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Vorwort

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

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

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

kaumara acaret pradjno
dharman bhagavatan iha
durlabham manusam janma
tad apy adhruvam arthadam
(§B. 7.6.1)

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

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

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

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

Ich muB meine Schwiachen bei der Vorlage des Srimad-Bhdgavatam eingestehen,
doch ich hoffe trotzdem, daB3 es bei den Denkern und Fihrern der Gesellschaft guten
Anklang finden wird, wobei ich auf folgende Aussage des Srimad-Bhdagavatam
(1.5.11) vertraue:

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

namany anantasya yaso 'nkitani yac
chrnvanti gayanti grnanti sadhavah

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

Om tat sat

A.C. Bhaktivedanta Swami

s



Einleitung

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

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

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

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

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

Der Ubersetzer dieser Ausgabe vergleicht das Bhdgavatam mit Kandiszucker —
wo immer man es kostet, wird man es gleichermaBen sii} und wohlschmeckend fin-
den. Um daher die SiiBe des Bhdgavatam zu schmecken, mag man mit dem Lesen
bei einem beliebigen Band beginnen. Nach einem einfiihrenden Geschmack jedoch
ist der ernsthafte Leser am besten beraten, wenn er zum Ersten Teil des Ersten Can-
tos zuriickgeht und dann das Bhagavatam Band fiir Band in der natiirlichen Reihen-
folge studiert. 1

Die vorliegende Ausgabe des Srimad-Bhdgavatam ist die erste Ubersetzung die-
ser bedeutenden Schrift, die dem deutschsprachigen Leser in einem breiten Rahmen
zuginglich ist. Diese Ubersetzung sowie auch die ausfiihrlichen Erlauterungen, die
die jeweiligen Verse begleiten, verdanken wir der Fachkenntnis und der Hingabe
von His Divine Grace A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada, dem bedeutendsten
Lehrer indisch-religiosen und -philosophischen Gedankenguts der Gegenwart. Seine
umfassenden Sanskritkenntnisse und seine enge Vertrautheit mit der vedischen Kul-
tur machten es moglich, da8 dem Srimad-Bhdgavatam die ihm gebiihrende Stellung
zuerkannt wurde. Das Srimad-Bhdgavatam vermag auch dem Leser im Westen in
W issensbereichen wie Geschichte, Literatur, Soziologie, Anthropologie, Psycholo-
gie, Religionswissenschaft, Philosophie usw. befriedigende und schliissige Antwor-
ten zu geben; in erster Linie jedoch bietet es all denjenigen, die nach spiritueller Er-
kenntnis streben, eine einfache und praktische Anleitung, wie man das hochste Ver-
standnis vom Selbst und von der Absoluten Wahrheit erreichen kann. Dieses viel-
bandige Gesamtwerk, das vom Bhaktivedanta Book Trust verdffentlicht wird und
das auf der ganzen Welt bereits in millionenfacher Auflage vorhanden ist, verspricht
fiir lange Zeit eine bedeutende Stellung im intellektuellen, kulturellen und spirituel-
len Leben des modernen Menschen einzunehmen.

Die Herausgeber



SN2

\_\

=
LS

%

N

K

TN

7]

AN

BN
/ﬂ““\s SE

‘v‘\‘vvv'vr

I NS
AAANNN s

ALLE EHRE SEI SRT GURU UND GAURANGA

SRIMAD
BHAGAVATAM

von

KRSNA-DVAIPAYANA VYASA

Iy R TEEERfEEEE 698 |
fe wi Al AnTaE T 1aa)

api smarasi catmanam
avijnata-sakham sakhe

hitva mam padam anvicchan
bhauma-bhoga-rato gatah

(S. 541)

00757
o\

\“V"" N
TN
TR

AN NS ZnN\&

ANANNIN







TN NN N

¥

777

\!

NES

N\

I\

A\

B2
n

7

A

L

%

N

N

RN

I\

i

o

\‘R“
Y

AN

N

T
i

%
A\

A

i

AAAAAARAAAAAAAAAAAAAAAAAAAAAAdAddddddddiddidddiddidddddidddd i aa i aaaaa A AR A A A A A A A A A A A

»

7/

R

)

>

NN

R
2

7

4

%

Y

7

NEDS

1%

[

.

N

N

TS

5

QN

Ui

7

7

7

077
N
NS

oL

&

o
@)
v

";ﬁ'
T

©

N\UNS 8077 NN 0227 7 NN 7SN % NN 0277 77 S
L N S EFNL SN LY SN TS
|

). |

- ¥ VY

ALLE EHRE SEI SRT GURU UND GAURANGA

SRIMAD
BHAGAVATAM

von

KRSNA-DVAIPAYANA VYASA

qJqal FJ¢
o Fg&d AT gar: @4
& R wex: afiadrnt T |
& azafEs X
SR @ dW A TG 118Ul
brahmana vicuh
tvam kratus tvam havis tvam hutasah svayam
tvam hi mantrah samid-darbha-patrani ca

tvam sadasyartvijo dampati devata
agnihotram svadha soma djyam pasuh

(S. 241)

NN

%
2N

N

(=

N
S\
>

AN

4

Z

Z

%

A AAMLMAAAMAAALA A A A
N1 ;:= A 22%% ;:: N1 ;:= 22 %% 7 ;:; N1 ;t;\‘\\ “0.
Wi %V\\\!!,f’/iwyi 3‘!{4/,wy\\3}/!."{/w\\3 W NS
SIS e S S

e "/lll\\ 2N\ AUNNES 124‘.‘!\\\ RMNINNE @

AN







1. Kapitel

Der Stammbaum der Téchter Manus

VERS 1

T IV
wAeg It fom: F= afR |
Arnfedagfes  mafRf femEe u g

maitreya uvaca
manos tu satarupayam
tisrah kanyads ca jajnire
akutir devahutis ca
prasutir iti visrutah

maitreyah uvaca—der groBe Weise Maitreya sprach; manoh tu—von Svayam-
bhuva Manu; sataripdydm—in seiner Frau Sataripa; tisrah—drei; kanyah ca—auch
Tochter; jajrire—schenkte das Leben; gkutih—namens AKuti; devahiitih—namens
Devahiiti; ca—auch; prasiutih—namens Prasuti; iti—so; visrutah—wohlbekannt.

UBERSETZUNG

$ri Maitreya sprach: Svayambhuva Manu zeugte in seiner Frau Satariipa
drei Tochter, und ihre Namen waren Akati, Devahati und Prasiti.

ERLAUTERUNG

LaBt uns zunachst unsere achtungsvollen Ehrerbietungen unserem spirituellen
Meister Om Visnupada Sri Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami Prabhu-
pada darbringen, der mir den Auftrag gab, diese Herkulesarbeit zu verrichten,
einen Kommentar zum Srimad-Bhdagavatam in Form von Bhaktivedanta-Erlaute-
rungen zu schreiben. Durch seine Gnade haben wir bereits drei Cantos abgeschlos-
sen und versuchen jetzt, den Vierten Canto zu beginnen. LaBt uns durch seine
Gnade unsere achtungsvollen Ehrerbietungen Sri Caitanya erweisen, der diese
Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein, fiir Bhdgavata-dharma, vor fiinfhundert Jahren
begann, und laBt uns durch seine Gnade unsere Ehrerbietungen den sechs
Gosvamis erweisen, und lat uns dann unsere Ehrerbietungen Radha und Krsna er-
weisen, dem spirituellen Paar, das ewig mit Seinen Kuhhirtenknaben und -méadchen
in Vrajabhumi genieBt. LaBt uns auch unsere achtungsvollen Ehrerbietungen allen
Geweihten und ewigen Dienern des Hochsten Herrn darbringen.

1



2 $rimad-Bhagavatam [Canto 4, Kap. 1

In diesem Vierten Canto des Srimad-Bhagavatam gibt es einunddreiBig Kapitel,
und alle diese Kapitel beschreiben die sekundare Schopfung durch Brahma und die
Manus. Der Hochste Herr Selbst bringt die wirkliche Schopfung hervor, indem Er
Seine materielle Energie in Erregung versetzt, und dann versucht auf Seinen Befehl
Brahma, das erste Lebewesen im Universum, die verschiedenen Planetensysteme
und ihre Bewohner zu erschaffen, wobei er die Bevolkerung durch seine Nach-
kommen wie Manu und andere Vorfahren der Lebewesen, die standig unter der An-
weisung des Hochsten Herrn arbeiten, erweitert. Im 1. Kapitel dieses Vierten Can-
tos findet man Beschreibungen der drei Tochter Svayambhuva Manus und ihrer
Nachfahren. Die nachsten sechs Kapitel beschreiben das von Konig Daksa ausge-
fihrte Opfer und wie es verdorben wurde. Danach werden die Taten Maharaja
Dhruvas in fiinf Kapiteln beschrieben. SchlieBlich werden in elf Kapiteln die Taten
Konig Prthus geschildert, und die nachsten acht Kapitel sind den Taten der Praceta-
Konige gewidmet.

Wie im ersten Vers dieses Kapitels beschrieben wird, hatte Svayambhuva Manu
drei Tochter namens Akuti, Devahiiti und Prastti. Von diesen drei Tochtern ist eine
Tochter, Devahuti namlich, zusammen mit ihrem Ehemann Kardama Muni und ih-
rem Sohn Kapila Muni bereits beschrieben worden. In diesem Kapitel werden vor
allem die Nachfahren der ersten Tochter, Akiti, beschrieben. Svayambhuva Manu
war der Sohn Brahmas. Brahma hatte viele andere Sohne, doch Manus Name wird
besonders deshalb als erster erwahnt, weil er ein groer Geweihter des Herrn war.
In diesem Vers findet man auch das Wort ca, das darauf hindeutet, daB Svayam-
bhuva Manu aufler den drei erwahnten Tochtern noch zwei Sohne hatte.

VERS 2

AR TR TREN AEwd J9 |
FATIFAIRA: 11 R |

akutim rucaye pradad
api bhratrmatim nrpah

putrika-dharmam dsritya
Satarupanumoditah

akatim—Akuti; rucaye—dem groBen Weisen Ruci; prdddt—ibergab; api—
obwohl; bhratr-matim—eine Tochter, die einen Bruder hat; nrpah—der Konig; putri-
ka—bekommt den daraus hervorgehenden Sohn; dharmam—religiose Riten; dsritya
—Zuflucht nehmen; sataripa—von der Frau Svayambhuva Manus; anumoditah
—bewilligt.

UBERSETZUNG

Akiti hatte zwei Briider, doch trotz ihrer Briider iibergab Kénig Svayam-
bhuva Manu sie dem Prajapati Ruci unter der Bedingung, daR der von ihr
geborene Sohn ihm als Sohn zuriickgegeben werde. Dies tat er, nachdem er
sich mit seiner Frau Satariipa abgesprochen hatte.
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ERLAUTERUNG

Manchmal bietet jemand, der keinen Sohn hat, seine Tochter einem Ehemann
unter der Bedingung an, daB3 sein Enkel ihm zuriickgegeben wird, so da} er ihn als
seinen Sohn adoptieren und ihm seinen Besitz vererben kann. Das nennt man pu-
trika-dharma, was bedeutet, daBl man durch die Ausfiihrung religioser Rituale einen
Sohn bekommt, obwohl man von der eigenen Frau keinen Sohn hat. Aber hier se-
hen wir das auBergewohnliche Verhalten Manus, der trotz der beiden Sohne, die er
hatte, seine erste Tochter dem Prajapati Ruci unter der Bedingung iibergab, daB der
von seiner Tochter geborene Sohn ihm als sein Sohn zuriickgegeben werde. Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura kommentiert in diesem Zusammenhang, da3 Ko-
nig Manu wuBte, daB die Hochste Personlichkeit Gottes im Leib Akutis geboren
werden wiirde. Obwohl er daher zwei Sohne hatte, wiinschte er sich diesen be-
stimmten Sohn, der von Akiti geboren werden wiirde, weil er bestrebt war, die
Hochste Personlichkeit Gottes als seinen Sohn und Enkel erscheinen zu sehen.
Manu ist der Gesetzgeber der Menschheit, und da er personlich das putrika-dharma
vollzog, konnen wir davon ausgehen, da3 dieser Brauch auch von der Menschheit
angenommen werden kann. Obwohl man also einen Sohn hat, kann man, wenn
man einen bestimmten Sohn von seiner Tochter haben mochte, seine Tochter unter
dieser Bedingung als Gabe fortgeben. Das ist die Ansicht Srila Jiva Gosvamis.

VERS 3

TEN: § WEE SNEEmaRaq |
frgd saatell o w0

prajapatih sa bhagavan
rucis tasyam ajijanat

mithunam brahma-varcasvi
paramena samadhina

prajapatih—jemand, der beauftragt ist, Kinder zu zeugen; sah—er; bhagavan—der
uberaus Reiche; rucih—der groBe Weise Ruci; tasyam—in ihr; ajijanat—zeugte; mit-
hunam—zwei; brahma-varcasvi—spirituell sehr machtig; paramena—mit groBer
Starke; samadhina—in Trance.

UBERSETZUNG

Ruci, der in seinen brahmanischen Eigenschaften sehr michtig und der
dazu ernannt war, einer der Vorfahren der Lebewesen zu sein, zeugte in sei-
ner Frau Akiti einen Sohn und eine Tochter.

ERLAUTERUNG

Das Wort brahma-varcasvi ist sehr bedeutsam. Ruci war ein brahmana und er-
fiillte die brahmanischen Pflichten sehr genau. Wie es in der Bhagavad-gita heil3t,
sind die brahmanischen Eigenschaften: die Sinne beherrschen, den Geist beherr-
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schen, innen und auBen sauber sein, spirituelles und materielles Wissen entwickeln,
einfach sein, wahrhaftig sein, Glauben an die Hochste Personlichkeit Gottes haben
und so fort. Es gibt viele Eigenschaften, die eine brahmanische Personlichkeit aus-
machen, und man kann verstehen, daB Ruci allen brahmanischen Grundsatzen
streng folgte. Deshalb wird besonders erwahnt, daB er ein brahma-varcasvi war. Je-
mand, der von einem brahmana-V ater geboren wurde, aber nicht als brahmana han-
delt, wird in der vedischen Sprache als brahma-bandhu bezeichnet und als jemand
betrachtet, der auf der Stufe von sudras und Frauen steht. Wir finden daher im
Bhagavatam, dal3 das Mahdbharata von Vyasadeva in erster Linie fiir stri-sudra-
brahma-bandhu verfa3t wurde. Stri bedeutet ,,Frauen*; mit sudra ist die unterste
Klasse der zivilisierten menschlichen Gesellschaft gemeint, und brahma-bandhu
sind diejenigen, die in Familien von brahmanas geboren wurden, aber nicht sorgsam
den Regeln und Vorschriften folgen. Diese drei Klassen werden als weniger intelli-
gent bezeichnet; sie haben keinen Zugang zum Studium der Veden, die insbesondere
fiir Menschen bestimmt sind, die die brahmanischen Eigenschaften erworben haben.
Diese Beschrankung riihrt nicht aus einer sektiererischen Unterscheidung her, son-
dern richtet sich nach Qualifikation. Die vedischen Schriften konnen nicht verstan-
den werden, wenn man nicht die brahmanischen Eigenschaften entwickelt hat. Es
ist daher bedauerlich, daB Menschen, die keine brahmanischen Eigenschaften haben
und die niemals von einem echten spirituellen Meister geschult worden sind, trotz-
dem die vedischen Schriften wie das Srimad-Bhagavatam und andere Puranas kom-
mentieren, denn solche Menschen konnen die wirkliche Botschaft nicht iiberbrin-
gen. Ruci galt als ein erstklassiger brdhmana; daher wird er hier als brahma-
varcasvi erwahnt, das heiBt jemand, der brahmanische Starke in vollem Ausmal
besal.

VERS 4

TR OV AT, |
T & & IRy gaEnEEarRE 180

yas tayoh purusah saksad
visnur yajna-svarupa-dhrk

ya stri sa daksina bhuter
amsa-bhutanapadyini

yah—jemand, der; tayoh—von ihm; purusah—mannlich; sdksat—unmittelbar; vis-
nuh—der Hochste Herr; yajra—Yajna; svariupa-dhrk—die Form annehmend;
ya—das andere; stri—weiblich; sdi—sie; daksina—Daksina; bhiuteh—der Gliicksgottin;
amsa-bhuta—eine vollstandige Erweiterung seiend; anapayini—niemals getrennt.

UBERSETZUNG

Von den beiden Kindern, die Akati gebar, war das minnliche Kind un-
mittelbar eine Inkarnation der Hochsten Personlichkeit Gottes, und Sein
Name war Yajiia, ein anderer Name $ri Visnus. Das weibliche war eine Teil-
Inkarnation Laksmis, der Gliicksgottin, der ewigen Gefihrtin $ri Visnus.
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ERLAUTERUNG

Laksmi, die Gliicksgottin, ist die ewige Gefahrtin Sri Visnus. Hier heiBt es, da3
sowohl der Herr als auch Laksmi, die ewige Gefahrten sind, aus Akuti gleichzeitig
erschienen. Sowohl der Herr als auch Seine Geféahrtin befinden Sich jenseits der ma-
teriellen Schopfung, wie von vielen Autorititen (narayanah paro 'vyaktat) bestatigt
wird; deshalb kann Ihre ewige Beziehung nicht gedndert werden, und Yajna, der
Knabe, den Akuti gebar, heiratete spater die Glicksgottin.

VERS 5
A TF =1 gafcﬁaaﬁﬁmu
Lok abiafas s facuc (IR

aninye sva-grham putryah
putram vitata-rocisam

svayambhuo muda yukto
rucir jagraha daksinam

aninye—gebracht zum; sva-grham—Haus; putryah—von der Tochter geboren; pu-
tram—den Sohn; vitata-rocisam—sehr machtig; svayambhuvah—der Manu namens
Svayambhuva; muda—sehr erfreut; yuktah—iiber; rucih—den groBen Weisen Ruci;
Jjagraha—behielt; daksinam—die Tochter namens Daksina.

UBERSETZUNG

Svayambhuva Manu war sehr froh, als er den schonen Knaben namens
Yajiia nach Hause brachte, und Ruci, der Schwiegersohn, behielt die Tochter
Daksina.

ERLAUTERUNG

Svayambhuva Manu war sehr froh, als er sah, daB seine Tochter Akiiti einem
Jungen und einem Madchen das Leben geschenkt hatte. Er befiirchtete, daB3 sein
Schwiegersohn Ruci betriibt sein wiirde, wenn er dessen Sohn zu sich nahme, doch
als er horte, daB3 zusammen mit dem Knaben eine Tochter geboren war, war er sehr
froh. Ruci hielt sein Versprechen und iibergab das mannliche Kind Svayambhuva
Manu und beschloB die Tochter, deren Name Daksina war, zu behalten. Einer der
Namen Sri Visnus ist Yajia, weil Er der Herr der Veden ist. Der Name Yajiia
kommt von yajusam patih, was ,,Herr aller Opfer* bedeutet. Im Yajur Veda gibt es
verschiedene ritualistische Vorschriften fiir die Ausfiilhrung von yajnas, und der
NutznieBer all solcher yajras ist der Hochste Herr Visnu. Deshalb heif3t es in der
Bhagavad-gita (3.9.): yajiarthat karmanah. Man soll handeln, doch soll man seine
vorgeschriebenen Pflichten nur fiir den Nutzen Yajnas oder Visnus ausfiihren.
Wenn man nicht fiir die Zufriedenstellung der Hochsten Personlichkeit Gottes han-
delt, das heiBt, wenn man keinen hingebungsvollen Dienst verrichtet, werden alle
Tatigkeiten Reaktionen nach sich ziehen. Es bleibt sich gleich, ob die Reaktion gut
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oder schlecht ist: wenn unsere Tatigkeiten nicht mit dem Wunsch des Hochsten
Herrn in Einklang stehen, das heiit, wenn wir nicht im Krsna-BewuBtsein handeln,
werden wir fiir die Ergebnisse aller unserer Tatigkeiten verantwortlich sein. Jede
Art von Aktion hat immer eine Reaktion zur Folge, doch wenn die Handlungen fiir
Yajna ausgefiihrt werden, gibt es keine Reaktion. Wenn man also fiir Yajna, die
Hochste Personlichkeit Gottes, handelt, ist man nicht in die materielle Bedingung
verstrickt, denn in den Veden und auch in der Bhagavad-gita ist erwahnt, daB die-
Veden und die vedischen Rituale dafiir bestimmt sind, die Hochste Personlichkeit
Gottes, Krsna, zu verstehen. Von Anfang an soll man versuchen, im Krsna-
BewuBtsein zu handeln, denn so wird man von den Reaktionen materieller Tatigkei-
ten frei werden.

VERS 6

I FIAWT WEGAR I9W 9 |
0. S\
qeWi TSR R || & I
tam kamayanam bhagavan
uvaha yajusam patih

tustayam tosam dapanno
‘janayad dvadasatmajan

tam—sie; kamayanam—winschend; bhagavan—den Herrn; wuvdha—heiratete;
yajusam—alle Opfer; patih—Meister; tustadyam—zu seiner Frau, die sehr erfreut war;
tosam—grofBe Freude; dpannah—erlangt habend; ajanayar—zeugte; dvadasa—zwolf;
atmajan—Sohne.

UBERSETZUNG

Der Herr der rituellen Ausfiihrung von yajiia heiratete spiter Daksina, die
sehr bestrebt war, die Personlichkeit Gottes als ihren Gemahl zu haben, und
in dieser Frau war es auch dem Herrn eine groRe Freude, zwolf Kinder zu
zeugen.

ERLAUTERUNG

Ein vorbildlicher Ehemann und eine vorbildliche Ehefrau werden im allgemei-
nen Laksmi-Narayana genannt, um sie mit dem Herrn und der Gliicksgottin zu ver-
gleichen, denn es ist bemerkenswert, da Laksmi-Narayana fiir immer gliicklich als
Ehemann und Ehefrau zusammenleben. Eine Frau soll immer mit ihrem Ehemann
zufrieden sein, und ein Ehemann soll immer mit seiner Frau zufrieden sein. In den
Canakya-sloka, den Moralregeln Canakya Panditas, heiB3t es, daB die Gliicksgottin
sogleich kommt, wenn ein Ehemann und eine Ehefrau immer miteinander zufrieden
sind. Mit anderen Worten: wenn es zwischen Ehemann und Ehefrau keine Mei-
nungsverschiedenheiten gibt, findet sich aller materieller Reichtum ein, und gute
Kinder werden geboren. Im allgemeinen ist der vedischen Zivilisation gema@ die



Vers 8] Der Stammbaum der Tochter Manus 7

Frau darin geschult, unter allen Bedingungen zufrieden zu sein, und der Ehemann
hat der vedischen Unterweisung gemal3 die Pflicht, seine Frau mit genligend Nah-
rungsmitteln, Schmuckstiicken und Kleidern zu erfreuen. Wenn dann beide mit-
einander zufrieden sind, werden gute Kinder geboren. Auf diese Weise kann die
ganze Welt von Frieden erfiillt werden; doch ungliickseligerweise gibt es in diesem
Zeitalter des Kali keine vorbildlichen Eheménner und Ehefrauen, und so werden un-
erwilinschte Kinder gezeugt und es gibt in der heutigen Welt keinen Frieden und kei-
nen Wohlstand.

VERS 7
TN: qa: daw A ;iR |
o SR R geat a1 e

tosah patosah santoso
bhadrah santir idaspatih

idhmah kavir vibhuh svahnah
sudevo rocano dvi-sat

_tosah—Tosa; pratosah—Pratosa; santosah—Santosa; bhadrah—Bhadra; santih
—Santi; idaspatih—ldaspati; idhmah—Idhma; kavih—Kavi; vibhuh—Vibhu; svah-
nah—Svahna; sudevah—Sudeva; rocanah—Rocana; dvi-sat—zwolf.

UBERSETZUNG

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

VERS 8

T AW I 30 AW IR |
wafafen =W ag oot <

tusitda nama te deva
dasan svayambhuvantare
marici-misra rsayo
yajriah sura-ganesvarah

tusitah—die Kategorie der Tusitas; ndma—des Namens; re—sie alle; devah—die
Halbgotter; asan—wurden; svayambhuva—der Name des Manu; antare—zu der Zeit;
marici-misrah—angefiihrt von Marici; rsayah—groBe Weise; yajiah—die Inkarna-
tion Sri Visnus; suragana-isvarah—der Konig der Halbgotter.
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UBERSETZUNG

Waihrend der Zeit Svayambhuva Manus wurden alle diese S6hne jene
Halbgotter, die zusammen als die Tusitas bezeichnet werden. Marici wurde
das Oberhaupt der sieben rsis, und Yajiia wurde der Konig der Halbgotter,
Indra.

ERLAUTERUNG

Wihrend Svayambhuva Manus Leben wurden sechs Arten von Lebewesen von
den als Tusitas bekannten Halbgottern, von den von Marici angefiihrten Weisen und
von den Nachkommen Yajnas, des Konigs der Halbgotter, gezeugt, und sie alle wei-
teten ihre Nachkommenschaft aus, um den Auftrag des Herrn, das Universum mit
Lebewesen zu bevolkern, zu erfiillen. Diese sechs Arten von Lebewesen sind be-
kannt als manus, devas, manu-putras, amsdvatdras, suresvaras und rsis. Da Yajna
die Inkarnation der Hochsten Personlichkeit war, wurde Er der Fiihrer der Halbgot-
ter, Indra.

VERS 9

TRt agE et |

TEAAGIHGTE age |1 % 1

priyavratottanapadau
manu-putrau majaikasai

tat-putra-pautra-naptrnam
anuvrttam tad-antaram

priyavrata—Priyavrata; uttanapadau—Uttanapada; manu-putrau—Soéhne Ma-
nus; mahd-ojasau—sehr groB3, machtig; rar—ihre; putra—Soéhne; pautra—Enkel;
naptinam—Enkel der Tochter; anuvritam—folgend; tat-antaram—in diesem Zeit-
raum Manus.

UBERSETZUNG

Die beiden Sohne Svayambhuva Manus, Priyavrata und Uttanapada, wur-
den iiberaus michtige Konige, und lhre Sohne und Enkel breiteten sich
wihrend dieser Zeit iiber alle drei Welten aus.

VERS 10
qqpfwgd wRAETRA 49 |
Ay I AT KR W Lol

devahutim adat tata
kardamaydatmajam manuh
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tat-sambandhi sruta-prayam
bhavata gadato mama

devahitim—Devahuti; addr—ubergab; 1dra—mein lieber Sohn; kardamaya—dem
groBen Weisen Kardama; armajam—Tochter; manuh—Sri Svayambhuva Manu, tat-
sambandhi—in diesem Zusammenhang; sruta-prayam—fast vollstindig gehort;
bhavata—von dir; gadatah—gesprochen, mama—von mir.

UBERSETZUNG

Mein lieber Sohn, Svayambhuva Manu iibergab seine ihm sehr liebe
Tochter Devahiti dem Kardama Muni. Ich habe dir bereits von ihnen be-
richtet, und du hast fast alles iiber sie gehort.

VERS 11

W AN W& WA |
ARSTeEA: SRl Raat wER e 2l

daksdya brahma-putraya
prasutim bhagavan manuh

prayacchad yat-krtah sargas
tri-lokyam vitato mahan

daksaya—dem Prajapati Daksa; brahma-putrdya—dem Sohn Brahmas; prasi-
tim—Prasuti; bhagavan—die groBe Personlichkeit; manuh—Svayambhuva Manu;
prayacchat—ibergab; yat-krtah—von dem getan; sargah—Schopfung; tri-lokyam
—in den drei Welten; vitatah—erweiterte; mahan—stark.

UBERSETZUNG

Svayambhuva Manu iibergab seine Tochter Prasuti dem Sohn Brahmas
namens Daksa, der ebenfalls einer der Vorfahren der Lebewesen war. Die
Nachkommen Daksas sind iiberall in den drei Welten verbreitet.

VERS 12

T FAWGAL T AT AT |
awmi yefvwd SewE e gzl

yah kardama-sutah prokta
nava brahmarsi-patnayah

tasam prasuti-prasavam
procyamanam nibodha me
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yah—diejenigen, die; kardama-sutah—die Tochter Kardamas; proktah—wurden
erwahnt; nava—neun; brahma-rsi—groBe Weise spirituellen Wissens; patnayah-
—Frauen; tasam—ihre; prasiiti-prasavam—Generationen von Sohnen und Enkeln;
procyamanam—beschreibend; nibodha—versuche zu verstehen; me—von mir.

UBERSETZUNG

Du hast bereits von den neun Tochtern Kardama Munis gehort, die neun
verschiedenen Weisen iibergeben wurden. Ich werde jetzt die Nachfahren
dieser neun Tochter beschreiben. Bitte hore von mir.

ERLAUTERUNG

Der Dritte Canto hat bereits beschrieben, wie Kardama Muni neun Tochter in
Devahiti zeugte und wie alle diese Tochter spater groBen Weisen wie Marici, Atri
und Vasistha libergeben wurden.

VERS 13

W RN TN G FRAHA |
FG MmE T T T 123201

patni marices tu kala
susuve kardamadtmaja

kasyapam purnimanam ca
yayor dpuritam jagat

patni—Frau; mariceh—des Weisen namens Marici; tu—auch; kala—namens Kala;
susuve—gebar; kardama-atmaji—Tochter Kardama Munis; kasyapam—namens
Kasyapa; purnimanam ca—und namens Purnima; yahoh—von dem; dpuritam—
uberall verbreitet; jagar—die Welt.

UBERSETZUNG

Kardama Munis Tochter Kala, die mit Marici verheiratet war, gebar zwei
Kinder, deren Namen Kasyapa und Parnima waren. lhre Nachfahren sind
iiber die ganze Welt verbreitet.

VERS 14
fimmr e Reet 3 qiaw
T B¢ IRENTRE: 1291

purnimasuta virajam
visvagam ca parantapa

devakulyam hareh pada-
sSaucad yabhut sarid divah
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purnimda—Purnima; astta—zeugte; virayam—einen Sohn namens Viraga; visva-
gam ca—und namens Visvaga; param-tapa—o Vernichter der Feinde; devakulyam
—eine Tochter namens Devakulya; hareh—der Hochsten Personlichkeit Gottes;
pada-saucat—durch das Wasser, das Seine LotosfiiBe wusch; yd—sie; abhit
—wurde; sarit divah—das transzendentale Wasser innerhalb der Ufer der Ganga.

UBERSETZUNG

Mein lieber Vidura, von den beiden Sohnen, Kasyapa und Parpima,
zeugte Purnima drei Kinder namens Viraja, Vi§vaga und Devakulya. Von
diesen dreien war Devakulya das Wasser, das die LotosfiiRe der Personlich-
keit Gottes wusch und das sich spiter in die Ganga der himmlischen Plane-
ten umwandelte.

ERLAUTERUNG

Von den beiden S6hnen, Kasyapa und Purnima, sind hier die Nachfahren Purni-
mas beschrieben. Eine ausfiihrliche Beschreibung dieser Nachkommen findet man
im Sechsten Canto. Man versteht aus diesem Vers auch, da3 Devakulya die vorherr-
schende Gottheit des Flusses Ganga ist, die von den himmlischen Planeten auf die-
sen Planeten kommt und als heilig angesehen wird, weil sie die Lotosfii3e der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes Hari beriihrte.

VERS 15

R A R §IE: g |
74 [Ed SR 124l

atreh patny anasuya trin
jajne suyasasah sutdn

dattam durvdsasam somam
dtmesa-brahma-sambhavan

atreh—Atri Munis; patni—Frau; anasiiyi—namens Anasiya; trin—drei; jajrie—
gebar; su-yasasah—sehr beriihmte; sutan—Sohne; dattam—Dattatreya; durvasasam
—Durvasa; somam—Soma(den Mondgott); dzma—die Uberseele; isa—Siva; brahma
—Brahma; sambhavan—Inkarnationen von.

UBERSETZUNG

Anasiya, die Frau Atri Munis, gebar drei sehr beriihmte Sohne — Soma,
Dattatreya und Durvasa — die Teilreprisentationen Visnus, Sivas und Brah-
mas waren. Soma war eine Teilreprisentation Brahmas; Dattatreya war eine
Teilreprisentation Visnus, und Durvasa war eine Teilreprisentation Sivas.
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ERLAUTERUNG

In diesem Vers finden wir die Worter drma-isa-brahma-sambhavan. Atma be-
deutet die Uberseele oder Visnu; isa bedeutet Siva, und brahma bedeutet der vier-
kopfige Brahma. Die drei Sohne, die von Anasiya geboren wurden, namlich Datta-
treya, Durvasa und Soma, wurden als Teilreprasentationen dieser drei Halbgotter
geboren. Atma gehort nicht zur Kategorie der Halbgotter oder Lebewesen, weil Er
Visnu ist; deshalb ist Er als vibhinnamsa-bhitanam beschrieben. Die Uberseele,
Visnu, ist der samengebende Vater aller Lebewesen, einschlieBlich Brahmas und
Sivas. Eine weitere Bedeutung des Wortes dtma mag so verstanden werden: das
Prinzip, welches die Uberseele in jedem drma ist, oder man kann sagen, die Seele
eines jeden, wurde als Dattatreya manifestiert. Dies geht aus dem Wort amsa, Be-
standteil, hervor, das hier gebraucht wird.

In der Bhagavad-gita werden die individuellen Seelen ebenfalls als Teile der
Hochsten Personlichkeit Gottes oder der Uberseele beschrieben. Warum also wird
nicht auch Dattatreya als eines dieser Teile angesehen? Siva und Brahma werden
hier ebenfalls als Teile beschrieben — warum also nicht sie alle als gewohnliche indi-
viduelle Seelen betrachten? Die Antwort lautet, daB die Manifestation Visnus und
die Manifestationen der gewohnlichen Lebewesen gewil3 alle winzige Teile des
Hochsten Herrn sind — und keiner ist Ihm ebenbiirtig —, doch unter den winzigen
Teilen gibt es verschiedene Kategorien. Im Vardha Purana ist sehr schon erklart,
daB einige der Teile svamsa und andere vibhinnamsa sind. Vibhinnamsa-Teile wer-
den jivas genannt, und svamsa-Teile gehoren zur Visnu-Kategorie. In der jiva-Kate-
gorie, unter den winzigen Teilen namens vibhinnamsa, gibt es auch Abstufungen.
Das wird im Visnu Purana erklart, wo es eindeutig heif3t, daB die individuellen win-
zigen Teile des Hochsten Herrn von der duBBeren Energie, die Illusion oder mdya ge-
nannt wird, bedeckt werden konnen. Solche individuellen winzigen Teile, die in je-
den Teil der Schopfung des Herrn reisen konnen, werden sarva-gata genannt und
erleiden die Qualen des materiellen Daseins. Inwieweit sie von den Bedeckungen der
Unwissenheit im materiellen Dasein befreit sind, richtet sich nach verschiedenen
Ebenen der Tatigkeit und verschiedenen Einfliissen der Erscheinungsweisen der ma-
teriellen Natur. Zum Beispiel sind die Leiden der jivas in der Erscheinungsweise der
Tugend geringer als die der jivas in der Erscheinungsweise der Unwissenheit. Reines
Krsna-BewuBtsein aber ist das Geburtsrecht aller Lebewesen, da jedes Lebewesen
ein winziges Teil des Hochsten Herrn ist. Das BewuBtsein des Herrn ist auch im
winzigen Teilchen vorhanden, und je nach dem inwieweit dieses BewufB3tsein von
materiellem Unrat gesdaubert ist, haben die Lebewesen unterschiedliche Stellungen
inne. Im Veddnta-sitra werden die Lebewesen verschiedenener Abstufungen mit
Kerzen oder Lampen von verschiedener Leuchtkraft verglichen. Zum Beispiel haben
manche Glihbirnen die Kraft von tausend Kerzen; manche haben die Kraft von
fiinfhundert Kerzen; manche haben die Kraft von hundert Kerzen, manche von fiinf-
zig Kerzen und so fort, doch alle Gliihbirnen haben Licht. Licht ist in jeder Birne
vorhanden, doch die Abstufungen von Licht sind unterschiedlich. In ahnlicher
Weise gibt es Abstufungen des Brahman. Die Visnu-svamsa-Erweiterungen des
Hochsten Herrn in verschiedenen Visnu-Formen sind wie Lampen; Siva ist auch
wie eine Lampe, und die hochste Kerzenkraft oder das einhundertprozentige Licht
ist Krsna. Das visnu-tattva hat sechsundneunzig Prozent, das siva-tattva hat vierund-
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achtzig Prozent; Brahma hat achtundsiebzig Prozent, und die Lebewesen sind zwar
Brahma ebenbiirtig, doch ist ihre Kraft im bedingten Zustand noch schwacher. Es
gibt also Abstufungen des Brahman, und niemand kann diese Tatsache verneinen.
Folglich deuten die Worte darmesa-brahma-sambhavan darauf hin, daB Dattatreya
unmittelbar ein Bestandteil Visnus war, wohingegen Durvasa und Soma Bestand-
teile Sivas und Brahmas waren.

VERS 16
[T J99
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vidura uvaca
atrer grhe sura-sresthah
sthity-utpatty-anta-hetavah
kificic cikirsavo jata
etad akhyahi me guro
vidurah uvaca—Sri Vidura sprach; atreh grhe—im Hause Atris; sura-sresthih
—Haupthalbgotter; sthiti—Erhaltung; wutpatti—Schopfung; anta—Zerstorung; heta-

vah—Ursachen; kiricit—etwas; cikirsavah—winschend zu tun; jdtah—erschienen;
etatr—dieses; akhyahi—berichte; me—mir; guro—mein lieber spiritueller Meister.

UBERSETZUNG
Als Vidura dies horte, fragte er Maitreya: Mein lieber Meister, wie kommt
es, daB die drei Gottheiten Brahma, Visnu und Siva, die der Schopfer, Erhal-
ter und Zerstorer der gesamten Schopfung sind, von der Frau Atri Munis ge-
boren wurden?
ERLAUTERUNG

Die WiBbegierde Viduras war durchaus angebracht, denn er verstand, da3 es
eine besondere Bewandtnis haben muBte, wenn die Uberseele, Brahma und Siva alle
durch Anasiya, die Frau Atri Munis, erschienen. Warum sonst hatten sie auf solche
Weise erscheinen sollen?

