrn mit dem Wort jayati. Den FuBstapfen Srila
Vyasadevas, Sukadeva Gosvamis und aller acaryas der
Schiilernachfolge  folgend, sollte die  gesamte
Weltbevolkerung S Krsna lobpreisen und sich zu ihrem
eigenen Wohl der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein an-
schlieBen. Der Vorgang ist einfach und wirksam: Man
braucht nur den maha-mantra zu chanten - Hare Krsna,
Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare
Rama, Rama Rama, Hare Hare. St Caitanya hat deshalb
empfohlen, dal man den Hochs und Tiefs des materiellen
Lebens gegeniiber gleichgiiltig sein solle. Das materielle
Leben ist zeitweilig, und die Hochs und Tiefs kommen
und gehen. Wenn sie kommen, sollte man so duldsam wie
ein Baum und so demiitig und bescheiden wie ein
Strohhalm auf der Strae sein. Aber zweifellos mufl man
fortfahren, sich im Krsna-Bewuftsein zu beschiftigen und
den maha-mantra zu chanten: Hare Krsna, Hare Krsna,
Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rama
Rama, Hare Hare.

Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, die
Uberseele aller Lebewesen, steigt aus Seiner grundlosen
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Barmbherzigkeit in die materielle Welt herab und offenbart
in Seinen verschiedenen Inkarnationen Seine vielfdltigen
transzendentalen Spiele. Das Horen iiber die anziehenden
Spiele der verschiedenen Inkarnationen Sr1 Krsnas stellt
fiir die bedingte Seele eine Moglichkeit zur Befreiung dar,
und die unvergleichlich faszinierenden und wunderbaren
Taten, die Sr1 Krsna personlich vollbrachte, sind sogar
noch anziehender, denn Sri Krsna Selbst ist allanziehend.

Den heiligen FuBstapfen Srila Sukadeva Gosvamis
folgend, haben wir versucht, das Krsna-Buch vorzulegen,
damit es von den bedingten Seelen des gegenwirtigen
Zeitalters gelesen und gehort werden kann. Wenn man
iiber die transzendentalen Spiele Sr1 Krsnas hort, wird
man mit garantierter Sicherheit Befreiung erlangen und
nach Hause, zu Gott, zuriickkehren. Srila  Sukadeva
Gosvami versichert, dal wir nach und nach alle Fesseln
materieller Verunreinigung abstreifen, wenn wir iiber die
transzendentalen Spiele und Taten des Herrn horen. Ganz
gleich, wer oder was man auch sein mag - wenn man in
die Gemeinschaft Sri Krsnas im transzendentalen
Konigreich gelangen will, wo das Leben ewig und
gliickselig ist, dann hore man iiber S Krsnas Spiele und
chante den maha-mantra: Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna
Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama,
Hare Hare.

Die transzendentalen Spiele Krsnas, der Hochsten
Personlichkeit Gottes, sind so méchtig, dal man einfach
dadurch, dal man aus dem Krsna-Buch hort, es liest oder
sich an seinen Inhalt erinnert, mit Sicherheit in die
spirituelle Welt erhoben wird, was fiir gewohnlich nur
sehr schwer zu erreichen ist. Die Schilderungen der Spiele
S Krsnas sind so anziehend, dal3 sie uns unwillkiirlich
dazu anregen, sie immer wieder zu studieren, und je mehr
wir die Spiele des Herrn studieren, desto mehr werden wir
Anhaftung an Thn gewinnen. Und genau diese Anhaftung
an Krsna befédhigt uns, in Sein Reich, Goloka Vrndavana,
erhoben zu werden. Die materielle Welt zu iiberwinden
bedeutet, die strengen Gesetze der materiellen Natur zu
tiberwinden; dies ist im vorangegangenen Kapitel erklart
worden. Die strengen Gesetze der materiellen Natur
konnen den Fortschritt einer Seele, die sich zur
spirituellen Natur hingezogen fiihlt, nicht hemmen. Dies
wird vom Herrn Selbst in der Bhagavad-gita bestitigt, wo
es hei3t: Die strengen Gesetze der materiellen Natur sind
sehr schwer zu iiberwinden, doch wenn man sich dem
Herrn ergibt, kann man die Unwissenheit sehr leicht hinter
sich lassen. In der spirituellen Welt hat die materielle
Natur keinen EinfluB. Wie uns im Zweiten Canto des
Srz‘mad-Bhdgavatam erklart wird, wird die spirituelle Welt
dadurch charakterisiert, daf3 sie von der Herrschaftsmacht
der Halbgotter und vom Einflu der materiellen Natur
niemals beriihrt wird.

Srila Sukadeva Gosvami hat deshalb Maharaja
Pariksit zu Beginn des Zweiten Cantos darauf
hingewiesen, dall jede bedingte Seele iiber die
transzendentalen Spiele des Herrn horen und chanten
sollte. Srila Sukadeva Gosvami sagte des weiteren zu
Konig Pariksit, daf} in fritheren Zeiten viele Konige und
Kaiser in den Dschungel gezogen seien und sich dort
schweren Entsagungen und Buflen unterzogen hitten, um



nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren. In Indien kommt es
auch heute noch vor, daB fortgeschrittene
Transzendentalisten ihr Familienleben aufgeben und nach
Vrndavana ziehen, um dort allein zu leben und sich
vollkommen dem Horen und Chanten iiber die heiligen
Spiele des Herrn zu weihen. Dieser Vorgang wird im
Srimad-Bhagavatam empfohlen, und die sechs Gosvamis
von Vrndavana sind dieser Anweisung gefolgt; aber leider
haben gegenwirtig viele karmis und Pseudogottgeweihte
den heiligen Ort Vrndavana tiberschwemmt, nur um den
von Sukadeva Gosvami empfohlenen  Vorgang
nachzuahmen. Es gab eine Zeit, wo viele Konige und
Kaiser in den Wald gingen, um sich diesem Vorgang zu
widmen, doch Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura
Gosvami Maharaja ridt davon ab, das zuriickgezogene
Leben in Vrndavana verfriiht zu beginnen.

Wer sich verfriiht nach Vrndavana begibt, um dort
gemiB den Anweisungen Sukadeva Gosvamis zu leben,
wird maya wieder zum Opfer fallen, obwohl er sich in
Vrndavana befindet. Um sich gegen die Leute zu wenden,
die sich auf solch unautorisierte Weise in Vrndavana
niederlassen, hat Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura
ein Lied verfalit, in dem er sagt: "Mein lieber Geist,
warum bist du so stolz darauf, ein Vaisnava zu sein? Dal}
du in der Zuriickgezogenheit Verehrung darbringst und
den Heiligen Namen des Herrn chantest, beruht auf dem
Wunsch nach billiger Bewunderung, und deshalb ist dein
Chanten des Heiligen Namens nichts anderes als
Heuchelei. Dieses Trachten nach nichtigem Ansehen ist
mit dem Kot von Schweinen vergleichbar, denn solcher
Ruhm ist eine weitere Form von mayas Einflu." Es mag
Menschen geben, die um billiger Bewunderung willen
nach Vrndavana gehen, dort aber, statt ins Krsna-Bewuft-
sein vertieft zu sein, immerzu nur an Geld und Frauen
denken, die blof vergingliche Quellen der Freude sind.
Sie titen jedoch besser daran, ihr Geld und ihre Frauen im
Dienst des Herrn zu beschiftigen, denn Sinnengenul} ist
nicht fiir die bedingten Seelen bestimmt.

Der Meister der Sinne ist Hrsikesa, S Krsna.
Deshalb sollten die Sinne stets in Seinem Dienst
beschiftigt sein. Was materiellen Ruhm betrifft, so hat es
viele Ddmonen gegeben, wie zum Beispiel Ravana, die
sich den Gesetzen der materiellen Natur widersetzen
wollten, doch sie alle scheiterten. Man sollte sich deshalb
vor der dimonischen Tendenz hiiten, sich einfach nur um
des Ruhmes willen als Vaisnava auszugeben, ohne dem
Herrn Dienst darzubringen. Wenn man sich aber dem
hingebungsvollen Dienst des Herrn weiht, folgt einem der
Vaisnava-Ruhm automatisch. Man braucht also nicht auf
die Gottgeweihten neidisch zu sein, die den Ruhm des
Herrn verbreiten. Wir selbst haben es erlebt, dafl uns
einige sogenannte babdjis in Vrndavana sagten, es sei
nicht notig zu predigen und man tue besser daran, in
Vrndavana an einem abgeschiedenen Ort zu leben und
den Heiligen Namen zu chanten. Diese babajis wissen
nicht, dal einem der gute Ruf eines Predigers ganz von
selbst folgen wird, wenn man sich einfach dem Predigen
widmet und den Ruhm der Hochsten Personlichkeit
Gottes verbreitet. Niemand sollte also sein rechtschaffenes
Leben als Haushilter voreilig aufgeben, um dann in
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Vrndavana ein heuchlerisches Leben voller Ausschwei-
fungen zu fiihren. Srila Sukadeva Gosvamis Empfehlung,
das Zuhause zu verlassen und in den Wald zu gehen, um
nach Krsna zu suchen, gilt nicht fiir unreife Menschen.
Maharaja Pariksit war reif. Vom Anfang seines Lebens an
und auch als Haushilter verehrte er die miirti Sri Krsnas.
Weil er bereits in seiner Kindheit SiT Krsnas
transzendentale Bildgestalt verehrt hatte, blieb er auch als
Haushilter frei von jeglicher Anhaftung. Als er dann von
seinem bevorstehenden Tod erfuhr, gab er sogleich alle
Verbindungen zum Haushilterleben auf und begab sich an
das Ufer des Ganges, um in der Gemeinschaft von
Gottgeweihten das Srimad-Bhagavatam zu horen.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum
89.  Kapitel des  Krsna-Buches:  "Abschlieflende
Darstellung der Spiele Srt Krsnas".

ENDE



Anhang

Der Autor

His Divine Grace A.C. Bhaktivedanta Swami
Prabhupada erschien auf diesem Planeten im Jahre 1896
in Kalkutta, Indien, und dort begegnete er auch seinem
spirituellen Meister, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati
Gosvami, zum ersten Mal 1922. Bhaktisiddhanta
Sarasvati, ein bekannter gottergebener Gelehrter und der
Griinder von vierundsechzig Gaudiya Mathas (vedischen
Instituten), fand Gefallen an dem gebildeten jungen Mann
und iiberzeugte ihn davon, seine Lebensaufgabe darin zu
sehen, das vedische Wissen zu lehren. Srila Prabhupada
wurde sein Schiiler, und elf Jahre spiter (1933) empfing
er in Allahabad die formelle Einweihung.

Schon bei der ersten Begegnung, 1922, bat Srila
Bhaktisiddhanta Sarasvat Thakura seinen zukiinftigen
Schiiler, Srila Prabhupada, das vedische Wissen durch die
englische Sprache zu verbreiten. In den darauffolgenden
Jahren schrieb Srila Prabhupada einen Kommentar zur
Bhagavad-gita, unterstiitzte die Gaudiya Matha in ihrer
Arbeit und begann 1944, ohne fremde Hilfe, ein
halbmonatliches Magazin in englischer Sprache zu
veroffentlichen. Er editierte es selbst, schrieb die Manu-
skripte mit der Maschine und iberpriifte die
Korrekturfahnen. Eigenhindig verteilte er die einzelnen
Exemplare grofziigig und versuchte unter groflen
Anstrengungen, die Publikation aufrechtzuerhalten.
Einmal begonnen, wurde das Magazin nicht wieder
eingestellt; es wird heute von seinen Schiilern im Westen
weitergefiihrt und in 19 Sprachen verdffentlicht.