VERS 17

37 399
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maitreya uvaca
brahmana coditah srstav
atrir brahma-vidam varah
saha patnya yayav rksam
kuldadrim tapasi sthitah

maitreyah uvaca—Sri Maitreya Rsi sprach; brahmand—von Brahma; coditah—
inspiriert; srstau—fiir Schopfung; atrih—Atri; brahma-vidam—von Personen, die im
spirituellen Wissen gelehrt sind; varah—das Oberhaupt; saha—mit; patnya—Frau,;
yayau—ging; rksam—zum Berg namens Rksa; kula-adrim—groBer Berg; tapasi—fiir
Enthaltungen; sthitah—blieb.

UBERSETZUNG

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

VERS 18

IR TETERTREEERAR |
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tasmin prasuna-stabaka-
paldasasoka-kanane

varbhih sravadbhir udghuste
nirvindhydayah samantatah

tasmin—in diesem; prastina-stabaka—StrauBe von Blumen; paldsa—palasa-
Baume; asoka—asoka-Baume; kdnane—in dem Waldgarten; varbhih—durch die
Gewaisser; sravadbhih—flieBend; udghuste—im Klang; nirvindhyayah—des Flusses
Nirvindhya; samantatah—iiberall.

UBERSETZUNG

In dem Gebirgstal stromte ein FluB namens Nirvindhya. Am Ufer des
Flusses standen viele aéoka-Biume und andere Pflanzen voller palasa-Blii-
ten, und man horte immer den lieblichen Klang des Wassers, das von einem
Wasserfall niederfiel. Der Ehemann und die Ehefrau gelangten schlieBlich
an diesen schonen Ort.

VERS 19
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prandyamena samyamya
mano varsa-satam munih

atisthad eka-padena
nirdvandvo ’'nila-bhojanah

prandyamena—durch Praxis der Atemiibung; saniyamya—beherrschend; manah
—Geist; varsa-satam—einhundert Jahre; munih—der groBe Weise; atisthat—blieb
dort; eka-padena—auf einem Bein stehend; nirdvandvah—ohne Dualitat; anila
—Luft; bhojanah—essend.

UBERSETZUNG

Dort konzentrierte der groRe Weise seinen Geist durch yogische Atem-
iibungen, und indem er so alle Anhaftungen beherrschte, blieb er nur noch
auf einem Bein stehen und aB nichts auRer Luft. So stand er dort einhundert
Jahre lang auf einem Bein.

VERS 20

O § AVasE q o7 R |
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Saranam tam prapadye "ham
ya eva jagad-isvarah

prajam atma-samam mahyam
prayacchatv iti cintayan

saranam—Zuflucht suchend; ram—bei Ihm; prapadye—ergebe mich; aham—ich;
yah—jemand, der; eva—gewiB; jagat-isvarah—der Herr des Universums; prajam
—Sohn; datma-samam—wie Er selbst; mahyam—mir; prayacchatu—la3 Thn geben;
iti—s0; cintayan—denkend.

UBERSETZUNG

Er dachte: Moge es dem Herrn des Universums, bei dem ich Zuflucht ge-
sucht habe, giitigerweise gefallen, mir einen Sohn zu geben, der genauso ist
wie Er.

ERLAUTERUNG

Es scheint, daB der groBe Weise Atri Muni eine bestimmte Vorstellung von der
Hochsten Personlichkeit Gottes hatte. Natiirlich muB er mit der vedischen Auskunft
vertraut gewesen sein, daB es eine Hochste Personlichkeit Gottes gibt, die der Schop-
fer des Universums ist und von der alles ausging; die diese geschaffene Manifesta-
tion erhalt und in der die gesamte Manifestation nach der Auflosung aufbewahrt
wird: yato va imani bhitani (Taittiriya Upanisad 3.1.1). Die vedischen mantras ge-
ben uns Auskunft iber die Hochste Personlichkeit Gottes, und so konzentrierte Atri
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Muni seinen Geist auf diese Hochste Personlichkeit Gottes, sogar ohne Ihren Na-
men zu kennen, nur um vom Herrn ein Kind zu erbitten, das sich auf der gleichen
Ebene wie Er befand. Diese Art von hingebungsvollem Dienst, in dem Wissen von
Gottes Namen fehlt, wird ebenfalls in der Bhagavad-gita beschrieben, wo der Herr
sagt, da} vier Arten von Menschen mit frommen Tatigkeiten im Hintergrund zu
Ihm kommen und Ihn um Dinge bitten, die sie brauchen. Atri Muni wiinschte sich
einen Sohn genau wie der Herr; also konnte er kein reiner Gottgeweihter gewesen
sein, da er einen Wunsch erfillt haben wollte, der materiell war. Obwohl er sich
einen Sohn wiinschte, der genau so war wie die Hochste Personlichkeit Gottes, war
dieser Wunsch materiell, weil er sich nicht die Personlichkeit Gottes Selbst wiin-
schte, sondern nur ein Kind genau wie der Herr. Hatte er sich die Hochste Person-
lichkeit Gottes als sein Kind gewiinscht, ware er von materiellen Wiinschen voll-
stiandig befreit worden, da er sich die Hochste Absolute Wahrheit gewiinscht hitte,
doch weil er sich nur ein dem Herrn ahnliches Kind wiinschte, war sein Wunsch
materiell. Folglich kann Atri Muni nicht zu den reinen Gottgeweihten gezahlt wer-
den.

VERS 21
aomE frRd oA |
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tapyamanam tri-bhuvanam
prandayamaidhasagnind

nirgatena muner mirdhnah
samiksya prabhavas trayah

tapyamanam—wahrend er sich in Enthaltung ibte; tri-bhuvanam—die drei
Welten; prandyama—Praxis durch Atemiibung; edhasa—Brennstoff; agnina—durch
das Feuer; nirgatena—hervorschieBend; muneh—des groBen Weisen; muirdhnah—
die Schadeldecke; samiksya—betrachtend; prabhavah-trayah—die drei groBen Gotter
(Brahma, Visnu und Mahesvara).

UBERSETZUNG

Wibhrend sich Atri Muni diese schweren Enthaltungen auferlegte, scho
kraft seiner Atemiibung ein Feuer aus seinem Schidel hervor, und dieses
Feuer wurde von den drei Hauptgottern der drei Welten gesehen.

ERLAUTERUNG

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

VERS 22

FegigfarRfgRadd: |
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apsaro-muni-gandharva-
siddha-vidyadharoragaih

vitdyamana-yasasas
tad-asrama-padam yayuh

apsarah—himmlische Gesellschaftsdamen; muni—groBe Weise; gandharva—
Bewohner des Gandharva-Planeten; siddha—von Siddha-loka; vidyddhara—andere
Halbgotter; uragaih—die Bewohner von Naga-loka; vitayamana—verbreitet; yasasah
—Ruhm, Ansehen; tar—sein; asrama-padam—Einsiedelei; yayuh—gingen.

UBERSETZUNG

Zu der Zeit niherten sich die drei Gottheiten der Einsiedelei Atri Munis,
wihrend sie von den Bewohnern der himmlischen Planeten wie den himm-
lischen Schonheiten, den Gandharvas, den Siddhas, den Vidyadharas und
den Nagas begleitet wurden. So betraten sie den aSrama des groRen Wei-
sen, der durch seine Enthaltungen beriihmt geworden war.

ERLAUTERUNG

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

VERS 23
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tat-pradurbhava-samyoga-
vidyotita-mand munih

uttisthann eka-padena
dadarsa vibudharsabhan
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tar—ihr; pradurbhdava—erscheinen; sanmyoga—gleichzeitig; vidyofita—erleuchtet;
manah—im Geist; munih—der groBe Weise; uttisthan—erwacht; eka-padena—sogar
auf einem Bein; dadarsa—sah; vibudha—Halbgotter; rsabhan—die groBen Person-
lichkeiten.

UBERSETZUNG

Der Weise stand auf einem Bein, doch sobald er sah, daR die drei Gott-
heiten vor ihm erschienen waren, war er so erfreut, sie alle zusammen zu
sehen, daB er sich ihnen trotz groBer Schwierigkeit auf einem Bein niherte.

VERS 24

qorEq emmm@rimfa: |
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pranamya dandavad bhumav
upatasthe 'rhananjalih

vrsa-hamsa-suparna-sthan
svaih svais cihnais ca cihnitan

pranamya—Ehrerbietungen erweisend; danda-vat—wie ein Stab; bhumau—auf
den Boden; upatasthe—fiel nieder; arhana—alles Zubehor zur Verehrung; anjalih—
gefaltete Hande; vrsa—Stier; hamsa—Schwan; suparna—der Garuda-Vogel; sthdn
—sich befindend; svaih—eigener; svaih—eigener; cihnaih—durch Symbole; ca—und;
cihnitan—erkannt.

UBERSETZUNG

Darauf begann er den drei Gottheiten, die auf ihren verschiedenen Tri-
gern saBen — einem Stier, einem Schwan und Garuda — und die in ihren
Hinden eine Trommel, kuéa-Gras und einen Diskus hielten, Gebete darzu-
bringen. Der Weise erwies ihnen seine Achtung, indem er wie ein Stab nie-
derfiel.

ERLAUTERUNG

Danda bedeutet ,.ein langer Stab* und var bedeutet ,,wie*. Vor einem Hoherge-
stellten muB man wie ein Stab zu Boden fallen, und diese Art der Ehrbezeigung
nennt man dandavat. Atri Rsi brachte den drei Gottheiten auf diese Weise seine
Achtung dar. Sie waren an ihren verschiedenen Tragern und den verschiedenen
symbolischen Reprasentationen zu erkennen. In diesem Zusammenhang heiBt es
hier, daB Sri Visnu auf Garuda, einem groBen adlerartigen Vogel, saB und in Seiner
Hand einen Diskus trug, daB Brahma auf einem Schwan saB und in seiner Hand
kusa-Gras hatte, und daB Siva auf einem Stier saB und in seiner Hand eine kleine
Trommel hielt, die man damaru nennt. Atri Rsi erkannte sie an ihren symbolischen
Reprasentationen und verschiedenen Tragern, und so brachte er ihnen Gebete und
Achtung dar.
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VERS 25

PUEGHA  EERAANSA |
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krpavalokena hasad
vadanenopalambhitan

tad-rocisa pratihate
nimilya munir aksini

krpa-avalokena—mit Barmherzigkeit blickend; hasat—lachelnd; vadanena—mit
Gesichtern; upalambhitan—sehr zufrieden erscheinend; rar—ihr; rocisi—durch die
leuchtende Ausstrahlung; pratihate—geblendet; nimilya—schlieBend; munih—der
Weise; aksini—seine Augen.
UBERSETZUNG

Atri Muni war iiberaus erfreut, als er sah, daB die drei devas ihm gnidig
waren. Seine Augen waren von dem Glanz ihrer Korper geblendet, und so
schloB er voriibergehend seine Augen.

ERLAUTERUNG

Da die Gottheiten lachelten, konnte er verstehen, daB sie mit ihm zufrieden wa-
ren. Ihre leuchtende korperliche Ausstrahlung war fiir seine Augen unertraglich,
und so schloB er sie voriibergehend.

VERSE 26-27
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cetas tat-pravanam yunjann
astavit samhatarjalih

Slaksnaya suktaya vaca
sarva-loka-gariyasah
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atrir uvaca
visvodbhava-sthita-layesu vibhajyamanair
mayad-gunair anuyugam vigrhita-dehah
te brahma-visnu-girisah pranato’smy aham vas
tebhyah ka eva bhavatam ma ihopahitah

cetah—Herz; tat-pravanam—auf sie richtend; yurijan—machend; astavit—brachte
Gebete dar; samhata-anjalih—mit gefalteten Handen; slaksnaya—ekstatische; sik-
taya—Gebete; vaca—Worte; sarva-loka—auf der ganzen Welt; gariyasah—geehrt;
atrih uvdaca—Atri sprach; visva—das Universum; udbhava—Schopfung; sthiti—
Erhaltung; layesu—in der Zerstorung; vibhajyamanaih—aufgeteilt; mdya-gunaih
—durch die duBeren Erscheinungsweisen der Natur; anuyugam—gemal verschiede-
nen Zeitaltern; vigrhita—nahmen an; dehah—Korper; te—sie; brahma—Brahma;
visnu—Visnu; girisah—Siva; pranatah— verneigt; asmi—bin; aham—ich; vah—vor
euch; tebhyah—von ihnen; kah—wer; eva—gewiB; bhavatam—von euch; me—von
mir; iha—hier; upahutah—gerufen.

UBERSETZUNG

Aber da sein Herz bereits von den Gottheiten angezogen war, sammelte
er irgendwie seine Sinne und begann mit gefalteten Hinden und siiBen
Worten den vorherrschenden Gottheiten des Universums Gebete darzu-
bringen. Der groBe Weise Atri sagte: O Brahma, $ri Visnu und Siva, ihr habt
euch in drei Korper je nach den drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur aufgeteilt, wie ihr es in jedem Zeitalter fiir die Schopfung, Erhaltung
und Auflosung der kosmischen Manifestation tut. Ich bringe euch allen
meine achtungsvollen Ehrerbietungen dar und mochte fragen, wen von
euch ich durch mein Gebet gerufen habe.

ERLAUTERUNG

Atri Rsi rief nach der Hochsten Personlichkeit Gottes, jagad-isvara, dem Herrn
des Universums. Der Herr muB vor der Schopfung existieren, denn wie konnte Er
sonst ihr Herr sein? Wenn jemand ein groBes Gebaude errichtet, deutet dies darauf
hin, daB er schon existiert haben muB, bevor das Gebaude gebaut wurde. Deshalb
muB der Hochste Herr, der Schopfer des Universums, zu den materiellen Erschei-
nungsweisen der Natur in transzendentaler Stellung stehen. Aber es ist bekannt, da3
Sich Visnu um die Erscheinungsweise der Tugend kiimmert; Brahma kiimmert sich
um die Erscheinungsweise der Leidenschaft und Siva kiimmert sich um die Erschei-
nungsweise der Unwissenheit. Daher sagte Atri Muni: ,,Der jagad-isvara, der Herr
des Universums, muB einer von euch sein; doch da ihr zu dritt erschienen seid, kann
ich nicht erkennen, wen ich gerufen habe. Ihr seid alle so giitig. Bitte laBt mich wis-
sen, wer tatsachlich jagad-isvara, der Herr des Universums, ist.“ In der Tat war
Atri Rsi tiber die wesensgemafBe Stellung des Hochsten Herrn Visnu im Zweifel.
Doch war er sich ziemlich sicher, daB der Herr des Universums kein von madya ge-
schaffenes Geschopf sein kann. Seine Frage, wen er gerufen habe, deutet bereits an,
daB er sich liber die wesensgemaBe Stellung des Herrn im Zweifel befand. Deshalb
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betete er zu allen dreien:,, LaBt mich giitigerweise wissen, wer der transzendentale
Herr des Universums ist. Er war sich natiirlich sicher, daB sie nicht alle der Herr
sein konnten, sondern daB3 der Herr des Universums nur einer von ihnen war.

VERS 28
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eko mayeha bhagavan vividha-pradhanais
citti-krtah prajananaya katham nu yiyam

atragatas tanu-bhrtam manaso 'pi durad
brata prasidata mahan iha vismayo me

ekah—einer; mayda—von mir; iha—hier; bhagavan—groBe Personlichkeit; vividha
—verschiedenartiges; pradhanaih—durch Zubehor; citti-krtah—im Geist gefestigt;
prajanandya—um ein Kind zu zeugen; katham—warum; nu—jedoch; yiuyam—ihr
alle; atra—hier; agatah—erscheint; tanu-bhrtam—der Verkorperten; manasah—der
Geister; api—obwohl; durdr—von weit jenseits; bruta—giitigerweise erklart;
prasidata—indem ihr mir barmherzig seid; mahan—sehr groB; iha—diese; visma-
yah—Zweifel; me—meine.

UBERSETZUNG

Ich rief nach der Hochsten Personlichkeit Gottes, da ich mir einen Sohn
wie der Herr wiinschte, und ich dachte an lhn allein. Aber obwohl Er Sich
weit jenseits der gedanklichen Spekulation des Menschen befindet, seid ihr
alle drei hierhergekommen. LaBt mich giitigerweise wissen, wie ihr gekom-
men seid, denn ich bin hieriiber sehr verwirrt.

ERLAUTERUNG

Atri Muni war fest davon liberzeugt, daB3 die Hochste Personlichkeit Gottes der
Herr des Universums ist, und daher betete er zu dem einen Hochsten Herrn. Er war
daher iiberrascht, als drei Personen erschienen.

VERS 29
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maitreya uvaca
iti tasya vacah srutva
trayas te vibudharsabhah
pratyahuh slaksnaya vaca
prahasya tam rsim prabho

maitreyah uvaca—der Weise Maitreya sprach; iti—so; tasya—seine; vacah
—Worte; srutvai—nachdem sie gehort hatten; trayah te—alle drei; vibudha—Halb-
gotter; rsabhah—QOberhaupter; pratyahuh—antworteten; s/aksnayd—sanfte; vaca—
Stimmen; prahasya—lachelnd; tam—ihm; rsim—dem groBen Weisen; prabho—o
Machtiger.

UBERSETZUNG

Der groRBe Weise Maitreya fuhr fort: Als die drei groBen Gottheiten Atri
Muni so sprechen horten, lichelten sie und antworteten mit den folgenden
siiBen Worten.

VERS 30
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deva ucuh
yatha krtas te sankalpo
bhavyam tenaiva nanyatha
sat-sarikalpasya te brahman
yad vai dhydyati te vayam

devah ucuh—die Halbgotter antworteten; yatha—wie; krtah—getan; te—von dir;
sanikalpah—Entschlossenheit; bhavyam—zu tun; tena eva—durch dieses; na anyatha
—nicht sonst; sat-sankalpasya—jemand, dessen Entschlossenheit niemals verloren
geht; te—von dir; brahman—o lieber brahmana; yat—das, was; vai—gewil3; dhyayati
—meditieren; te—sie alle; vayam—wir sind.

UBERSETZUNG

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

Atri Muni dachte an die Personlichkeit Gottes, den Herrn des Universums, ob-
wohl er weder vom Herrn des Universums noch von Seiner spezifischen Form eine
genaue Vorstellung hatte. Maha-Visnu, aus dessen Atem Millionen von Universen
hervorgehen und in den sie wieder zuriickgezogen werden, mag als der Herr des
Universums angesehen werden. Garbhodakasayi Visnu, aus dessen Leib die Lotos-
blume sprieBt, die der Geburtsort Brahmas ist, mag ebenfalls als der Herr des Uni-
versums betrachtet werden. In dhnlicher Weise mag auch Ksirodakasayi Visnu, der
die Uberseele aller Lebewesen ist, als der Herr des Universums angesehen werden.
Und schlieBlich mogen unter der Anweisung Ksirodakasayi Visnus, der Visnu-
Form in diesem Universum, Brahma und Siva ebenfalls als die Herren des Univer-
sums angesehen werden.

Visnu ist der Herr des Universums, weil Er der Erhalter ist. In ahnlicher Weise
erschafft Brahma die verschiedenen Planetensysteme und die Bevolkerung, und da-
her mag er ebenfalls als der Herr des Universums betrachtet werden. Und auch Siva,
der letztlich der Zerstorer des Universums ist, mag als sein Herr angesehen werden.
Weil daher Atri Muni nicht genau erwahnte, wen er wiinschte, kamen alle drei —
Brahma, Visnu und Siva — zu ihm. Sie sagten: ,,.Da du daran dachtest, einen Sohn
genau wie die Hochste Personlichkeit Gottes, den Herrn des Universums, zu haben,
wird deine Entschlossenheit erfiillt werden.* Mit anderen Worten: unsere Ent-
schlossenheit wird je nach unserer Hingabe erfiillt. Wie es in der Bhagavad-gita
(9.25) heiBt: ydnti deva-vrata devan pitin yanti pitr-vratah. Wenn man an einem be-
stimmten Halbgott haftet, wird man zum Reich dieses Halbgottes erhoben; wenn
man an den Pitas oder Vorvatern hangt, wird man zu ihrem Planeten befordert, und
in dhnlicher Weise wird man, wenn man an der Hochsten Personlichkeit Gottes
Krsna haftet, zum Reich Krsnas erhoben. Atri Muni hatte keine klare Vorstellung
vom Herrn des Universums, und daher traten alle drei herrschenden Gottheiten, die
im Grunde Herren des Universums in den drei Abteilungen der Erscheinungs-
weisen der Natur sind, vor ihn. Jetzt wiirde, sein Wunsch, einen Sohn zu haben, je
nach der Starke seiner Entschlossenheit durch die Gnade des Herrn in Erfiillung ge-
hen.

VERS 31
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dathasmad-amsa-bhutas te
atmaja loka-visrutah

bhavitaro 'nga bhadram te
visrapsyanti ca te yasah

atha—daher; asmat—unsere; amsa-bhutah—vollstaindigen Erweiterungen; te
—deine; dtmajah—Sohne; loka-visrutah—sehr berihmt in der Welt; bhavitarah—in
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der Zunkunft werden geboren werden; ariga—lieber groBer Weiser; bhadram—alles
Gliick; te—sei mit dir; visrapsyanti—werden verbreiten; ca—auch; te—deinen; yasah
—Ruf.

UBERSETZUNG

Du wirst Sohne haben, die eine Teilmanifestation unserer Kraft reprisen-
tieren werden, und weil wir dir alles Gliick wiinschen, werden diese Sohne
deinen Ruf auf der ganzen Welt lobpreisen.

VERS 32
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evam kama-varam dattva
pratijagmuh suresvarah

sabhdjitas tayoh samyag
dampatyor misatos tatah

evam—so; kama-varam—gewinschte Segnung; dattvdi—anbietend; pratijagmuh
—kehrten zuriick; sura-isvarah—die Haupthalbgotter; sabhdjitah—verehrt werdend,
tayoh—wihrend sie; samyak—in vollkommener Weise; dampatyoh—der Ehemann
und die Ehefrau; misatoh—sahen zu; tatah—von dort.

UBERSETZUNG

Wihrend so das Ehepaar zusah, verschwanden die drei Gottheiten,
Brahma, Visnu und Mahes$vara, von diesem Ort, nachdem sie Atri Muni die
Segnung erteilt hatten.

VERS 33
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somo 'bhud brahmano 'msena
datto visnos tu yogavit

durvasah sankarasyamso
nibodhangirasah prajah

somah—der Konig des Mondplaneten; abhit—erschien; brahmanah—Brahmas;
amsena—Teilerweiterung; dattah—Dattatreya; visnoh—Visnus; tu—aber; yoga-vit
—sehr machtiger yogi; durvasah—Durvasa; sankarasya amsah—Teilerweiterung
Sivas; nibodha—versuche nur zu verstehen; arigirasah—des groBen Weisen Angira;
prajah—Generationen.
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UBERSETZUNG

Danach wurde von ihnen aus der Teilreprisentation Brahmas der Mond-
gott geboren; aus der Teilreprisentation Visnus wurde der groRe Mystiker
Dattatreya geboren, und aus der Teilreprisentation Sankaras [Sivas] wurde
Durvasa geboren. Hore jetzt von mir iiber die vielen Sohne Angiras.

VERS 34
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sraddha tv angirasah patni
catasro 'suta kanyakah
sinivalt kuhu raka
caturthy anumatis tathd
sraddha—Sraddha; ru—aber; argirasah—Angira Rsis; patni—Fraw; catasrah

—vier; astta—gebar; kanyakah—Tochter; sinivali—Sinivali; kuhuh—Kuhu; raka
—Raka; caturthi—die vierte; anumatih—Anumati; rathd—auch.

UBERSETZUNG

Angiras Frau Sraddha gebar vier Téchter namens Sinivali, Kuhii, Rika und
Anumati.

VERS 35
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tat-putrav aparav astam
khyadtau svarocise 'ntare

utathyo bhagavan saksad
brahmisthas ca brhaspatih

tat—seine; putrau—Sohne; aparau—andere; dstam—wurden geboren; khyatau
—sehr beriihmte; svdrocise—im Svarocisa-Zeitalter; antare—Manus; utathyah—
Utathya; bhagavan—sehr machtig; saksar—direkt; brahmisthah ca—in vollkomme-
ner Weise spirituell fortgeschritten; brhaspatih—Brhaspati.

UBERSETZUNG

AuBer diesen vier Tochtern hatte sie auch zwei Sohne. Einer von ihnen
war als Utathya bekannt, und der andere war der groBe Gelehrte Brhaspati.
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VERS 36
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pulastyo ‘janayat patnyam
agastyam ca havirbhuvi
so ‘nya-janmani dahragnir
visravas ca maha-tapah

pulastyah—der Weise Pulastya; ajanayat—zeugte; patnyam—in seiner Frau; aga-
styam—den groBen Weisen Agastya; ca—auch; havirbhuvi—in Havirbhu; sah—er
(Agastya); anya-janmani—in der nachsten Geburt; dahra-agnih—das Verdauungs-
feuer; visravah—Visrava; ca—und; maha-tapah—iberaus machtig aufgrund von
Enthaltung.

UBERSETZUNG

Pulastya zeugte in seiner Frau Havirbha einen Sohn namens Agastya, der
in seinem nichsten Leben Dahragni wurde. AuBer ihm zeugte Pulastya
einen weiteren, sehr bedeutenden und heiligen Sohn, dessen Name Vi$rava

war.

VERS 37
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tasya yaksa-patir devah
kuberas tv idavida-sutah

ravanah kumbhakarnas ca
tathanyasyam vibhisanah

tasya—sein; yaksa-patih—der Konig der Yaksas; devah—Halbgott; kuberah—
Kuvera; ru—und; idvaida—von Idavida; sutah—Sohn; ravanah—Ravana; kumbha-
karnah—Kumbhakarna; ca—auch; ratha—so; anyasyam—in der anderen; vibhi-
sanah—Vibhisana.

UBERSETZUNG

Visrava hatte zwei Frauen. Die erste Frau war Idavida, von der Kuvera, der
Herr aller Yaksas, geboren wurde, und die nichste Frau trug den Namen
KeSini, von der drei Sohne geboren wurden — Ravana, Kumbhakarna und
Vibhisana.



Vers 39| Der Stammbaum der Tochter Manus 27

VERS 38
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pulahasya gatir bharya
trin asutta sati sutan

karmasrstham variyamsam
sahisnum ca mahd-mate

pulahasya—von Pulaha; gatih—Gati; bharya—Frau; trin—drei; asita—gebar;
sati—keusch; sutan—Sohne; karma-srstham—sehr kundig in fruchtbringenden Ta-
tigkeiten; variyamsam—sehr achtbar; sahisnum—sehr duldsam; ca—auch; maha-
mate—o groBer Vidura.

UBERSETZUNG

Gati, die Frau des Weisen Pulaha, gebar drei Sohne namens Karma-
$restha, Variyan und Sahisnu, die alle groRe Weise waren.

ERLAUTERUNG

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

VERS 39
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krator api kriya bharya
valakhilyan asuyata

rsin sasti-sahasrani
Jvalato brahma-tejasa

kratoh—des groBen Weisen Kratu; api—auch; kriyd—Kriya; bharya—Frau; vala
khilyan—genau wie Valakhilya; asiyata—zeugte; rsin—Weise; sasti—sechzig; sahas-
rani—tausend; jvalatah—sehr leuchtend; brahma-tejasa—kraft der Brahman-Aus-
strahlung.

UBERSETZUNG

Kratus Frau Kriya gebar sechzigtausend groRBe Weise, die Valakhilyas ge-
nannt wurden. Alle diese Weisen waren im spirituellen Wissen iiberaus fort-
geschritten, und ihre Kérper waren von solchem Wissen erleuchtet.
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ERLAUTERUNG

Kriya war die sechste Tochter Kardama Munis, und sie gebar sechzigtausend
Weise, die als die Valakhilyas bekannt waren, weil sie sich alle aus dem Familienle-
ben als vanaprasthas zuriickzogen.

VERS 40
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urjayam jajnire putra
vasisthasya parantapa

citraketu-pradhands te
sapta brahmarsayo 'malah

urjdyam—in Urja; jajiire—wurden geboren; putrdh—Sohne; vasisthasya—des
groBen Weisen Vasistha; parantapa—o GroBer; citraketu—Citraketu; pradhandh
—angefiihrt von; re—alle Sohne; sapta—sieben; brahma-rsayah—groBe Weise mit
spirituellem Wissen; amalah—ohne Verunreinigung.

UBERSETZUNG

Der groRe Weise Vasistha zeugte in seiner Frau Urja, die manchmal auch
Arundhati genannt wird, sieben makellose groRe Weise, die von dem Wei-
sen namens Citraketu angefiihrt wurden.

VERS 41
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citraketuh surocis ca
viraja mitra eva ca
ulbano vasubhrdyano
dyuman sakty-adayo ‘pare

citraketuh—Citraketu; surocih ca—und Suroci; virajah—Viraja;, mitrah—Mitra;
eva—auch; ca—und; ulbanah—Ulbana; vasubhrdyanah—Vasubhrdyana; dyumadn
—Dyuman; sakti-ddayah—Sohne angefiihrt von Sakti; apare—von seiner anderen
Frau.

UBERSETZUNG

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

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

VERS 42
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cittis tv atharvanah patni
lebhe putram dhrta-vratam

dadhyaricam asvasirasam
bhrgor vamsam nibodha me

cittih—Citti; tu—auch; atharvanah—von Atharva; patni—Frau; lebhe—bekam,;
putram—Sohn; dhrta-vratam—einem Geliibde vollstandig hingegeben; dadhyaricam
—Dadhyanca; asvasirasam—Asvasira; bhrgoh vamsam—die Generationen Bhrgus;
nibodha—versuche zu verstehen; me—von mir.

UBERSETZUNG

Citti, die Frau des Weisen Atharva, gebar einen Sohn namens A$vasira, in-
dem sie ein groRes Geliibde namens Dadhyaiica auf sich nahm. Jetzt magst
du von mir iiber die Nachkommen des Weisen Bhrgu horen.

ERLAUTERUNG

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

VERS 43
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bhrguh khyatyam maha-bhagah
patnyam putran ajijanat

dhataram ca vidhataram
sriyam ca bhagavat-param

bhrguh—der groBe Weise Bhrgu; khydtyam—in seiner Frau, Khyati; maha-
bhagah—iberaus vom Gliick begiinstigt; patnyam—in der Frau; putran—Sohne;
ajijanat—gebar; dhataram—Dhata; ca—auch; vidhataram—Vidhata; sriyam—eine
Tochter namens Sri; ca bhagavat-pardm—und einen groBen Geweihten des Herrn.
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UBERSETZUNG

Der Weise Bhrgu war iiberaus vom Gliick begiinstigt. In seiner Frau, die
als Khyati bekannt ist, zeugte er zwei Sohne namens Dhata und Vidhata und
eine Tochter namens $ri, die der Hochsten Personlichkeit Gottes sehr hin-
gegeben war.

VERS 44
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dayatim niyatim caiva
sute merus tayor adat

tabhyam tayor abhavatam
mrkandah prana eva ca

ayatim—Ayati; niyatim—Niyati; ca eva—auch; sute—Tochter; meruh—der Weise
Meru; tayoh—diesen beiden; adat—gab zur Ehe; tabhyam—von ihnen; tayoh—sie
beide; abhavatam—erschienen; mrkandah—Mrkanda; pranah—Prana; eva—gewiB3;
ca—und.

UBERSETZUNG

Der Weise Meru hatte zwei Tochter namens Ayati und Niyati, die er
Dhata und Vidhata anvertraute. Ayati und Niyati gebaren zwei Sohne na-
mens Mrkanda und Prana.

VERS 45
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madrkandeyo mrkandasya
pranad vedasira munih

kavis ca bhargavo yasya
bhagavan usana sutah

markandeyah—Markandeya; mrkandasya—von Mrkanda; prandatr—von Prana;
vedasirah—Vedasira; munih—groBer Weiser; kavih ca—namens Kavi; bhdargavah
—namens Bhargava; yasya—dessen; bhagavan—iiberaus michtig; usana—Sukra-
carya; sutah—Sohn.

UBERSETZUNG

Von Mrkanda wurde Markandeya Muni und von Prana der Weise VedaSira
geboren, dessen Sohn U$ana [Sukracarya] auch als Kavi bekannt ist. Somit
gehorte auch Kavi zu den Nachfahren der Bhrgu-Dynastie.
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VERS 46-47
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ta ete munayah ksattar
lokan sargair abhavayan

esa kardama-dauhitra-
santanah kathitas tava

srnvatah sraddadhanasya
sadyah papa-harah parah

prasutim manavim daksa
upayeme hy ajatmajah

te—sie; ete—alle; munayah—groB3e Weise; ksattah—o Vidura; lokan—die drei
Welten; sargaih—mit ihren Nachkommen; abhavayan—erfiillten; esah—diese; kar-
dama—des Weisen Kardama; dauhitra—Enkel; santanah—Nachkommen; kathitah
—Dbereits gesprochen; tava—zu dir; srnvatah—horend; sraddadhanasya—des Glaubi-
gen; sadyah—augenblicklich; papa-harah—alle siindhaften Tatigkeiten verringernd;
parah—groBle; prasutim—Prasuti; manavim—Tochter Manus; daksah—Konig
Daksa; upayeme—heiratete; hi—gewiB3; aja-atmajah—der Sohn Brahmas.

UBERSETZUNG

Mein lieber Vidura, so wurde die Bevolkerung des Universums durch die
Nachfahren dieser Weisen und die Tochter Kardamas vermehrt. Jeder, der
die Beschreibung dieser Dynastie mit Glauben hort, wird von allen siindhaf-
ten Reaktionen befreit werden. Eine weitere Tochter Manus, die als Prasuti
bekannt ist, heiratete den Sohn Brahmas namens Daksa.

VERS 48
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tasyam sasarja duhitrh
sodasamala-locandh

trayodasadad dharmaya
tathaikam agnaye vibhuh



32 $rimad-Bhagavatam [Canto 4, Kap. 1

tasyam—in ihr; sasarja—zeugte; duhitFh—Tochter; sodasa—sechzehn; amala-
locanah—mit lotosgleichen Augen; trayodasa—dreizehn; adat—gab; dharmaya
—Dharma; ratha—so; ekam—eine Tochter; agnaye—Agni; vibhuh—Daksa.

UBERSETZUNG

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

VERS 49-52
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pitrbhya ekam yuktebhyo
bhavayaikam bhava-cchide

sraddha maitri daya santis
tustih pustih kriyonnatih

buddhir medha titiksa hrir
murtir dharmasya patnayah

sraddhasuta subham maitri
prasadam abhayam daya

santih sukham mudam tustih
smayam pustir asuyata

yogam kriyonnatir darpam
artham buddhir asuyata

medha smrtim titiksa tu
ksemam hrih prasrayam sutam
murtih sarva-gunotpattir
nara-ndarayanav rsi
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pitrbhyah—den Pitas; ekam—eine Tochter; yuktebhyah—die Versammelten; bha-
vaya—Siva; ekam—eine Tochter; bhava-chide—der aus der materiellen Verstrickung
befreit; sraddha, maitri, daya, santih, tustih, pustih, kriya, unnatih, buddhih, medha,
titiksa, hrih, murtih—Namen der dreizehn Tochter Daksas; dharmasya—Dharmas;
patnayah—die Frauen; sraddhi—Sraddha; asuta—geboren; subham—Subha;
maitri—Maitri; prasaidam—Prasada; abhayam—Abhaya; daya—Daya; santih—Santi;
sukham—Sukha; mudam—Muda; tustih—Tusti; smayam—Smaya; pustih—Pusti;
asuyata—gebaren; yogam—yoga,; kriya—Kriya; unnatih—Unnati; darpam—Darpa;
artham—Artha; buddhih—Buddhi; asuyata—zeugten; medha—Medha; smrtim—
Smrti; titiksa—Titiksa; tu—auch; ksemam—Ksema; hrih—Hri; prasrayam—Pra-
sraya; sutam—Sohn; murtih—Murti; sarva-guna—von allen achtbaren Eigenschaf-
ten; utpattih—das Behaltnis; nara-narayanau—sowohl Nara als auch Narayana; rsi
—die beiden Weisen.

UBERSETZUNG

Eine der verbleibenden zwei Tochter wurde den Bewohnern des Pitr-loka
als Almosen gegeben, wo sie sehr friedlich wohnt, und die andere wurde
Siva gegeben, der die Siindhaften aus der materiellen Verstrickung befreit.
Die Namen der dreizehn Tochter Daksas, die Dharma gegeben wurden, lau-
ten: Sraddha, Maitri, Daya, Santi, Tusti, Pusti, Kriya, Unnati, Buddhi, Medha,
Titiksa, Hri und Marti. Diese dreizehn Tochter zeugten die folgenden
Sohne: Sraddha gebar Subha; Maitri gebar Prasida; Daya gebar Abhaya;
$anti gebar Sukha; Tusti gebar Muda; Pusti gebar Smaya; Kriya gebar Yoga;
Unnati gebar Darpa; Buddhi gebar Artha; Medha gebar Smrti; Titiksa gebar
Ksema, und Hri gebar Praéraya. Marti, ein Behiltnis aller achtbaren Eigen-
schaften, gebar Sri Nara-Narayana, die Hochste Personlichkeit Gottes.

VERS 53
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yayor janmany ado visvam
abhyanandat sunirvrtam

manamsi kakubho vatah
praseduh sarito ‘drayah

yayoh—von den beiden (Nara und Narayana); janmani—iber das Erscheinen;
adah—dieses; visvam—Universum; abhyanandat—wurde froh; su-nirvrtam—voll
Freude; manamsi—der Geist eines jeden; kakubhah—die Himmelrichtung; vatah
—die Luft; praseduh—wurden angenehm; saritah—die Fliisse; adrayah—die Berge.
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UBERSETZUNG

Als Nara-Narayana erschien, wurde die ganze Welt von Freude erfiillt.
Der Geist eines jeden wurde friedlich, und so wurden in allen Himmelsrich-
tungen die Luft, die Fliisse und die Berge angenehm.

VERS 54-55
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divy avddyanta tuaryani
petuh kusuma-vrstayah

munayas tustuvus tustd
jagur gandharva-kinnarah

nrtyanti sma striyo devya
asit parama-marngalam
deva brahmadayah sarve
upatasthur abhistavaih

divi—auf den himmlischen Planeten; avadyanta—ertonte; tiuryani—eine Gruppe
von Instrumenten; peruh—sie lieBen niederregnen; kusuma—von Blumen; vrstayah
—Schauer; munayah—die Weisen; tustuvuh—chanteten vedische Gebete; tustah—
besinftigt; jaguh—begannen zu singen; gandharva—die Gandharvas; kinnarah—die
Kinnaras; nrtyanti sma—tanzten; striyah—die schonen Madchen; devyah—der himm-
lischen Planeten; asit—wurden sichtbar; parama-marigalam—das hochste Gliick; de-
vah—die Halbgétter; brahma-adayah—Brahma und andere; sarve—alle; upatasthuh
—verehrten; abhistavaih—mit achtungsvollen Gebeten.

UBERSETZUNG

Auf den himmlischen Planeten begannen Musikkapellen zu spielen, und
sie lieBen Blumen vom Himmel regnen. Die besinftigten Weisen chanteten
vedische Gebete; die Bewohner des Himmels, die als Gandharvas und Kin-
naras bekannt sind, sangen; die schonen Midchen der himmlischen Plane-
ten tanzten, und auf diese Weise waren zur Zeit des Erscheinens von Nara-
Narayana alle gliickverheiBenden Zeichen sichtbar. Gerade zu der Zeit
brachten auch groBe Halbgotter wie Brahma ihre achtungsvollen Gebete
dar.
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VERS 56
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deva ticuh
yo mdyaya viracitam nijayatmanidam
khe ripa-bhedam iva tat-praticaksandya
etena dharma-sadane rsi-murtinadya
praduscakara purusdya namah parasmai

devah—die Halbgotter; acuh—sprachen; yah—die; mayaya—durch die auBere
Energie; viracitam—geschaffen wurde; nijaya—durch Seine eigene; armani—in Ihm
befindlich; idam—dieses; khe—im Himmel; ripa-bhedam—W olkengruppen; iva—als
ob; tat—von lhm; praticaksandya—um zu manifestieren; etena—mit diesem;
dharma-sadane—im Hause Dharmas; rsi-murtina—in der Form eines Weisen; adya
—heute; praduscakara—erschien; purusaya—der Personlichkeit Gottes; namah—ach-
tungsvolle Ehrerbietungen; parasmai—dem Hochsten.

UBERSETZUNG

Die Halbgétter sprachen: LaRt uns unsere achtungsvollen Ehrerbietun-
gen dem transzendentalen Herrn, der Personlichkeit Gottes, darbringen,
der diese kosmische Manifestation als Seine dufere Energie schuf, die in
lhm ruht wie die Luft und die Wolken im Raum, und der jetzt im Hause
Dharmas in der Form Nara-Narayana Rsis erschienen ist.

ERLAUTERUNG

Die universale Form des Herrn ist die kosmische Manifestation, die eine Entfal-
tung der duBeren Energie der Hochsten Personlichkeit Gottes ist. Im All gibt es un-
zahlige Arten von Planeten sowie Luft, und in der Luft gibt es verschiedenartig ge-
farbte Wolken, und manchmal sehen wir auch Flugzeuge, die von einem Ort zum
anderen fliegen. Somit ist also die gesamte kosmische Manifestation von Mannigfal-
tigkeit erfiillt, doch ist diese Vielfalt im Grunde eine Manifestation der auBeren
Energie des Hochsten Herrn, und diese Energie ruht in Ihm. Jetzt war der Herr,
nachdem Er Seine Energie manifestiert hatte, in der Schopfung Seiner Energie er-
schienen, die gleichzeitig eins mit und verschieden von IThm ist, und daher brachten
die Halbgotter der Hochsten Personlichkeit Gottes, die Sich in solcher Mannigfaltig-
keit manifestierte, ihre Achtung dar. Es gibt einige Philosophen, die man Nicht-
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Dualisten nennt, die aufgrund ihrer unpersonlichen Vorstellung glauben, diese
Mannigfaltigkeit sei falsch. In diesem Vers heiBt es jedoch ausdriicklich: yo mayaya
viracitam. Dies deutet darauf hin, daB dieser Formenreichtum eine Manifestation
der Energie der Hochsten Personlichkeit Gottes ist. Weil die Energie vom Herrn
nicht verschieden ist, ist auch Mannigfaltigkeit eine Tatsache. Die materielle Man-
nigfaltigkeit mag zeitweilig sein, doch ist sie nicht falsch. Sie ist eine Spiegelung der
spirituellen Mannigfaltigkeit. Hier verkiindet das Wort praticaksandya (es gibt
Mannigfaltigkeit) die Herrlichkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes, die als Nara-
Narayana Rsi erschien und die der Ursprung aller Mannigfaltigkeit der materiellen
Natur ist.

VERS 57
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so'yam sthiti-vyatikaropasamaya srstan
sattvena nah sura-ganan anumeya-tattvah
drsyad adabhra-karunena vilokanena
yac chri-niketam amalam ksipataravindam

sah—diese; ayam—wie Er; sthiti—der geschaffenen Welt; vyatikara—Elend; upa-
Samaya—um zu zerstoren; srstan—schuf; sattvena—durch die Erscheinungsweise
der Tugend; nah—uns; sura-ganan—die Halbgotter; anumeya-tattvah—durch die
Veden verstanden; drsyat—Blick tiber; adabhra-karunena—barmbherzig; vilokanena
—Blick; yar—welcher; sri-niketam—die Heimat der Gliicksgottin; amalam—makel-
los; ksipata—ubertrifft; aravindam—Lotos.

UBERSETZUNG

Moge diese Hochste Personlichkeit Gottes, die durch wahrhaft autori-
sierte vedische Schriften verstanden wird und die Frieden und Wohlstand
geschaffen hat, um alles Elend der erschaffenen Welt zu zerstoren, giitig ge-
nug sein, die Halbgotter mit lhrem Blick zu segnen. Der barmherzige Blick
des Herrn kann die Schonheit der makellosen Lotosblume iibertreffen, die
die Heimat der Gliicksgottin ist.

ERLAUTERUNG

Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, der der Ursprung der kosmischen
Manifestation ist, ist von den wunderbaren Wirkungsweisen der materiellen Natur
verhiillt, ebenso wie der Weltraum oder das Leuchten der Sonne und des Mondes
manchmal von Wolken oder Staub verhiillt ist. Es ist sehr schwierig, den Ursprung
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der kosmischen Manifestation herauszufinden; deshalb kommen materielle Wissen-
schaftler zu der SchluBfolgerung, die materielle Natur sei die letztliche Ursache aller
Manifestationen. Aus der sdstra oder den authentischen Schriften wie der
Bhagavad-gita und anderen vedischen Schriften verstehen wir jedoch, daB3 hinter
dieser kosmischen Manifestation die Hochste Personlichkeit Gottes steht, und um
die regelmaBigen Vorginge der kosmischen Manifestation in Gang zu halten und
den Augen von Menschen, die sich in der Erscheinungsweise der Tugend befinden,
sichtbar zu sein, erscheint der Herr. Er ist die Ursache von Schopfung und Auflo-
sung der kosmischen Manifestation. Die Halbgotter beteten daher um Seinen barm-
herzigen Blick, um gesegnet zu sein.

VERS 58
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evam sura-ganais tata
bhagavantav abhistutau

labdhavalokair yayatur
arcitau gandhamadanam

evam—so; sura-ganaih—von den Halbgottern; tara—Vidura; bhagavantau—die
Hochste Personlichkeit Gottes; abhistutau—gepriesen worden sein; /abdha—erreicht
habend; avalokaih—den Blick (der Barmherzigkeit); yayatuh—machte sich auf; arci-
tau—verehrt worden sein; gandhamdadanam—zum Gandhamadana-Huigel.

UBERSETZUNG
[Maitreya sprach:] O Vidura, so verehrten die Halbgotter die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes, die als der Weise Nara-Narayana erschienen war, mit Ge-
beten. Der Herr schenkte ihnen Seinen Blick der Barmherzigkeit und begab
Sich dann zum Gandhamadana-Hiigel.

VERS 59
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tav imau vai bhagavato
harer amsav ihagatau

bhara-vyayaya ca bhuvah
krsnau yadu-kurudvahau

tau—beide; imau—diese; vai—gewil; bhagavatah—der Hochsten Personlichkeit
Gottes; hareh—Haris; amsau—Teil- und Teilchen-Erweiterung; iha—hier (in diesem
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Universum); dgatau—ist erschienen; bhdra-vyaydya—um die Last zu verringern;
ca—und; bhuvah—der Welt; krsnau—die beiden Krsnas (Krsna und Arjuna); yadu-
kuru-udvahau—die die besten der Yadu- und Kuru-Dynastie sind.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Narayana ist die Hochste Personlichkeit Gottes, und Nara ist ein Teil der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes Narayana. So bilden die Energie und der Energie-Ur-
sprung zusammen die Hochste Personlichkeit Gottes. Maitreya teilte Vidura mit,
daB Nara, das Teil Narayanas, in der Familie der Kurus erschienen ist und daf3 Na-
rayana, die vollstandige Erweiterung Krsnas, als Krsna, die Hochste Personlichkeit
Gottes, mit der Absicht ggkommen ist, die leidende Menschheit von den Qualen der
materiellen Lasten zu befreien. Mit anderen Worten: Narayana Rsi war jetzt in der
Welt als Krsna und Arjuna gegenwartig.

VERS 60
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atmajams trin ajijanat
pavakam pavamanam ca
sucim ca huta-bhojanam

svaha—Svaha, die Frau Agnis; abhimaninah—die vorherrschende Gottheit des
Feuers; ca—und; agneh—von Agni; datmajan—Sohne; trin—drei; ajijanat—zeugte;
pavakam—Pavaka; pavamdnam ca—und Pavamana; sucim ca—und Suci; huta-
bhojanam—die Opfergaben essend.

UBERSETZUNG

Der vorherrschende Gott des Feuers zeugte in seiner Frau Svaha drei Kin-
der namens Pavaka, Pavamana und Suci, welche existieren, indem sie die
Gaben essen, die dem Feueropfer dargebracht werden.

ERLAUTERUNG

Nachdem Maitreya die Nachkommen der dreizehn Frauen Dharmas, die alle
Tochter Daksas waren, beschrieben hatte, beschrieb er die vierzehnte Tochter Dak-
sas, Svaha, und ihre drei Sohne. Gaben, die im Opferfeuer geopfert werden, sind fiir
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die Halbgotter bestimmt, und stellvertretend fiir die Halbgotter nehmen die drei
Sohne Agnis und Svahas, namlich Pavaka, Pvamana und Suci, die Gaben an.

VERS 61
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tebhyo 'gnayah samabhavan
catvarimsac ca pana ca
ta evaikonaparicasat
sakam pitr-pitamahaih

tebhyah—von ihnen; agnayah—Feuergotter; samabhavan—wurden gezeugt; cat-
varimsat—vierzig; ca—und; parica—fiinf; ca—und; te—sie; eva—gewil}; ekona-parica-
sat—neunundvierzig; sdkam—zusammen mit; pitr-pitamahaih—mit den Vatern und
dem GroBvater.

UBERSETZUNG

Von diesen drei Sohnen wurden weitere fiinfundvierzig Nachkommen
gezeugt, die ebenfalls Feuergotter sind. Die Gesamtzahl der Feurgotter be-
trigt daher neunundvierzig, einschlieRlich der Viter und des GroRvaters.

ERLAUTERUNG
Der GroBvater ist Agni, und die Sohne sind Pavaka, Pavamana und Suci. Wenn
man zu diesen vier die flinfundvierzig Enkel hinzuzahlt, hat man insgesamt neun-
undvierzig verschiedene Feuergotter.

VERS 62
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vaitanike karmani yan-
namabhir brahma-vadibhih

agneyya istayo yajne
nirupyante ‘gnayas tu te

vaitanike—Gaben darbringend; karmani—die Tatigkeit; yar—der Feuergotter;
namabhih—mit den Namen; brahma-vadibhih—von Unpersonlichkeits-brahmanas;
agneyyah—fir Agni; istayah—Opfer; yajrie—im Opfer; niripyante—sind die Empfan-
ger; agnayah—die neunundvierzig Feuergotter; tu—aber; te—jene.



40 $rimad-Bhagavatam [Canto 4, Kap. 1

UBERSETZUNG

Diese neunundvierzig Feuergotter sind die NutznieRer der Gaben, die
von Unpersonlichkeits-brahmanas in vedischen Opferfeuern dargebracht
werden.

ERLAUTERUNG

Unpersonlichkeitsanhanger, die vedische fruchtbringende Opfer darbringen, fiih-
len sich zu den verschiedenen Feuergottern hingezogen und bringen in ihrem Namen
Opfergaben dar. Die neunundvierzig Feuergotter werden hiermit beschrieben.

VERS 63
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agnisvatta barhisadah
saumyah pitara djyapah

sagnayo 'nagnayas tesam
patni daksdyani svadha

agnisvattah—die Agnisvattas; barhisadah—die Barhisadas; saumyah—die Saum-
yas; pitarah—die Vorviter; djyapah—die Ajyapas; sa-agnayah—diejenigen, die sich
durch Feuer erhalten; anagnayah—diejenigen, die sich ohne Feuer erhalten; tesam
—von ihnen; patni—die Frau; daksdyani—die Tochter Daksas; svadha—Svadha.

UBERSETZUNG

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

VERS 64
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tebhyo dadhdra kanye dve
vayunam dharinim svadha

ubhe te brahma-vadinyau
jnAana-vijriana-parage

tebhyah—von ihnen; dadhdara—geboren; kanye—Tochter; dve—zwei; vayunam
—Vayuna; dharinim—Dharini; svadha—Svadha; ubhe—sie beide; te—sie; brahma-
vadinyau—Unpersonlichkeitsanhanger; jAana-vijidna-pdra-ge—in sowohl transzen-
dentalem als auch vedischem Wissen sachkundig.
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UBERSETZUNG

Svadha, die den Pitas angeboten wurde, gebar zwei Tochter namens
Vayuna und Dharini, die beide Unpersonlichkeitsanhinger und im tran-
szendentalen und vedischen Wissen sachkundig waren.

VERS 65
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bhavasya patni tu sati
bhavam devam anuvrata

armanah sadrsam putram
na lebhe guna-silatah

bhavasya—Bhavas (Sivas); patni—die Frau; ru—aber; sati—namens Sati; bhavam
—fiir Bhava; devam—einen Halbgott; anuvrata—treu im Dienst beschaftigt; arma-
nah—von ihr; sadrsam—ahnlich; putram—ein Sohn; na lebhe—erreichte nicht; guna-
silatah—durch gute Eigenschaften und durch Charakter.

UBERSETZUNG

Die sechzehnte Tochter, deren Name Sati war, war die Frau Sivas. Sie
konnte kein Kind zeugen, obwohl sie immer treu im Dienst ihres Eheman-
nes beschiftigt war.

VERS 66
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pitary apratirupe sve
bhavayanagase rusa

apraudhaivatmanatmanam
ajahad yoga-samyuta

pitari—als Vater; apratiripe—iibelgesinnt; sve—ihr eigener; bhavdya—Siva;
anagase—fehlerlos; rusd—mit Zorn; apraudhd—bevor sie die Reife erreichte; eva
—sogar; atmana—durch sich selbst; atmanam—den Korper; ajahar—gab auf; yoga-
samyuta—durch mystischen yoga.

UBERSETZUNG

Der Grund hierfiir ist, daR Satis Vater, Daksa, Siva trotz Sivas Fehlerlosig-
keit zu tadeln pflegte. Folglich gab Sati, bevor sie das Alter der Reife er-
reichte, ihren Korper kraft yogischer mystischer Macht auf.
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ERLAUTERUNG

Siva, als Oberhaupt aller mystischen yogis, hatte nicht einmal ein festes Haus als
Unterkunft. Sati war die Tochter eines groBen Konigs, Daksas, und weil seine jung-
ste Tochter Sati sich Siva zum Gemahl erwahlte, war Konig Daksa mit ihr nicht
sehr zufrieden. Wann immer sie daher ihrem Vater begegnete, kritisierte er unnéti-
gerweise ihren Ehemann, obwohl Siva fehlerlos war. Aus diesem Grunde gab Sati,
bevor sie ein reifes Alter erreichte, den von ihrem Vater Daksa gegebenen Korper
auf und konnte daher kein Kind gebéren.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 1. Kapitel im Vierten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Der Stammbaum der Tochter Manus*".



2. Kapitel

Daksa verflucht Siva

VERS 1
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vidura uvaca
bhave silavatam sresthe
dakso duhitr-vatsalah
vidvesam akarot kasmad
anadrtyatmajam satim

vidurah uvaca—Vidura sprach; bhave—gegeniiber Siva; silavaram—unter den
Sanftmiitigen; sresthe—der beste; daksah—Daksa; duhitr-vatsalah—der seiner Toch-
ter sehr zugeneigt war; vidvesam—Feindseligkeit; akarot—zeigte; kasmat—warum,;
anadrtya—miBachtend; armajam—seine eigene Tochter; sarim—Sati.

UBERSETZUNG

Vidura fragte: Warum war Daksa, der seiner Tochter so zugeneigt war,
auf Siva neidisch, der der beste unter den Sanftmiitigen ist? Warum verach-
tete er seine Tochter Sati?

ERLAUTERUNG

Im 2. Kapitel des Vierten Canto wird die Ursache der Auseinandersetzung zwi-
schen Siva und Daksa erklart, die bei einem groBen Opfer entstand, das Daksa vor-
bereitet hatte, um im gesamten Universum Frieden zu schaffen. Siva wird hier als
der beste der Sanftmiitigen beschrieben, weil er niemand beneidet. Er ist allen Lebe-
wesen gleichgesinnt, und auch alle anderen guten Eigenschaften sind in seiner Per-
sonlichkeit zu finden. Das Wort siva bedeutet ,,allgliickbringend. Niemand kann
Sivas Feind sein, denn er ist so friedvoll und entsagt, daB er sich nicht einmal ein
Haus zum Wohnen baut, sondern unter einem Baum lebt, immer losgeldst von allen
weltlichen Dingen. Die Personlichkeit Sivas symbolisiert die hochste Form der
Sanftmut. Warum also verhielt sich Daksa, der seine geliebte Tochter einer solch
sanftmiitigen Personlichkeit angeboten hatte, so feindselig gegeniiber Siva, daB3 Satj,
die Tochter Daksas und Frau Sivas, ihren Korper aufgab?

43
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VERS 2
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kas tam cardcara-gurum
nirvairam santa-vigraham

atmaramam katham dvesti
Jjagato daivatam mahat

kah—der (Daksa); tam—ihn (Siva); cara-acara—der gesamten Welt (sowohl der
beseelten als auch unbeseelten); gurum—der spirituelle Meister; nirvairam—ohne
Feindseligkeit; santa-vigraham—eine friedvolle Personlichkeit habend; datma-dra-
mam—in sich selbst zufrieden; katham—wie; dvesti—haBt; jagatah—des Univer-
sums; daivatam—den Halbgott; mahat—den grofBen.

UBERSETZUNG

Siva, der spirituelle Meister der ganzen Welt, ist von Feindseligkeit frei;
er ist eine friedvolle Personlichkeit und immer in sich selbst zufrieden. Er ist
der groRte unter den Halbgottern. Wie ist es moglich, daR Daksa einer
solch gliickbringenden Personlichkeit feindselig gesinnt sein konnte?

ERLAUTERUNG

Siva wird hier als cardcara-guru, der spirituelle Meister aller beseelten und unbe-
seelten Wesen, beschrieben. Er ist manchmal auch als Bhutanatha bekannt, was be-
deutet ,,die verehrenswerte Gottheit der Toren*. Bhita wird manchmal auch im
Sinne von ,,Geister* gebraucht. Siva kiimmert sich um die Reformierung von Men-
schen, die Geister und Damonen sind; ganz zu schweigen von anderen, die von gott-
lichem Wesen sind. Er ist folglich der spirituelle Meister eines jeden, sowohl der
dummen und dimonischen Menschen als auch der iiberaus gelehrten Vaisnavas. Es
heiBt auch: vaisnavanam yatha sambhuh: Sambhu, Siva, ist der groBte aller Vaisna-
vas. Auf der einen Seite ist er die verehrenswerte Gottheit der torichten Damonen,
und auf der anderen Seite ist er der beste aller Vaisnavas oder Gottgeweihten, und er
hat eine sampradaya, die man Rudra-sampradaya nennt. Selbst wenn er zum Feind
wird oder manchmal zornig ist, kann man auf eine solche Personlichkeit nicht nei-
disch sein, und daher fragte Vidura erstaunt, warum er ausgerechnet von Daksa so
behandelt wurde. Daksa ist ebenfalls keine gewohnliche Personlichkeit. Er ist ein
Prajapati, der fiir die Vermehrung der Bevolkerung verantwortlich ist, und alle seine
Tochter sind sehr fortgeschritten, besonders Sati. Das Wort Sati bedeutet ,,die Keu-
scheste*. Wann immer von Keuschheit gesprochen wird, wird Sati, die Frau Sivas
und Tochter Daksas, als erste erwahnt. Vidura war daher erstaunt. ,,Daksa ist solch
ein groBer Mann", dachte er, ,,und er ist der Vater Satis. Und Siva ist der spirituelle
Meister eines jeden. Wie konnte es also zu einer solch starken Feindschaft zwischen
ihnen kommen, daB Sati, die keuscheste Gottin, aufgrund dieses Streites ihren Kor-
per aufgab?*
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VERS 3
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etad akhyahi me brahman
jamadtuh svasurasya ca

vidvesas tu yatah pranams
tatyaje dustyajan sati

elal—so; akhyahi—Dbitte berichte; me—mir; brahman—o brahmana; jamatuh—des
Schwiegersohnes (Sivas); svasurasya—des Schwiegervaters (Daksas); ca—und; vid-
vesah—Streit; tu—wie; yatah—aus welchem Grund; pranan—ihr Leben; tatyaje—gab
auf; dustyajan—das unmoglich aufzugeben ist; sari—Sati.

UBERSETZUNG

Mein lieber Maitreya, sich von seinem Leben zu trennen, ist sehr schwie-
rig. Wiirdest du mir giitigerweise erkliren, wie sich ein solcher Schwieger-
sohn und ein solcher Schwiegervater derart verbittert streiten konnten, daR
die groBe Gottin Sati ihr Leben aufgeben konnte?

VERS 4
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maitreya uvaca
pura visva-srjam satre
sametah paramarsayah
tathamara-ganah sarve
sanugda munayo ‘'gnayah

maitreyah uvaca—der Weise Maitreya sprach; purda—vormals (zur Zeit Svayam-
bhuva Manus); visva-sriam—die Schopfer des Universums; sarre—beim Opfer; sa-
metdh—waren versammelt; paramarsayah—die groBen Weisen; tatha—und auch;
amara-ganah—die Halbgoétter; sarve—alle; sa-anugah—zusammen mit ihren Anhan-
gern; munayah—die Philosophen; agnayah—die Feuergotter.

UBERSETZUNG

Der Weise Maitreya sprach: Vor langer Zeit vollzogen die Leiter der
universalen Schopfung ein groBes Opfer, bei dem alle groRen Weisen, Phi-
losophen, Halbgotter und Feuergotter mit ihren Anhingern versammelt
waren.
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ERLAUTERUNG

Als der Weise Maitreya so von Vidura gefragt wurde, begann er die Ursache des
MiBverstandnisses zwischen Siva und Daksa zu erklaren, aufgrund dessen die Got-
tin Sati ihren Korper aufgab. So beginnt die Geschichte eines groBen Opfers, das die
Leiter der universalen Schopung, namlich Marici, Daksa und Vasistha, ausfiihrten.
Diese groBen Personlichkeiten bereiteten ein groBes Opfer vor, zu dem sich Halbgot-
ter wie Indra und die Feuergotter mit ihren Anhangern versammelten. Brahma und
Siva waren ebenfalls zugegen.

VERS 5
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tatra pravistam rsayo
drstvarkam iva rocisa

bhrajamanam vitimiram
kurvantam tan mahat sadah

tatra—dort; pravistam—betreten habend; rsayah—die Weisen; drstva—sehend;
arkam—die Sonne; iva—genau wie; rocisa—mit Glanz; bhrajamanam—leuchtend;
vitimiram—frei von Dunkelheit; kurvantam—machend; rat—diese; mahat—groBe;
sadah—Versammlung.

UBERSETZUNG

Als Daksa, der Fiihrer der Prajapatis, in die Versammlung trat, erleuch-
tete der Glanz seines Korpers, der so hell war wie das Strahlen der Sonne,
die ganze Versammlung, und alle anwesenden Personlichkeiten wurden in
seiner Gegenwart unbedeutend.

VERS 6
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udatisthan sadasyas te
sva-dhisnyebhyah sahagnayah

rte virincam sarvam ca
tad-bhasaksipta-cetasah

udatisthan—standen auf; sadasyah—die Mitglieder der Versammlung; re—sie;
sva-dhisnyebhyah—von ihren Sitzen; saha-agnayah—zusammen mit den Feuergot-
tern; rre—auBer; viriicam—Brahma; sarvam—Siva; ca—und; rar—sein (Daksas); bhd-
sa—durch den Glanz; gksipta—sind beeinfluBt; cerasah—diejenigen, deren Gemuiter.
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UBERSETZUNG

Von dem Glanz seines Korpers beeindruckt, erhoben sich alle Feuergot-
ter und die anderen Teilnehmer dieser groRen Versammlung, mit Aus-
nahme von Brahma und Siva, von ihren Sitzplitzen und standen achtungs-
voll vor Daksa.

VERS 7
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sadasas-patibhir dakso
bhagavan sadhu sat-krtah

ajam loka-gurum natva
nisasdda tad-djraya

sadasah—Versammlung; patibhih—von den Fihrern; daksah—Daksa; bhagavan
—der Besitzer aller Reichtiimer; sdadhu—rechtmaBig; sar-krtah—wurde begriBt;
ajam—dem Ungeborenen (Brahma); loka-gurum—dem Lehrer des Universums; nat-
va—Ehrerbietungen erweisend; nisasada—setzte sich nieder; tat-ajriaya—auf seine
(Brahmas) Anweisung.

UBERSETZUNG

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

VERS 8
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pran-nisannam mrdam drstva
namrsyat tad-anadrtah

uvaca vamam caksurbhyam
abhiviksya dahann iva

prak—bevor; nisannam—sich setzend, mrdam—Siva; drstva—sehend; na amrsyat
—duldete nicht; rat—von ihm (Siva); anddrtah—nicht geachtet; uvdca—sagte; vamam
—unehrlich; caksurbhyam—mit beiden Augen; abhiviksya—betrachtend; dahan
—verbrennend; iva—als ob.
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UBERSETZUNG

Bevor er sich jedoch niedersetzte, fiihite sich Daksa sehr beleidigt, als er
sah, daB Siva dasaR und ihm keine Achtung erwies. Da wurde Daksa iiberaus
zornig, und mit gliihenden Augen begann er gegen Siva sehr starke Worte
zu gebrauchen.

ERLAUTERUNG

Da Siva der Schwiegersohn Daksas war, erwartete man von ihm, daB er seinem
Schwiegervater Achtung erwies, indem er mit den anderen aufstand, doch weil
Brahma und Siva die Haupthalbgoétter sind, ist ihre Stellung groBer als die Daksas.
Daksa jedoch konnte dies nicht ertragen, und so betrachtete er das Verhalten seines
Schwiegersohnes als eine Beleidigung. Schon friither war er mit Siva nicht sehr zu-
frieden gewesen, denn Siva sah sehr arm aus und war nachlissig gekleidet.

VERS 9
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sruyatam brahmarsayo me
saha-devah sahagnayah

sadhianam bruvato vrttam
najnanan na ca matsarat

Sruyatam—hort; brahma-rsayah—o Weise unter den brahmanas; me—mich;
saha-devah—o Halbgotter; saha-agnayah—o Feuergotter; sadhiinam— der Sanftmii-
tigen; bruvatah—sprechend; vrtitam—die Umgangsformen; na—nicht; ajianat—aus
Unwissenheit; na ca—und nicht; matsarat—aus Neid.

UBERSETZUNG

O ihr Weisen, brahmanas und Feuergotter, die ihr zugegen seid, bitte
hort mir aufmerksam zu, denn ich méchte etwas iiber die Umgangsformen
ehrenhafter Personen sagen. Ich spreche nicht aus Unwissenheit oder Neid.

ERLAUTERUNG

Als Daksa gegen Siva sprach, versuchte er die Versammlung zu besanftigen, in-
dem er den Anwesenden sehr taktvoll klarmachen wollte, daB3 er tiber das Betragen
ehrenwerter Personen sprechen werde, wenngleich dies einige unehrenhafte Empor-
kommlinge kranken mochte und die Versammelten ungliicklich sein konnten, weil
sie nicht einmal unehrenhafte Personen gekrankt sehen wollten. Mit anderen Wor-
ten: er war sich voll bewuBt, daB er Siva kritisierte, obwohl Sivas Charakter makel-
los war. Was Neid anbelangt, so war er von Anfang an auf Siva neidisch, und daher
konnte er nicht einmal seinen eigenen Neid erkennen. Obwohl er wie ein Mann in
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Unwissenheit sprach, wollte er seine Aussage verhiillen, indem er sagte, er spreche
nicht aus unverschamten und neidischen Griinden.

VERS 10
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ayam tu loka-palanam
yaso-ghno nirapatrapah

sadbhir dcaritah pantha
yena stabdhena dusitah

ayam—er (Siva); tu—aber; loka-pdlanam—der Regierenden des Universums; ya-
sah-ghnah—den Ruhm verderbend; nirapatrapah—schamlos; sadbhih—von denen
mit ehrenwertem Betragen; dcaritah—sgefolgt; panthah—der Pfad; yena—von dem
(Siva); stabdhena—ohne richtige Handlungen; dusitah—ist verunreinigt.

UBERSETZUNG

Siva hat den Namen und den Ruhm der Regierenden des Universums ver-
dorben und den Pfad ehrenwerten Betragens verunreinigt. Weil er schamlos
ist, wei er nicht, wie man sich zu verhalten hat.

ERLAUTERUNG

Daksa wollte allen bei diesem Treffen versammelten groBen Weisen klarmachen,
daB Siva, als einer der Halbgotter, durch sein unehrenhaftes Betragen den guten Ruf
aller Halbgotter ruiniert habe. Die Worte, die Daksa gegen Siva gebrauchte, konnen
aber auch auf andere Weise, im guten Sinne, verstanden werden. Zum Beispiel sagte
er, Siva sei yaso-ghna, was bedeutet ,Jjemand, der Namen und Ruhm verdirbt*“. Dies
kann nun auch dahingehend ausgelegt werden, daB es bedeutet, da3 er so beriihmt
war, daB sein Ruhm den Ruhm aller anderen bedeutungslos erscheinen lie3. Weiter
gebrauchte Daksa das Wort nirapatrapa, das ebenfalls zwei Bedeutungen haben
kann. Eine Bedeutung ist ,,jemand, der zuriickgeblieben ist“, und eine andere Bedeu-
tung ist ,,jemand, der diejenigen erhalt, die keine andere Zuflucht haben*. Im allge-
meinen ist Siva als der Herr der bhitas oder der niederen Lebewesen bekannt. Sie
suchen bei Siva Zuflucht, weil er zu jedem sehr gitig und mit jedem sehr schnell zu-
frieden ist. Daher nennt man ihn auch Asutosa. Solchen Geschopfen, die sich ande-
ren Halbgottern oder Visnu nicht zuwenden konnen, gewihrt Siva Zuflucht. Des-
halb kann das Wort nirapatrapa auch in diesem Sinne gebraucht werden.

VERS 11
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esa me sisyatam prapto
yan me duhitur agrahit

panim vipragni-mukhatah
savitryda iva sadhuvat

esah—er (Siva); me—mir; Sisyatam—untergeordnete Stellung; prdptah—ange-
nommen; yar—weil; me duhituh—meiner Tochter; agrahit—er nahm; panim—die
Hand; vipra-agni—der brahmanas und des Feuers; mukhatah—in der Gegenwart;
savitryah—Gayatri; iva—wie; sadhuvat—ein ehrlicher Mensch.

UBERSETZUNG

Er hat sich bereits mir untergeordnet, indem er in der Gegenwart des
Feuers und der brahmanas meine Tochter zur Frau nahm. Er hat meine
Tochter, die der Gayatri gleicht, geheiratet und hat vorgegeben, ein ehrli-
cher Mann zu sein.

ERLAUTERUNG

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

VERS 12
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grhitva mrga-savaksyah
panim markata-locanah

pratyutthanabhivadarhe
vacapy akrta nocitam

grhitva—nehmend; mrga-sava—wie ein Rehkitz; aksyah—von ihr, die Augen hat
wie; panim—die Hand; markata—eines Affen; locanah—er, der Augen hat wie die;
pratyutthana—des sich Erhebens von einem Sitz; abhivada—die Ehre; arhe—mir, der
es verdient; vacdi—mit freundlichen Worten; api—sogar; akrta na—er tat nicht; uci-
tam—Ehre.

UBERSETZUNG

Er hat Augen wie ein Affe, und dennoch hat er meine Tochter geheiratet,
deren Augen denen eines Rehs gleichen. Trotz alledem stand er nicht auf,
um mich zu empfangen; noch hielt er es fiir angemessen, mich mit freundli-
chen Worten zu begriiBen.
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VERS 13
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lupta-kriyayasucaye
manine bhinna-setave

anicchann apy adam balam
sudrayevosatim giram

lupta-kriyaya—die Regeln und Vorschriften nicht beachtend; asucaye—unrein;
manine—stolz; bhinna-setave—alle Regeln der Hoflichkeit verletzt habend; anicchan
—nicht verdienend; api—obwohl; adam—ibergab; balam—meine Tochter; sudra-
ya—einem sudra; iva—wie; usatim giram—die Botschaft der Veden.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Einem sudra ist es verboten, aus den Veden Lehren anzunehmen, da ein sudra
aufgrund seiner unsauberen Gewohnheiten nicht wiirdig ist, solche Unterweisungen
zu horen. Diese Einschrankung, da man die vedischen Schriften nicht lesen soll,
solange man nicht die brahmanischen Eigenschaften erworben hat, gleicht der Ein-
schrankung, daB ein Jurastudent das Studium der Rechtswissenschaft nicht aufneh-
men kann, bevor er nicht alle Vorpriifungen bestanden hat. In Daksas Augen war
Siva unsauber in seinen Gewohnheiten und nicht wiirdig, die Hand seiner Tochter
Satizu haben, die so erleuchtet, schon und keusch war. Das Wort, das in diesem Zu-
sammenhang gebraucht wird, ist bhinna-setave, was sich auf jemand bezieht, der
alle Vorschriften guten Betragens miBachtet hat, indem er den vedischen Grund-
satzen nicht folgte. Mit anderen Worten: Daksa war der Ansicht, daB die ganze
Heiratsangelegenheit seiner Tochter mit Siva nicht in Ordnung war.

VERS 14-15
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pretavasesu ghoresu
pretair bhuta-ganair vrtah
ataty unmattavan nagno
vyupta-keso hasan rudan

cita-bhasma-krta-snanah
preta-sran-nrasthi-bhusanah
sivapadeso hy asivo
matto matta-jana-priyah
patih pramatha-nathanam
tamo-matratmakatmanam

preta-avasesu—an den Verbrennungsplatzen toter Korper; ghoresu—fiirchter-
lichen; pretaih—von den Pretas; bhita-ganaih—von den Bhutas; vrrah—begleitet;
atati—er wandert umher; unmatta-vat—wie ein Irrer; nagnah—nackt; vyupta-kesah
—zerzaustes Haar habend; hasan—lachend; rudan—weinend; cita—des Begrabnis-
feuers; bhasma—mit der Asche; krta-snanah—ein Bad nehmend; preta—aus den
Schadeln toter Korper; srak—eine Girlande habend; nr-asthi-bhiisanah—mit den
Knochen Toter geschmiickt; siva-apadesah—der siva oder glickbringend nur dem
Namen nach ist; hi—denn; asivah—ungliickbringend; mattah—verriickt; matta-jana-
priyah—den verrickten Wesen sehr lieb; patih—der Fihrer; pramatha-nathanam
—der Herren der Pramathas; tamah-matra-atmaka-atmanam—von jenen, die sich
tief in der Erscheinungsweise der Unwissenheit befinden.

UBERSETZUNG

Er lebt an schmutzigen Orten wie Krematorien, und seine Begleiter sind
Geister und Dimonen. Nackt wie ein Irrer, und manchmal lachend und
manchmal weinend, reibt er sich seinen ganzen Korper mit der Asche von
Verbrennungsstitten ein. Er badet nicht regelmiBig und schmiickt seinen
Korper mit einer Girlande aus Totenschideln und Knochen. Folglich ist er
nur dem Namen nach Siva oder gliickbringend; im Grunde ist er das ver-
riickteste und ungliickbringendste Geschopf. Daher ist er den verriickten
Wesen in der groben Erscheinungsweise der Unwissenheit sehr lieb, und er
ist ihr Fiihrer.