Als  Anerkennung  fir  Srila  Prabhupadas
philosophische Gelehrsamkeit und Hingabe ehrte ihn die
Gaudiya-Vaisnava-Gesellschaft 1947 mit dem Titel
"Bhaktivedanta". 1950, im Alter von vierundfiinfzig
Jahren, zog sich Srila Prabhupada aus dem Familienleben
zuriick, und vier Jahre spidter trat er in den
vanaprastha-Stand (Leben in Zuriickgezogenheit) ein, um
seinen Studien und seiner Schreibtitigkeit mehr Zeit
widmen zu konnen. Srila Prabhupada reiste nach der
heiligen Stadt Vrndavana, wo er in dem historischen,
mittelalterlichen Tempel von Radha-Damodara in sehr
bescheidenen Verhiltnissen lebte. Dort vertiefte er sich
mehrere Jahre in eingehende Studien und verfaf3te Biicher
und Schriften. 1959 trat er in den Lebensstand der
Entsagung (sannydasa). Im Radha-Damodara-Tempel
begann Srila Prabhupada mit der Arbeit an seinem
Lebenswerk — einer vielbindigen Ubersetzung mit
Kommentar des achtzehntausend Verse umfassenden
Srz‘mad-Bhdgavatam (Bhagavata Purana). Dort entstand
auch das Buch Easy Journey to Other Planets (dt.:
Jenseits von Raum und Zeit).

Nach der Veroffentlichung von drei Bédnden des
Bhagavatam reiste Srila Prabhupada 1965 in die
Vereinigten Staaten von Amerika, um die Mission seines
spirituellen Meisters zu erfiillen. Bis zu seinem
Dahinscheiden am 14. November 1977 verfafite His
Divine Grace mehr als 80 Béinde autoritativer
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Ubersetzungen, Kommentare und zusammenfassende
Studien der philosophischen und religiosen Klassiker
Indiens.

Als Srila Prabhupada 1965 mit dem Schiff im
Bostoner Hafen einlief, war er so gut wie mittellos. Erst
nach fast einem Jahr groBer Schwierigkeiten griindete er
im Juli 1966 die International Society fiir Krishna
Consciousness (Internationale Gesellschaft  fiir
Krischna-Bewufitsein), auch als ISKCON bekannt, die
sich innerhalb eines Jahrzehnts zu einer weltweiten
Gemeinde von etwa einhundert dasramas, Schulen,
Tempeln, Instituten und Farmgemeinschaften entwickelte.

1968 griindete Srila Prabhupada New Vrindaban, eine
experimentelle vedische Gemeinde in den Bergen von
West Virginia. Angeregt durch den Erfolg von New
Vrindaban, das heute eine bliihende Farmgemeinschaft
mit mehr als eintausend Morgen Land ist, haben seine
Schiiler seither mehrere #hnliche Gemeinden in den
Vereinigten Staaten und anderen Léandern gebildet.

1972 fiihrte His Divine Grace mit der Griindung der
gurukula-Schule in Dallas, Texas, in der westlichen Welt
das vedische System der Elementar- und Sekundér-
erziehung ein. Mit der stindig wachsenden Schiilerzahl
entstanden bis 1978 bereits zehn neue Schulen; so zum
Beispiel in Los Angeles, Berkeley und in der Farmge-
meinde bei Paris. Das Haupterziehungszentrum hat seinen
Sitz in Vrndavana, Indien.

Srila Prabhupada legte auch den Grundstein fiir den
Bau eines weitldufigen internationalen Zentrums in
Sridhama Mayapura in Westbengalen, Indien, wo aufler-
dem ein Institut fiir vedische Studien entstehen soll. Ein
dhnliches Projekt ist der eindrucksvolle
Krsna-Balarama-Tempel mit internationalem Géstehaus in
Vrndavana, Indien. Diese Zentren dienen vor allem der
Unterbringung westlicher Besucher, die dort wohnen und
so einen unmittelbaren Einblick in die vedische Kultur
bekommen koénnen. Ein weiteres bedeutendes Kultur- und
Bildungszentrum wurde Anfang 1978 in Bombay
eroffnet.

Srila Prabhupadas bedeutendster Beitrag indes sind
seine Biicher. Hochgeachtet in akademischen Kreisen
wegen ihrer Authentizitit, Tiefe und Klarheit, werden sie
an zahlreichen Hochschulen und Universititen als
Lehrmittel benutzt.

Seine Schriften sind bisher in 30 Sprachen iibersetzt
worden. Somit ist der Bhaktivedanta Book Trust, der 1972
gegriindet wurde, um die Werke Srila Prabhupadas zu
veroffentlichen, heute der grofite Verleger im Bereich
indisch-religidser und -philosophischer Biicher.

Bis zum Mirz 1977 war Srila Prabhupada, trotz
seines vorgeschrittenen Alters, auf Vorlesungsreisen, die
ihn auf fiinf Kontinente fiihrten, vierzehnmal um die Welt
gereist. Ungeachtet eines solch straffen Zeitplans
entstanden fortlaufend Biicher, die eine wahre Bibliothek
an vedischer Philosophie, Religion, Literatur und Kultur
bilden.



Glossar
A
Acarya — ("jemand, der durch sein Beispiel lehrt")
Bezeichnung fiir den autorisierten, echten spirituellen

Meister.
Acyuta — ("der Unfehlbare") ein Name Krsnas.
Adhoksaja — ("derjenige, der Sich jenseits
Sinneswahrnehmung befindet").

materieller

Aguru — ein Duftstoff.

Aksauhinl — militdrische Abteilung, bestehend aus 21 870
Streitwagen, 21 870 Elefanten, 109 650 Fufisoldaten und
etwa 65 000 Berittenen.

Ananda — spirituelle Gliickseligkeit.

Ananta(’ieva — ("der Herr, der unendlich ist") ein anderer Name
Sesas.

Arati — Tempelzeremonie zur BegriiBung des Herrn, wihrend
der Weihrauch, Lampen, Wasser, Tiicher, Blumen,

Wedel, Ficher und Muschelhorn zu musikalischer
Begleitung (kirtana) geopfert werden.

Arcana — der hingebungsvolle Vorgang der
Bildgestaltenverehrung im Tempel.