ERLAUTERUNG

Von denen, die nicht regelmaBig baden, heiBt es, daB sie mit Geistern und ver-
rickten Geschopfen Qemeinschaft haben. Siva erschien wie ein solcher Mensch,
doch ist sein Name, Siva, in Wirklichkeit passend, denn er ist zu jenen, die sich in
der Dunkelheit der Erscheinungsweise der Unwissenheit befinden, wie zum Beispiel
unsaubere Trinker, die nicht regelmaBig baden, sehr giitig. Siva ist so giitig, daB er
solchen Geschopfen Zuflucht gewahrt und sie allmahlich zu spirituellem
BewuBtsein erhebt. Obwohl es sehr schwierig ist, solche Geschopfe zu spirituellem
Verstandnis zu erheben, kiimmert sich Siva um sie, und daher ist Siva, wie es in den
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Veden heiBt, allglhickbringend. Durch seine Gemeinschaft konnen sogar solche ge-
fallenen Seelen erhoben werden. Manchmal kann man beobachten, da3 grof3e Per-
sonlichkeiten mit gefallenen Seelen zusammenkommen, aber nicht aus personlichem
Interesse, sondern zum Vorteil dieser Seelen. In der Schopfung des Herrn gibt es
verschiedene Arten von Lebewesen. Manche von ihnen befinden sich in der Erschei-
nungsweise der Tugend; manche befinden sich in der Erscheinungsweise der Leiden-
schaft und manche in der Erscheinungsweise der Unwissenheit. Visnu kiimmert
Sich um diejenigen, die fortgeschrittene, Krsna-bewuBte Vaisnavas sind, und
Brahma kummert sich um jene, die noch sehr an materiellen Tatigkeiten hangen;
aber Siva ist so giitig, daB er sich um diejenigen kiimmert, die in grober Unwissen-
heit sind und deren Verhalten niedriger ist als das der Tiere. Daher wird besonders
Siva als gliickbringend bezeichnet.

VERS 16
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tasma unmada-nathadya
nasta-saucdya durhrde

datta bata maya sadhvi
codite paramesthina

tasmai—ihm; unmada-nathaya—dem Herrn der Geister; nastasaucaya—bar aller
Sauberkeit; durhrde—das Herz von abscheulichen Dingen erfiillt; darta—wurde
gegeben; bara—o weh; maya—von mir; sddhvi—Sati; codite—gebeten sein; parame-
sthina—von dem hochsten Lehrer (Brahma).

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Es ist die Pflicht der Eltern, ihre Tochter geeigneten Ehemannern zur Frau zu ge-
ben, die ihrer Familientradition in bezug auf Sauberkeit, gute Umgangsformen,
Reichtum, gesellschaftliche Stellung und so fort ebenbiirtig sind. Daksa bereute, dal3
er auf Brahmas Bitte, der sein Vater war, seine Tochter jemand gegeben hatte, der in
seinen Augen abscheulich war. Er war so zornig, daB3 er nicht beriicksichtigte, dal3
die Bitte von seinem Vater kam. Statt dessen bezeichnete er Brahma als paramesthi,
den hochsten Lehrer im Universum; aufgrund seines unbeherrschten Zornes war er
nicht einmal bereit, Brahma als seinen Vater anzuerkennen. Mit anderen Worten: er
warf sogar Brahma vor, weniger intelligent zu sein, weil er ihm geraten hatte, seine
schone Tochter solch einem widerwartigen Kerl zu geben. Im Zorn vergi3t man
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alles, und so machte Daksa in seinem Zorn nicht nur dem groBen Siva Vorwiirfe,
sondern Kritisierte auch seinen eigenen Vater, Brahma, wegen seines nicht sehr klu-
gen Ratschlages, Daksa solle seine Tochter Siva zur Frau geben.

VERS 17
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maitreya uvaca
vinindyaivam sa girisam
apratipam avasthitam
dakso 'thapa upasprsya
kruddhah saptum pracakrame

maitreyah uvaca—Maitreya sprach; vinindya—schmahend; evam—so; sah—er
(Daksa); girisam—Siva; apratipam—ohne jede Feindseligkeit; avasthitam—bleibend;
daksah—Daksa; atha—jetzt; apah—Wasser; upasprsya—Hande und Mund wa-
schend; kruddhah—zornig; saptum—zu verfluchen; pracakrame—begann.

UBERSETZUNG

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

VERS 18
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ayam tu deva-yajana
indropendradibhir bhavah

saha bhagam na labhatam
devair deva-ganadhamah

ayam—das; tu—aber; deva-yajane—im Opfer der Halbgotter; indra-upendra-adi-
bhih—mit Indra, Upendra und den anderen; bhavah—Siva; saha—zusammen mit;
bhagam—einen Anteil; na—nicht; /abhatam—soll bekommen; devaih—mit den Halb-
gottern; deva-gana-adhamah—der niedrigste aller Halbgotter.
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UBERSETZUNG

Die Halbgotter haben ein Anrecht darauf, an den Opfergaben teilzuha-
ben, doch Siva, der der niedrigste aller Halbgétter ist, soll keinen Anteil be-
kommen.

ERLAUTERUNG

Aufgrund dieses Fluches wurde Siva um seinen Anteil an den Gaben der vedi-
schen Opfer gebracht. Es war auf den Fluch Daksas zuriickzufiihren, kommentiert
Sri Visvanatha Cakravarti Thakura in diesem Zusammenhang, daB Siva vor dem
Elend bewahrt wurde, mit anderen Halbgottern, die alle materialistisch waren, zu
teilen. Siva ist der groBte Geweihte der Hochsten Personlichkeit Gottes, und es ist
ihm nicht angemessen, mit materialistischen Personen, wie den Halbgottern, zu es-
sen oder zusammenzusitzen. Folglich war der Fluch Daksas indirekt eine Segnung,
denn Siva brauchte so mit den anderen Halbgottern, die zu materialistisch waren,
nicht zu essen oder zusammenzusitzen. Es gibt ein praktisches Beispiel, das uns
Gaurakisora dasa Babaji Maharaja gab, der neben einem Abort zu sitzen pflegte, um
Hare Krsna zu chanten. Viele materialistische Menschen pflegten zu ihm zu kom-
men und ihn zu belastigen und storten seine tégliche Routine des Chantens. Um ihre
Gemeinschaft zu meiden, pflegte er sich neben einen Abort zu setzen, wohin mate-
rialistische Menschen aufgrund des Schmutzes und des widerwartigen Geruches
nicht kamen. Gaurakisora dasa Babaji Maharaja war jedoch so groBartig, daB3 er als
der spirituelle Meister einer solch groBen Personlichkeit wie His Divine Grace Om
Visnupada Sri Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami Maharaja angesehen
wurde. Die SchluBfolgerung lautet, daB sich Siva auf seine eigene Art verhielt, um
materialistische Menschen, die ihn bei der Ausfiihrung hingebungsvollen Dienstes
storen konnten, zu meiden.

VERS 19
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nisidhyamanah sa sadasya-mukhyair
dakso giritraya visrjya sapam

tasmad viniskramya vivrddha-manyur
Jjagama kauravya nijam niketanam

nisidhyamdnah—gebeten worden sein, nicht zu; sah—er (Daksa); sadasya-mukh-
yaih—von den Mitgliedern der Opferversammlung; daksah—Daksa; giritraya—Siva;
visrjya—gebend; sapam—einen Fluch; tasmat—von diesem Ort; viniskramya—fort-
gehend; vivrddha-manyuh—iiberaus zornig; jagama—ging; kauravya—o Vidura;
nijam—zu seinem; niketanam—Haus.



56 $rimad-Bhagavatam [Canto 4, Kap. 2

UBERSETZUNG

Maitreya fuhr fort: Mein lieber Vidura, trotz der Bitten aller Mitglieder
der Opferversammlung verfluchte Daksa in groBem Zorn Siva und verlieB
dann die Versammlung und kehrte zu seinem Haus zuriick.

ERLAUTERUNG

Zorn ist so schadlich, daB sogar eine groBe Personlichkeit wie Daksa aus Zorn
die Arena verlieB3, in der Brahma den Vorsitz hatte und in der sich alle groBen Wei-
sen und Frommen und heiligen Personen versammelt hatten. Sie alle baten ihn,
nicht zu gehen, doch wiitend verlieB er den Ort, da er den gliickbringenden Platz fiir
sich nicht angemessen hielt. Durch seine hohe Stellung eingebildet, glaubte er, nie-
mand sei in der Argumentation groBer als er. Es scheint, daB alle Mitglieder der
Versammlung, auch Brahma, ihn baten, nicht zornig zu sein und ihre Gemeinschaft
nicht zu verlassen, doch trotz all dieser Bitten ging er fort. Das ist die Wirkungs-
weise grausamen Zornes. In der Bhagavad-gita wird daher geraten, daB jemand, der
spirbaren Fortschritt im spirituellen BewuBtsein machen mochte, drei Dinge ver-
meiden muB: Lust, Zorn und die Erscheinungsweise der Leidenschaft. Tatsachlich
konnen wir sehen, daB Lust, Zorn und Leidenschaft einen Menschen verriickt ma-
chen, auch wenn er so groB sein mag wie Daksa. Schon der Name Daksa deutet dar-
auf hin, daB er in allen materiellen Tatigkeiten sachkundig war, aber trotzdem
wurde er aufgrund seiner Abneigung gegen eine heilige Personlichkeit wie Siva von
diesen drei Feinden — Zorn, Lust und Leidenschaft — angegriffen. Sri Caitanya gab
uns daher den Rat, sehr darauf zu achten, Vaisnavas nicht zu beleidigen. Er verglich
Vergehen gegen eine Vaisnava mit einem tollwiitigen Elefanten. So wie ein tollwiiti-
ger Elefant alles nur denkbar Schreckliche tun kann, so ist jemand, der einen Vais-
nava beleidigt, dazu imstande, jede abscheuliche Handlung zu begehen.

VERS 20
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vijaiaya sapam girisanugagranir
nandisvaro rosa-kasaya-dusitah

daksaya sapam visasarja darunam
ye canvamodams tad-avdacyatam dvijah

vijidya—verstehend; sapam—den Fluch; girisa—Sivas; anugagranih—einer der
Hauptgefahrten; nandisvarah—Nandisvara; rosa—Zorn; kasaya—rot; dusitah—ge-
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blendet; daksaya—zu Daksa; sapam—einen Fluch; visasarja—gab; darunam—grob;
ye—diejenigen; ca—und; anvamodan—duldeten; fat-avacyaram—die Verfluchung
Sivas; dvijah—brahmanas.

UBERSETZUNG

Als Nandiévara, einer der Hauptgefihrten Sivas, begriff, daB Siva ver-
flucht worden war, wurde er duBerst zornig. Seine Augen wurden rot, und
er machte sich bereit, Daksa und alle anwesenden brahmanas zu verfluchen,
die tatenlos zugesehen hatten, wie Daksa Siva mit groben Worten ver-
fluchte.

ERLAUTERUNG

Seit langem schon besteht eine Meinungsverschiedenheit zwischen einigen novi-
zenhaften Vaisnavas und Sivaiten; sie liegen sich stindig in den Haaren. Als Daksa
Siva mit groben Worten verfluchte, hatten wahrscheinlich einige der anwesenden
brahmanas ihre Freude daran, denn manche brahmanas halten nicht sehr viel von
Siva. Dies ist auf ihre Unwissenheit iiber die Stellung Sivas zuriickzufiihren.
Nandisvara war von dem Fluch betroffen, doch folgte er nicht dem Beispiel Sivas,
der ja ebenfalls anwesend war. Obwohl Siva Daksa in dhnlicher Weise hitte verflu-
chen konnen, schwieg er und nahm alles geduldig hin; doch Nandisvara, sein An-
hanger, war nicht duldsam. Natiirlich war es richtig, daB3 er als Anhanger eine Belei-
digung seines Herrn nicht duldete, doch hatte er die anwesenden brdhmanas nicht
verfluchen sollen. Die ganze Angelegenheit war so verwickelt, daB3 diejenigen, die
nicht stark genug waren, ihre Stellung vergaBen, und so setzte sich in dieser groBen
Versammlung das Verfluchen und Gegenverfluchen fort. Mit anderen Worten: das
materielle Feld ist so unbestandig, daB sogar Personlichkeiten wie Nandisvara,
Daksa und viele der anwesenden brahmanas durch die Atmosphire des Zornes be-
einflut wurden.

VERS 21
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ya etan martyam uddisya
bhagavaty apratidruhi

druhyaty ajriah prthag-drstis
tattvato vimukho bhavet

yah—der (Daksa); etat martyam—diesen Korper; uddisya—mit Bezug auf; bhaga-
vati—Siva; apratidruhi—der nicht neidisch ist; druhyati—zeigt Neid; ajiah—weniger
intelligente Menschen; prthak-drstih—die Sicht der Dualitat; rartvatah—transzenden-
talen Wissens; vimukhah—beraubt; bhaver—mogen werden.
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UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Der erste Fluch Nandisvaras bestand darin, daB jeder, der Daksa unterstiitzte,
sich torichterweise mit dem Korper identifizierte, und weil Daksa kein transzenden-
tales Wissen hatte, wiirden diejenigen, die ihn unterstiitzten, transzendentalen Wis-
sens beraubt werden. Daksa, so sagte Nandisvara, identifiziere sich mit dem Korper
wie andere materialistische Menschen und versuche, aus dem Korper alle moglichen
Vorteile herauszuschlagen. Er empfinde iibermaBige Anhaftung an den Korper und,
in Beziehung zu dem Korper, an Frau, Kinder, Heim und andere solche Dinge, die
von der Seele verschieden sind. Deshalb lautete Nandisvaras Fluch, daB jeder, der
Daksa unterstiitzte, des transzendentalen Wissens von der Seele beraubt und so auch
um das Wissen von der Hochsten Personlichkeit Gottes gebracht werden wiirde.

VERS 22
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grhesu kuta-dharmesu
sakto gramya-sukhecchaya
karma-tantram vitanute
veda-vdada-vipanna-dhih

grhesu—im Haushalterleben; kita-dharmesu—vorgetauschter Religiositat; sak-
tah—angezogen; gramya-sukha-icchaya—von dem Wunsch nach materiellem
Gliick; karma-tantram—fruchtbringende Tatigkeiten; vitanute—er fiihrt aus; veda-
vdda—durch die Erklarung der Veden; vipanna-dhih—da die Intelligenz verloren ist.

UBERSETZUNG

Ein nur dem Anschein nach religioses Haushilterleben, in welchem man
von materiellem Gliick und somit auch von den oberflichlichen Erklirun-
gen der Veden angezogen ist, beraubt einen aller Intelligenz und verhaftet
einen mit fruchtbringenden Titigkeiten als dem ein und alles.

ERLAUTERUNG

Menschen, die sich mit dem korperlichen Dasein identifizieren, haften an den in
der vedischen Literatur beschriebenen fruchtbringenden Tatigkeiten. Zum Beispiel
heiBt es in den Veden, daB jemand, der das cdturmasya-Geliibde einhilt, ewiges
Gliick im himmlischen Konigreich erreichen wird. In der Bhagavad-gita heiBt es,
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daB} diese blumenreiche Sprache der Veden meistens diejenigen betort, die sich mit
dem Korper identifizieren. Fiir sie ist solches Gliick, wie das des himmlischen Ko-
nigreiches, alles; sie wissen nicht, daB sich jenseits davon das spirituelle Konigreich
oder das Konigreich Gottes befindet, und es ist ihnen unbekannt, da3 man dort hin-
gehen kann. Somit sind sie transzendentalen Wissens beraubt. Solche Menschen
achten sehr darauf, die Regeln und Vorschriften des Haushalterlebens zu befolgen,
um im nachsten Leben zum Mond oder anderen himmlischen Planeten befordert zu
werden. Es heiBt hier, daB solche Menschen an gramya-sukha, was ,,materielles
Gliick* bedeutet, haften, ohne etwas von dem ewigen, gliickseligen, spirituellen Le-
ben zu wissen.

VERS 23

g T ezt o |
www: SsEfat 8 TR ISt 1331

buddhya parabhidhyayinya
vismrtatma-gatih pasuh

stri-kamah so 'stv atitaram
dakso basta-mukho ‘cirat

buddhya—durch Intelligenz; para-abhidhydyinya—indem er den Korper als das
Selbst annahm; vismrta-atma-gatih—das Wissen um Visnu vergessen habend;
pasuh—ein Tier; stri-kamah—an Sexualitat angehaftet; sah—er (Daksa); astu—
moge; atitaram—ibermaig; daksah—Daksa; basta-mukhah—das Gesicht eines Zie-
genbockes; acirdt—in sehr kurzer Zeit.

UBERSETZUNG

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

VERS 24
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vidya-buddhir avidyayam
karmamayyam asau jadah

samsarantv iha ye camum
anu sarvavamaninam
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vidyd-buddhih—materialistische Bildung und Intelligenz; avidyayam—in Unwis-
senheit; karma-mayyam—aus fruchtbringenden Tatigkeiten geformt; asau—er (Dak-
sa); jadah—stumpfsinnig; samsarantu—mogen sie immer wieder geboren werden;
iha—hier in dieser Welt; ye—die; ca—und; amum—Daksa; anu—folgend; sarva
—Siva; avamaninam—beleidigend.

UBERSETZUNG

Diejenigen, die durch die Kultivierung materialistischer Bildung und In-
telligenz so stumpfsinnig geworden sind wie Materie, sind in ihrer Unwis-
senheit in fruchtbringende Titigkeiten verwickelt. Solche Minner haben
Siva mit Absicht beleidigt. Mégen sie fortgesetzt im Kreislauf wiederholter
Geburt und wiederholten Todes bleiben.

ERLAUTERUNG

Die drei oben erwahnten Fliche geniigen, jemand so stumpfsinnig wie einen
Stein zu machen, ihn spirituellen Wissens zu berauben und mit materialistischer Bil-
dung, die Unwissenheit ist, zu belasten. Nachdem Nandisvara diese Fliiche ausge-
sprochen hatte, verfluchte er die brahmanas dazu, fortgesetzt im Kreislauf von Ge-
burt und Tod zu bleiben, weil sie Daksa unterstiitzt hatten, als er Siva beleidigte.

VERS 25
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girah srutayah puspinya
madhu-gandhena bhirinad

mathna conmathitatmanah
sammuhyantu hara-dvisah

girah—Worte; srutayah—der Veden; puspinyah—blumenreich; madhu-gandhena
—mit dem Duft des Honigs; bhiirina—reichlich; mathna—bezaubernd; ca—und; un-
mathita-atmanah—deren Geist stumpfsinnig geworden ist; sammuhyantu—mogen
sie angehaftet bleiben; hara-dvisah—auf Siva neidisch.

UBERSETZUNG

Mogen jene, die Siva beneiden, von der blumenreichen Sprache der be-
torenden vedischen Versprechungen angelockt werden, und mogen sie, die
so stumpfsinnig geworden sind, immer fruchtbringenden Titigkeiten ver-
haftet bleiben.

ERLAUTERUNG

Die vedischen Versprechungen, da8 man zu hoheren Planeten erhoben werden
kann, um einen besseren Standard materialistischen Lebens zu genieBen, werden



Vers 26] Daksa verflucht Siva 61

mit blumenreicher Sprache verglichen, weil von einer Blume gewil} ein Duft aus-
geht, doch dieser Duft nicht sehr lange anhalt. In einer Blume gibt es Honig, doch
ist dieser Honig nicht ewig.

VERS 26
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sarva-bhaksa dvija vrityai
dhrta-vidya-tapo-vratah

vitta-dehendriyarama
ydcaka vicarantv iha

sarva-bhaksah—alles essend; dvijah—die brahmanas; vrttyai—um den Korper zu
erhalten; dhrta-vidya—sich Bildung zugewandt habend; rapah—Enthaltung; vratah
—und Geliibde; virra—Geld; deha—der Korper; indriya—die Sinne; aramah—die Be-
friedigung; ydcakah—als Bettler; vicarantu—mogen sie umherwandern; iha—hier.

UBERSETZUNG

Diese brahmanas wenden sich Bildung, Enthaltung und Geliibden nur zu,
um den Korper zu unterhalten. Sie werden nicht mehr zu unterscheiden
wissen, was man essen und was man nicht essen soll. Sie werden Geld an-
sammeln, indem sie von Tiir zu Tiir betteln gehen, nur um den Korper zu
befriedigen.

ERLAUTERUNG

Der dritte Fluch, den Nandisvara gegen die brahmanas aussprach, die Daksa un-
terstiitzten, hat sich im Zeitalter des Kali vollstindig bewahrheitet. Die sogenannten
brahmanas sind nicht langer daran interessiert, das Wesen des Hochsten Brahman
zu verstehen, obwohl ein brahmana zu sein bedeutet, Wissen vom Brahman erreicht
zu haben. Auch im Vedanta-siitra heiBt es: athato brahma-jijrasa: die menschliche
Form des Lebens ist dafiiir bestimmt, das Hochste Brahman, die Absolute Wahrheit,
zu erkennen, oder mit anderen Worten, das menschliche Leben ist fiir die Erhebung
in die Stellung eines brahmana bestimmt. Ungliickseligerweise haben die modernen
brahmanas oder sogenannten brahmanas, die urspriinglich aus brahmanischen Fa-
milien kommen, ihre tatigkeitsgemaBen Pflichten aufgegeben, doch erlauben sie es
anderen nicht, die Stellungen von brahmanas einzunehmen. Die Qualifikationen von
brahmanas sind in den Schriften, das heilt im Srimad-Bhagavatam, in der
Bhagavad-gita und allen anderen vedischen Schriften, beschrieben. Brahmana ist
kein erblicher Titel oder eine erbliche Stellung. Wenn jemand aus einer Nicht-
brahmana-Familie (zum Beispiel jemand, der in einer Familie von sidras geboren
wurde) versucht, ein brahmana zu werden, indem er sich unter der Fithrung eines
echten spirituellen Meisters in rechter Weise qualifiziert, werden diese sogenannten
brahmanas Einwande erheben. Solche brahmanas, die von Nandisvara verflucht
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worden sind, befinden sich im Grunde in einer Lage, in der sie nicht mehr zu unter-
scheiden wissen, was man essen und was man nicht essen darf, und sie leben nur
noch, um den verganglichen materiellen Korper und seine Familie zu unterhalten.
Solche gefallenen bedingten Seelen sind es nicht wert, brahmanas genannt zu wer-
den, doch im Kali-yuga behaupten sie, brahmanas zu sein, und wenn jemand tat-
sachlich versucht, die brahmanischen Qualifikationen zu erlangen, versuchen sie,
seinen Fortschritt zu verhindern. Das ist die Lage im gegenwartigen Zeitalter.
Caitanya Mahaprabhu verurteilte dieses Prinzip sehr stark. Wahrend Seines Gespra-
ches mit Ramananda Raya sagte Er, daB jemand, der die Wissenschaft von Krsna
kennt, ein spiritueller Meister sein muB; ganz gleich ob er in einer brahmana-Fami-
lie oder in einer sudra-Familie geboren wurde und, ganz gleich ob er ein Haushalter
oder ein sannyasi ist. Caitanya Mahaprabhu hatte viele sogenannte sudra-Schiiler
wie Haridasa Thakura und Ramananda Raya. Selbst die Gosvamis, die die Haupt-
schiiler Sri Caitanyas waren, wurden aus der brahmana-Gesellschaft ausgestoBen,
doch Caitanya Mahaprabhu machte sie durch Seine Gnade zu erstklassigen Vaisna-
vas.

VERS 27
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tasyaivam vadatah sapam
Srutva dvija-kuldya vai

bhrguh pratyasrjac chapam
brahma-dandam duratyayam

tasya—seine (Nandisvaras); evam—so; vadatah—W orte; sdpam—den Fluch; srut-
va—horend; dvija-kulaya—iber die brahmanas; vai—in der Tat; bhrguh—Bhrgu;
pratyasrjat—machte; sapam—einen Fluch; brahma-dandam—die Strafe eines
brahmana, duratyayam—uniiberwindlich.

UBERSETZUNG

Als all die Erbfolge-brahmanas so von Nandisvava verflucht wurden, ver-
dammte der Weise Bhrgu als Reaktion die Nachfolger Sivas mit dem folgen-
den sehr starken brahmanischen Fluch.

ERLAUTERUNG

Das Wort duratyaya ist hier vor allem im Zusammenhang mit einem brahma-
danda oder dem Fluch eines brahmana gebraucht. Der Fluch eines brahmana ist
sehr stark; deshalb wird er duratyaya oder uniiberwindlich genannt. Wie der Herr
in der Bhagavad-gita sagt, sind die strengen Gesetze der Natur uniiberwindlich; in
ahnlicher Weise ist ein Fluch, den ein brdhmana ausspricht, ebenfalls uniiberwind-
lich. Doch die Bhagavad-gita sagt auch, daB die Fliiche und Segnungen der materiel-
len Welt letztlich im Grunde nichts weiter als materielle Schopfungen sind. Der
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Caitanya-caritamrta bestatigt, dalB das, was in der materiellen Welt als eine Seg-
nung angesehen wird, und das, was fiir einen Fluch gehalten wird, sich beides auf
der gleichen Ebene befindet, weil es materiell ist. Um aus der materiellen Verunrei-
nigung herauszugelangen, soll man bei der Hochsten Personlichkeit Gottes Zuflucht
suchen, wie in der Bhagavad-gita (7.14) empfohlen wird: mam eva ye prapadyante
mayam etam taranti te. Der beste Weg ist, alle materiellen Fliiche und Segnungen zu
transzendieren und beim Hochsten Herrn Krsna Zuflucht zu suchen und in einer
transzendentalen Stellung zu bleiben. Diejenigen, die bei Krsna Zuflucht gesucht ha-
ben, sind immer friedvoll; sie werden niemals von jemand verflucht; noch versuchen
sie, jemand anders zu verfluchen. Das ist die transzendentale Stellung.

VERS 28
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bhava-vrata-dhara ye ca
ye ca tan samanuvratah
pasandinas te bhavantu
sac-chastra-paripanthinah

bhava-vrata-dharah—ein Geliibde abgelegt habend, Siva zu erfreuen; ye—dieje-
nigen; ca—und; tan—solche Prinzipien; samanuvratah—folgend; pasandinah—Athe-
isten; te—sie; bhavantu—mogen sie werden; sat-sastra-paripanthinah—von den tran-
szendentalen Unterweisungen der Schriften abgewichen.

UBERSETZUNG

Jemand, der ein Geliibde abgelegt hat, Siva zu erfreuen, oder der solchen
Prinzipien folgt, wird gewif ein Atheist werden und von den transzenden-
talen Unterweisungen der Schriften abweichen.

ERLAUTERUNG

Man sieht manchmal, daB Geweihte Sivas die Merkmale Sivas nachahmen. Zum
Beispiel trank Siva einmal ein Meer von Gift, und daher versuchen manche
Nachfolger Sivas, ihn nachzuahmen und Rauschmittel wie gdrjd (Marihuana) zu
sich zu nehmen. Hier lautet der Fluch, daB jemand, der solchen Prinzipien folgt, ein
Unglaubiger werden und sich gegen die Prinzipien der vedischen Regeln wenden
wird. Es heiBt, daB solche Geweihte Sivas sac-chdstra-paripanthinah werden, was
bedeutet ,,der SchluBfolgerung der sastra oder Schriften entgegengesetzt“. Dies fin-
det man auch im Padma Purana bestitigt. Siva wurde von der Hochsten Personlich-
keit Gottes beauftragt, Unpersonlichkeits- oder Mayavada-Philosophie fiir einen
bestimmten Zweck zu predigen, ebenso wie Buddha die Philosophie der Leere
predigte, um einen in den sdstras erwahnten bestimmten Zweck zu erfiillen.
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Manchmal ist es notwendig, eine philosophische Lehre zu predigen, die gegen die
vedische SchluBfolgerung gerichtet ist. Im Siva Purana heiBt es, daB Siva zu Parvati
sagte, daB er im Kali-yuga im Korper eines brahmana Mayavada-Philosophie predi-
gen werde. Man findet daher im allgemeinen, da die Verehrer Sivas Nachfolger der
Mayavadis sind. Siva selbst sagt: mayavadam asac-chastram. Asat-sastra, wie hier
erklart ist, bedeutet die Lehre der Mayavada-Unpersonlicheitsphilosophie oder die
Lehre, da man mit dem Hochsten eins werden konne. Bhrgu Muni sprach den
Fluch aus, daB diejenigen, die Siva verehren, Nachfolger dieser Mayavada-asat-
sastra werden wiirden, die versucht, es als eine Tatsache hinzustellen, daB die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes unpersonlich ist. Abgesehen davon, glbt es unter den Ver-
ehrern Sivas eine Gruppe, die ein teuflisches Leben fiihrt. Das Srimad-Bhdgavatam
und das Ndrada-pancaratra sind autorisierte Schriften, die als sar-sastra oder
Schriften, die zum Pfad der Gotteserkenntnis fiithren, betrachtet werden. Asat-
sastras sind genau das Gegenteil.

VERS 29
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nasta-sauca mudha-dhiyo
Jjata-bhasmasthi-dharinah

visantu siva-diksayam
yatra daivam surdasavam

nasta-saucah—Sauberheit aufgegeben; miudha-dhiyah—toricht; jata-bhasma-
asthi-dharinah—langes Haar, Asche und Knochen tragend; visantu—mogen eintre-
ten; siva-diksayam—in die Einweihung der Verehrung Sivas; yatra—wo; daivam
—sind spirituell; sura-asavam—Wein und Alkohol.

UBERSETZUNG

Dieienigen, die das Geliibde ablegen, Siva zu verehren, sind so toricht,
daB sie ihn nachahmen, indem sie Ianges Haar tragen. Wenn sie in die Ver-
ehrung Sivas eingeweiht sind, ziehen sie es vor, von Wein, Fleisch und
anderen Dingen dieser Art zu leben.

ERLAUTERUNG

Wein zu trinken und Fleisch zu essen, langes Haupthaar zu tragen, nicht téaglich
zu baden und gdrija (Marihuana) zu rauchen, sind einige der Gewohnbheiten, die to-
richte Geschopfe annehmen, die kein geregeltes Leben fiihren. Durch solches Ver-
halten wird man allen transzendentalen Wissens beraubt. Bei der Einweihung in den
Siva-mantra gibt es mudrikastaka, wobei manchmal empfohlen ist, da man seinen
Sitzplatz auf der Vagina macht und so nirvana oder die Auflosung seiner Existenz
anstrebt. Bei diesem Verehrungsvorgang wird Wein gebraucht oder manchmal,



Vers 30] Daksa verflucht Siva 65

statt Wein, Palmsaft, den man zu einem Rauschmittel verarbeitet hat. Dies wird
ebenfalls geopfert, indem man sich an die Siva-dgama oder an die Schrift hilt, die
die Methode beschreibt, wie man Siva verehrt.

VERS 30
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brahma ca brahmanams caiva
yad yuyam parinindatha

setum vidharanam pumsam
atah pasandam asritah

brahma—die Veden; ca—und; brahmanan—die brahmanas; ca—und; eva—gewil3;
yat—weil, yuyam—ihr; parinindatha—lastert; setum—vedische Prinzipien; vidhdra-
nam—haltend; pumsam—der Menschheit; atah—daher; pasandam—Atheismus; asri-
tah—Zuflucht gesucht habend bei.

UBERSETZUNG

Bhrgu Muni fuhr fort: Da ihr die Veden und die brahmanas, die
Nachfolger der vedischen Prinzipien sind, geldstert habt, kann man verste-
hen, daR ihr bereits bei der Lehre des Atheismus Zuflucht gesucht habt.

ERLAUTERUNG

Als Bhrgu Muni Nandisvara verfluchte, sagte er, daB sie nicht nur aufgrund die-
ses Fluches zu Atheisten erniedrigt werden wiirden, sondern daB sie bereits auf die
Stufe von Atheisten gefallen seien, da sie die Veden lasterten, die die Quelle der
menschlichen Zivilisation sind. Eine menschliche Zivilisation beruht auf der eigen-
schaftsgemaBen Unterteilung der Gesellschaftsschichten, namlich in die intelligente
Klasse, die kriegerische Klasse, die erzeugende Klasse und die Arbeiterklasse. Die
Veden geben die geeigneten Richtlinien, damit man in spiritueller Kultivierung und
wirtschaftlicher Entwicklung fortschreiten und das Prinzip der Sinnenbefriedigung
regeln kann, so daB man schlieBlich aus der materiellen Verunreinigung befreit wer-
den und seinen wirklichen Zustand spiritueller Identifizierung (aham brahmasmi)
erreichen kann. Solange man in der Verunreinigung des materiellen Daseins bleibt,
wechselt man Korper von den Wasserlebewesen bis zur Stellung Brahmas, doch die
menschliche Form des Lebens ist das hochstvollkommene Leben in der materiellen
Welt. Die Veden geben Unterweisungen, mit Hilfe derer man sich im nachsten Le-
ben erheben kann. Die Veden sind die Mutter fiir solche Unterweisungen, und die
brahmanas oder Menschen, die die Veden kennen, sind der Vater. Wenn man daher
die Veden und die brahmanas lastert, gleitet man natiirlicherweise auf die Stufe des
Atheismus ab. Das genaue Wort, das im Sanskrit gebraucht wird, ist ndstika, was
sich auf jemand bezieht, der nicht an die Veden glaubt, sondern einem ersonnenen
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Religionssystem folgt. Sri Caitanya Mahaprabhu sagte, daB die Anhinger des bud-
dhistischen Religionssystems nastikas seien. Um seine Lehre der Gewaltlosigkeit
aufzustellen, lehnte es Buddha offen ab, an die Veden zu glauben, und daher be-
kampfte spater Sankaracarya dieses Religionssystem in Indien und zwang es,
auflerhalb von Indien FuB zu fassen. Hier heit es: brahma ca brahmanan. Mit
brahma sind die Veden gemeint. Aham brahmasmi bedeutet: ,,Ich besitze umfassen-
des Wissen.” Die vedische Versicherung lautet, daB man denken soll, man sei
Brahman, denn tatsachlich ist man Brahman. Wenn brahma oder die vedische spiri-
tuelle Wissenschaft verurteilt wird und wenn die Meister der spirituellen Wissen-
schaft, die brahmanas, verdammt werden — wo steht dann die menschliche Zivilisa-
tion? Bhrgu Muni sagte: ,,Es ist nicht auf meinen Fluch zuriickzufiihren, daB3 ihr
Atheisten werdet, sondern ihr befindet euch bereits auf der Stufe des Atheismus.
Deshalb seid ihr verdammt.*

VERS 31
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esa eva hi lokanam
sivah panthah sanatanah
yam purve canusantasthur
yat-pramanam jandrdanah

esah—die Veden; eva—gewil; hi—fiir; lokanam—aller Menschen; sivah—gliick-
bringender; panthah—Pfad; sandtanah—ewig; yam—der (vedische Pfad), pirve—in
der Vergangenheit; ca—und; anusantasthuh—wurden streng befolgt; yar—in dem;
pramanam—der Beweis; jandrdanah—Janardana.

UBERSETZUNG

Die Veden geben die ewigen regulierenden Prinzipien fiir einen segen-
bringenden Fortschritt in der menschlichen Zivilisation, die in der Vergan-
genheit streng befolgt wurden. Der starke Beweis fiir dieses Prinzip ist die
Hochste Personlichkeit Gottes, die Janardana genannt wird und die der
wohimeinende Freund aller Lebewesen ist.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita hat Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, gesagt, dal3
Er der Vater aller Lebewesen ist, ganz gleich in welcher Form sie sich befinden mo-
gen. Es gibt 8 400 000 verschiedene Arten von Lebensformen, und SriKrsna erhebt
den Anspruch, daBB Er der Vater aller ist. Weil die Lebewesen winzige Teile der
Hochsten Personlichkeit Gottes sind, sind sie alle Sohne des Herrn, und zu ihrem
Nutzen, da sie namlich unter dem Eindruck stehen, sie konnten die materielle Natur
beherrschen, sind ihnen die Veden als Anleitung gegeben worden. Folglich werden
die Veden apauruseya genannt, da sie nicht von einem Menschen oder Halbgott,
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auch nicht dem ersten Lebewesen, Brahma, geschrieben wurden. Brahma ist nicht
der Schopfer oder Verfasser der Veden. Er ist auch eines der Lebewesen in dieser
materiellen Welt, und daher hat er nicht die Macht, die Veden unabhangig zu schrei-
ben oder zu sprechen. Jedes Lebewesen in der materiellen Welt ist vier Unzulang-
lichkeiten unterworfen: es begeht Fehler; es halt eine Sache fiir eine andere; es
betriigt, und es hat unvollkommene Sinne. Die Veden sind jedoch von keinem Lebe-
wesen dieser materiellen Welt niedergeschrieben worden. Deshalb heiB3t es von ih-
nen, sie seien apauruseya. Niemand kann die Geschichte der Veden zuriickverfol-
gen. Natiirlich hat die moderne menschliche Zivilisation keine chronologische Ge-
schichtsschreibung der Welt oder des Universums, und sie kann keine tatsachlichen
historischen Tatsachen prasentieren, die mehr als dreitausend Jahre zuriickreichen.
Niemand hat daher jemals herausgefunden, wann die Veden geschrieben wurden, da
sie nicht von einem Lebewesen der materiellen Welt geschrieben wurden. Alle ande-
ren Systeme des Wissens sind mangelhaft, weil sie von Menschen oder Halbgottern,
die Produkte dieser materiellen Schopfung sind, niedergeschrieben oder gesprochen
wurden. Die Bhagavad-gita aber ist apauruseya, da sie von keinem Menschen und
keinem Halbgott dieser materiellen Schopfung gesprochen wurde, sondern von Sri
Krsna, der jenseits der materiellen Schopfung steht. Das wird von solch groBen Ge-
lehrten wie Sankaracarya anerkannt, ganz zu schweigen von anderen dcdryas wie
Ramanujacarya und Madhvacarya. Sankaracarya hat anerkannt, da3 Narayana und
Krsna transzendental sind, und auch in der Bhagavad-gita sagt Sri Krsna: aham sar-
vasya prabhavo mattah sarvam pravartate. ,,Ich bin der Ursprung aller Dinge; alles
geht von Mir aus.* Die materielle Schopfung, einschlieBlich Brahmas und Sivas und
aller Halbgotter, ist von Ihm geschaffen worden, denn alles ist von Ihm ausgegan-
gen. Es heiBt auch, daB der Zweck aller Veden darin besteht, Ihn zu verstehen (ve-
dais ca sarvair aham eva vedyah). Er ist der urspriingliche veda-vit oder Kenner der
Veden und vedanta-krt oder Verfasser des Veddnta. Brahma ist nicht der Verfasser
der Veden. p

Am Anfang des Srimad-Bhagavatam heil3t es: tene brahma hrda: die Hochste
Absolute Wahrheit, die Personlichkeit Gottes, unterwies Brahma im vedischen
Wissen durch das Herz. Folglich besteht der Beweis dafiir, daB vedisches Wissen
von den Mangeln der Fehler, der Illusion, des Betriigens und der Unvollkommen-
heit frei ist, darin, daB es von der Hochsten Personlichkeit Gottes Janardana gespro-
chen wurde. Daher ist es seit unvordenklicher Zeit, angefangen mit Brahma, befolgt
worden. Die vedische Religion oder die Prinzipien der Veden sind seit unvordenkli-
cher Zeit von der hochkulturellen Bevolkerung Indiens befolgt worden; niemand
kann die Geschichte der vedischen Religion zuriickverfolgen. Daher ist sie sandrana,
ewig, und jede Lasterung der Veden gilt als Atheismus. Die Veden werden als setu
beschrieben, was ,,Briicke* bedeutet. Wenn man sein spirituelles Dasein erreichen
mochte, muB man den Ozean der Unwissenheit iiberqueren. Die Veden sind die
Briicke, mit deren Hilfe man solch ein groBes Meer liberqueren kann.