Arca-vigraha — auch mursi; Bildgestalt des Herrn (im

Tempel), durch die der Herr es dem Geweihten
ermoglicht, Ihm personlich zu dienen.

Asrama — 1. Bezeichnung fiir die (vier) Lebensabschnitte des

spirituellen ~ Fortschrittes  (siehe: ~ Brahmacarya,
Grhastha, Vanaprastha; Sannyasa). 2. Wohnstitte eines
Heiligen.

Astanga-yoga — der achtfache Pfad des mystischen Yoga,
beginnend mit der Beherrschung der Sinne und des
Geistes durch Sitz-, Atem- und Meditationsiibungen.

Asura — Dimon, Feind der Halbgotter und der Gottgeweihten.

Atma — 1. das Selbst, die individuelle spirituelle Seele im
Korper; in anderen Zusammenhingen: 2. Geist, 3.
Korper.

Atmarama — ("jemand, der im Selbst Freude findet")
Eigenschaft Krsnas und der reinen, befreiten
Gottgeweihten, deren Gliickseligkeit nicht von dufleren
Dingen abhéngig ist.

Avatara — ( "jemand, der herabsteigt") Inkarnation oder
Erscheinung des Hochsten Herrn.

B

Bhagavad-gita — der Hohepunkt des Epos Mahabharata;
enthdlt das Gespriach zwischen Krsna, der Hochsten
Personlichkeit Gottes, und Arjuna vor 5000 fahren auf
dem Schlachtfeld von Kuruksetra; enthdlt die
wichtigsten Unterweisungen iiber spirituelles Leben und
Gottesverwirklichung.

Bhakti-yoga — Verbindung mit dem Hochsten Herrn durch
hingebungsvollen Dienst.

Brahma — das hochste Lebewesen im Universum; wird zu
Beginn der Schopfung auf der Lotosbliite geboren, die
dem Nabel Garbhodakasayt Visnus entsprielit; erschafft
auf Anordnung Visnus die Korper aller Lebewesen im
Universum; fiir die Erscheinungsweise der Leidenschaft
zustindig.
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Brahma-bhiita — Stufe der Befreiung aus der materiellen
Verstrickung, auf der man von spiritueller Freude erfiillt
ist — jenseits von Begehren und Klagen — und mit
universaler Sicht sieht.

Brahmacarya — Leben als Studierender im Zodlibat; der erste
Abschnitt im vedischen asrama-System des spirituellen
Lebens.

Brahmajyoti — die alldurchdringende spirituelle Ausstrahlung,
die vom transzendentalen Korper des Hochsten Herrn
ausgeht; der spirituelle Himmel, in dem die Vaikuntha--
Planeten schweben; das Ziel der
Unpersonlichkeitsphilosophen, das Brahman.

Brahma-muhiirta — gliickverheifSendste Zeit des Tages fiir
spirituelle Tatigkeiten; beginnt 1 Stunde 35 Minuten vor
Sonnenaufgang und dauert 48 Minuten.

Brahman — 1. Siehe: Pararnh Brahman. 2. die Absolute
Wahrheit, die spirituelle Natur. 3. Siehe: Brahmajyoti.
Der unpersonliche Aspekt der Absoluten Wahrheit; die
erste Stufe der Erkenntnis des Absoluten (siehe auch:
Paramatma).

Brahmana — in den Veden bewanderte Weise und Gelehrte, die
die Gesellschaft spirituell fithren; die erste der vier
varna-Unterteilungen der vedischen Gesellschaft.

Brahma-samhita — von Brahma nach seiner Erleuchtung
verfaite Schrift zum Lobpreis Krsnas, Govindas.

C

Caitanya Mahaprabhu — Inkarnation Krsnas in der Rolle
eines Gottgeweihten; vor etwa 500 Jahren in Bengalen,
Indien, erschienen, um das Chanten der Heiligen Namen
Krsnas als den Vorgang der Gotteserkenntnis im
gegenwirtigen Zeitalter des Kali einzufiihren.

Camara — Fliegenwedel aus den Schwanzhaaren eines Yaks.

Candala — wortl. ,,jmd., der Hundefleisch ifit" (Hundeesser);
Angehoriger einer der niedrigsten Menschenklassen.

Caturmasya — die vier Monate der Regenzeit in Indien (etwa
Juli bis Oktober), wihrend derer Heilige an einem Ort
verweilen und sich bestimmte Entsagungen und Buflen
auferlegen.

Cintamani — Stein der Weisen oder spiritueller Edelstein.

D

Dandavat — ("wie ein Stock") Ehrerbietung, die man einem
Hohergestellten darbringt, indem man sich flach zu
Boden wirft.

Devaki — die Frau Vasudevas; Krsnas "leibliche" Mutter,
Schwester Karnsas.
Dharma — 1. die ewige, titigkeitsgemife Pflicht des

Lebewesens, der spirituellen Seele, die darin besteht, der
Hochsten Personlichkeit Gottes, Krsna, zu dienen. 2.
religiose Grundsidtze in der Gesellschaft (siehe:
Varnasrama-dharma).

Dhrtarastra — der blinde Bruder Pandus und Viduras; nahm
nach dem Tode Pandus die fiinf Pandavas in seine
Obhut; unterstiitzte seine Sohne bei dem Versuch, die
Pandaveas zu t6ten; verursachte so letztlich die Schlacht
von Kuruksetra.

Dronacarya — Befehlshaber der Armee Duryodhanas; Lehrer
Arjunas.



Duryodhana — iltester Sohn Dhrtarastras von niedertrichtigem
Charakter; Vetter der Pandavas; mitschuldig an der
Schlacht von Kuruksetra und Anfiihrer der Kurus in der
Schlacht.

Dvaraka — befestigte Stadt, die ST Krsna im Meer erbaute und
in der Er mit 16 108 Frauen in ebensovielen Paldsten als
Konig lebte (etwa 600 Kilometer nordlich von Bombay
am Golf von Katsch gelegen.)