Die Veden beschreiben, wie die menschliche Rasse nach Eigenschaft und Arbeits-
kraft in vier Unterteilungen gegliedert wird. Das ist ein sehr wissenschaftliches
System, und es ist ebenfalls sanarana, denn niemand kann seine Geschichte zurtick-
verfolgen, und es wird niemals vernichtet. Niemand kann das System des varna und
asrama oder der Kasten und Unterteilungen aufhalten. Ob man zum Beispiel den
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Namen brahmana anerkennt oder nicht, es gibt in der Gesellschaft immer eine
Klasse, die als intelligente Klasse bekannt ist und die an spirituellem Verstandnis
und Philosophie interessiert ist. In ahnlicher Weise gibt es eine Klasse von Men-
schen, die sich dafiir interessiert, zu verwalten und andere zu regieren. Im vedischen
System werden diese soldatisch gesinnten Manner ksatriyas genannt. In ahnlicher
Weise gibt es iiberall Menschen, die an wirtschaftlicher Entwicklung, Geschift, In-
dustrie und Geldwesen interessiert sind; sie nennt man vaisyas. Und es gibt noch
eine andere Klasse, die weder intelligent noch soldatisch gesinnt, noch mit der Fahig-
keit ausgestattet ist, fur wirtschaftliche Entwicklung zu sorgen, sondern die einfach
nur anderen dienen kann. Man nennt sie sudras oder die Arbeiterklasse. Dieses
System ist sandtana — es besteht seit unvordenklicher Zeit, und es wird auf gleiche
Weise fortbestehen. Keine Macht der Welt kann es dndern. Da also das sandtana-
dharma-System ewig ist, kann man sich auf die hochste Stufe spirituellen Lebens er-
heben, indem man den vedischen Prinzipien folgt.

Es heil3t, daB frither die Weisen diesem System folgten, und daher folgt man der
standardgemaBen Etikette der Gesellschaft, wenn man sich an das vedische System
halt. Die Anhénger Sivas aber, die Trinker und die nach Rauschmitteln und Sexuali-
tat suchtig sind, die nicht baden und die gasijd rauchen, verletzen jede menschliche
Etikette. Die SchluBfolgerung lautet, daB Menschen, die sich gegen die vedischen
Prinzipien auflehnen, selbst der Beweis dafiir sind, daB die Veden maBgeblich sind,
da sie zu Tieren werden, indem sie den vedischen Prinzipien nicht folgen. Solche ani-
malistischen Menschen sind selbst der Beweis fiir die erhabene Stellung der vedi-
schen Regeln.

VERS 32
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tad brahma paramam suddham
satam vartma sandtanam

vigarhya ydta pasandam
daivam vo yatra bhuta-rat

tar—dieser; brahma—Veda, paramam—hochster; suddham—reiner; satam—der
heiligen Menschen; vartma—Pfad; sanatanam—ewig; vigarhya—lasternd; yata—ihr
geht; pdsandam—zum Atheismus; daivam—Gottheit; vah—eure; yatra—wo; bhiita-
rat—der Herr der bhutas.

UBERSETZUNG

Indem ihr die Prinzipien der Veden listert, die der reine und hochste
Pfad der heiligen Menschen sind, werdet ihr Anhinger Bhitapatis, Sivas,
gewif und ohne jeden Zweifel auf die Stufe des Atheismus sinken.
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ERLAUTERUNG

Siva wird hier als bhiita-rat beschrieben. Die Geister und jene, die sich in der ma-
teriellen Erscheinungsweise der Unwissenheit befinden, werden bhutas genannt,
und daher bezieht sich bhura-rat auf den Fiihrer von Geschopfen, die sich auf der
niedrigsten Stufe der materiellen Erscheinungsweisen der Natur befinden. Eine
andere Bedeutung von bhuta ist ,,jeder, der geboren worden ist", oder ,,alles, was er-
zeugt worden ist", und in diesem Sinne kann Siva auch als der Vater der materiellen
Welt angesehen werden. Hier natiirlich bezeichnet Bhrgu Muni Siva als den Fiihrer
der niedrigsten Geschopfe. Die Charaktermerkmale der niedrigsten Klasse der Men-
schen sind bereits beschrieben worden: sie baden nicht; sie haben langes Haupt-
haar, und sie sind rauschmittelsiichtig. Im Vergleich zu dem Pfad, dem die Anhan-
ger Bhutarats folgen, ist das vedische System gewil} vorziiglich, denn es erhebt die
Menschen zum spirituellen Leben als dem hochsten ewigen Prinzip der mensch-
lichen Zivilisation. Wenn man die vedischen Prinzipien verachtet oder lastert, fallt
man auf die Stufe des Atheismus.

VERS 33
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maitreya uvaca
tasyaivam vadatah sapam
bhrgoh sa bhagavan bhavah
niscakrama tatah kiricid
vimanad iva sanugah

maitreyah uvaca—Maitreya sprach; tasya—von ihm; evam—so; vadatah—gespro-
chen worden; sapam—Fluch; bhrgoh—Bhrgus; sah—er; bhagavan—der Besitzer al-
ler Reichtiimer; bhavah—Siva; niscakrama—ging; tatah—von dort; kificit—etwas;
vimanah—bedriickt; iva—wie; sa-anugah—von seinen Schiilern gefolgt.

UBERSETZUNG

Der Weise Maitreya sprach: Als sich so das Verfluchen und Gegenverflu-
chen zwischen den Anhingern Sivas und den Anhingern Daksas und Bhrgus
fortsetzte, wurde Siva sehr bedriickt. Schweigend verlieB er die Opferarena,
und seine Schiiler folgten ihm.

ERLAUTERUNG

Hier wird Sivas vortrefflicher Charakter beschrieben. Obwohl sich das Verflu-
chen und Gegenverfluchen zwischen den Parteien Daksas und Sivas fortsetzte, war
er, weil er der groBte Vaisnava ist, so besonnen, daB er nichts sagte. Ein Vaisnava
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ist immer duldsam. Siva gilt als der hochste Vaisnava, und daher ist sein Charakter,
wie diese Szene zeigt, vortrefflich. Er wurde bedriickt, weil er wuBte, daBl diese
Menschen, sowohl seine Leute als auch die Daksas, sich unnotigerweise, ohne ein
Interesse am spirituellen Leben zu haben, gegenseitig verfluchten. In seinen Augen
war niemand niedriger oder hoher, da er ein Vaisnava ist. Wie es in der Bhagavad-
gita (5.18) heiBt, panditah sama-darsinah, betrachtet jemand, der in vollkommener
Weise gelehrt ist, niemand als geringer oder grofer, da er jeden von der spirituellen
Ebene aus sieht. Folglich blieb Siva nichts anderes iibrig, als den Ort zu verlassen,
um seinen Anhanger, Nandisvara, und auch Bhrgu Muni davon abzuhalten, sich
weiter auf diese Weise gegenseitig zu verfluchen.

VERS 34
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te 'pi visva-srjah satram
sahasra-parivatsaran

samvidhaya mahesvdsa
yatrejya rsabho harih

te—jene; api—sogar; visva-srjah—Vorfahren der universalen Bevolkerung;
satram—das Opfer; sahasra—eintausend; parivatsaran—Jahre; samvidhdya—aus-
filhrend; mahesvasa—o Vidura; yatra—bei welchem; ijyah—zu verehren; rsabhah
—die vorherrschende Gottheit aller Halbgotter; harih—Hari.

UBERSETZUNG

Der Weise Maitreya fuhr fort: O Vidura, so vollzogen die Vorfahren der
universalen Bevolkerung ein Opfer, das Tausende von Jahren wihrte, denn
Opfer darzubringen ist der beste Weg, den Hochsten Herrn Hari, die Per-
sonlichkeit Gottes, zu verehren.

ERLAUTERUNG

Es heiBt hier eindeutig, daB jene groBen Personlichkeiten, die die gesamte Bevol-
kerung der Welt zeugten, daran interessiert sind, die Hochste Personlichkeit Gottes
durch Opferdarbringungen zu erfreuen. Der Herr sagt auch in der Bhagavad-gita
(5.29): bhoktaram yajria-tapasam: man mag Opfer darbringen und sich schwere
Enthaltungen auferlegen, um Vollkommenheit zu erlangen, doch alle diese Dinge
sind dafiir bestimmt, den Hochsten Herrn zu befriedigen. Wenn solche Tatigkeiten
fiir personliche Befriedigung ausgefiihrt werden, wird man in pdsanda oder Atheis-
mus verwickelt, doch wenn solche Opfer fiir die Zufriedenstellung des Hochsten
Herrn ausgefiihrt werden, folgt man dem vedischen Prinzip. Alle versammelten
Weisen fiihrten also eintausend Jahre lang Opfer durch.
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VERS 35
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aplutyavabhrtham yatra

ganiga yamunayanvita
virajenatmana sarve

svam svam dhama yayus tatah

dplutya—ein Bad nehmend; avabhrtham—das Bad, das nach der Ausfiihrung von
Opfern genommen wird; yatra—wo; garniga—der FluB Ganga; yamunayd—durch den
FluB Yamuna; anvita—vermischt; virajena—unbeeinflut; darmand—durch den
Geist; sarve—alles; svam svam—zu ihren jeweiligen; dhama—Reichen; yayuh—
begaben sich; tarah—von dort.

UBERSETZUNG

Mein lieber Vidura, Triger von Pfeil und Bogen, alle Halbgotter, die das
Opfer ausfithrten, nahmen im ZusammenfluB der Ganga und Yamuna ihr
Bad, nachdem sie den yajia zu Ende gefiihrt hatten. Ein solches Bad nennt
man avabhrtha-snana. Nachdem sie so im Herzen geliutert waren, kehrten
sie in ihre jeweiligen Reiche zuriick.

ERLAUTERUNG

Nachdem Siva und vor ihm schon Daksa die Opferarena verlassen hatten, wurde
das Opfer nicht eingestellt; die Weisen fuhren damit viele Jahre lang fort, um den
Hochsten Herrn zu erfreuen. Das Opfer war nicht verdorben, als Siva und Daksa
fehlten, und so fuhren die Weisen mit ihren Tétigkeiten fort. Mit anderen Worten:
man kann davon ausgehen, daB man die Hochste Personlichkeit Gottes auch dann
erfreuen kann, wenn man die Halbgétter, selbst bis hin zu Siva und Brahma, nicht
verehrt. Dies wird auch in der Bhagavad-gitd (7.20) bestatigt: kamais tais tair hrta-
JjAanah prapadyante 'nya-devatah: Menschen, die von Lust und Begierde getrieben
sind, wenden sich an die Halbgotter, um materielle Vorteile zu bekommen. Die
Bhagavad-gita gebraucht die besonderen Worter ndsti buddhih, die die Bedeutung
haben ,,Menschen, die ihre Vernunft oder ihre Intelligenz verloren haben*. Nur sol-
che Menschen kiimmern sich um die Halbgétter und bitten sie um materielle Vor-
teile. Natiirlich bedeutet dies nicht, daB man den Halbgottern keine Achtung erwei-
sen soll; es ist jedoch nicht notwendig, sie zu verehren. Jemand, der ehrlich ist, mag
der Regierung treu sein, doch braucht er die Diener der Regierung nicht zu beste-
chen. Bestechung ist ungesetzlich. Man besticht keinen Regierungsbeamten, doch
bedeutet dies nicht, daB man ihm keine Achtung erweist. In dhnlicher Weise
braucht jemand, der im transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn tatig ist, kei-
nen Halbgott zu verehren, und er hat auch nicht die Neigung, die Halbgotter zu
miBachten. An einer anderen Stelle in der Bhagavad-gita (9.23) heiBt es: ye ‘py
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anya-devata-bhakta yajante sraddhayanvitah. Der Herr sagt, daB jeder, der die
Halbgotter verehrt, auch Ihn verehrt, doch verehrt er avidhi-piirvakam, was bedeu-
tet, ,,ohne den regulierenden Prinzipien zu folgen*. Das regulierende Prinzip besteht
darin, die Hochste Personlichkeit Gottes zu verehren. Die Verehrung von Halbgot-
tern mag indirekt eine Verehrung der Personlichkeit Gottes sein, doch entspricht
diese Art der Verehrung nicht den Vorschriften. Wenn man den Hochsten Herrn
verehrt, dient man gleichzeitig allen Halbgottern, da diese winzige Teile des Ganzen
sind. Wenn man die Wurzel eines Baumes bewassert, werden auch alle Teile des
Baumes, wie die Zweige und Blatter, von selbst versorgt, und wenn man dem Ma-
gen Nahrung zufiihrt, werden alle Glieder des Korpers — die Hande, Beine, Finger
und so fort — ebenfalls gendahrt. Wenn man also die Hochste Personlichkeit Gottes
verehrt, kann man alle Halbgotter erfreuen, doch wenn man alle Halbgotter verehrt,
verehrt man den Hochsten Herrn nicht in vollendeter Weise. Folglich ist die Vereh-
rung der Halbgotter nicht vorschriftsgemaB und bedeutet eine MiBachtung der Un-
terweisungen der Schriften.

Im gegenwartigen Zeitalter des Kali ist es praktisch unmoglich, deva-yajriia oder
Opfer fiir die Halbgotter auszufiihren. Daher empfiehlt das Srimad-Bhdgavatam in
diesem Zeitalter sarikirtana-yajriia. Yajiaih sankirtana-prayair yajanti hi sumedha-
sah (SB. 11.5.32) : ,,Im gegenwartigen Zeitalter fiihrt der intelligente Mensch so gut
wie alle Arten von yajras aus, indem er einfach Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna
Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare chantet.” Ta-
smin tuste jagat tustah: ,,Wenn Sri Visnu zufrieden ist, sind alle Halbgotter, die
winzige Teile des Hochsten Herrn sind, ebenfalls zufrieden.*

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 2. Kapitel im Vierten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Daksa verflucht Siva“".



3. Kapitel

Gespriche zwischen Siva und Sati

VERS 1
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maitreya uvaca
sada vidvisator evam
kalo vai dhriyamanayoh
jamatuh svasurasyapi
sumahan aticakrame

maitreyah uvaca—Maitreya sprach; sadd—standig; vidvisatoh—die Spannung;
evam—auf diese Weise; kalah—Zeit; vai—gewil; dhriyamanayoh—setzte sich fort;
jamatuh—des Schwiegersohnes; svasurasya—des Schwiegervaters; api—sogar;
su-mahan—eine sehr groBe; aticakrame—verging.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Das vorangegangene Kapitel hat bereits erklart, daB Vidura den Weisen Mai-
treya nach der Ursache des MiBverstiandnisses zwischen Siva und Daksa fragte. Eine
weitere Frage ist, warum der Streit zwischen Daksa und seinem Schwiegersohn
Sati veranlaBte, ihren Korper zu zerstoren. Der Hauptgrund dafiir, daB Sati ihren
Korper aufgab, bestand darin, daB ihr Vater, Daksa, eine weitere Opferdarbringung
begann, zu der Siva iiberhaupt nicht eingeladen wurde. Im allgemeinen ist es so, daB
dann, wenn irgendein Opfer durchgefiihrt wird, obwohl jedes Opfer dafiir bestimmt
ist, die Hochste Personlichkeit Gottes Visnu zu erfreuen, alle Halbgotter, besonders
Brahma und Siva, und die anderen Haupthalbgétter wie Indra und Candra eingela-
den werden, daran teilzunehmen. Man sagt, daB kein Opfer vollstandig ist, solange
nicht alle Halbgotter anwesend sind. Aber wahrend sich die Spannung zwischen
dem Schwiegervater und dem Schwiegersohn fortsetzte, begann Daksa eine weitere
yajiia-Darbringung, zu der Siva nicht eingeladen wurde. Daksa war das Oberhaupt
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jener, die von Brahma mit der Zeugung von Lebewesen beauftragt worden waren,
und er war der Sohn Brahmas. Er hatte also eine hohe Stellung inne und war daher
sehr stolz.

VERS 2

TN 9 &N G |
TANAAT SRR SFiswEq | R |

yadabhisikto daksas tu
brahmana paramesthina

prajapatinam sarvesam
adhipatye smayo 'bhavat

yada—als, abhisiktah—erkannt; daksah—Daksa; tu—aber; brahmand—von
Brahma; paramesthina—dem hochsten Lehrer; prajapatinam—der Prajapatis; sarve-
sam—von allen; ddhipatya—als das Oberhaupt; smayah—eingebildet; abhavat—er
wurde.

UBERSETZUNG

Als Brahma Daksa zum Oberhaupt aller Prajapatis, aller Vorfahren der Be-
volkerung, ernannte, wurde Daksa sehr eingebildet.

ERLAUTERUNG

Obwohl Daksa Siva beneidete und ihm feindlich gesinnt war, wurde er zum
Oberhaupt aller Prajapatis ernannt. Das war die Ursache seines libermaBigen Stol-
zes. Wenn ein Mann auf seine materiellen Giiter zu stolz wird, ist er zu jeder
schrecklichen Handlung fahig, und daher handelte Daksa aus falschem Hochmut.
Das wird in diesem Kapitel beschrieben.

VERS 3

Y A IO AfEgWinE T |
wEiad aM GARR TR 11 3 1|

istva sa vajapeyena
brahmisthan abhibhiiya ca

brhaspati-savam nama
samarebhe kratuttamam

isfvdi—nachdem er ausgefiihrt hatte; sah—er (Daksa); vd japeyena—mit einem vd-
Jjapeya-Opfer; brahmisthan—Siva und seine Anhanger; abhibhiiya—miBachtend:
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ca—und; brhaspati-savam—das brhaspati-sava, ndama—genannt; samdrebhe—
begann; kratu-uttamam—das beste der Opfer.

UBERSETZUNG

Daksa begann ein Opfer namens vajapeya, und er war sich der Unterstiit-
zung Brahmas sehr sicher. Darauf begann er mit einem weiteren groRen
Opfer namens brhaspati-sava.

ERLAUTERUNG

In den Veden ist es vorgeschrieben, daB man, bevor man ein brhaspati-sava-Op-
fer durchfiihrt, das Opfer namens vdjapeya ausfiihren soll. Wahrend Daksa diese
Opfer darbrachte, miBachtete er jedoch groBe Gottgeweihte wie Siva. Den vedischen
Schriften gemaB dirfen die Halbgotter an yajras teilnehmen und Anteil an den Op-
fergaben haben, doch Daksa wollte sie vermeiden. Alle Opfer sind dazu bestimmt,
Sri Visnu zu erfreuen, doch Sri Visnu beinhaltet alle Seine Geweihte. Brahma, Siva
und die anderen Halbgotter sind alle gehorsame Diener Sri Visnus, und daher ist Sri
Visnu niemals ohne sie zufrieden. Doch weil Daksa aufgrund seiner Macht eingebil-
det war, wollte er Brahma und Siva die Teilnahme an dem Opfer verweigern, da er
glaubte, wenn man Visnu zufriedenstelle, sei es nicht notwendig, Seine Anhanger
zufriedenzustellen. Doch das ist nicht der Vorgang. Visnu mochte, daB Seine An-
hinger zuerst zufriedengestellt werden. Sri Krsna sagt: mad-bhakta-pijabhyad-
hika. ,,Die Verehrung Meiner Geweihten ist besser als die Verehrung Meiner-
selbst.” In ahnlicher Weise heiBt es im Siva Purana, daB die beste Art der Vereh-
rung darin besteht, Visnu Gaben darzubringen; doch besser als dies ist die Vereh-
rung der Geweihten Krsnas. Daksas EntschluB, Siva bei diesen Opfern zu
miBachten, war daher nicht richtig.

VERS 4
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tasmin brahmarsayah sarve
devarsi-pitr-devatah

dsan krta-svastyayands
tat-patnyas ca sa-bhartrkah

tasmin—bei diesem (Opfer); brahma-rsayah—die brahmarsis; sarve—alle; devarsi
—die devarsis; pitr—Vorfahren; devatah—Halbgotter; asan—waren; krta-svasti-aya-
nah—waren sehr schon mit Geschmeide geschmiickt; tar-patnyah—ihre Ehefrauen;
ca—und; sa-bhartrkah—zusammen mit ihren Ehemannern.

UBERSETZUNG

Wihrend das Opfer ausgefiihrt wurde, kamen viele brahmarsis, groBe
Weise, die Vorfahren unter den Halbgottern und andere Halbgotter, deren
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Frauen alle sehr schon mit Geschmeide geschmiickt waren, aus verschiede-
nen Teilen des Universums herbei.

ERLAUTERUNG

Bei jeder gliickverheiBenden Zeremonie, wie bei einer Hochzeitsfeier, einer Op-
ferzeremonie oder einer puja-Zeremonie, ist es fiir verheiratete Frauen gliickver-
heiBend, sich sehr schon mit Schmuckstiicken, Kleidern und Kosmetika zu schmiik-
ken. Dies sind glickverheiBende Zeichen. Viele Frauen des Himmels versammelten
sich mit ihren Ehemannern, den devarsis, Halbgottern und rdjarsis, bei dem groBen
Opfer namens brhaspati-sava. In diesem Vers wird vor allem erwahnt, daB sie zu-
sammen mit ihren Ehemannern kamen, denn wenn sich eine Frau schon schmiickt,
hebt sich die Stimmung ihres Ehemannes. Der schone Schmuck und die schonen
Kleider der Frauen der Halbgotter und Weisen und die Frohlichkeit der Halbgotter
und Weisen selbst waren alles gliickverheiBende Zeichen fiir die Zeremonie.

VERS 5-7
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tad upasrutya nabhasi
khe-caranam prajalpatam

sati daksdyani devi
pitr-yajia-mahotsavam

vrajantih sarvato digbhya
upadeva-vara-striyah

vimana-yanah sa-prestha
niska-kanthih suvasasah

drstva sva-nilayabhyase
lolaksir mrsta-kundalah

patim bhuta-patim devam
autsukyad abhyabhasata

tat—darauf; wupasrutya—horend; nabhasi—am Himmel; khe-caranam—von de-
nen, die in der Luft flogen (die Gandharvas), prajalpatam—die Unterhaltung:
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sati—Sati; daksdyani—die Tochter Daksas; devi—die Frau Sivas; pitr-yajiia-mahd-
utsavam— das groBe Opferfest, das von ihrem Vater gefeiert wurde; vra-
Jantih—gingen; sarvatah—aus allen; digbhyah—Himmelsrichtungen; upadeva-vara-
strivah—die schonen Frauen der Halbgoétter; vimana-yanah—in ihren Flugzeugen
fliegend; sa-presthah—zusammen mit ihren Eheménnern; niska-kantih—schone
Halsketten mit Medaillons habend; su-vdsasah—feine Kleider tragend; drstva—
sehend; sva-nilaya-abhydse—nahe ihres Aufenthaltsortes; /o/dksih—schone leuch-
tende Augen habend; mrsta-kundalah—schone Ohrringe; patim—ihren Ehemann;
bhita-patim—den Herrn der bhutas; devam—den Halbgott; autsukyatr—aus groBer
Sorge; abhyabhasata—sie sprach an.

UBERSETZUNG

Die keusche Sati, die Tochter Daksas, horte, wie sich die Bewohner des
Himmels, die durch die Luft flogen, iiber das groRe Opfer unterhielten, das
von ihrem Vater dargebracht wurde. Als sie sah, daB sich aus allen Himmels-
richtungen die schonen Frauen der Himmelsbewohner, deren Augen sehr
schon leuchteten, ihrem Aufenthaltsort niherten und, in feine Gewinder
gekleidet und mit Ohrringen und Halsketten mit Medaillons geschmiickt,
zu dem Opfer gingen, wandete sie sich in groBer Sorge an ihren Gemahl, den
Herrn der bhatas, und sprach wie folgt.

ERLAUTERUNG

Es scheint, daB sich der Aufenthaltsort Sivas nicht auf diesem Planeten, sondern
irgendwo im Weltall befand, denn wie sonst hatte Sati die Flugzeuge sehen konnen,
die aus verschiedenen Himmelsrichtungen zu diesem Planeten flogen, und hdren
konnen, wie sich die Passagiere iiber das groBe Opfer unterhielten, das von Daksa
ausgefiihrt wurde? Sati wird hier als Daksayani beschrieben, weil sie die Tochter
Daksas war. Die Erwdhnung von upadeva-vara bezieht sich auf untergeordnete
Halbgotter wie die Gandharvas, Kinnaras und Uragas, die nicht genau Halbgotter
sind, sondern zwischen den Halbgottern und den Menschen stehen. Auch sie kamen
in Flugzeugen. Das Wort sva-nilayabhydse deutet an, daB sie ganz in der Nahe von
Satis Aufenthaltsort vorbeiflogen. Die Kleider und Korpermerkmale der Frauen der
Himmelsbewohner sind hier sehr schon beschrieben. Ihre Augen bewegten sich;
ihre Ohrringe und anderen Schmuckstiicke funkelten und leuchteten; ihre Kleider
waren die schonsten, die es gab, und alle trugen besondere Medaillons an ihren Hals-
ketten. Jede Frau wurde von ihrem Gemahl begleitet. Sie sahen so schon aus, daB
Sati, Daksayani, den Wunsch verspiirte, sich ahnlich zu kleiden und mit ihrem Ehe-
mann zu dem Opfer zu gehen. Das ist die natiirliche Neigung einer Frau.

VERS 8
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saty uvaca
prajapates te svasurasya sampratam
niryapito yajra-mahotsavah kila
vayam ca tatrabhisarama vama te
yady arthitami vibudha vrajanti hi

sati uvaca—Sati sprach; prajapateh—Daksas, te—dein; svasurasya—deines
Schwiegervaters; sampratam—heute; niryapitah—ist begonnen worden; yajna-
maha-utsavah—ein groBes Opfer; kila—gewiB; vayam—wir; ca—und; tatra—
dorthin; abhisarama—konnen gehen; vdma—o mein lieber Siva; te—dein; yadi
—wenn; arthita—Wunsch; ami—dieser; vibudhah—Halbgotter; vrajanti—gehen; hi
—weil.

UBERSETZUNG

Sati sprach: Mein lieber Siva, dein Schwiegervater fiihrt jetzt groRe Opfer
durch, und alle Halbgotter, die von ihm eingeladen worden sind, gehen
dorthin. Wenn du mochtest, konnen wir auch gehen.

ERLAUTERUNG

Sati wuBlte von der Spannung zwischen ihrem Vater und ihrem Gemahl, aber
trotzdem trug sie ihrem Ehemann Siva ihren Wunsch vor, ebenfalls zu den Opfern
zu gehen, die im Hause ihres Vaters stattfanden und an denen so viele Halbgotter
teilnahmen. Aber sie konnte ihren Wunsch nicht direkt auBern, und so sagte sie zu
ihrem Gemabhl, daB sie ihn, wenn er dorthin gehen wolle, begleiten konne. Mit ande-
ren Worten: sie trug ihrem Ehemann ihren Wunsch sehr hoflich vor.

VERS 9
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tasmin bhaginyo mama bhartrbhih svakair
dhruvam gamisyanti suhrd-didrksavah

aham ca tasmin bhavatabhikamaye
sahopanitam paribarham arhitum

tasmin—bei diesem Opfer; bhaginyah—Schwestern, mama—meine; bhartrbhih
—mit ihren Ehemannern; svakaih—ihren eigenen; dhruvam—sicherlich; gamisyanti
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—werden gehen; suhrt-didrksavah—den Wunsch habend, die Verwandten zu tref-
fen; aham—ich; ca—und; rasmin—in dieser Versammlung; bhavatd—mit dir (Siva);
abhikamaye—ich wiinsche; saha—mit; upanitam—gegeben; paribarham—Schmuck-
stiicke; arhitum—anzunehmen.

UBERSETZUNG

Ich denke, alle meine Schwestern miissen mit ihren Eheminnern zu die-
ser groBen Opferzeremonie gegangen sein, nur um ihre Verwandten wie-
derzusehen. Ich mochte mich mit dem Geschmeide, das mir mein Vater
gegeben hat, ebenfalls schmiicken und mit dir dorthin gehen, um an dieser
Versammlung teilzunehmen.

ERLAUTERUNG

Es ist das Wesen einer Frau, den Wunsch zu haben, sich mit Geschmeide und
schonen Kleidern zu schmiicken und ihren Ehemann bei gesellschaftlichen Ereignis-
sen zu begleiten, Freunde und Verwandte zu treffen und so das Leben zu genieBen.
Diese Neigung ist nicht ungewohnlich, denn die Frau ist das Grundprinzip materiel-
len Genusses. Deshalb ist das Sanskritwort fiir die Frau stri, was bedeutet ,,jemand,
der das Feld materiellen Genusses erweitert*. In der materiellen Welt herrscht eine
Anziehungskraft zwischen Frau und Mann. Das ist die Einrichtung bedingten Le-
bens. Eine Frau wirkt auf einen Mann anziehend, und so wachst das Feld materiel-
ler Tatigkeiten, zu dem ein Haus, Reichtum, Kinder und Freundschaft gehoren. Auf
diese Weise wird man in materiellen GenuB verstrickt, statt die materiellen Bediirf-
nisse zu verringern. Siva jedoch ist anders; deshalb ist sein Name Siva. Er fiihlt sich
keineswegs zu materiellem GenuB3 hingezogen, obwohl seine Frau, Sati, die Tochter
eines sehr groBen Fiihres war und ihm auf Bitten Brahmas gegeben wurde. Siva war
abgeneigt, doch Sati, als eine Frau, die Tochter eines Konigs, wiinschte sich GenuB.
Sie wollte zum Hause ihres Vaters gehen, ebenso wie ihre anderen Schwestern
wahrscheinlich gegangen waren und sie treffen und sich an dem gesellschaftlichen
Leben erfreuen. Hier deutet sie besonders an, daB sie sich mit den Schmuckstiicken
schmiicken wiirde, die ihr Vater ihr gegeben hatte. Sie sagte nicht, daB sie sich mit
den Schmiickstiicken schmiicken wiirde, die ihr Ehemann ihr gegeben hatte, denn
ihr Ehemann war solchen Dingen gegeniiber gleichgiiltig. Er wuBte nicht, wie man
seine Frau schmiickt und an gesellschaftlichen Ereignissen teilnimmt, da er durch
Gedanken an die Hochste Personlichkeit Gottes immer in Ekstase war. Nach vedi-
schem Brauch wird einer Tochter zur Zeit ihrer Hochzeit eine ausreichende Mitgift
gegeben, und daher bekam Sati von ihrem Vater eine Mitgift, und dazu gehorten
Schmuckstiicke. Es ist auch Sitte, dal3 der Ehemann ihr Schmuck schenkt, doch hier
wird besonders erwahnt, daB ihr Ehemann, da er materiell gesehen nichts besal3,
dies nicht tun konnte. Deshalb wollte sie sich mit dem Geschmeide schmiicken, das
ihr Vater ihr gegeben hatte. Es war Satis Gliick, daB Siva den Schmuck seiner Frau
nicht nahm und ihn fiir ganja ausgab, denn diejenigen, die Siva nachahmen und
ganja rauchen, beuten ihren Haushalt aus; sie nehmen den ganzen Besitz ihrer Ehe-
frauen und geben ihn fiir Rauchen, Rauschmittel und Dinge dhnlicher Art aus.
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VERS 10
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tatra svasfr me nanu bhartr-sammita
matr-svasrh klinna-dhiyam ca mataram

draksye cirotkantha-mana maharsibhir
unniyamanam ca mrdadhvara-dhvajam

tatra—dort; svasrh—eigene Schwestern; me—meine; nanu—sicherlich; bhartr-
sammitah—zusammen mit ihren Ehemannern; matr-svasrh—die Schwestern meiner
Mutter; klinna-dhiyam—zuneigungsvoll; ca—und; mataram—Mutter; draksye—ich
werde sehen; cira-utkantha-manah—schon lange Zeit den Wunsch habend; maha-
rsibhih—von groBen Weisen; unniyamanam—hoch gehalten; ca—und; mrda—o Siva,
adhvara—Opfer; dhvajam—Fahnen.

UBERSETZUNG

Meine Schwestern, die Schwestern meiner Mutter mit ihren Gatten und
andere zuneigungsvolle Verwandte miissen dort versammelt sein, und da-
her werde ich sie wiedersehen konnen, wenn ich dort hingehe, und ich
werde auch die flatternden Fahnen und die Darbringung des Opfers durch
die groRen Weisen sehen. Aus diesen Griinden, mein lieber Ehemann, bin
ich sehr begierig, dorthin zu gehen.

ERLAUTERUNG

Wie zuvor gesagt wurde, bestand die Spannung zwischen dem Schwiegervater
und dem Schwiegersohn schon eine betrachtliche Zeit. Sati war daher schon seit ge-
raumer Zeit nicht mehr zum Hause ihres Vaters gegangen. Folglich war sie sehr be-
gierig, das Haus ihres Vaters zu besuchen, vor allem deshalb, weil bei diesem Anlal3
auch ihre Schwestern und deren Ehegatten und die Schwestern ihrer Mutter dort
sein wirden. Wie es nur natiirlich ist fiir eine Frau, wollte sie sich ebenso kleiden
wie ihre anderen Schwestern und auch von ihrem Gemahl begleitet werden. Sie
wollte natiirlich nicht allein gehen.

VERS 11
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tvayy etad dascaryam ajatma-mdyaya
vinirmitam bhati guna-trayatmakam

tathapy aham yosid atattva-vic ca te
dina didrkse bhava me bhava-ksitim

tvayi—in dir; etat—dieses; dscaryam—wunderbar; aja—o Siva; dtma-madyaya
—durch die auBere Energie des Hochsten Herrn; vinirmitam—geschaffen; bhati—er-
scheint; guna-traya-atmakam—eine Wechselwirkung der drei Erscheinungsweisen
der materiellen Natur; tatha api—sogar, obwohl; aham—ich; yosit—Frau; atattva-
vit—nicht mit der Wahrheit vertraut; ca—und; te—deiner; dind—arm; didrkse—ich
mochte sehen; bhava—o Siva; me—meinen; bhava-ksitim—Geburtsort.

UBERSETZUNG

Der manifestierte Kosmos ist eine wunderbare Schopfung der Wechsel-
wirkung der drei materiellen Erscheinungsweisen oder der dufReren Energie
des Hochsten Herrn. Diese Wahrheit ist dir wohlbekannt. Aber ich bin nur
eine arme Frau, und wie du weift, bin ich mit der Wahrheit nicht vertraut.
Deshalb mochte ich meinen Geburtsort noch einmal sehen.

ERLAUTERUNG

Daksayani, Sati, wuBte sehr wohl, daB3 ihr Ehemann Siva an der flimmernden
Manifestation der materiellen Welt, die durch die Wechselwirkung der drei Erschei-
nungsweisen der Natur verursacht wird, nicht sehr interessiert war. Deshalb sprach
sie ihren Gemabhl als aja an, was sich auf jemand bezieht, der die Knechtschaft von
Geburt und Tod transzendiert oder seine ewige Stellung erkannt hat. Sie sagte: ,,Die
Illusion, die verzerrte Spiegelung, die materielle oder kosmische Manifestation fiir
wirklich zu halten, ist in dir nicht zu finden, denn du bist selbstverwirklicht. Fiir
dich gibt es nicht mehr die A nziehungskraft des Gesellschaftslebens und die Vorstel-
lung, jemand sei Vater, jemand sei M utter und jemand sei Schwester, was alles illu-
sorische Beziehungen sind, doch weil ich eine arme Frau bin, bin ich in transzenden-
taler Erkenntnis nicht so fortgeschritten. Deshalb ist es nur natiirlich, daB ich diese
Dinge fiir wirklich halte. Nur weniger intelligente Menschen betrachten diese ver-
zerrte Spiegelung der spirituellen Welt als wirklich. Diejenigen, die im Banne der
duBeren Energie stehen, betrachten diese Manifestation als eine Tatsache, wohinge-
gen diejenigen, die in spiritueller Erkenntnis fortgeschritten sind, wissen, daf sie I1-
lusion ist. Die eigentliche Realitat befindet sich woanders, in der spirituellen Welt.
,,Was mich betrifft, sagte Sati, ,,so wei} ich nicht viel von spiritueller Erkenntnis.
Ich bin arm, weil ich die eigentlichen Tatsachen nicht kenne. Ich fithle mich zu mei-
nem Geburtsort hingezogen, und ich mochte ihn sehen.* Jemand, der sich zu seinem
Geburtsort, zu seinem Korper und zu anderen Dingen dieser Art hingezogen fiihlt,
wird im Bhagavatam als jemand beschrieben, der einem Esel oder einer Kuh gleicht.
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Sati mochte all dies viele Male von ihrem Ehemann Siva gehort haber, doch weil sie
eine Frau, yosit, war, begehrte sie immer noch nach den gleichen materiellen Objek-
ten der Zuneigung. Das Wort yosit bedeutet ,,jemand, der genossen wird*. Deshalb
wird die Frau yosit genannt. Im spirituellen Fortschritt ist die Gemeinschaft mit yo-
sit immer eingeschrankt, denn wenn jemand wie ein Spielzeug in den Handen von
yosit ist, kommt sein ganzer spiritueller Fortschritt augenblicklich zum Stillstand.
Es heiBt: ,,Diejenigen, die wie Spielzeuge in den Handen einer Frau sind (yosit-
krida-mrgesu), konnen in spiritueller Erkenntnis keinerlei Fortschritte machen.*

VERS 12
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pasya prayantir abhavanya- yosito
'py alankrtah kanta-sakha varuthasah
yasam vrajadbhih siti-kantha manditam
nabho vimanaih kala-hamsa-pandubhih

pasya—sieh nur; prayantih—gehend; abhava—o Niemalsgeborener; anya- yositah
—andere Frauen; api—gewiB; alankrtah—geschmiickt; kdnta-sakhah—mit ihren
Ehemannern und Freunden; varithasah—in groBer Zahl, yasam—von ihnen; vra-
jadbhih—fliegend; siti-kantha—o Blaukehliger; manditam—geschmiickt; nabhah
—der Himmel; vimanaih—mit Flugzeugen; kala-hamsa—Schwane; pandubhih
—weil3.