E

Ekada§t — wortl. "der elfte Tag" (nach jeweils Voll- und
Neumond); besonderer Tag zur verstirkten Erinnerung
an Krsna, an dem man von Getreide und Hiilsenfriichten
aller Art fastet.

G

Gandharvas — mit Fliigeln ausgestattete Halbgotter, die fiir
ihren Gesang beriihmt sind.

Gandiva — Arjunas Kampfbogen, ein Geschenk des
Feuergottes Agni.
Garbhodakasayl Visnu — der zweite purusa-avatara;

Erweiterung Maha-Visnus; liegt in jedem Universum auf
Sesa im Garbhodaka-Meer.

Gargamuni (Gargacarya) — Priester der Yadu-Dynastie.

Garuda — Gottgeweihter in der Gestalt eines riesigen Adlers,
von dem sich Vispu tragen 1dt, wenn Er in der
materiellen Welt erscheint.

Gaudiya-Vaisnava-sampradaya — Nachfolge der spirituellen
Meister nach Caitanya Mahaprabhu.

Ghee — geklirte Butter, Butterfett.

Gopala — ("der Beschiitzer der Kiihe") ein Name Krsnas.

Gopis — 1. die dlteren Kuhhirtenfrauen. 2. Kuhhirtenmidchen
von Vrndavana, Krsnas engste Freundinnen und reinste
Geweihte, die sich auf der hochsten Stufe der
vollkommenen, reinen Liebe und Hingabe zu Krsna
befinden.

Grhastha — vedischer Haushilter, der zweite Lebensabschnitt
im asrama-System des spirituellen Lebens.

Guna

Bezeichnung fiir die Erscheinungsweisen der
materiellen Natur (Tugend [sattva-gunal, Leidenschaft
[rajo-guna] und Unwissenheit [tamo-gunal).

Guru — spiritueller Meister.

Guru-kula — Schul-asrama des spirituellen Meisters.

J

Janmastami — Feier zum Erscheinungstag Krsnas in der
materiellen Welt.

Jiva-tattva Kategorie der Lebewesen, der winzigen
spirituellen Bestandteile des Hochsten Herrn.

Jiiana-yoga — Pfad der spirituellen Erkenntnis durch Studium
der Schriften und philosophische Spekulation.

K
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KaiSora — Krsnas Alter vom elften bis zum fiinfzehnten
Lebensjahr.

Kali-yuga (Zeitalter des Kali) — das gegenwirtige Zeitalter,
das durch Streit und Heuchelei gekennzeichnet ist; es ist
das letzte in einem Zyklus von vier Zeitaltern und
begann vor fiinftausend Jahren. Siehe auch: Yugas.

Karma — 1. materielle, fruchtbringende Tétigkeiten — gute
oder schlechte —, auf die dementsprechende Reaktionen
folgen. 2. das Gesetz von Aktion und Reaktion.

Karma-kanda durch vedische Prinzipien regulierte
fruchtbringende Titigkeiten, um auf die himmlischen
Planeten zu gelangen.

Karmi — jemand, der karma-Titigkeiten ausfiihrt; ein

Materialist.

Kaumara — Krsnas Kindheitsalter bis zum Ende des fiinften
Lebensjahres.

Kaustubha — Edelstein an der Halskette Visnus.

Kirtana — das Chanten iiber die Herrlichkeit des Herrn durch
1. Singen vedischer Hymnen oder mantras und 2. durch
Sprechen oder Vortragen; einer der neun Vorginge des
hingebungsvollen Dienstes.

Ksatriya — jmd., der unter der Anleitung der brahmanas die
Gesellschaft verwaltet und schiitzt; die zweite
varna-Unterteilung der vedischen Gesellschaft.

Ksirodakasay1 Visnu — der dritte purusa-avatara; Erweiterung
Garbhodaka$ayt Visnus; liegt in jedem Universum auf
gesa im Meer der Milch auf Svetadvipa;
alldurchdringende ~ Uberseele und  Erhalter  des
Universums.

Kunkuma — sii}lich duftender, roter Puder.

Kurus — Dynastie des Maharaja Kuru. Sowohl die Sohne
Dhrtarastras als auch die Pandus gehorten zu dieser
Dynastie und waren im allgemeinen als Kurus bekannt.
Als es jedoch zur Auseinandersetzung zwischen den
beiden Familien kam, bezeichnete man die SOhne
Dhrtarastras als Kurus oder Kauravas und die Sohne
Pandus als Pandavas.

L

Laksmi — die Gliicksgottin, die Gefdhrtin Narayanas in
Vaikuntha.

Lila — transzendentales Spiel, transzendentale Tat ST Krsnas
oder Seiner personlichen Erweiterungen.

M
Madhava — ("der Gemahl der Gliicksgottin") ein Name
Krsnas.
Madhurya-rasa — ewige Beziehung zu Krsna in ehelicher
Liebe.
Mahabharata — ("die Geschichte des Konigreiches von
Bharata-varsa [Indien]") mit mehr als 100 000

Doppelversen das lidngste Epos der Weltliteratur,
beschreibt die Auseinandersetzungen zwischen den
Kauravas und den Pandavas; enthilt die Bhagavad-gita.

Maha-mantra — der grole mantra zur Befreiung: Hare Krsna,
Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare
Rama, Rama Rama, Hare Hare. Das Chanten dieses
mantra ist im gegenwirtigen Zeitalter des Kali der



empfohlene, ideale Vorgang zur Selbstverwirklichung
und Gotteserkenntnis.

Mantra — (mana—Geist und traya—>befreien) Klang, der den
Geist von seiner Unreinheit befreit, d.h. von seinen
materiellen Anhaftungen.

Mathura Krsnas Erscheinungsort in der Nidhe von
Vrndavana, wohin Er zuriickkehrte, nachdem Er Seine
Spiele in Vrndavana beendet hatte.