UBERSETZUNG

O Niemalsgeborener, o Blaukehliger, nicht nur meine Verwandten, son-
dern auch andere Frauen, die schone Kleider tragen und mit Geschmeide
geschmiickt sind, gehen mit ihren Ehemiannern und Freunden dorthin. Sieh
nur, wie ihre Schwirme weiBer Flugzeuge den gesamten Himmel sehr
schon gemacht haben.

ERLAUTERUNG

Hier wird Siva als abhava angesprochen, was bedeutet ,,jemand, der niemals ge-
boren ist“, obwohl er im allgemeinen als bhava bekannt ist oder ,,jemand, der gebo-
ren ist". Rudra, Siva, ist im Grunde zwischen den Augen Brahmas hervorgekom-
men, der Svayambhu genannt wird, weil er nicht von einem Menschen oder einem
materiellen Geschopf geboren wurde, sondern direkt aus der Lotosblume, die aus
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dem Leib Visnus wachst. Wenn Siva hier als abhava angesprochen wird, so kann
dies auch bedeuten ,,jemand, der noch nie materielle Leiden empfunden hat"“. Sati
wollte ihrem Gemahl klarmachen, daB selbst diejenigen, die kein enges verwandt-
schaftliches Verhaltnis zu ihrem Vater hatten, dort hingingen, ganz zu schweigen
von ihr, die mit ihm blutsverwandt war. Siva wird hier auch als Blaukehliger ange-
sprochen. Siva trank einmal ein Meer von Gift und behielt es in seiner Kehle, da er
es nicht verschluckte oder es zulie3, daB es in seinen Magen hinablief, und so wurde
seine Kehle blau. Seither ist er als nilakantha oder Blaukehliger bekannt. Der
Grund, warum Siva ein Meer von Gift trank, war sein Wunsch, andere vor Schaden
zu bewahren. Als das Meer von den Halbgottern und Damonen gequirlt wurde, er-
zeugte dieses Quirlen zunachst Gift, und da das giftige Meer anderen, die nicht so
fortgeschritten waren, hitte schaden konnen, trank Siva das ganze Meerwasser. Mit
anderen Worten: er konnte eine solch gro3e Menge Gift zum Wohl anderer trinken,
und jetzt, da ihn seine Frau personlich bat, das Haus ihres Vaters zu besuchen, sollte
er, auch wenn er diese Erlaubnis nicht geben wollte, dies aus seiner groBen Giite
tun.
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katham sutayah pitr-geha-kautukam
nisamya dehah sura-varya nengate

anahuta apy abhiyanti sauhrdam
bhartur guror deha-krtas ca ketanam

katham—wie; sutayah—einer Tochter; pitr-geha-kautukam—das Fest im Hause
ihres Vaters; nisamya—horend; dehah—der Korper; sura-var ya—o bester der Halb-
gotter; na—nicht; ingate—gestort; anahutah—ohne gerufen zu sein; api—sogar; abhi-
yanti—geht; sauhrdam—ein Freund; bartuh—des Ehemannes; guroh—des spirituellen
Meisters; deha-krtah—des Vaters; ca—und; ketanam—das Haus.

UBERSETZUNG

O bester der Halbgotter, wie kann der Korper einer Tochter ungestort
bleiben, wenn sie hort, daR im Hause ihres Vaters ein Fest gefeiert wird?
Auch wenn du bedenken magst, daR ich nicht eingeladen worden bin, so
macht es nichts, wenn man zum Hause seines Freundes, Gemabhls, spirituel-
len Meisters oder Vaters ohne Einladung geht.
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VERS 14
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tan me prasidedam amartya vanchitam
kartum bhavan karuniko batarhati

tvaydatmano ‘rdhe 'ham adabhra-caksusa
nirapita manugrhana ydcitah

tat—deshalb; me—zu mir; prasida—bitte sei giitig; idam—diesen; amartya—o un-
sterblicher Herr; varichitam—W unsch; kartum—zu tun; bhavan—Euer Ehren; karu-
nikah—giitig;, bata—o Herr; arhati—ist imstande; tvaya—von dir; atmanah—deines
eigenen Korpers; ardhe—in der Halfte; aham—ich; adabhra-caksusa—alles Wissen
habend; niripita—befinde mich; mda—mir; anugrhana—bitte zeige Giite; ydcitah—
gebeten.

UBERSETZUNG

O unsterblicher Siva, bitte sei mir giitig und erfiille mir meinen Wunsch.
Du hast mich als die Hilfte deines Korpers angenommen, und daher erweise
mir bitte deine Giite und erfiille mir mein Anliegen.

VERS 15
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rsir uvaca
evam giritrah priyayabhibhasitah
pratyabhyadhatta prahasan suhrt-priyah
samsmarito marma-bhidah kuvag-isiin
yan aha ko visva-srjam samaksatah

rsih uvdca—der groBe Weise Maitreya sprach; evam—so; giritrah—Siva; priyayd
—von seiner lieben Frau; abhibhasitah—gesprochen worden sein zu; pratyabhya-
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dhatta—antwortete; prahasan—wahrend er lachelte; suhrt-privah—den Verwandten
lieb; samsmaritah—sich erinnernd; marma-bhidah—das Herz durchbohrend; kuvak-
isuin—boswillige W orte; yan—welche (Worte), aha—gesagt; kah—der (Daksa); visva-
srjam—von den Schopfern der universalen Manifestation; samaksatah—in der Ge-
genwart.

UBERSETZUNG

Der groBe Weise Maitreya sprach: Als Siva, der Befreier des Berges
Kailasa, so von seiner lieben Frau angesprochen worden war, antwortete er
lichelnd, obwohl er sich zur gleichen Zeit an die boswilligen, durchbohren-
den Worte Daksas erinnerte, die dieser vor den Hiitern der universalen An-
gelegenheiten gedulfert hatte.

ERLAUTERUNG

Als Siva von seiner Frau iiber Daksa horte, war die psychologische Wirkung,
daB er sich sogleich an die starken Worte erinnerte, die gegen ihn in der Versamm-
lung der Hiiter des Universums gesprochen worden waren, und indem er dieser
Worte gedachte, empfand er Betriibnis im Herzen, obwohl er lachelte, um seine
Frau zu erfreuen. In der Bhagavad-gita heiBt es, daB eine befreite Seele sowohl im
Leid als auch im Gliick dieser materiellen Welt immer geistige A usgeglichenheit be-
wahrt. Man mag daher die Frage stellen, warum eine befreite Personlichkeit wie
Siva iiber die Worte Daksas so ungliicklich war. Die Antwort gibt Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura. Siva ist dzmdrdma oder in volliger Selbstverwirklichung veran-
kert, doch weil er die Inkarnation ist, die fiir die materielle Erscheinungsweise der
Unwissenheit, tamo-guna, zustandig ist, wird er manchmal von der Freude und dem
Schmerz der materiellen Welt beeinflu3t. Der Unterschied zwischen der Freude und
dem Schmerz dieser materiellen Welt und denen der spirituellen Welt besteht darin,
daB in der spirituellen Welt die Wirkung qualitativ absolut ist. Man mag daher in
der absoluten Welt betriibt sein, doch die Manifestation sogenannten Schmerzes ist
immer von Gliickseligkeit erfiillt. Zum Beispiel wurde Sri Krsna in Seiner Kindheit
von Seiner Mutter Yasoda einmal bestraft und weinte, aber obwohl Tranen aus Sei-
nen Augen stromten, sollte man nicht denken, dies sei eine Reaktion der Erschei-
nungsweise der Unwissenheit gewesen, denn diese Begebenheit war voll transzen-
dentaler Freude. Als Sri Krsna Seine verschiedenen Spiele zeigte, schien es manch-
mal, als bereite Er den gopis Schmerz, doch im Grunde waren solche Beziehungen
voll transzendentaler Gliickseligkeit. Das ist der Unterschied zwischen der materiel-
len und der spirituellen Welt. Die spirituelle Welt, wo alles rein ist, ist in dieser
Welt verzerrt widergespiegelt. Da alles in der spirituellen Welt absolut ist, gibt es in
den spirituellen Verschiedenheiten augenscheinlicher Freude und offensichtlichen
Schmerzes keine andere Wahrnehmung als ewige Gliickseligkeit, wahrend es in der
materiellen Welt, weil alles von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur ver-
unreinigt ist, Gefiihle der Freude und des Schmerzes gibt. Obwohl daher Siva eine
selbstverwirklichte Seele ist, war er betriibt, da er fiir die materielle Erscheinungs-
weise der Unwissenheit zustindig ist.
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VERS 16
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sri-bhagavan uvaca
tvayoditam sobhanam eva sobhane
anahuta apy abhiyanti bandhusu
te yady anutpadita-dosa-drstayo
baliyasanatmya-madena manyuna

sri-bhagavan uvaca—der hohe Herr antwortete; tvayd—von dir; uditam—gesagt;
sobhanam—ist wahr; eva—gewil; sobhane—meine liebe schone Frau; anahutah
—ohne eingeladen zu sein; api—sogar; abhiyanti—gehen; bandhusu—unter Freunden;
te—diejenigen (Freunde); yadi—wenn; anutpddita-dosa-drstayah—keine Fehler fin-
den; baliyasa—wichtiger; andatmya-madena—durch Stolz, der durch die Identifizie-
rung mit dem Korper verursacht ist; manyuna—durch Zorn.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Siva konnte voraussehen, daB Daksa, weil er aufgrund korperlicher Identifizie-
rung zu eingebildet war, liber Satis Gegenwart zornig sein wiirde, sobald Sati das
Haus ihres Vaters betreten wiirde, und obwohl sie unschuldig und fehlerlos war,
wiirde er erbarmungslos auf sie zornig werden. Siva warnte sie daher, daB ihr Vater
durch seine materiellen Besitztiimer zu stolz sei, daB er daher zornig sein wiirde und
daB dies fiir sie unertraglich ware. Es sei also besser, wenn sie nicht ginge. Diese
Tatsache war von Siva bereits erfahren worden, denn obwohl Siva fehlerlos war,
hatte Daksa ihn mit so vielen groben Worten verflucht.

VERS 17
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vidya-tapo-vitta-vapur-vayah-kulaih
satam gunaih sadbhir asattametaraih
smrtau hatayam bhrta-mana-durdrsah
stabdha na pasyanti hi dhama bhiyasam

vidya—Bildung; tapah—Enthaltung; vitta—Reichtum; vapuh—Kkorperliche Schon-
heit und so fort; vayah—Jugend; kulaih—mit Erbschaft; satam—der Frommen; gu-
naih—durch solche Eigenschaften; sadbhih—sechs; asattama-itaraih—das gegentei-
lige Ergebnis habend fiir diejenigen, die keine groBen Seelen sind; smrtau—Ver-
nunft; hatayam—verloren; bhrta-mana-durdrsah—blind aufgrund von Stolz;
stabdhah—stolz sein; na—nicht; pasyanti—sehen; hi—denn; dhama—die Herrlichkeit;
bhiiyasam—der groBen Seelen.

UBERSETZUNG

Obwohl die sechs Eigenschaften Bildung, Enthaltung, Reichtum, Schon-
heit, Jugend und Abstammung fiir hochgestellte Personlichkeiten bestimmt
sind, wird jemand, der auf ihren Besitz stolz ist, blind und verliert so seine
Vernunft und weiB die Herrlichkeit groRer Personlichkeiten nicht zu wiirdi-
gen.

ERLAUTERUNG

Man mag argumentieren, wie es moglich sei, daBB Daksa, der sehr gelehrt, begii-
tert und enthaltsam und von einer sehr hohen Abstammung war, auf jemand anders
unnotigerweise zornig sein konnte? Die Antwort lautet, daB die Eigenschaften gute
Bildung, gute Herkunft, Schonheit und geniigend Reichtum ein sehr schlechtes Er-
gebnis zeitigen, wenn sie sich in jemand, der durch all diese Besitztiimer eingebildet
ist, am falschen Platz befinden. Milch ist ein wunderbares Nahrungsmittel, doch
wenn Milch von einer neidischen Schlange berihrt worden ist, wird sie giftig. In
ahnlicher Weise sind materielle Guthaben wie Bildung, Reichtum, Schonheit und
gute Abstammung zweifellos etwas Wunderbares, doch wenn sie Menschen von
bosartigem Wesen schmiicken, schlagen sie ins Gegenteil um. Ein weiteres Beispiel
gibt Canakya Pandita, der sagt, daB eine Schlange, die ein Juwel auf ihrem Kopf
tragt, immer noch Angst und Schrecken verbreitet, da sie eine Schlange ist. Eine
Schlange ist von Natur aus auf andere Lebewesen neidisch, selbst wenn diese fehler-
los sind. Wenn eine Schlange ein anderes Geschopf beif3t, dann nicht unbedingt des-
halb, weil das andere Geschopf etwas falsch gemacht hat; es ist die Gewohnheit der
Schlange, harmlose Geschopfe zu beiBen. Obwohl in dahnlicher Weise Daksa durch
viele materielle Guthaben qualifiziert war, wurden alle diese Eigenschaften vergiftet,
weil er auf seine Besitztiimer stolz und weil er neidisch war. Es ist ist daher manch-
mal fir jemand, der im spirituellen BewuBtsein oder Krsna-BewuBtsein fortschrei-
ten mochte, nachteilig, solche materiellen Guthaben zu besitzen. Wahrend Kunti-
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devi Krsna Gebete darbrachte, sprach sie Ihn als akiricana-gocara an, das heil3t als
jemand, der sehr leicht von denen erreicht werden kann, die keinerlei materielle
Qualifikationen haben. Materielle Erschopfung ist fiir Fortschritt im Krsna-
BewuBtsein vorteilhaft, obwohl solche Guthaben glorreich werden, wenn sich je-
mand seiner ewigen Beziehung zur Hochsten Personlichkeit Gottes bewuBt ist und
materielle Guthaben wie gro3e Gelehrsamkeit, Schonheit und hohe Herkunft fir
den Dienst des Herrn nutzen kann. Mit anderen Worten: solange man nicht Krsna-
bewuBt ist, sind alle materiellen Giiter, die man besitzen mag, gleich null; doch
wenn diese Null neben den hochsten Einen gesetzt wird, nimmt ihr Wert sogleich
um zehn zu. Solange sie nicht neben dem hochsten Einen steht, ist eine Null immer
Null; man mag einhundert Nullen hinzufiigen, doch der Wert wird immer null blei-
ben. Solange die materiellen Giiter, die man besitzt, nicht im Krsna-BewuBtsein be-
nutzt werden, konnen sie ihrem Besitzer sehr schaden und ihn sogar zugrunde rich-
ten.

VERS 18
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naitadrsanam sva-jana-vyapeksaya
grhan pratiyad anavasthitatmanam

ye 'bhyagatan vakra-dhiyabhicaksate
dropita-bhrubhir amarsanaksibhih

na—nicht; etradrsanam—wie dieses; sva-jana—Verwandte; vyapeksayda—sich dar-
auf verlassend; grhan—in das Haus von; pratiyat—man soll gehen; anavasthita—
gestort; armanam—Geist; ye—diejenigen; abhyagatan—Gaste; vakra-dhiya—mit
einem kiithlen Empfang; abhicaksate—betrachten; dropita-bhriibhih—mit hochgezo-
genen Augenbrauen; amarsana—zornig; aksibhih—mit den Augen.

UBERSETZUNG

Man soll zu niemandes Haus gehen, auch wenn mansich iiberlegt, daR er
ein Verwandter oder Freund ist, wenn es den Betreffenden stort und er den
Gast mit hochgezogenen Augenbrauen und zornigen Blicken betrachtet.

ERLAUTERUNG

Ganz gleich wie tief gesunken jemand sein mag, er ist niemals zu seinen Kindern,
seiner Frau und seinen nachsten Verwandten unfreundlich. Selbst ein Tiger behan-
delt seine Jungen mit Zartlichkeit, denn im Tierreich werden die Jungen sehr liebe-
voll behandelt. Da Sati Daksas Tochter war, war es eigentlich zu erwarten, dag3 er,
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ganz gleich wie grausam und verunreinigt er sein mochte, sie sehr freundlich emp-
fangen wiirde. Aber hier ist durch das Wort anavasthita angedeutet, daB3 solch
einem Menschen nicht getraut werden kann. Tiger sind zu ihren Jungen sehr zunei-
gungsvoll, doch es ist auch bekannt, daB sie sie manchmal fressen. Bosartigen Men-
schen sollte man nicht trauen, denn sie sind immer unstet. Daher wurde Sati gera-
ten, nicht zum Hause ihres Vaters zu gehen, denn es war nicht angebracht, einen sol-
chen Vater als Verwandten zu betrachten und sein Haus zu besuchen, ohne in rech-
ter Weise eingeladen zu sein.

VERS 19
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tatharibhir na vyathate silimukhaih
sete ‘rditango hrdayena diyata
svanam yatha vakra-dhiyam duruktibhir
diva-nisam tapyati marma-taditah

tatha—so; aribhih—Feind; na—nicht; vyathate—ist verletzt; silimukhaih—durch
die Pfeile; sete—ruht; ardita—betrigt; arigah—ein Teil; hrdayena—durch das Herz;
duyata—klagend; svanam—von Verwandten; yatha—wie; vakra-dhiyam—betri-
gerisch; duruktibhih—durch grobe Worte; divd-nisam—Tag und Nacht; tapyati—
leidet; marma-taditah—jemand, dessen Gefiihle verletzt sind.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Sati mochte denken, daB sie die Gefahr auf sich nehmen wolle, das Haus ihres
Vaters zu besuchen, und selbst wenn ihr Vater sie mit unfreundlichen Worten
empfinge, wolle sie duldsam sein, ebenso wie manchmal ein Sohn die Vorwiirfe sei-
ner Eltern hinnimmt. Aber Siva erinnert sie daran, daB sie nicht imstande sein
wiirde, solche unfreundlichen Worte zu ertragen, denn die natiirlich Psychologie ist
dergestalt, daB man zwar die von einem Feind zugefiigten Schmerzen ertragen kann
und sich nicht so viel darum kiimmert, weil von einem Feind verursachter Schmerz
natiirlich ist, daB man aber, wenn man von den starken Worten eines Verwandten
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verletzt wird, unter der Wirkung Tag und Nacht ununterbrochen leidét, und manch-
mal wird die Wunde so unertraglich, daB man Selbstmord begeht.

VERS 20
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vyaktarm tvam utkrsta-gateh prajapateh
priyatmajanam asi subhru me mata

tathapi manam na pituh prapatsyase
mad-asrayat kah paritapyate yatah

vyaktam—es ist Klar; tvam—du; utkrsta-gateh—das beste Betragen habend; praja-
pateh—Prajapati Daksas; priya—das Lieblingskind; dtmajanam—der Tochter;
asi—du bist; subhru—o du mit den schonen Augenbrauen; me—meine; matda—
betrachtet; tatha api—dennoch; manam—Ehre; na—nicht; pituh—von deinem Vater;
prapatsyase—du wirst begegnen; mat-asrayat—aus der Verbindung mit mir; kah
—Daksa; paritapyate—empfindet Schmerz; yatah—von dem.

UBERSETZUNG

Meine liebe hellhdutige Frau, es ist klar, daR du von den vielen Tochtern
Daksas das Lieblingskind bist, aber dennoch wirst du in seinem Hause nicht
geehrt werden, da du meine Frau bist. Vielmehr wird es dir leid tun, daR du
mit mir verbunden bist.

ERLAUTERUNG

Siva fiihrt das Argument an, daB Sati selbst dann, wenn sie vorschlagen wiirde,
allein, ohne ihren Ehemann, zu gehen, trotzdem nicht freundlich empfangen werden
wiirde, weil sie seine Frau war. Vielmehr bestand jede Moglichkeit, daB3 etwas Ver-
heerendes geschah, selbst wenn sie allein gehen wollte. Daher bat Siva sie indirekt,
nicht zum Hause ihres Vaters zu gehen.

VERS 21
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papacyamanena hrdaturendriyah
samrddhibhih piurusa-buddhi-saksinam
akalpa esam adhirodhum anjasa
param padam dvesti yathdsura harim

papacyamanena—brennend; hrda—mit dem Herzen; dtura-indriyah—jemand, der
Schmerz empfindet; samrddhibhih—durch den frommen Ruf und so fort; pirusa-
buddhi-saksinam—von denen, die immer in Gedanken bei dem Hochsten Herrn
sind; akalpah—unfahig; esam—von diesen Personen; adhirodhum—aufzusteigen; asn-
Jasa—schnell; param—bloB; padam—auf die Ebene; dvesti—Neid; yathd—soviel wie;
asurah—die Damonen; harim—die Hochste Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

Jemand, der sich von seinem falschen Ego leiten lift und daher sowohl
geistig als auch sinnlich stindig leidet, kann den Reichtum selbstverwirk-
lichter Personen nicht ertragen. Da er unfihig ist, zur Ebene der Selbst-
erkenntnis aufzusteigen, beneidet er solche Personen, ebenso wie Dimo-
nen die Hochste Personlichkeit Gottes beneiden.

ERLAUTERUNG

Der wirkliche Grunfi fir die Feindschaft zwischen Siva und Daksa wird hier er-
klart. Daksa beneidete Siva um Sivas hohe Stellung als eine Inkarnation einer Eigen-
schaft der Hochsten Personlichkeit Gottes und weil Siva direkt mit der Uberseele
Verbindung hatte und daher geehrt wurde, indem er einen besseren Sitzplatz als
Daksa bekommen hatte. Es gab noch viele andere Griinde. Da Daksa materiell ein-
gebildet war, konnte er die hohe Stellung Sivas nicht ertragen, und daher war der
Zorn, den er zeigte, als Siva in seiner Gegenwart nicht aufstand, nur die endgiiltige
Manifestation seines Neides. Siva ist immer in Meditation vertieft und nimmt stan-
dig die Uberseele wahr, wie hier durch die Worter piirusa-buddhi-sdaksinam ausge-
driickt wird. Jemand, dessen Intelligenz immer in Meditation iiber die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes versenkt ist, hat eine sehr hohe Stellung inne und kann nicht von
jemand anders nachgeahmt werden, vor allem nicht von einem gewohnlichen Men-
schen. Als Daksa die Arena des yajiia betrat, befand sich Siva in Meditation und
mochte nicht gesehen haben, daB Daksa eintrat, doch Daksa nutzte die Gelegenheit,
ihn zu verfluchen, da Daksa Siva schon lange Zeit beneidet hatte. Diejenigen, die tat-
sachlich selbstverwirklicht sind, sehen jeden individuellen Korper als einen Tempel
der Hochsten Personlichkeit Gottes an, da die Hochste Personlichkeit Gottes in [h-
rem Paramatma-Aspekt im Korper eines jeden weilt.

Wenn man dem Korper Achtung erweist, erweist man diese Achtung nicht dem
materiellen Korper, sondern der Gegenwart des Hochsten Herr. Wer daher immer
in Meditation tiber den hochsten Herrn versunken ist, bringt Ihm standig Ehrerbie-
tungen dar. Aber weil Daksa nicht sehr erhoben war, dachte er, Ehrerbietungen
wiirden dem materiellen Korper dargebracht, und weil Siva seinem materiellen Kor-
per keine Achtung erwies, wurde Daksa neidisch. Da solche Menschen unfahig sind,
auf die Ebene selbstverwirklichter Seelen wie Siva aufzusteigen, sind sie immer nei-
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disch. Das hier gegebene Beispiel ist sehr treffend. Asuras, das heiBt Damonen oder
Atheisten, sind auf die Hochste Personlichkeit Gottes immer neidisch; sie wollen
nichts anderes als den Herrn toten. Sogar in der heutigen Zeit finden wir einige soge-
nannte Gelehrte, die die Bhagavad-gita kommentieren und dabei Krsna beneiden.
Wenn Krsna sagt man-manad bhava mad-bhaktah (Bg. 18.65) — , Denke immer an
Mich, werde Mein Geweihter und ergib dich Mir* —, kommentieren solche soge-
nannten Gelehrten, daB es nicht Krsna sei, dem wir uns zu ergeben hatten. Das ist
Neid. Die asuras oder Atheisten, das heiBt die Damonen, beneiden die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes ohne Grund oder Ursache. In dhnlicher Weise beneiden torichte
Menschen, die die hochste Stufe der Selbsterkenntnis nicht erreichen konnen, selbst-
verwirklichte Seelen, statt ihnen Achtung zu erweisen, obwohl hierfiir kein Grund
besteht.

VERS 22

TR HATEA
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pratyudgama-prasrayanabhivadanam
vibhiyate sadhu mithah sumadhyame

prdjraih parasmai purusdya cetasd
guha-sayayaiva na deha-manine

pratyudgama—das Aufstehen von seinem Sitz; prasrayana—BegriiBung; abhi-
vadanam—Ehrerbietung; vidhiyate—sind beabsichtigt; sdidhu—in rechter Weise;
mithah—gegenseitig; su-madhyame—meine liebe junge Frau; pragjiaih—durch den
Weisen; parasmai—fiir den Hochsten; purusdya—fiir die Uberseele; cetasa—mit der
Intelligenz; guha-saydya—im Korper sitzend; eva—gewil}; na—nicht; deha-manine
—jemand, der sich mit dem Korper identifiziert.

UBERSETZUNG

Meine liebe junge Frau, gewiR begriiBen sich Freunde und Verwandte
gegenseitig, indem sie aufstehen, einander willkommenheifen und sich
Ehrerbietungen darbringen Aber diejenigen, die auf die transzendentale
Ebene erhoben sind, erweisen, da sie intelligent sind, solche Achtung der
Uberseele, die im Korper weilt, und nicht der Person, die sich mit dem Kor-
per identifiziert.

ERLAUTERUNG

Man mag einwenden, daB es zweifellos Sivas Pflicht gewesen sei, da Daksa sein
Schwiegervater war, ihm Achtung zu erweisen. Als Antwort auf diesen Einwand
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wird hier erklart, daB ein gelehrter Mensch, der zur BegriiBung aufsteht oder Ehrer-
bietungen erweist, der Uberseele, die im Herzen eines jeden weilt, Achtung entge-
genbringt. Man kann daher unter Vaisnavas beobachten, daB3 selbst dann, wenn ein
Schiiler seinem spirituellen Meister Ehrerbietungen erweist, der spirituelle Meister
die Ehrerbietungen sogleich erwidert, weil beide ihre Ehrerbietungen nicht dem
Korper, sondern der Uberseele darbringen. Folglich erweist der spirituelle Meister
auch der Uberseele, die im Korper des Schiilers weilt, seine Achtung. Der Herr sagt
im Srimad-Bhdgavatam, daB es wertvoller ist, Seinen Geweihten Achtung zu erwei-
sen, als Ihm. Gottgeweihte identifizieren sich nicht mit dem Korper, und daher be-
deutet, einem Vaisnava Achtung zu erweisen, Visnu Achtung zu erweisen. Es heil3t
auch, daB es eine Sache guter Umgangsformen ist, einem Vaisnava, sobald man ihn
sieht, augenblicklich Achtung zu erweisen, wodurch man andeutet, daB die Uber-
seele in seinem Innern weilt. Ein Vaisnava betrachtet den Korper als einen Tempel
Visnus. Da Siva in seinem Krsna-BewuBtsein der Uberseele bereits Achtung erwie-
sen hatte, waren damit auch Daksa, der sich mit seinem Korper identifizierte, Ehrer-
bietung dargebracht worden. Es war nicht notwendig, seinem Korper Achtung zu
erweisen, denn das wird von keiner vedischen Vorschrift gefordert.

VERS 23
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sattvam visuddham vasudeva-sabditam
yad iyate tatra puman apavrtah

sattve ca tasmin bhagavan vasudevo
hy adhoksajo me namasa vidhiyate

sattvam—BewuBtsein; visuddham—reines; vasudeva—Vasudeva; sabditam—be-
kannt als; yar—weil; iyate—ist enthiillt; ratra—dort; puman—die Hochste Person;
apavrtah—ohne jede Bedeckung; sattve—in BewuBtsein; ca—und; tasmin—in diesem;
bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; vasudevah—Vasudeva; hi—weil,
adhoksajah—transzendental; me—von mir; namasa—mit Ehrerbietungen; vidhiyate
—verehrt.

UBERSETZUNG

Ich bin immer damit beschiftigt, Sri Vasudeva in reinem Krsna-
BewuBtsein Ehrerbietungen zu erweisen. Krsna-BewulRtsein ist immer rei-
nes BewuBtsein, in welchem die Hochste Personlichkeit Gottes, bekannt als
Vasudeva, ohne jede Bedeckung enthiillt ist.
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ERLAUTERUNG

Das Lebewesen ist von Natur aus rein. Asarigo hy ayam purusah. In der vedi-
schen Literatur heil3t es, daB3 die Seele immer rein und von materieller Anhaftung
nicht verunreinigt ist. Die Identifizierung des Korpers mit der Seele ist auf ein
MiBverstandnis zuriickzufiihren. Sobald man vollig Krsna-bewuft ist, hat man
seine reine, urspriingliche, wesensgemabBe Stellung eingenommen. Diesen Daseins-
zustand nennt man suddha-sattva oder ,,das, was zu materiellen Eigenschaften tran-
szendental ist*. Da dieses suddha-sattva-Dasein unter der direkten Wirkung der in-
neren Kraft steht, horen in diesem Zustand die Tatigkeiten materiellen BewuBtseins
auf. Wenn zum Beispiel Eisen in ein Feuer gelegt wird, erwarmt es sich, und wenn
es rotgliithend ist, wirkt es wie Feuer, obwohl es Eisen ist. In ahnlicher Weise hort
Kupfer, wenn es mit Elektrizitat geladen ist, auf, als Kupfer zu wirken, sondern
wirkt als Elektrizitat. Die Bhagavad-gita (14.26) bestatigt ebenfalls, daB jeder, der
sich in unverfalschtem hingebungsvollem Dienst fiir den Herrn betatigt, sogleich auf
die Ebene des reinen Brahman erhoben wird:

mam ca yo 'vyabhicarena
bhakti-yogena sevate

sa gunan samatityaitan
brahma-bhityaya kalpate

Daher ist suddha-sattva, wie in diesem Vers beschrieben wird, die transzenden-
tale Stellung, die man technisch vasudeva nennt. Vasudeva ist auch der Name jener
Person, durch die Krsna erscheint. Dieser Vers erklart, daB der reine Zustand vasu-
deva genannt wird, weil in diesem Zustand Vasudeva, die Hochste Personlichkeit
Gottes, ohne jede Bedeckung enthiillt ist. Um daher unverféalschten hingebungsvol-
len Dienst auszufiihren, mu3 man den Regeln und Regulierungen hingebungsvollen
Dienstes ohne einen Wunsch nach materiellem Profit durch fruchtbringende Tatig-
keiten oder gedankliche Spekulation folgen.

In reinem hingebungsvollem Dienst dient man einfach der Hochsten Personlich-
keit Gottes aus Pflicht, ohne Grund, und ohne durch materielle Bedingungen gehin-
dert zu sein. Das nennt man suddha-sattva oder vasudeva, weil auf dieser Stufe die
Hochste Person, Krsna, im Herzen des Gottgeweihten enthiillt ist. Srila Jiva Go-
svami hat dieses vasudeva oder suddha-sattva in seinem Bhagavat-sandarbha sehr
schon beschrieben. Er erklart, daB astottara-sata (108) dem Namen des spirituellen
Meisters hinzugefiigt wird, um auf jemand hinzuweisen, der sich in suddha-sattva
oder im transzendentalen Zustand von vasudeva befindet. Das Wort vasudeva wird
auch fiir andere Zwecke benutzt. Zum Beispiel bedeutet vasudeva auch ,,jemand, der
uberall oder alldurchdringend ist”. Die Sonne wird auch vasudeva-sabditam ge-
nannt. Das Wort vasudeva mag fiir verschiedene Zwecke verwendet werden, doch
— ganz gleich welcher Zweck gemeint ist — Vasudeva bedeutet die alldurchdrin-
gende oder lokalisierte Hochste Personlichkeit Gottes. Auch in der Bhagavad-gita
(7.19) heiBt es: vasudevah sarvam iti. Wirkliche Erkenntnis bedeutet, Vasudeva, die
Hochste Personlichkeit Gottes, zu verstehen und sich Ihm zu ergeben. Vasudeva ist
die Grundlage, auf der Vasudeva, die Hochste Personlichkeit Gottes, enthiillt wird.



Vers 23] Gespriche zwischen Siva und Sati 95

Wenn man von der Verunreinigung der materiellen Natur frei und in reinem Krsna-
BewuBtsein verankert ist, das hei3t im vasudeva-Zustand, wird Vasudeva, die
Hochste Person, offenbart. Dieser Zustand wird auch kaivalya genannt, was ,,reines
BewuBtsein* bedeutet. Jidnam sattvikam kaivalyam. Wenn man in reinem tran-
szendentalem Wissen verankert ist, befindet man sich in kaivalya. Folglich bedeutet
vasudeva auch kaivalya, ein Wort, das im allgemeinen von Unpersonlichkeitsan-
hangern benutzt wird. Unpersonliche kaivalya ist nicht die letzte Stufe der Erkennt-
nis, doch wenn man Krsna-bewuBte kaivalya erreicht hat, das heif3t, wenn man die
Hochste Personlichkeit Gottes versteht, ist man erfolgreich. In diesem reinen Zu-
stand kann man durch Horen, Chanten, Sich-Erinnern und so fort durch die Ent-
wicklung von Wissen um die Wissenschaft von Krsna die Hochste Personlichkeit
Gottes verstehen. Alle diese Tatigkeiten finden unter der Fiihrung der inneren Ener-
gie des Hochsten Herrn statt.

Die Wirkungsweise der inneren Kraft wird in diesem Vers als apdvrtah oder frei
von jeder Bedeckung beschrieben. Weil die Hochste Personlichkeit Gottes, Ihr
Name, Ihre Form, Ihre Eigenschaften, Ihr Zubehor und so fort transzendental sind,
jenseits der materiellen Natur, ist es nicht moglich, Sie oder die mit Ihr verbundenen
Dinge mit materialistischen Sinnen zu verstehen. Wenn die Sinne durch die Ausfiih-
rung reinen hingebungsvollen Dienstes gelautert sind (hrsikena hrsikesa-sevanam
bhaktir ucyate), konnen die reinen Sinne Krsna ohne Bedeckung sehen. Man mag
nun fragen, wie es moglich sei, da ja der Gottgeweihte offensichtlich den gleichen
materiellen existentiellen Korper habe, daB die gleichen materialistischen Augen
durch hingebungsvollen Dienst gelautert werden? Das Beispiel, das Sri Caitanya
gibt, lautet, daB8 hingebungsvoller Dienst den Spiegel des Geistes reinigt. In einem
sauberen Spiegel kann man sein Gesicht sehr genau betrachten. In dhnlicher Weise
kann man eine klare Erkenntnis der Hochsten Personlichkeit Gottes haben, wenn
der Spiegel des Geistes gereinigt ist. Wie es in der Bhagavad-gita (8.8) heiBt: abhya-
sa-yoga-yuktena. Indem man seine vorgeschriebenen Pflichten im hingebungsvollen
Dienst erfiillt, cetasa nanya-gamind, oder einfach, indem man tiber Gott hort und
uber Ihn chantet, kann man die Hochste Personlichkeit Gottes erkennen, wenn der
Geist immer mit Chanten und Horen beschaftigt ist und davon abgehalten wird,
woandershin zu wandern. Sri Caitanya bestatigt, daB man durch den bhakti-yoga-
Vorgang, der mit Horen und Chanten beginnt, das Herz und den Geist reinigen
kann, und dann kann man das Antlitz der Hochsten Personlichkeit Gottes deutlich
sehen.

Siva sagte, daB er dem Hochsten Gott immer Ehrerbietungen darbringe, weil er
Vasudeva, die Hochste Personlichkeit Gottes, stindig in seinem Herzen sehen
konne, da die Gegenwart des Hochsten Herrn immer in seinem Geist und seinem
Herzen manifestiert sei. Mit anderen Worten: Siva befindet sich immer in Trance
oder samadhi. Dieses samadhi unterliegt nicht der Kontrolle des Gottgeweihten; es
untersteht der Kontrolle Vasudevas, denn die gesamte innere Energie der Hochsten
Personlichkeit Gottes wirkt unter Ihrer Aufsicht. Natiirlich wirkt die materielle
Energie ebenfalls unter der Aufsicht des Herrn, doch Sein direkter Wille wird insbe-
sondere durch die spirituelle Energie ausgefiihrt. Folglich offenbart Er Sich durch
Seine spirituelle Energie. In der Bhagavad-gita (4.6) heiBt es: sambhavamy dtma-
mdyayd. Atma mdyaya bedeutet ,,innere Kraft*. Ganz nach Belieben offenbart Er
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Sich durch Seine innere Kraft, wenn Er durch den transzendentaien liebevollen
Dienst des Gottgeweihten zufrieden ist. Der Gottgeweihte fordert niemals: ,,Mein
lieber Herr, bitte komm her, damit ich Dich sehen kann.* Es ist nicht die Stellung
des Gottgeweihten, der Hochsten Personlichkeit Gottes zu befehlen, vor ihn zu tre-
ten oder vor ihm zu tanzen. Es gibt viele sogenannte Gottgeweihte, die dem Hoch-
sten Herrn befehlen wollen, vor sie zu kommen und zu tanzen. Der Herr jedoch ist
nicht verpflichtet, jemandes Befehl zu gehorchen, aber wenn Er durch die reinen
hingebungsvollen Tatigkeiten eines Gottgeweihten zufrieden ist, offenbart Er Sich.
Aus diesem Grunde ist adhoksaja in diesem Vers ein bedeutungsvolles Wort, denn
es deutet an, daB3 die Tatigkeiten unserer materiellen Sinne scheitern werden, die
Hochste Personlichkeit Gottes zu erkennen. Man kann die Hochste Personlichkeit
Gottes nicht erkennen, wenn man dies nur mit seinem spekulativen Geist versucht;
aber wenn man will, kann man alle materiellen Tatigkeiten seiner Sinne bezahmen,
und der Herr kann Sich, indem Er Seine spirituelle Energie manifestiert, einem sol-
chen reinen Gottgeweihten offenbaren. Wenn Sich die Hochste Personlichkeit Got-
tes dem reinen Gottgeweihten offenbart, hat der Gottgeweihte keine andere Pflicht,
als dem Herrn achtungsvolle Ehrerbietungen zu erweisen. Die Absolute Wahrheit
offenbart Sich dem Gottgeweihten in Ihrer Form. Sie ist nicht formlos. Vasudeva ist
nicht formlos, denn es heiBt in diesem Vers, daB3 der Gottgeweihte Ehrerbietungen
darbringt, sobald Sich der Herr ihm offenbart. Ehrerbietungen werden einer Person
dargebracht, nicht etwas Unpersonlichem. Man soll nicht die Mayavada-Interpreta-
tionen akzeptieren, Vasudeva sei unpersonlich. Wie es in der Bhagavad-gita heiS3t,
prapadyate, ergibt man sich. Man ergibt sich einer Person, nicht einer unpersonli-
chen Nichtdualitit. Immer wenn von Sich-ergeben oder Ehrerbietungen-erweisen
die Rede ist, muB} es einen Gegenstand des Sich-ergebens oder der Ehrerbietungen
geben.
VERS 24
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tat te niriksyo na pitapi deha-krd
dakso mama dvit tad-anuvratds ca ye
yo visvasrg-yajria-gatam varoru mam
andgasam durvacasakarot tirah

tar—deshalb; te—deinen; niriksyah—zu sehen; na—nicht; pita—dein Vater; api—
obwohl; deha-krt—der Geber deines Korpers; daksah—Daksa; mama—mein; dvit
—neidisch; tat-anuvratih—seine (Daksas) Anhanger; ca—auch; ye—der; yah—wer
(Daksa); visva-srk—der Visvasrks; yajria-gatam—da sie bei dem Opfer anwesend
sind; vara-uru—o Sati; mam—mich; andgasam—unschuldig; durvacasa—mit grau-
samen Worten; akarot tirah—hat beleidigt.
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UBERSETZUNG

Folglich solltest du deinen Vater nicht besuchen, wenngleich er der Ge-
ber deines Korpers ist, denn er und seine Anhinger beneiden mich. Auf-
grund seines Neides, o Verehrenswerte, hat er mich mit grausamen Worten
beleidigt, obwohl ich unschuldig bin.

ERLAUTERUNG

Fiir eine Frau sind sowohl der Ehemann als auch der Vater gleichermal3en ver-
ehrenswert. Der Ehemann ist Beschiitzer seiner Frau wahrend ihrer Jugend, wohin-
gegen der Vater sie wahrend ihrer Kindheit beschiitzt. Daher sind beide verehrens-
wert, aber besonders der Vater, weil er der Geber des Korpers ist. Siva erinnerte
Sati: ,,Dein Vater ist zweifellos verehrenswert, sogar mehr als ich, aber sei vorsich-
tig, denn obwohl er der Geber deines Korpers ist, mag er auch der Nehmer deines
Korpers sein, denn wenn du deinen Vater besuchst, mag er dich aufgrund deiner
Verbindung mit mir beleidigen. Eine Beleidigung von einem Verwandten ist schlim-
mer als der Tod, besonders wenn man eine gute Stellung innehat.*

VERS 25
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yadi vrajisyasy atihdya mad-vaco
bhadram bhavatya na tato bhavisyati

sambhavitasya sva-jandt parabhavo
yada sa sadyo marandya kalpate

yadi—wenn; vrajisyasi—du gehen wirst; atihdya—miBachtend; mat-vacah
—meine Worte; bhadram—Gute; bhavatyah—deine; na—nicht; tatah—dann; bhavis-
yati—wird werden; sambhdvitasya—liberaus verehrenswert; sva-jandt—von deinem
eigenen Verwandten; pardbhavah—beleidigt bist; yaddi—wenn; sah—diese Beleidi-
gung; sadyah—augenblicklich; maranaya—dem Tod; kalpate—gleicht.

UBERSETZUNG

Wenn du dich trotz dieser Unterweisung zu gehen entschlieBt und
meine Worte miBachtest, wird die Zukunft fiir dich nicht gut sein. Du bist
iiberaus verehrenswert, und wenn du von deinem Verwandten beleidigt
wirst, wird diese Beleidigung sogleich dem Tod gleichkommen.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 3. Kapitel im Vierten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Gesprdche zwischen Siva und Sati*.






4. Kapitel

Sati verlift ihren Korper

VERS 1
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gAY g e |
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maitreya uvaca
etavad uktva virarama sankarah
patny-anga-nasam hy ubhayatra cintayan
suhrd-didrksuh parisankita bhavan
niskramati nirvisati dvidhasa sa

maitreyah uvaca—Maitreya sprach; etdavat—so viel; uktva—nachdem er gespro-
chen hatte; virarama—wurde schweigsam; sarikarah—Siva; patni-anga-nasam—die
Zerstorung des Korpers seiner Frau; hi—da; ubhayatra—in beiden Fallen; cintayan
—verstehend; suhrt-didrksuh—begierig, ihre Verwandten wiederzusehen; parisan-
kitdi—sich fiirchtend; bhavdr—vor Siva; niskramati—hinausgehend; nirvisati
—hineinkommend; dvidha—geteilt, asa—war; sda—sie (Sati).

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Satis Geist war iber die Frage, ob sie zum Hause ihres Vaters gehen oder den
Anweisungen Sivas gehorchen sollte, geteilt. Der Kampf zwischen den beiden Ent-
scheidungen war so stark, daB3 es sie von einem Ende des Zimmers zum anderen
trieb, und so begann sie sich wie der Pendel einer Uhr zu bewegen.

99
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VERS 2
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suhrd-didrksa-pratighata-durmanah
snehad rudaty asru-kalativihvala

bhavam bhavany apratipirusam rusa
pradhaksyativaiksata jata-vepathuh

suhrt-didrksa—des Wunsches, die Verwandten wiederzusehen; pratighata—die
Verweigerung; durmanah—betriibt; snehat—aus Zuneigung; rudati—weinend; asru-
kald—durch Tropfen von Trinen; ativihvald—sehr traurig; bhavam—Siva; bhavani
—Sati; aprati-purusam—ohne einen Ebenbiirtigen oder Rivalen; rusd—mit Zorn;
pradhaksyati—zu vernichten; iva—als ob; aiksata—betrachtete; jdata-vepathuh—
zitternd.

UBERSETZUNG

Sati war sehr traurig, da ihr verboten worden war, ihre Verwandten im
Hause ihres Vaters zu besuchen, und aus Zuneigung zu ihnen quollen Tri-
nen aus ihren Augen. Bebend und sehr betriibt betrachtete sie ihren unge-
wohnlichen Ehemann, Siva, als wolle sie ihn mit ihrem Blick vernichten.

ERLAUTERUNG

Das Wort apratipiirusam, das in diesem Vers benutzt wird, bedeutet ,,jemand,
der keinen Ebenbiirtigen hat*. Niemand in der materiellen Welt ist jedem so gleich-
gesinnt wie Siva. Seine Frau Sati wuBte, daB ihr Enemann jedem gleichgesinnt war.
Warum war er also in diesem Fall zu seiner Frau so lieblos, da er ihr nicht einmal
gestattete, zum Hause ihres Vaters zu gehen? Dies schmerzte sie mehr als sie ertra-
gen konnte, und so sah sie ihren Ehemann an, als wolle sie ihn mit ihren Blicken
vernichten. Mit anderen Worten: da Siva der drma ist (siva bedeutet auch drma),
wird hiermit angedeutet, dal3 Sati bereit war, Selbstmord zu begehen. Eine andere
Bedeutung des Wortes apratipurusa ist ,,die Personlichkeit, die keinen Rivalen hat*.
Da Siva nicht dazu tiberredet werden konnte, ihr die Erlaubnis zu geben, suchte Sati
bei der letzten Waffe einer Frau Zuflucht, namlich Weinen, das einen Ehemann
zwingt, der Bitte seiner Gattin nachzugeben.

VERS 3
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tato vinihsvasya sati vihdaya tam
sokena rosena ca duyata hrda

pitror agat straina-vimudha-dhir grhan
premndtmano yo 'rdham adat satam priyah

tatah—darauf; vinihsvasya—schwer atmend; sati—Sati; vihdya—verlassend; tam
—ihn (Siva); sokena—vor Schmerz; rosena—vor Zorn; ca—und; diayata—beein-
fluBt; hrda—mit dem Herzen; pitroh—ihres Vaters; agat—sie ging; straina—durch
ihre weibliche Natur; vimidha—irregefiihrt; dhih—Intelligenz; grhan—zum Hause;
premna—aus Zuneigung; dtmanah—seines Korpers; yah—der; ardham—Halfte;
adat—gab; satam—der heiligen; priyah—lieb.

UBERSETZUNG

Darauf verlieB Sati ihren Gemahl Siva, der ihr aus Zuneigung die Hilfte
seines Korpers gegeben hatte. Vor Zorn und Schmerz schwer atmend ging
sie zum Hause ihres Vaters. Diese weniger intelligente Handlung war darauf
zuriickzufiihren, daB sie eine schwache Frau war.

ERLAUTERUNG

Der vedischen Auffassung vom Familienleben zufolge gibt der Ehemann die
Halfte seines Korpers seiner Frau, und die Ehefrau gibt die Halfte ihres Korpers ih-
rem Ehemann. Mit anderen Worten: ein Ehemann ohne seine Ehefrau und eine
Ehefrau ohne ihren Ehemann sind unvollstandig. Zwischen Siva und Sati existierte
die vedische Ehebeziehung; doch manchmal fiihlt sich eine Frau aus Schwache zu
den Angehorigen ihres Vaterhauses zu stark hingezogen, und das geschah Sati. In
diesem Vers ist besonders erwahnt, daB sie aufgrund ihrer weiblichen Schwache
solch einen groBen Ehemann wie Siva verlassen wollte. Mit anderen Worten: weib-
liche Schwache existiert sogar in der Beziehung zwischen Ehemann und Ehefrau.
Im allgemeinen ist die Trennung von Ehemann und Ehefrau auf das Verhalten der
Frau zuriickzufiihren; Scheidung findet aufgrund weiblicher Schwache statt. Fiir
eine Frau ist es daher das beste, den Anweisungen ihres Ehemannes zu gehorchen.
Das macht das Familienleben sehr friedlich. Manchmal mag es zwischen Ehemann
und Ehefrau zu MiBverstandnissen kommen, wie man sogar in einer solch erhabe-
nen Familienbeziehung wie der Satis und Sivas sieht; doch eine Ehefrau sollte den
Schutz ihres Ehemannes aufgrund eines solchen Miverstandnisses nicht verlassen.
Wenn sie dies tut, kann man verstehen, da3 der Grund ihre weibliche Schwache ist.

VERS 4
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tam anvagacchan druta-vikramam satim
ekam tri-netranucarah sahasrasah

sa-pdrsada-yaksa maniman-madadayah
puro-vrsendras tarasa gata-vyathah

tam—ihr (Sati); anvagacchan—folgten; druta-vikramam—schnell verlassend;
satim—Sati; ekam—allein; tri-netra—Sivas, der drei Augen hat; anucarah—die An-
hanger; sahasrasah—zu Tausenden; sapdrsada-yaksah—begleitet von seinen person-
lichen Gefahrten wie den Yaksas; manimat-mada-adayah—Maniman, Mada und
andere; purah-vrsa-indrah—mit dem Stier Nandi an der Spitze; tarasdi—geschwind,;
gata-vyathah—ohne Furcht.

UBERSETZUNG

Als Sivas Anhinger sahen, daR Sati schnellen Schrittes allein fortging,
folgten sie ihr geschwind zu Tausenden unter der Fiihrung von Maniman
und Mada mit Sivas Stier Nandi an der Spitze und begleitet von den Yaksas.

ERLAUTERUNG

Sati ging rasch fort, damit sie nicht von ihrem Ehemann aufgehalten werden
mochte; doch sogleich folgten ihr viele Tausende von Sivas Schiilern unter der Fiih-
rung von Maniman und Mada und den Yaksas. Das Wort gata-vyathah, das in die-
sem Zusammenhang benutzt wird, bedeutet ,,ohne Furcht*. Sati kiimmerte es nicht,
daB sie allein ging; sie war also fast furchtlos. Das Wort anucardh ist ebenfalls be-
deutsam, denn es weist darauf hin, daB Sivas Schiiler immer bereit waren, alles fiir
Siva zu opfern. Sie konnten den Wunsch Sivas verstehen, der nicht wollte, da3 Sati
allein ging. Anucarah bedeutet ,,diejenigen, die sogleich die Absicht ihres Herrn ver-
stehen konnen“.

VERS 5
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tam sarika-kanduka-darpanambuja-
svetdtapatra-vyajana-srag-adibhih

gitayanair dundubhi-sankha-venubhir
vrsendram dropya vitarkita yayuh
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tam—ihr (Sati); sarika—Lieblingsvogel; kanduka—Ball; darpana—Spiegel; ambu-
Jja—Lotosblume; sveta-dtapatra—weiBer Schirm; vyajana—Yak-Schwanz; srak—
Girlande; adibhih—und anderes; gita-ayanaih—von Musik begleitet; dundubhi—
Trommeln; sarikha—Muscheln; venubhih—mit Floten; vrsa-indram—auf den Stier;
aropya—setzend; vitankitah—geschmiickt; yayuh—sie gingen.

UBERSETZUNG

Die Schiiler Sivas sorgten dafiir, daR Sati auf dem Riicken eines Stieres
saB und gaben ihr den Vogel, der ihr Lieblingstier war. Sie trugen eine Lo-
tosblume, einen Spiegel und vielerlei Zubehor dieser Art fiir ihren Genuf
und schirmten sie mit einem groRen Baldachin. Gefolgt von einer Singerab-
teilung, die von Trommeln, Muscheln und Hornern begleitet wurde, war
die ganze Prozession so prachtvoll wie eine konigliche Parade.

VERS 6
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dbrahma-ghosorjita-yajia-vaisasam
viprarsi-justam vibudhais ca sarvasah

mrd-darv-ayah-karicana-darbha-carmabhir
nisrsta-bhandam yajanam samavisat

a—von allen Seiten; brahma-ghosa—mit den Klangen der vedischen Hymnen;
urjita—geschmiickt; yajria—Opfer; vaisasam—Vernichtung von Tieren; viprarsi-
justam—von den groBen Weisen besucht; vibudhaih—mit Halbgottern; ca—und; sar-
vasah—auf allen Seiten; mrt—Ton; daru—Holz; ayah—Eisen; karicana—Gold; darb-
ha—kusa-Gras; carmabhih—Felle; nisrsta—gemacht aus; bhandam—Opfertiere und
Topfe; yajanam—Opfer; samdvisat—betrat.

UBERSETZUNG

Darauf erreichte sie das Haus ihres Vaters, wo das Opfer durchgefiihrt
wurde und betrat die Arena, wo jeder vedische Hymnen chantete. Die
groBen Weisen, brahmanas und Halbgotter waren dort alle versammelt,
und es gab viele Opfertiere sowie Topfe aus Ton, Stein, Gold, Gras und Fel-
len, die alle fiir das Opfer erforderlich waren.
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ERLAUTERUNG

Wenn Gelehrte, Weise und brahmanas sich versammeln, um vedische mantras
Zu chanten, beschaftigen sich einige von ihnen auch damit, liber die SchluBBfolgerung
der Schriften zu argumentieren. Somit argumentierten einige der Weisen und
brahmanas, wahrend andere vedische mantras chanteten, damit die gesamte Atmo-
sphire von transzendentaler Klangschwingung erfiillt war. Diese transzendentale
Klangschwingung ist in der transzendentalen Schwingung Hare Krsna, Hare Krsna,
Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare in ein-
facher Form vorhanden. In diesem Zeitalter erwartet man von niemand, in der vedi-
schen Art des Verstandnisses hochgebildet zu sein, da die Menschen sehr langsam,
trage und ungliickselig sind. Folglich hat Sri Caitanya die Klangschwingung Hare
Krsna empfohlen, und im Srimad-Bhdgavatam (11.5.32) ist ebenfalls empfohlen:
yajiaih sankirtana-prayair yajanti hi sumedhasah. In der heutigen Zeit ist es un-
moglich, die fiir ein Opfer notwendigen Dinge zu beschaffen, da die Bevolkerung
sehr arm ist und kein Wissen von den vedischen mantras hat. Deshalb ist es fiir die-
ses Zeitalter empfohlen, daB sich die Menschen zusammentun und den Hare-
Krsna-mantra chanten, um die Hochste Personlichkeit Gottes zu erfreuen, die von
Ihren Gefihrten begleitet wird. Indirekt deutet dies auf Sri Caitanya hin, der von
Seinen Gefahrten Nityananda, Advaita und anderen begleitet wird. Das ist der Vor-
gang, wie man in diesem Zeitalter yajia durchfiihrt.

Ein anderer wichtiger Punkt in diesem Vers ist, daB es Tiere fiir das Opfer gab.
DaB diese Tiere fir das Opfer bestimmt waren, bedeutet nicht, daB sie getotet wer-
den sollten. Die groBen Weisen und verwirklichten Seelen, die sich versammelt hat-
ten, fiihrten yajras durch, und ihre Verwirklichung wurde anhand von Tieropfern
gepriift, ebenso wie man in der modernen Wissenschaft die Wirksamkeit eines be-
stimmten Medikamentes mit Hilfe von Tierversuchen testet. Die brahmanas, die
man mit der Ausfiihrung von yajrias beauftragt hatte, waren verwirklichte Seelen,
und um ihre Verwirklichung zu priifen, wurde ein altes Tier im Feuer geopfert und
verjingt. Das war der Test eines vedischen mantra. Die dort versammelten Tiere
waren nicht dafiir bestimmt, getotet und gegessen zu werden. Der eigentliche Zweck
eines Opfers bestand nicht darin, einen Schlachthof zu ersetzen, sondern einen vedi-
schen mantra zu priifen, indem man einem Tier ein neues Leben schenkte. Tiere
wurden benutzt, um die Macht vedischer mantras zu priifen, und nicht, um Fleisch
Zu bekommen.

VERS 7
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tam dgatam tatra na kascanddriyad
vimanitam yajia-krto bhayaj janah
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rte svasrr vai jananim ca sadardh
premasru-kanthyah parisasvajur muda

tam—sie (Sati); dgatam—angekommen; tatra—dort; na—nicht; kascana—jemand,
adriyat—empfing; vimanitam—nicht Achtung empfangend; yajia-krtah—von dem
Durchfithrenden des Opfers (Daksa); bhayat—aus Furcht; janah—jemand;
rte—auBer; svasih—ihren eigenen Schwestern; vai—in der Tat; jananim—Mutter;
ca—und; sa-ddarah—mit Achtung; prema-asru-kanthyah—deren Kehlen von Tra-
nen der Zuneigung erfillt waren; parisasvajuh—umarmten; muda—mit frohen Ge-
sichtern.

UBERSETZUNG

Als Sati mit ihrem Gefolge die Arena erreichte, empfing sie-niemand ge-
biihrend, da alle Versammelten Daksa fiirchteten. Niemand begriifte sie
auBer ihrer Mutter und ihren Schwestern, die mit Trinen in den Augen und
frohen Gesichtern sie willkommen hieRen und mit ihr sehr erfreut spra-
chen.

ERLAUTERUNG

Die Mutter und die Schwestern Satis konnten den anderen nicht folgen, die Sati
nicht gebiihrend empfingen. Aus natiirlicher Zuneigung umarmten sie sie sogleich
mit Tranen in den Augen und liebevollen Gefiihlen. Dies zeigt, daB Frauen von Na-
tur aus weichherzig sind; ihre natiirliche Zuneigung und Liebe kann nicht durch
kiinstliche Mittel aufgehalten werden. Obwohl die anwesenden Manner sehr ge-
lehrte brahmanas und Halbgotter waren, fiirchteten sie sich vor ihrem Vorgesetzten,
Daksa, und weil sie wuBten, daB sie ihn verargern wiirden, wenn sie Sati willkom-
menhieBen — obwohl sie innerlich den Wunsch hatten —, konnten sie dies nicht tun.
Frauen sind natiirlicherweise weichherzig, doch Manner sind manchmal sehr hart-
herzig.

VERS 8
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saudarya-samprasna-samartha-vartaya
matra ca matr-svasrbhis ca sadaram

dattam saparyam varam dsanam ca sa
nddatta pitrapratinandita sati

saudarya—von ihren Schwestern; samprasna—mit den GriBen; samartha—ge-
biihrend; vartaya—Mitteilungen; matra—von ihrer Mutter; ca—und; matr-svasr-
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bhih—von ihren Tanten; ca—und; sa-ddaram—zusammen mit Achtung; dattam—die
angeboten wurden; saparyam—Verehrung, Bewunderung; varam—Geschenke; dsa-
nam—einen Sitz; ca—und; sd—sie (Sati); na ddatta—nahm nicht an; pitrd—von ihrem
Vater; apratinandita—nicht begrit sein; sati—Sati.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Sati nahm die BegriiBungsworte ihrer Schwestern und ihrer Mutter nicht an,
denn sie war mit der Schweigsamkeit ihres Vaters tiberhaupt nicht zufrieden. Sati
war das jungste Kind Daksas, und sie wuBte, daB sie seine Lieblingstochter war.
Doch jetzt vergaB Daksa aufgrund ihrer Verbindung mit Siva seine ganze Zunei-
gung zu seiner Tochter, und dies betriibte sie sehr. Die materielle, korperliche Auf-
fassung ist so vergiftet, daB schon die geringste Herausforderung alle unsere Bezie-
hungen der Liebe und Zuneigung zunichte macht. Korperliche Beziehungen sind so
verganglich, da3 schon die geringste Herausforderung eine vorher bestandene zunei-
gungsvolle, enge korperliche Beziehung beendet.

VERS 9
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arudra-bhagam tam aveksya cadhvaram
pitra ca deve krta-helanam vibhau
anddrta yajna-sadasy adhisvari
cukopa lokan iva dhaksyati rusa

arudra-bhdgam—keine Gaben fiir Siva habend; tam—dieses; aveksya—sehend;
ca—und; adhvaram—Opferplatz; pitrdi—von ihrem Vater; ca—und; deve—Siva
gegeniiber; krta-helanam—Geringschatzung gezeigt habend; vibhau—dem Herrn
gegeniiber; anddrta—nicht empfangen worden sein; yajra-sadasi—in der Opferver-
sammlung; adhisvari—Sati; cukopa—wurde iiberaus zornig; lokdn—die vierzehn
Welten; iva—als ob; dhaksyati—verbrennend; rusa—mit Zorn.
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UBERSETZUNG

Als Sati in die Opferarena trat, sah sie, daB fiir ihren Gemabhl Siva keine
Opfergaben da waren. Als nichstes bemerkte sie, daB ihr Vater nicht nur
versiumt hatte, Siva einzuladen, sondern daB er auch Sivas hochgestellte
Frau nicht' empfing. Sie wurde daher sehr zornig, so sehr, daB sie ihren Va-
ter ansah, als wolle sie ihn mit ihren Augen verbrennen.

ERLAUTERUNG

Wenn man Gaben im Feuer opfert, wahrend man dazu den vedischen mantra
svaha chantet, erweist man allen Halbgottern, groBen Weisen und Pitas sowie
Brahma, Siva und Visnu seine Achtung. Es ist Brauch, daB Siva zu denen gehort,
die Ehrbezeigungen erwiesen bekommen; doch wahrend Sati personlich in der
Arena zugegen war, sah sie, daB die brahmanas den mantra, mit dem man Siva Ga-
ben darbringt, namlich namah sivaya svaha, nicht aussprachen. Sie war nicht um ih-
rerselbst willen betriibt, denn sie war bereit, das Haus ihres Vaters zu besuchen,
ohne eingeladen zu sein; sie wollte vielmehr sehen, ob ihr Ehemann geachtet wurde
oder nicht. [hre Verwandten, ihre Schwestern und ihre Mutter wiederzusehen war
nicht so wichtig; selbst als sie von ihrer Mutter und ihren Schwestern begriif3t
wurde, kiimmerte sie sich nicht darum, denn ihre groBte Sorge war, daB3 ihr Ge-
mahl bei dem Opfer beleidigt wurde. Als sie die Beleidigung bemerkte, wurde sie
duferst zornig, und sie betrachtete ihren Vater so argerlich, daB Daksa in ihrem
Blick zu verbrennen schien.

VERS 10
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jagarha samarsa-vipannaya gira
siva-dvisam dhuma-patha-srama-smayam
sva-tejasa bhita-gandan samutthitan
nigrhya devi jagato 'bhisrnvatah

Jjagarha—begann zu verdammen; sd—sie; amarsa-vipannaya—undeutlich vor
Zorn; gira—mit Worten; siva-dvisam—den Feind Sivas; dhima-patha—in Opfer;
srama—durch Miihe; smayam—sehr stolz; sva-tejasa—auf ihren Befehl; bhiiiu-za-
nan—die Geister; samutthitan—bereit (Daksa zu verletzen); nigrhya—zuriickgeha!-
ten; devi—Sati; jagatah—in der Gegenwart aller; abhisrnvatah—gehort.
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UBERSETZUNG

Die Anhinger Sivas, die Geister, waren bereit, Daksa zu verletzen oder zu
toten; doch Sati hielt sie durch ihren Befehl zuriick. Sie war sehr zornig und
betriibt, und in dieser Stimmung begann sie, den Vorgang fruchtbringender
Opferhandlungen zu verurteilen und Menschen zu verdammen, die auf sol-
che unnétigen und miihseligen Opfer sehr stolz sind. Sie verdammte beson-
ders ihren Vater, indem sie sich in der Gegenwart aller gegen ihn wandte.

ERLAUTERUNG

Der Vorgang von Opferdarbringungen ist insbesondere dafiir bestimmt, Visnu
zu erfreuen, der Yajnesa genannt wird, weil Er der GenieBer der Friichte aller Opfer
ist. Die Bhagavad-gita (5.29) bestatigt diese Tatsache ebenfalls. Der Herr sagt dort:
bhoktaram yajria-tapasam. Er ist der eigentliche NutznieBer aller Opfer. Weniger
intelligente Menschen, die von dieser Tatsache nichts wissen, bringen Opfer dar, um
materielle Vorteile zu gewinnen. Der Grund, warum Daksa und seine Anhanger
Opfer darbrachten, bestand darin, personliche materielle Vorteile fiir Sinnenbefriedi-
gung zu bekommen. Solche Opfer werden hier als vergebliche Liebesmiihe ohne ei-
gentlichen Gewinn verurteilt. Dies wird im Srimad-Bhdgavatam bestatigt. Man
mag den vedischen Unterweisungen in bezug auf Opferdarbringungen und andere
fruchtbringende Tétigkeiten folgen, doch wenn man durch solche Tatigkeiten keine
Zuneigung zu Visnu entwickelt, sind sie nutzlose Miihe. Jemand, der Liebe zu
Visnu entwickelt hat, muB auch Liebe und Achtung fiir Visnus Geweihte entwik-
keln. Siva gilt unter den Vaisnavas als die hochste Personlichkeit. Vaisnavanarm ya-
tha sambhuh. Als daher Sati sah, daB ihr Vater groB3e Opfer darbrachte, aber dem
groBten Gottgeweihten, Siva, keine Achtung erwies, wurde sie sehr zornig. Das ist
durchaus angebracht, denn wenn Visnu oder die Vaisnavas beleidigt werden, soll
man zornig sein. Sri Caitanya, der immer Gewaltlosigkeit, Bescheidenheit und De-
mut predigte, wurde ebenfalls zornig, als Nityananda von Jagai und Madhai belei-
digt wurde, und Er wollte sie sogar toten. Wenn Visnu oder ein Vaisnava gelastert
oder entehrt werden, soll man sehr zornig sein. Narottama dasa Thakura sagte:
krodha bhakta-dvesi jana. Wir haben Zorn, und dieser Zorn kann eine gute Eigen-
schaft sein, wenn er sich gegen jemand richtet, der die Hochste Personlichkeit Gottes
oder Ihren Geweihten beleidigt. Man soll nicht duldsam sein, wenn jemand Visnu
oder einen Vaisnava beleidigt. Gegen den Zorn Satis, den diese ihrem Vater gegen-
uber zeigte, war nichts einzuwenden, denn obwohl Daksa ihr Vater war, versuchte
er, den groBten Vaisnava zu beleidigen. Folglich war Satis Zorn gegen ihren Vater
durchaus lobenswert.

VERS 11
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devy uvdca
na yasya loke sty atisayanah priyas
tathapriyo deha-bhrtam priyatmanah
tasmin samastatmani mukta-vairake
rte bhavantam katamah pratipayet

devi uvaca—die gesegnete Gottin sprach; na—nicht; yasya—von dem; loke—in der
materiellen Welt; asti—es gibt; atisayanah—einen Rivalen; priyah—lieb; ratha—so;
aprivah—Feind; deha-bhrtam—materielle Korper tragend; priya-atnmanah—der der
Liebste ist; tasmin—gegen Siva; samasta-atmani—das universale W esen; mukta-vai-
rake—der von aller Feindseligkeit frei ist; rrte—auBler; bhavantam—dir; katamah
—wer; pratipayet—wiirde neidisch sein.

UBERSETZUNG

Die gesegnete Gottin sprach: Siva ist allen Lebewesen iiberaus lieb. Er hat
keinen Rivalen. Niemand ist ihm sehr lieb, und niemand ist sein Feind. Nie-
mand auBer dir konnte auf solch ein universales Wesen, das von aller
Feindseligkeit frei ist, neidisch sein.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (9.29) sagt der Herr: samo 'ham sarva-bhiitesu. ,,Ich bin al-
len Lebewesen gleichgesinnt.” Siva ist eine qualitative Inkarnation der Hochsten
Personlichkeit Gottes, und daher hat er fast die gleichen Eigenschaften wie der.
Hochste Herr. Folglich ist er jedem gleichgesinnt. Niemand ist sein Feind, und nie-
mand ist sein Freund; doch jemand, der von Natur aus neidisch ist, kann sogar Sivas
Feind werden. Folglich warf Sati ihrem Vater vor: ,,Niemand auBer dir konnte Siva
beneiden oder sein Feind sein.* Andere Weise und gelehrte brahmanas waren eben-
falls zugegen, doch sie waren auf Siva nicht neidisch, obwohl sie alle von Daksa ab-
hingig waren. Daher konnte niemand auBer Daksa Siva beneiden. So lautete Satis
Anklage.

VERS 12
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dosan paresam hi gunesu sadhavo
grhnanti kecin na bhavadrso dvija

gunams ca phalgin bahuli-karisnavo
mahattamas tesv avidad bhavan agham

dosan—Fehler; paresam—von anderen; hi—denn; gunesu—in den Eigenschaften;
sadhavah—sadhus; grhnanti—finden; kecit—einige; na—nicht; bhavadrsah—wie du;
dvija—o Zweimalgeborener; gunan—Eigenschaften; ca—und; phalgiin—Kleine;
bahuli-karisnavah—vergroBert stark; mahat-tamah—die groBten Personen; tesu—
unter ihnen; avidat—findest; bhavan—du; agham—den Fehler.

UBERSETZUNG

O zweimalgeborener Daksa, nur ein Mann wie du kann an den Eigen-
schaften anderer Fehler finden. Siva jedoch findet nicht nur an den Eigen-
schaften anderer keine Fehler, sondern wenn jemand eine geringfiigige
gute Eigenschaft hat, hebt er sie sogleich stark hervor. Ungliickseligerweise
hast du an solch einer grofRen Seele Fehler gefunden.

ERLAUTERUNG

Konig Daksa wird hier von seiner Tochter Sati als dvija oder zweimalgeboren an-
gesprochen. Das Wort ,,zweimalgeboren bezieht sich auf die hoheren Klassen,
namlich die brahmanas, ksatriyas und vaisyas. Mit anderen Worten: ein dvija ist
kein gewohnlicher Mensch, sondern jemand, der die vedische Literatur unter einem
spirituellen Meister studiert hat und zwischen Gut und Schlecht unterscheiden kann.
Folglich nimmt man an, daB er Logik und Philosophie versteht. Sati, Daksas Toch-
ter, hielt ihrem Vater stichhaltige Argumente vor. Es gibt einige hochqualifizierte
Personen, die nur die guten Eigenschaften anderer annehmen. Ebenso wie eine
Biene immer nur an dem Honig einer Blume interessiert ist und die Dornen und die
Farbe nicht beachtet, nehmen hochqualifizierte Personen, die ungewohnlich sind,
nur die guten Eigenschaften anderer an, wahrend sie ihren schlechten Eigenschaften
keinerlei Beachtung schenken. Gewohnliche Menschen hingegen unterscheiden zwi-
schen guten und schlechten Eigenschaften.

Unter den ungewohnlichen, guten Seelen gibt es noch weitere Abstufungen, und
die beste Seele ist jemand, der eine unbedeutende gute Eigenschaft einer Person
nimmt und diese gute Eigenschaft vergroBert. Siva wird auch Asutosa genannt, was
sich auf jemand bezieht, der sehr leicht zufrieden ist und jedem die hochste Segnung
gewihrt. Zum Beispiel begehrte einmal ein Geweihter Sivas die Segnung, daB durch
seine Beriihrung der Kopf eines Menschen sogleich von seinem Rumpf getrennt
werden wiirde. Siva stimmte zu. Obwohl die erbetene Segnung nicht sehr empfeh-
lenswert war, weil der Geweihte seinen Feind toten wollte, betrachtete Siva die gute
Eigenschaft des Geweih}en, daB er ihn namlich verehrt und erfreut hatte, und ge-
wahrte die Segnung. Siva betrachtete also seine schlechten Eigenschaften als
groBartige, gute Eigenschaften; doch Sati warf ihrem Vater vor: ,,Du bist genau das
Gegenteil. Obwohl Siva so viele gute Eigenschaften und iiberhaupt keine schlechten
Eigenschaften hat, siehst du ihn als schlecht an und hast an ihm Fehler gefunden.
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Weil du seine guten Eigenschaften fiir schlecht erachtest, bist du, statt die hochste
Seele zu werden, die gefallenste geworden. Jemand wird die groBte Seele, wenn er
die Eigenschaften anderer als gut ansieht, doch weil du unnétigerweise die guten Ei-
genschaften anderer als schlecht angesehen hast, bist du der Niedrigste unter den ge-
fallenen Seelen geworden.*

VERS 13
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ndascaryam etad yad asatsu sarvada
mahad-vininda kunapatma-vadisu

sersyam mahapurusa-pada-pamsubhir
nirasta-tejahsu tad eva sobhanam

na—nicht; ascaryam—verwunderlich; eratr—dieses; yat—welches; asatsu—iible;
sarvada—immer; mahat-vinindai—das Verspotten groBer Seelen; kunapa-atma-
vadisu—unter denen, die den toten Korper als das Selbst angenommen haben;
sa-irsyam—Neid; maha-purusa—groBer Personlichkeiten; pada-pamsubhih—durch
den Staub der FiBe; nirasta-tejahsu—dessen Herrlichkeit abnimmt; rar—dieses; eva
—gewil3; sobhanam—sehr gut.

UBERSETZUNG

Es ist nicht verwunderlich, daB diejenigen, die den verginglichen mate-
riellen Korper als das Selbst angenommen haben, groRe Seelen immer ver-
spotten. Solcher Neid seitens materialistischer Menschen ist sehr gut, denn
das ist die Art und Weise, wie sie zu Fall kommen. lhre GréRe wird durch
den Staub der FiiRe groBer Personlichkeiten verringert.

ERLAUTERUNG

Alles hangt von der Starke des Empfangers ab. Durch starke Sonneneinwirkung
vertrocknen zum Beispiel manche Gemiisearten und Blumen, wéahrend andere iippig
zu wachsen beginnen. Es ist also der Empfanger, der Wachstum und Verwelken
verursacht. In ahnlicher Weise heilt es: mahiyasam pada-rajo-'bhisekam. Der
Staub der LotosfiiBe groBer Personlichkeiten bedeutet fiir den Empfanger alles Gu-
te; doch der gleiche Staub kann auch schaden. Diejenigen, die sich gegen die Lo-
tosfiiBe einer groBen Personlichkeit Vergehen zuschulden kommen lassen, vertrock-
nen; ihre gottlichen Eigenschaften schwinden dahin. Eine groBe Seele mag Verge-
hen verzeihen, doch Krsna entschuldigt Vergehen gegen den Staub der FiiBe dieser
grof3en Seele nicht, ebenso wie man den sengenden Sonnenschein auf dem Kopf aber
nicht an den FiiBen ertragen kann. Ein Frevler gleitet immer mehr abwarts; des-
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halb fahrt er natiirlicherweise fort, gegen die FiiBe groBer Seelen Vergehen zu bege-
hen. Vergehen werden im allgemeinen von Menschen begangen, die sich irrtiimlich
mit dem unbestandigen Korper identifizieren. Konig Daksa war tief in eine falsche
Vorstellung versunken, da er den Korper mit der Seele gleichsetzte. Er beleidigte die

"LotosfiiBe Sivas, weil er dachte, sein Korper sei hoher einzustufen als der Sivas, da
er der Vater von Satis Korper war. Im allgemeinen haben weniger intelligente Men-
schen falsche Vorstellungen dieser Art und handeln in der korperlichen Lebensauf-
fassung. So sind sie gezwungen, immer mehr Vergehen gegen die LotosfiiBe groBer
Seelen zu begehen. Jemand, der eine solche Lebensauffassung vertritt, steht auf der
Stufe von Tieren wie Kiihen und Eseln.