Maya — ("das, was nicht ist") 1. maha-maya: Téuschung,
Tllusion, unter deren Einflul das spirituelle Lebewesen
sich mit dem materiellen Korper identifiziert und seine
Beziehung zu Krsna vergiit. 2. yoga-mdaya: innere
Energie Krsnas, durch die Sich Krsna Seinem reinen
Geweihten teilweise offenbart, aber Seine gottliche
Grofle verborgen hilt, um eine enge, vertrauliche
Beziehung zu ermdglichen.

Mayavadis Anhédnger  atheistischer, = monistischer
Philosophie, die die Existenz eines Gottes als hochste
Person zuriickweisen und auch die Individualitdt des
Lebewesens als Illusion bezeichnen. Nach ihrer Theorie
ist Gott formlos und unpersonlich, weshalb sie ihre
eigene individuelle Personlichkeit aufgeben wollen, um
mit dem Absoluten eins zu werden.

Mukti — Befreiung aus dem materiellen Dasein und (meist)
Eingehen in das unpersonliche Brahman; Ziel der

Unpersonlichkeitsphilosophen.

Mukunda — ("derjenige, der Befreiung gewihrt") ein Name
Krsnas.
Murtt — Siehe: Arca-vigraha.

N

Naimisaranya — Wald in Uttar Pradesh. Sata Gosvami trug
dort einer Versammlung von Weisen unter der Fiihrung
Saunaka Rsis das §rimad-Bhdgavatam vor, wie er es
gehort hatte, als Sukadeva Gosvami es Maharaja Pariksit
vortrug.

Narayana "Ruhestitte aller Lebewesen" (nach der
Vernichtung des Universums); Name Krsnas in Seinem
Vaikuntha-Aspekt.

Nitya-baddhas — ewig bedingte Seelen, die ihre Beziehung zu
Krsna vergessen haben.

Nitya-siddhas — ewig Krsna-bewufte Seelen.

Nityananda — Inkarnation Balaramas, die vor etwa 500 Jahren
in Radhadesa, Indien, als der Gefihrte Caitanya
Mahaprabhus erschien.

die

Nrsirhha(deva) (nr—Mensch;  sirmha—Lowe)
Halb-Mensch-halb-Lowen-Inkarnation Gottes.

P

Pandavas — die fiinf Sohne Maharaja Pandus: Yudhisthira,
Arjuna, Bhima, Nakula und Sahadeva; siegten in der
Schlacht von Kuruksetra gegen die Kurus.

Pandu — Bruder Dhrtarastras; Vater der fiinf Pandavas.

Parakiya-rasa — die Beziehung zwischen Krsna und den
gopts, die bereits verheiratet waren; spirituelle,
auBereheliche Liebesbeziehung; von allen moglichen
rasas die hochstvollkommene Stufe der reinen Liebe zu
Krsna.
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Paramaharhsa wortl.  "der hochste Schwan"; ein
Gottgeweihter hochsten Ranges; die hochste Stufe des
sannyasa-Standes.

Param Brahman — ("das hochste Brahman") Bezeichnung fiir
die Hochste Persénlichkeit Gottes, SrT Krsna.

Paramatma — wortl. "die Hochste Seele"; Bezeichnung fiir den
Hochsten Herrn, der als Uberseele im Herzen eines jeden
weilt.

Parampara — eine Kette spiritueller Meister, die zueinander in
der Beziehung Meister-Schiiler stehen.

Pariksit Maharaja — Enkel der Pandavas; Weltherrscher nach
Yudhisthira Maharaja; horte von Sukadeva Gosvami das
Srimad-Bhagavatam sieben Tage lang bis zu seinem Tod
und erreichte so die Vollkommenbheit.

Patala — das untere Planetensystem.

Pauganda —Kirsnas Alter vom sechsten bis zum Ende des
zehnten Lebensjahres.

Prakrta-sahajiyas — Pseudo-Gottgeweihte, die eine weltliche
Auffassung von den Spielen Krsnas haben.

Prakrti — 1. para-prakrti: die spirituelle, hohere Energie. 2.
apara-prakrti: die materielle, niedere Energie.

Prasada — ("Barmherzigkeit") 1. Barmherzigkeit des Hochsten
Herrn. 2. Speise, die spiritualisiert ist, weil sie Krsna
geopfert wurde.

Puranas insgesamt 18 verschiedene Aufzeichnungen
historischer Ereignisse aus dem ganzen Universum;
vedische Ergidnzungsschriften.

Purusa-avataras — vollstindige Erweiterungen Krsnas, die fiir
die Erschaffung und Erhaltung der materiellen
Universen zustindig sind: Maha-Visnu (Karanodakasayt
Visnu), Garbhodakasayt Visnu und Ksirodakasay1
Visnu.
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Radharant — die Haupt-gopi; die Verkorperung der inneren
Freudenkraft Krsnas und damit Seine erste und hochste
Geweihte.

Raksasas — 1. ddmonische Wesen, Bewohner des Planeten
Raksasaloka. 2. dimonische menschliche Wesen in der
Erscheinungsweise der Unwissenheit mit
dementsprechenden Eigenschaften und Angewohnheiten
(lieben es, Fleisch zu essen; nehmen Berauschungsmittel
zu sich; von boswilligem Charakter usw.).

Rasa — ("Wohlgeschmack, liebevolle Haltung") Beziehung
zwischen der reinen individuellen Seele und dem
Hochsten Herrn. Es gibt fiinf grundlegende rasas:
Santa-rasa (neutrale Beziehung), dasya-rasa (Beziehung
als Diener), sakhya-rasa (freundschaftliche Beziehung),
vatsalya-rasa (elterliche Beziehung) und madhurya-rasa
(eheliche Beziehung).

Rasa-llla — Krsnas transzendentaler rasa-Tanz mit den gopis
im Wald von Vrndavana.

Ratha-yatra — Wagenfest, bei dem die Bildgestalten
Jagannathas, Subhadras und Balaramas auf grofen
Wagen durch die Stadt (zum Meer) gezogen werden.

Rsi — Weiser.

Rudra — ein Name Sivas.
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Sadhana-bhakti — hingebungsvoller Dienst nach Regeln und
Vorschriften, um die natiirliche Liebe zu Krsna
wiederzuerwecken.

Sahajiyas — Pseudo-Gottgeweihte, die nicht den Anweisungen
der Schriften folgen und die Auffassung hegen, Gott sei
etwas Billiges. Siehe auch Prakrta-sahajiya.

Samadhi — vollige Versenkung in Meditation iiber Krsna
(Krsna-Bewubtsein).

Sampradaya — ununterbrochene Kette von spirituellen
Meistern.

Sanatana-dharma — ("ewige Religion") die ewige
wesensgemdfle Stellung der individuellen Seele

gegeniiber dem Hochsten Herrn, ndmlich Thm zu dienen.

Saﬂkarﬁcﬁrya — Inkarnation Sivas, der im Kali-yuga als
brahmana erschien, um durch eine verdrehte Auslegung
des Vedanta-sitra Unpersonlichkeitsphilosophie zu
lehren.

Sankarsana — eine der visnu-tattva-Erweiterungen Krsnas.

Sankirtana — das gemeinsame Chanten der Heiligen Namen
des Herrn in der Offentlichkeit; der vorgeschriebene
yoga-Vorgang fiir das gegenwirtige Zeitalter.

Sannyasa — Leben in Entsagung; der vierte Abschnitt im
vedischen asrama-System des spirituellen Lebens.

Sarasvati — 1. die Halbgéttin der Gelehrsamkeit und Gattin
Brahmas. 2. heiliger Fluf in Indien.

Sari — Kleidungsstiick der Frauen in Indien.
Sastra — offenbarte Schrift.

Siva — ("der Gliickspendende") der Halbgott, der fiir die
Erscheinungsweise der Unwissenheit und die Zerstdrung
des Universums zustédndig ist. Vgl. SB. 1.12.23

Smarta-brahmana — Kasten-brahmana, der sich auf das
Befolgen der Regeln und Vorschriften der Veden
konzentriert, ohne deren SchluBfolgerung richtig zu
verstehen.

Srimad-Bh?lgavatam — (auch Bhagavata Purana) das
wichtigste der 18 Puranas, der 18 000 Verse umfassende
Kommentar ~ Vyasadevas zu  seinem  eigenen
Vedanta-sitra; wird als "die reife Frucht am Baum des
vedischen Wissens" bezeichnet.

Srivatsa — besonderes Merkmal (drei goldene Haare) auf
Krsnas Brust.

Sudar$ana-cakra — Si7 Krsnas Feuerrad; eines der vier
Symbole Visnus (Feuerrad, Keule, Lotosblume,
Muschelhorn).

Siidra — Arbeiter, der den ersten drei varnas dient; die vierte
der varna-Unterteilungen der vedischen Gesellschaft.

Sukadeva Gosvami — der Sohn Vyasadevas, der das
Srimad-Bhagavatam schon im Leib seiner Mutter von
seinem Vater horte und es spiter Maharaja Pariksit
vortrug.

Surabhi — Kiihe der spirituellen Welt, Goloka Vrndavana, die
eine unbegrenzte Menge Milch geben.

Svetadvipa — auch als Dhruvaloka bekannt; der spirituelle
Planet Kstrodakasay1 Visnus im materiellen Universum.

Syﬁmasundara —  (Syama—Dblauschwarz; sundara—schon)
"von blauschwarzer Korpertonung und  grofer

Schonheit" (Name Krsnas).
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Tapasya — das freiwillige Aufsichnehmen von Entsagung, um
ein materielles oder spirituelles Ziel zu erreichen.

Tilaka — heiliger Ton oder Lehm, mit dem der Gottgeweihte
zwolf Stellen dies Korpers mit dem Symbol des
Visnu-Tempels zeichnet.

Tulas1 — reine Gottgeweihte in der Gestalt einer Pflanze, die
Krsna sehr lieb ist und deren Blitter und Bliiten Seinen
Lotosfiilen geopfert werden.

\Y%

Vaisnava — ein Geweihter Visnus, Krsnas.

Vaikuntha — (vai—ohne; kuntha—Angst) "frei von aller
Angst"; die spirituelle Welt.

Vaisyas die Bauern und Kaufleute; die

varna-Unterteilung der vedischen Gesellschaft.

dritte

Vanaprastha — das Leben in Zuriickgezogenheit; der dritte
Abschnitt im vedischen asrama-System des spirituellen
Lebens.

Varna — die insgesamt vier Unterteilungen der vedischen
Gesellschaft entsprechend den Titigkeiten und
Eigenschaften der Menschen (siehe: Brahmana,
Ksatriya, Sidra, Vaisya).

Varpasrama — das vedische Gesellschaftssystem der vier
sozialen Schichten und vier Abschnitte des spirituellen
Lebens.

Varuna — der fiir Gewisser und Wasserlebewesen zustidndige
Halbgott.

Vasudeva — Krsnas , leiblicher,, Vater.

Vasudeva — 1. "der Sohn Vasudevas" (ein Name Krsnas). 2.
eine der visnu-tattva Erweiterungen Krsnas.

Vedanta-siitra — ("das Ende des Wissens") Schrift in
Aphorismenform, die das vedische Wissen in knapper
Form zusammenfaft.

Veden — ("Wissen") 1. die vier urspriinglichen Vedas: Rg
Veda, Sama Veda, Atharva Veda, Yajur Veda. 2.
Sammelbegriff fiir alle vedischen Schriften.

Vidura — Inkarnation Yamarajas als der ,sidra-Bruder,,
Dhrtarastras und Pandus. GroBler Gottgeweihter, rettete
Dhrtarastra durch seine Belehrungen.

Vikarma Handlungen gegen die Anweisungen der
offenbarten Schriften oder des spirituellen Meisters.

Vina — Saiteninstrument, das insbesondere von Narada Muni
gespielt wird, wihrend er die Herrlichkeit des Herrn
besingt.

Visnu — wortl. "der Alldurchdringende"; Erweiterung Krsnas
mit vier oder mehr Armen in vielfialtigen Aspekten.