VERS 14
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yad dvy-aksaram nama gireritam nrnam
sakrt prasangad agham asu hanti tat

pavitra-kirtim tam alanghya-sasanam
bhavan aho dvesti sivam sivetarah

yat—welcher; dvi-aksaram—aus zwei Buchstaben bestehend; ndma—genannt;
gira iritam—nur mit der Zunge ausgesprochen; nrnam—Menschen; sakrt—einmal;
prasangdt—aus dem Herzen; agham—siindhafte Tatigkeiten; dsu—sogleich; hanti
—zerstort; tat—dieser; pavitra-kirtim—dessen Ruhm rein ist; tam—ihn; alarighya-
sasanam—dessen Befehl niemals miBachtet wird; bhavan—du; aho—oh; dvesti—
Neid; sivam—Siva; siva-itarah—der du unheilvoll bist.

UBERSETZUNG

Sati fuhr fort: Mein lieber Vater, du begehst das schwerste Vergehen,
wenn du Siva beneidest, dessen bloRer Name, der aus zwei Silben, nimlich
§i und va, besteht, jemand von allen siindhaften Titigkeiten liutert. Sein Be-
fehl wird niemals miRachtet. Siva ist immer rein, und niemand auRer dir be-
neidet ihn.

ERLAUTERUNG

Da Siva die groBte Seele unter den Lebewesen in der materiellen Welt ist, ist sein
Name, Siva, fir Menschen, die den Korper mit der Seele identifizieren, sehr gliick-
verheiBend. Wenn solche Menschen bei Siva Zuflucht suchen, werden sie allmih-
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lich verstehen, da3 sie nicht der materielle Korper, sondern spirituelle Seele sind.
Siva bedeutet marigala oder gliickverheiBend. Innerhalb des Korpers ist die Seele
glickverheiBend. Aham brahmdsmi: ,]Ich bin Brahman.* Diese Erkenntnis ist
glickverheiBend. Solange man seine Identitat als Seele nicht erkennt, ist alles, was
man tut, unglicckverheiBend. Siva bedeutet ,gliickverheiBend", und Geweihte Sivas
gelangen allmahlich auf die Ebene spiritueller Identifizierung; aber das ist noch nicht
alles. GliickverheiBendes Leben beginnt vom Punkt spiritueller Identifizierung —
aber es gibt noch mehr Pflichten: man muB3 auch seine Beziehung zur Hochsten
Seele verstehen. Wenn man tatsichlich ein Geweihter Sivas ist, gelangt man auf die
Ebene spiritueller Erkenntnis; doch wenn man nicht intelligent genug ist, hort man
an diesem Punkt auf und erkennt nur, daB man spirituelle Seele ist (aham brahmas-
mi). Wenn man jedoch intelligent genug ist, sollte man fortfahren, so zu handeln wie
Siva es tut, denn Siva ist immer in Gedanken an Vasudeva versunken. Wie zuvor
erklirt wurde: sartvam visuddham vasudeva-sabditam: Siva ist immer in Meditation
iiber die LotosfiiBe Vasudevas, Sri Krsnas, versunken. Somit erkennt man die
glickverheiBende Stellung Sivas, wenn man sich der Verehrung Visnus zuwendet,
denn Siva sagt im Siva Purdna, daB die hochste Form der Verehrung die Verehrung
Visnus ist. Siva wird verehrt, weil er der groBte Geweihte Visnus ist. Man soll je-
doch nicht den Fehler begehen, Siva und Visnu als ebenbiirtig zu betrachten. Das ist
ebenfalls eine atheistische Vorstellung. Im Vaisnaviya Purdna heiBt es auch, daB
Visnu oder Narayana die erhabene Hochste Personlichkeit Gottes ist, und niemand
soll Thm gleichgestellt werden, nicht einmal Siva oder Brahma, geschweige denn
andere Halbgotter. -

VERS 15
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yat-pada-padmam mahatam mano-libhir
nisevitam brahma-rasasavarthibhih
lokasya yad varsati casiso 'rthinas
tasmai bhavan druhyati visva-bandhave

yat-pada-padmam—die LotosfiiBe von dem; mahatam—hoherer Personlichkei-
ten; manah-alibhih—durch die Bienen des Geistes; nisevitam—beschiftigt bei;
brahma-rasa—transzendentaler Gliickseligkeit (brahmananda); dasava-arthibhih
—den Nektar suchend; lokasya—des gewohnlichen Menschen; yar—welche; varsati
—er erfiillt; ca—und; dsisah—Wiinsche; arthinah—suchend; rasmai—auf ihn (Siva);
bhavan—du; druhyati—bist neidisch; visva-bandhave—auf den Freund aller Lebewe-
sen innerhalb der drei Welten.
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UBERSETZUNG

Du beneidest Siva, der der Freund aller Lebewesen innerhalb der
drei Welten ist. Dem gewohnlichen Menschen erfiillt er alle Wiinsche,
und er segnet auch hohere Personlichkeiten, die nach brahmananda
[transzendentaler Gliickseligkeit] suchen, wenn sie immer an seine Lotos-
fiilBe denken.

ERLAUTERUNG

Gewohnlich gibt es zwei Klassen von Menschen. Eine Klasse, die in grober
Weise materialistisch ist, strebt nach materiellem Wohlstand, und ihre Wiinsche ge-
hen in Erfiillung, wenn sie Siva verehren. Siva, der sehr schnell zufrieden ist, befrie-
digt die materiellen Wiinsche des gewohnlichen Menschen sehr schnell; deshalb
kann man beobachten, daBB gewohnliche Menschen stark geneigt sind, ihn zu vereh-
ren. Die zweite Klasse, das heiBt diejenigen, die vom materialistischen Lebensweg
abgestoBen oder enttiuscht sind, verehren Siva, um Erlosung zu erlangen. Hierzu
gehort, daBB man von der materiellen Identifizierung frei wird. Jemand, der versteht,
daB er nicht der materielle Korper, sondern spirituelle Seele ist, ist von Unwissen-
heit befreit. Siva bietet auch diese Moglichkeit an. Menschen praktizieren im allge-
meinen Religion um wirtschaftlicher Entwicklung willen, das heiBt, um Geld zu be-
kommen; denn wenn sie Geld haben, konnen sie ihre Sinne befriedigen. Wenn sie
jedoch davon frustriert sind, streben sie nach spiritueller brahmananda oder Ver-
schmelzung mit dem Hochsten. Diese vier Prinzipien materiellen Lebens — Reli-
gion, wirtschaftliche Entwicklung, Sinnenbefriedigung und Befreiung — existieren,
und Siva ist der Freund sowohl der gewohnlichen Menschen als auch desjenigen, der
im spirituellen Wissen fortgeschritten ist. Es war daher fiir Daksa nicht gut, sich
ihn zum Feind zu machen. Selbst Vaisnavas, die sowohl iiber den gewohnlichen als
auch iiber den fortgeschrittenen Menschen in dieser Welt stehen, verehren Siva als
den groBten Vaisnava. Folglich ist er der Freund eines jeden — der gewohnlichen
Menschen, der fortgeschrittenen Menschen und der Geweihten des Herrn —, und
daher sollte man Siva nicht miBachten oder anfeinden.

VERS 16
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kim va sivakhyam asivam na vidus tvad anye
brahmadayas tam avakirya jatah smasane

tan-malya-bhasma-nrkapaly avasat pisacair
ye miurdhabhir dadhati tac-carandvasrstam
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kim va—ob; Siva-dkhyam—genannt Siva; asivam—unheilvoll; na viduh—kennen
nicht; tvar anye—andere auler dir; brahma-adayah—Brahma und andere; tam—ihn
(Siva); avakirya—wirr hangend; jatah—verfilztes Haar habend; smasdne—im Kre-
matorium; tat-malya-bhasma-nr-kapali—der mit Menschenschiddeln bekranzt und
mit Asche beschmiert ist; avasar—begleitet; pisacaih—von Damonen; ye—der; miir-
dhabhih—mit dem Kopf; dadhati—Ort; tat-carana-avasrstam—von seinen Lo-
tosfiiBen gefallen.

UBERSETZUNG

Glaubst du, die groBeren, achtbareren Personlichkeiten als du wie
Brahma wiirden diese unheilvolle Person, die unter dem Namen Siva be-
kannt ist, nicht kennen? Siva trifft sich mit Dimonen auf Leichenverbren-
nungsstitten; seine Haarlocken hingen wirr iiber seinen ganzen Korper; er
ist mit Menschenschideln bekrinzt und mit der Asche von Leichenverbren-
nungsstitten beschmiert. Doch trotz all dieser unheilvollen Eigenschaften
ehren grofRe Personlichkeiten wie Brahma ihn, indem sie die Blumen an-
nehmen, die seinen LotosfiiBen geopfert sind, und mit groRer Achtung auf
ihre Haupter legen.

ERLAUTERUNG

Es ist nutzlos, eine groBe Personlichkeit wie Siva zu verurteilen; das wird hier
von seiner Frau Sati erklart, die die hohe Stellung ihres Ehemannes verdeutlicht.
Zunachst sagt sie: ,,Du nennst Siva unheilvoll, weil er mit Damonen auf Leichen-
verbrennungsstatten verkehrt, seinen Korper mit der Asche Toter bedeckt und sich
mit den Schadeln von Menschen bekranzt. Du hast so viele Mangel aufgezahit, aber
du weiBt nicht, daB seine Stellung immer transzendental ist. Wenn er so unheilvoll
ist — warum verehren dann Personlichkeiten wie Brahma den Staub seiner Lo-
tosfiiBe und legen mit groBer Achtung eben jene Girlanden auf ihre Haupter, die
von dir verdammt werden?** Da Sati eine keusche Frau und die Gemahlin Sivas
war, war es ihre Pflicht, die hohe Stellung Sivas nicht nur aus Geflihlen heraus, son-
dern durch Tatsachen zu verdeutlichen. Siva ist kein gewohnliches Lebewesen. So
lautet die SchluB3folgerung der vedischen Literatur. Er befindet sich weder auf der
Ebene der Hochsten Personlichkeit Gottes noch auf der Ebene der gewohnlichen Le-
bewesen. Brahma ist in fast allen Fillen ein gewohnliches Lebewesen. Wenn
manchmal kein gewohnliches Lebewesen zur Verfiigung steht, wird das Amt Brah-
mas von seiner Erweiterung Visnus bekleidet; doch im allgemeinen wird dieses Amt
von einem sehr frommen Lebewesen dieses Universums eingenommen. Sivas Stel-
lung ist daher wesensgemaB hoher als die Brahmas, obwohl Siva als der Sohn Brah-
mas erschien. Hier wird erwahnt, daB sogar grof3e Personlichkeiten wie Brahma die
sogenannten unheilvollen Blumen und den Staub von den LotosfiiBen Sivas anneh-
men. GroBe Weise wie Marici, Atri, Bhrgu und die anderen unter den neun groBBen
Weisen, die Nachkommen Brahmas sind, achten Siva ebenfallls in dieser Art, weil
sie alle wissen, daB Siva kein gewohnliches Lebewesen ist.

In vielen Puranas wird manchmal gesagt, daB3 ein Halbgott eine solch hohe Stel-
lung erreicht, daB er fast mit der Hochsten Personlichkeit Gottes auf einer Stufe
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steht; doch die SchluBfolgerung, daB Visnu die Hochste Personlichkeit Gottes ist,
wird in jeder Schrift bestitigt. Siva wird in der Brahma-sarhita mit Quark oder
Yoghurt verglichen. Yoghurt ist von Milch nicht verschieden. Da Milch in Yoghurt
umgewandelt wird, ist in gewissem Sinne Yoghurt ebenfalls Milch. In &hnlicher
Weise ist Siva in gewissem Sinne die Hochste Personlichkeit Gottes; doch in einem
anderen Sinne ist er es nicht, ebenso wie Yoghurt Milch ist, obwohl wir zwischen
beiden zu unterscheiden haben. Diese Beschreibung findet man in der vedischen Li-
teratur. Wenn es dort heiBt, daB ein Halbgott offensichtlich eine Stellung einnimmt,
die hoher istals die der Hochsten Personlichkeit Gottes, so wird dies nur gesagt, um
die Aufmerksamkeit des Geweihten auf diesen jeweiligen Halbgott zu lenken. In der
Bhagavad-gita (9.25) heiBt es ebenfalls, daB die Hochste Personlichkeit Gottes, die
im Herzen eines jeden weilt, demjenigen, der einen bestimmten Halbgott verehren
mochte, zunehmende Anhaftung an diesen Halbgott gibt, damit der Betreffende zum
Reich des Halbgottes erhoben werden mag. Ydnti deva-vrata devan. Wenn man
Halbgotter verehrt, kann man zu den Reichen der Halbgotter erhoben werden. In
ahnlicher Weise kann man, wenn man die Hochste Personlichkeit Gottes verehrt,
zum spirituellen Konigreich erhoben werden. Dies findet man an verschiedenen Stel-
len in der vedischen Liter@tur. Hier wird Siva von Sati gepriesen, weil sie einerseits
personliche Achtung vor Siva hatte, da er ihr Gemahl war, und weil er andererseits
eine hohe Stellung einnahm, die die gewohnlicher Lebewesen, sogar Brahmas, iiber-
trifft.

Die Stellung Sivas wird von Brahma geachtet, und daher hitte Daksa, Satis Va-
ter, ihn ebenfalls anerkennen sollen. Das wollte Sati zum Ausdruck bringen. Sie
kam im Grunde nicht zum'Hause ihres Vaters, um an den Festlichkeiten teilzuneh-
men, obwohl sie ihren Ehemann angefleht hatte, da sie ihre Schwestern und ihre
Mutter wiedersehen wollte. Aber das war nur ein Vorwand, denn in ihrem Herzens-
innern dachte sie daran, ihren Vater Daksa zu iiberzeugen, daB3 es nutzlos sei, weiter
auf Siva neidisch zu sein. Das war ihre Hauptabsicht. Als sie unfahig war, ihren Va-
ter zu iiberzeugen, gab sie den Korper auf, den er ihr gegeben hatte, wie in den fol-
genden Versen zu sehen sein wird.

VERS 17
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karnau pidhaya nirayad yad akalpa ise
dharmavitary asrnibhir nrbhir asyamane

chindyat prasahya rusatim asatim prabhus cej
Jjihvam asun api tato visrjet sa dharmah
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karnau—beide Ohren; pidhaya—sich zuhaltend; nirayat—man soll fortgehen; yar
—wenn; akal pah—unfahig; ise—der Herr; dharma-avitari—der Beherrscher der Reli-
gion; asrnibhih—von Unverantwortlichen; nrbhih—Personen; asyamane—gelastert;
chindyar—er soll herausschneiden; prasahya—mit Gewalt; rusatim—schmahend,
asatim—des Lasterers; prabhuh—man fahig ist; cet—wenn; jihvam—Zunge; astin—
(sein eigenes) Leben; api—gewiB; ratah—dann; visrjetr—man soll aufgeben; sah—das;
dharmah—ist der Vorgang.

UBERSETZUNG

Sati fuhr fort: Wenn man hort, daR ein unverantwortlicher Mensch den
Herrn und Beherrscher der Religion listert, soll man sich die Ohren zuhal-
ten und fortgehen, wenn man ihn nicht bestrafen kann. Doch wenn man
stark genug ist, ihn zu toten, soll man die Zunge des Listerers mit Gewalt
herausschneiden und den Frevler toten, und danach soll man sein eigenes
Leben aufgeben.

ERLAUTERUNG

Das Argument, das Sati vorbrachte, lautet, daB jemand, der eine groe Person-
lichkeit schmaht, das niedrigste aller Geschopfe ist. Nun konnte sich aber Daksa mit
dem Argument verteidigen, da3 seine Stellung sehr erhaben sei, denn er war ein
Prajapati, der Herr vieler Lebewesen und einer der hohen Beamten der umfangrei-
chen universalen Angelegenheiten. Sati selbst sollte also lieber seine guten Eigen-
schaften sehen, als ihn schmahen. Die Antwort auf dieses Argument ist, daB@ Sati
nicht schmahte, sondern verteidigte. Hatte es in ihrer Macht gestanden, hatte sie
Daksas Zunge herausschneiden sollen, weil er Siva lasterte. Mit anderern Worten:
weil Siva der Schutzherr der Religion ist, sollte jemand, der ihn schmaht, auf der
Stelle getotet werden, und danach sollte der Betreffende sein eigenes Leben aufgeben.
Das ist der Vorgang; doch weil Daksa zufallig Satis Vater war, beschloB sie, ihn
nicht zu toten, sondern ihr eigenes Leben aufzugeben, um fiir die schwere Siinde zu
buBen, die sie begangen hatte, als sie seine Lasterung Sivas mitanhorte. Die hiermit
gegebene Unterweisung des Srimad-Bhagavatam besagt, dal man jemand, der eine
Autoritat schmaht oder lastert, keinesfalls dulden darf. Wenn man ein brahmana
ist, sollte man seinen Korper nicht aufgeben, denn wenn man dies tate, wiirde man
die Schuld auf sich laden, einen brahmana getétet zu haben; deshalb sollte ein
brahmana den Ort verlassen oder sich die Ohren zuhalten, damit er die Lasterung
nicht hort. Wenn man ein ksatriya ist, hat man die Macht, jeden zu bestrafen, und
daher sollte ein ksatriya sogleich die Zunge des Lasterers herausschneiden und ihn
toten. Was aber die vaisyas und sudras betrifft, so sollten sie sogleich ihre Korper
aufgeben. Sati beschloB, ihren Korper aufzugeben, weil sie sich zu den sudras und
vaisyas zahlte. Wie es in der Bhagavad-gita(9.32) heiBt: striyo vaisyds tathd siudrah:
Frauen, Arbeiter und Kaufleute stehen auf der gleichen Stufe. Da es nun empfohlen
ist, daB vaisyas und sudras sogleich ihre Korper aufgeben, wenn sie die Schmahung
einer hohen Personlichkeit wie Siva horen, beschloB sie, ihr Leben aufzugeben.
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VERS 18
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atas tavotpannam idam kalevaram
na dharayisye siti-kantha-garhinah
jagdhasya mohad dhi visuddhim andhaso
Jjugupsitasyoddharanam pracaksate

atah—deshalb; tava—von dir; utpannam—empfangen; idam—diesen; kalevaram
—Korper; na dharayisye—ich werde nicht behalten; siti-kantha-garhinah—der du
Siva geschmiaht hast; jagdhasya—die gegessen worden ist; mohdr—durch einen
Fehler; hi—weil; visuddhim—die Lauterung; andhasah—der Nahrung; jugupsitasya
—giftig; uddharanam—hervorzuwiirgen; pracaksate—erklaren.

UBERSETZUNG

Deshalb werde ich diesen unwiirdigen Korper, den ich von dir, der du
Siva schmihtest, bekommen habe, nicht behalten. Wenn jemand Speisen
gegessen hat, die giftig sind, ist die beste Behandlung, zu erbrechen.

ERLAUTERUNG

Da Sati die Reprasentantin der auBeren Kraft des Herrn war, stand es in ihrer
Macht, viele Universen, einschlieBlich vieler Daksas, zu vernichten; doch um ihren
Ehemann vor dem Vorwurf zu bewahren, er habe seine Frau Sati beauftragt, Daksa
zu toten, da er aufgrund seiner untergeordneten Stellung dazu nicht selbst imstande
gewesen sei, beschloB sie, ihren Korper aufzugeben.

VERS 19

7 YEREgY AR

| T A% WO A |
TN RCTEE: TU

"o g a @ fufea: 1

na veda-vadan anuvartate matih

sva eva loke ramato maha-muneh
yatha gatir deva-manusyayoh prthak

sva eva dharme na param ksipet sthitah
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na—nicht; veda-vadan—Regeln und Vorschriften der Veden; anuvartate—folgt;
matih—der Geist; sve—in seinem eigenen; eva—gewil; loke—im Selbst; ramatah—
genieBen; maha-muneh—fortgeschrittener Transzendentalisten; yatha—wie; gatih
—der Weg; deva-manusyayoh—der Menschen und der Halbgotter; prthak—ge-
sondert; sve—in deiner eigenen; eva—allein; dharme—tatigkeitsgemaBen Pflicht; na
—nicht; param—einen anderen; ksipet—sollst Kritisieren; sthitah—befindlich.

UBERSETZUNG

Es ist besser, die eigene titigkeitsgemiBe Pflicht zu erfiillen, als die
anderer zu kritisieren. Fortgeschrittene Transzendentalisten mogen manch-
mal die Regeln und Vorschriften der Veden nicht beachten, da sie ihnen
nicht zu folgen brauchen, ebenso wie die Halbgotter im Weltall reisen, wo-
hingegen gewohnliche Menschen auf der Oberfliche der Erde reisen.

ERLAUTERUNG

Das Betragen der fortgeschrittenen Transzendentalisten und das der gefallensten
bedingten Seelen scheint das gleiche zu sein. Der fortgeschrittene Transzendentalist
kann alle Regeln der Veden auller acht lassen, ebenso wie die Halbgotter im Weltall
reisen und damit alle Urwalder und Felsen auf der Oberflache der Erde hinter sich
lassen, obwohl ein gewohnlicher Mensch, der nicht diese Féahigkeit hat, im Welt-
raum zu reisen, sich mit all diesen Hindernissen auseinandersetzen muf3. Obwohl
der von allen geliebte Siva nicht alle Regeln und Vorschriften der Veden zu beachten
scheint, wird er durch solchen Ungehorsam nicht beeintrachtigt; doch ein gewohnli-
cher Mensch, der Siva nachahmen will, befindet sich im Irrtum. Ein gewohnlicher
Mensch muB alle Regeln und Vorschriften der Veden beachten, die jemand in einer
transzendentalen Stellung nicht zu beachten braucht. Daksa sah Fehler in Siva, da
dieser nicht alle strengen Regeln und Vorschriften der Veden einhielt; doch Sati ver-
sicherte, da3 er solche Regeln nicht zu beachten brauchte. Es heil3t, daf bei jemand,
der so méachtig wie die Sonne oder das Feuer ist, von Reinheit oder Unreinheit keine
Rede sein kann. Der Sonnenschein kann einen unreinen Ort keimfrei machen, wah-
rend jemand anderes, der an einem solchen Ort vorbeikommt, vielleicht mit einer
Krankheit angesteckt wird. Man soll nicht versuchen, Siva nachzuahmen, sondern
man soll vielmehr streng seinen eigenen vorgeschriebenen, tatigkeitsgemalen
Pflichten folgen. Vor allem soll man eine groBe Personlichkeit wie Siva niemals
schmahen.
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karma pravrttam ca nivrttam apy rtam
vede vivicyobhaya-lingam asritam
virodhi tad yaugapadaika-kartari
dvayam tatha brahmani karma narcchati

karma—Tatigkeiten; pravritam—angehaftet an materiellen GenuB; ca—und;
nivrttam—materiell losgelost; api—gewil3; rtam—wahr; vede—in den Veden; vivicya
—unterschieden; ubhaya-lingam—Merkmale von beiden; dsritam—gerichtet; virod-
hi—widerspriichlich; tar—dieses; yaugapada-eka-kartari—beide Tatigkeiten in einer
Person; dvayam—zwei; tatha—so; brahmani—in jemand, der sich in der transzenden-
talen Stellung befindet; karma—Tiatigkeiten; na rcchati—werden vernachlassigt.

UBERSETZUNG

In den Veden gibt es Anweisungen fiir zwei Arten von Titigkeiten — Ta-
tigkeiten fiir diejenigen, die an materiellem GenuB haften, und Titigkeiten
fur diejenigen, die materiell losgelost sind. Mit Riicksichtnahme auf diese
beiden Arten von Titigkeiten gibt es zwei Arten von Menschen, die ver-
schiedene Merkmale aufweisen. Wenn jemand zwei Arten von Titigkeiten
in einer Person sehen mochte, ist dies widerspriichlich. Doch beide Arten
von Titigkeiten moégen von jemand vernachlissigt werden, der sich in der
transzendentalen Stellung befindet.

ERLAUTERUNG

Die vedischen Tatigkeiten sind so angelegt, daB die bedingte Seele, die in die ma-
terielle Welt gekommen ist, um zu genieBen, dies nach bestimmten Regeln tun
kann, so daB sie letztlich von materiellem GenuB losgelost wird und die Eignung er-
wirbt, in die transzendentale Stellung einzutreten. Die vier verschiedenen Gesell-
schaftsschichten — brahmacarya, grhastha, vanaprastha und sannyasa — schulen
einen Menschen nach und nach, auf die Ebene transzendentalen Lebens zu kommen.
Die Tatigkeiten und die Kleidung eines grhastha oder Haushalters unterscheiden
sich von denen eines sannyasi, das heit von jemand, der sich im Lebensstand der
Entsagung befindet. Es ist unmoglich, daB eine Person beide Ordnungen annimmt.
Ein sannyasi kann nicht wie ein Haushalter handeln, und ein Haushalter kann nicht
wie ein sannyasi handeln; aber iliber diesen beiden Arten von Personen, das heif3t
demjenigen, der materiellen Tatigkeiten nachgeht, und demjenigen, der materielle
Tatigkeiten aufgegeben hat, steht derjenige, der zu beiden transzendental ist. Siva be-
findet sich in dieser transzendentalen Stellung, weil er, wie zuvor gesagt wurde, in
seinem Innern immer in Gedanken an Sri Vasudeva versunken ist. Deshalb sind auf
ihn weder die Tatigkeiten des grhastha noch die des sannydsi im Lebensstand der
Entsagung anwendbar. Er steht auf der paramahamsa-Stufe, der hochstvollkomme-
nen Stufe des Lebens. Die transzendentale Stellung Sivas wird auch in der
Bhagavad-gita (2.52-53) erklart. Es heiBt dort, daB jemand, der vollig im transzen-
dentalen Dienst des Herrn tatig ist, indem er Handlungen ohne fruchtbringendes Er-
gebnis ausfiihrt, in die transzendentale Stellung erhoben wird. Dann ist er nicht
mehr verpflichtet, den vedischen Unterweisungen oder den verschiedenen Regeln
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und Vorschriften der Veden zu folgen. Wenn man tiber den Richtlinien der vedi-
schen Ritualunterweisungen steht, die dafiir bestimmt sind, verschiedene verlok-
kende Dinge zu erlangen, und vollig in transzendentale Gedanken versunken ist, das
hei3t Gedanken an die Hochste Personlichkeit Gottes in hingebungsvollem Dienst,
hat man die Stufe erreicht, die man buddhi-yoga oder samadhi (Ekstase) nennt. Fiir
jemand, der diese Stufe erreicht hat, gelten weder die vedischen Tatigkeiten, um ma-
teriellen GenuB zu erlangen, noch diejenigen fiir Entsagung.

VERS 21
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ma vah padavyah pitar asmad-dsthita
ya yajna-salasu na dhima-vartmabhih

tad-anna-trptair asu-bhrdbhir idita
avyakta-linga avadhiita-sevitah

ma—sind nicht; vah—deine; padavyah—Reichtiimer; pitah—o Vater; asmat-asthi-
tah—von uns besessen; yah—welche (Reichtiimer); yajiia-salasu—im Opferfeuer; na
—nicht; dhiima-vartmabhih—durch den Pfad der Opfer; tat-anna-tr ptaih—durch die
Speisen des Opfers zufriedengestellt; asu-bhrdbhih—korperliche Bediifnisse befriedi-
gend; idirah—gepriesen; avyakta-lingah—dessen Ursache unmanifestiert ist; ava-
dhuta-sevitah—von den selbstverwirklichten Seelen erreicht.

UBERSETZUNG

Mein lieber Vater, den Reichtum, den wir besitzen, kénnen sich weder
du noch deine Schmeichler vorstellen, denn Menschen die fruchtbringen-
den Titigkeiten nachgehen, indem sie groBe Opfer darbringen, sind nur da-
ran interessiert, ihre korperlichen Bediirfnisse zu befriedigen, indem sie
Speisen essen, die als Opfer dargebracht wurden. Wir konnen unsere Reich-
timer entfalten, indem wir nur den Wunsch haben. Hierzu sind nur groRe
Personlichkeiten imstande, die entsagungsvolle, selbstverwirklichte Seelen
sind.

ERLAUTERUNG

Satis Vater hatte den Eindruck, er habe eine angesehene Stellung und groBen
Reichtum und er habe seine Tochter jemand angeboten, der nicht nur arm, sondern
auch unkultiviert war. Ihr Vater mochte gedacht haben, daB sie zwar keusch und ih-
rem Ehemann sehr treu war, daB aber ihr Ehemann in erbarmlichen Verhaltnissen
lebte. Um solchen Gedanken zu begegnen sagte Sati, daB der Reichtum, der ihr Ehe-
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mann besal3, von materialistischen Menschen wie Daksa und seinen Anhangern, die
Schmeichler waren und fruchtbringenden Tatigkeiten nachgingen, nicht verstanden
werden konne. Die Stellung ihres Gemahls war von anderer Art. Er besaB3 alle
Reichtiimer, doch lag ihm nichts daran, diese zur Schau zu stellen. Deshalb werden
solche Reichtiimer avyakta oder unmanifestiert genannt. Wenn es jedoch notwendig
ist, kann Siva einfach durch seinen Willen seine wunderbaren Reichtiimer zeigen,
und ein solches Ereignis wird hier vorausgesagt, denn das sollte bald geschehen. Der
Reichtum, den Siva besitzt, ist in Entsagung und Liebe zu Gott genieBbar, nicht in
einer materiellen Zurschaustellung sinnenbefriedigender Methoden. Solche Reichtii-
mer besitzen Personlichkeiten wie die Kumaras, Narada und Siva, nicht andere.

In diesem Vers werden diejenigen, die vedische Rituale vollziehen, verurteilt. Sie
sind hier als dhiuma-vartmabhih beschrieben, das heiBt jene, die von iibriggebliebe-
nen Opferspeisen leben. Es gibt zwei Arten von Speisen, die geopfert werden. Eine
Art ist Speisen, die in fruchtbringenden rituellen Opfern dargebracht werden; die
bessere Art ist Visnu geopferte Nahrung. Obwohl in allen Fallen Visnu die Haupt-
gottheit auf dem Opferaltar ist, haben diejenigen, die fruchtbringende Rituale voll-
ziehen, das Ziel, verschiedene Halbgotter zu erfreuen, um als Gegenleistung mate-
riellen Wohlstand zu bekommen. Ein wirkliches Opfer ist jedoch dafiir bestimmt,
Visnu zu erfreuen, und die Uberreste solcher Opfer sind fiir den Fortschritt im hin-
gebungsvollen Dienst forderlich. Der Vorgang der Erhebung, indem man Opfer dar-
bringt, die nicht das Ziel haben, Visnu zu erfreuen, ist sehr langwierig, und daher
wird er in diesem Vers verurteilt. Visvanatha Cakravarti Thakura hat die ritualisti-
schen Opferdarbringungen als krahengleich beschrieben, weil Krahen Freude daran
finden, die Uberreste von Speisen zu essen, die auf den Abfall geworfen wurden.
Alle brahmanas, die bei dem Opfer zugegen waren, wurden von Sati ebenfalls ver-
dammt.

Ob Konig Daksa und seine Schmeichler die Stellung Sivas verstehen konnten
oder nicht: Sati wollte ihrem Vater klar machen, daB3 er nicht denken solle, ihr Ehe-
mann besitze keinen Reichtum. Sati, die hingegebene Frau Sivas, bietet den Vereh-
rern Sivas alle Arten materieller Reichtiimer an. Diese Tatsache wird im Zehnten
Canto des Srimad-Bhdgavatam erklart. Die Verehrer Sivas scheinen manchmal rei-
cher zu sein als die Verehrer Visnus, denn Durga oder Sati, die Oberaufseherin der
materiellen Angelegenheiten, kann den Verehrern Sivas alle materiellen Reichtiimer
anbieten, um ihren Ehemann zu lobpreisen. Die Verehrer Visnus hingegen streben
nach spiritueller Erhebung, und daher verringert sich ihr materieller Reichtum
manchmal. Diese Dinge werden im Zehnten Canto sehr ausfiihrlich und klar eror-
tert.

VERS 22
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naitena dehena hare krtagaso
dehodbhavenalam alam kujanmana
vrida mamabhut kujana-prasangatas
taj janma dhig yo mahatam avadya-krt

na—nicht; etena—durch diesen; dehena—durch den Korper; hare—Siva gegen-
uber; krta-agasah—Vergehen begangen habend; deha-udbhavena—von deinem Kor-
per erzeugt; alam alam—genug, genug; ku-janmand—mit einer verachtungswerten
Geburt; vriddi—Schande; mama—meine; abhut—war; ku-jana-prasangatah—aus
einer Beziehung mit einem schlechten Menschen; tar janma—diese Geburt; dhik
—schandlich; yah—der; mahatam—der groBen Personlichkeiten; avadya-krt—ein La-
sterer.

UBERSETZUNG

Du bist ein Listerer der LotosfiiRe Sivas, und ungliickseligerweise habe
ich einen Korper, der von deinem gezeugt wurde. Ich schime mich unserer
korperlichen Verwandtschaft, und ich verdamme mich, weil mein Korper
durch eine Beziehung mit einem Menschen verunreinigt ist, der ein Frevler
gegen die LotosfiiRe der groRten Personlichkeit ist.

ERLAUTERUNG

Siva ist der groBte aller Geweihten Visnus. Es heiBt: vaisnavanam yatha sam-
bhuh. ,Sambhu, Siva, ist der groBte aller Geweihten Visnus." In den vorangegange-
nen Versen hat Sati beschrieben, daB Siva immer in einer transzendentalen Stellung
steht, weil er sich in reinem vasudeva befindet. l{asudeva ist der Zustand, aus dem
Krsna, Vasudeva, geboren wird, und daher ist Siva der gro3te Geweihte Krsnas.
Satis Betragen ist beispielhaft, denn niemand soll eine Lasterung Visnus oder Seines
Geweihten dulden. Sati bedauert nicht ihre personliche Gemeinschaft mit Siva, son-
dern daB ihr Korper mit dem Daksas verwandt ist, der ein Frevler gegen Sivas Lo-
tosfiiBe ist. Sie fiihlt sich verdammt, weil sie ihren Korper von Daksa bekommen
hat.

VERS 23
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gotram tvadiyam bhagavan vrsadhvajo
daksayanity aha yada sudurmanah

vyapeta-narma-smitam asu tada "ham
vyutsraksya etat kunapam tvad-angajam
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gotram—Verwandtschaftsverhaltnis; tvadiyam—dein; bhagavan—der Besitzer al-
ler Reichtiimer; vrsadhvajah—Siva; daksdyani—Daksayani (die Tochter Daksas);
iti—s0; aha—nennt; yada—wenn; sudurmanah—sehr niedergeschlagen; vyapeta—ver-
schwinden; narma-smitam—meine Frohlichkeit und mein Lacheln; dsu—sogleich;
tada—dann; aham—ich; vyutsraksye—ich werde aufgeben; erar—diesen (Korper);
kunapam—toten Korper; tvat-anga-jam—von deinem Korper gezeugt.

UBERSETZUNG

Wenn mich Siva aufgrund unseres Verwandtschaftsverhiltnisses mit Dak-
sayani anredet, werde ich sogleich niedergeschlagen, und meine Frohlich-
keit und mein Licheln verschwinden auf der Stelle. Ich bedaure es sehr, daR
mein Korper, der genau wie ein Sack ist, von dir gezeugt wurde. Ich werde
ihn daher aufgeben.

ERLAUTERUNG

Das Wort daksayani bedeutet ,,die Tochter Konig Daksas*‘. Manchmal, wahrend
einer ungezwungenen Unterhaltung zwischen Ehemann und Ehefrau, pflegte Siva
Sati als ,,die Tochter Konig Daksas' zu bezeichnen, und weil dieses Wort sie an ihr
Verwandtschaftsverhaltnis mit Konig Daksa erinnerte, schamte sie sich sogleich, da
Daksa eine Inkarnation aller nur denkbaren Vergehen war. Daksa war der personi-
fizierte Neid, da er eine groBe Personlichkeit wie Siva unnotigerweise schmahte.
Wenn sie das Wort daksayani nur horte, wurde sie schon traurig, weil sich dies auf
ihren KoOrper bezog, der das Symbol aller beleidigenden Widerwartigkeit war, die
Daksa besaB. Da ihr Korper standig eine Quelle des Ungliicks war, beschloB sie, ihn
aufzugeben.

VERS 24
A% I

el R T3
fgaraet v e, |

N W& JaggedT
friier TRt GEnfiEg 1R800

maitreya uvaca
ity adhvare daksam anudya satru-han
ksitav udicim nisasada santa-vak
sprstva jalam pita-dukila-samvrta
nimilya drg yoga-patham samavisat

maitreyah uvaca—Maitreya sprach; iti—so; adhvare—in der Opferarena; dak-
sam—zu Daksa; aniidya—sprechend; satru-han—o Vernichter der Feinde; ksitau
—auf den Boden; udicim—nach Norden gerichtet; nisasada—setzte sich nieder;
santa-vak—schweigend; sprstva—nachdem sie beriihrt hatte; jalam—Wasser; pita-
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dukula-samvrta—in gelbe Gewander gekleidet; nimilya—schlieBend; drk—die Au-
gen; yoga-patham—den mystischen yoga-Vorgang; samavisat—wurde vertieft in.

UBERSETZUNG

Der Weise Maitreya sagte zu Vidura: O Vernichter der Feinde, wiahrend
Sati so zu ihrem