Visnu-tattva Kategorie der  Erweiterungen  der
urspriinglichen Personlichkeit Gottes (Krsna), die alle
gleichermafien Gott sind.

Vraja — anderer Name fiir Vrndavana.

Vrajabhumi — wortl. "das Land von Vraja"; anderer Name fiir
Vrndavana.

Vrndavana — wortl. "der Wald Vrndas". 1. Goloka Vrndavana:
Krsnas personliches Reich in der spirituellen Welt. 2.
Gokula Vrndavana in der materiellen Welt, wenn Krsna
erscheint; gelegen in Nordindien, etwa 145 Kilometer
siidostlich von Neu-Delhi.



Vrndavana-dhama — wortl. "das Reich von Vrndavana".

Vyasadeva — Inkarnation Krsnas; legte das bis vor 5000 Jahren
miindlich tiberlieferte vedische Wissen schriftlich nieder.
Hauptwerke:  die  vier  Vedas, @ Mahabharata,
Bhagavad-gita,  Upanisaden,  Vedanta-sitra und
Srimad-Bhagavatam.

Vyasasana — erhohter Ehrenplatz fiir die spirituellen Meister in
der Nachfolge Vyasadevas.

Y

Yadus — Nachkommen Konig Yadus; Dynastie, in der Krsna
als der Sohn Vasudevas erschien.

Yajiia — Opfer.

Yamuna — heiliger FluB} in Indien, der durch Vrndavana,
Mathura und Hastinapura (Neu-Delhi) flief3t.

Yamaraja — der Halbgott des Todes.

Yauvana — wortl. "Jiingling"; eine Bezeichnung fiir Krsna,
nachdem Er das fiinfzehnte Lebensjahr vollendet hat.

Yoga — wortl. "Verbindung"; Vorgang, sich mit Gott zu
verbinden.

Yogamaya — Siehe: Maya.

Yogi — jmd., der sich im yoga iibt.

Yudhisthira Maharaja — (yudhi—Kampf; sthira—jmd., der
standhaft ist im) dltester der Pandavas; Weltherrscher
nach der Schlacht von Kuruksetra.

Yuga — Zeitabschnitt im Universum. Die Dauer des materiellen
Universums ist begrenzt. Es manifestiert sich in
periodisch wiederkehrenden kalpas. Ein kalpa entspricht
einem Tag Brahmas oder 4 320 000 mal 1000 Jahren
irdischer Zeitrechnung, denn ein Tag Brahmas dauert
1000 Zyklen der vier yugas Satya, Treta, Dvapara und
Kali.
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Anleitung zur Aussprache der Sanskritworter

Die Jahrhunderte hindurch ist die Sanskritsprache in vielfdltiger Form geschrieben worden; die in Indien
gebriuchlichste Schreibweise heilit devandagari, was wortlich soviel bedeutet wie "die Schrift, die in den Stddten
(nagari) der devas oder Halbgotter geschrieben wird". Das devanagari-Alphabet besteht aus 48 Buchstaben, die sich in
13 Vokale und 35 Konsonanten gliedern. Die Sanskrit-Grammatiker der vedischen Zeit (ca. 3000 v. Chr.) ordneten das
Alphabet nach strengen linguistischen Grundsitzen, und diese Ordnung ist von allen westlichen Gelehrten anerkannt.
Das in den Biichern des Bhaktivedanta Book Trust verwendete Transliterationssystem, das heif3t die Art und Weise, wie
das Sanskrit-Alphabet in lateinische Buchstaben mit diakritischen Zeichen iibertragen ist, entspricht einem System, das
in den letzten 50 Jahren von Gelehrten auf der ganzen Weit angenommen wurde, um die Aussprache des Sanskrit
anzuzeigen.

Der kurze Vokal a wird wie das a in hat ausgesprochen; das lange a wie das a in haben. Das kurze i klingt wie das
i in ritten; das lange 1 wie das i in Bibel. Das kurze u entspricht dem u in und; das lange @ dem wu in Hut. Der Vokal r
wird wie das ri in rinnen ausgesprochen; e wie das ay im engl. way; o wie im eng;. go (ou); ai wie das ei in weise; au
wie in Haus. Der anusvara (m) ist ein Nasallaut und entspricht in der Aussprache dem n im franz. bon; beim visarga
(h), einem starken Hauchlaut, wird am Ende eines Wortes der vorangegangene Vokal wiederholt. Folglich klingt ah
wie aha, ih wie ihi usw.; in der Mitte eines Wortes klingt h wie das ch in wachen.

Die Gutturale (k, kb, g, gh und n) werden, dhnlich wie im Deutschen, von der Kehle her ausgesprochen: also k wie
in kann; kh wie in Eckhart, g wie in geben, gh wie in wegholen und n wie in singen.

Die Palatale (¢, ch, j, jh und fi) werden mit der Zungenmitte vom Gaumen her ausgesprochen: also ¢ wie das tsch
in Tscheche; ch getrennt wie im engl. staunch heart, j wie das dsch in Dschungel; jh getrennt wie im engl. hedge-hog;
il wie in Canyon.

Die Alveolare (t, th, d, dh und n) werden gesprochen, indem man die Zungenspitze gegen den hinteren Teil des
Gaumens driickt also t wie in Tone; th wie in Sanftheit; d wie in danken; dh wie in Siidhélfte und n wie in Nuf.

Die Dentale (t, th, d, dh und n) werden wie die Alveolare gesprochen, jedoch mit der Zungenspitze gegen die
Zihne. Die Labiale (p, ph, b, bh und m) werden mit den Lippen gesprochen: also p wie in pressen; ph wie im engl.
uphill; b wie in Butter, bh wie in Grobheit und m wie in Milch.

Die Semivokale (y, r, 1 und v) spricht man wie in yoga, reden, lieben und Vene.

Die Sibilante (§, s und s) klingen wie schwarz, schon und fasten. Der Buchstabe h wird wie in helfen
ausgesprochen.

Ende des zweiten Bandes von ,,Krsna, Die Quelle aller Freude,,
von A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada



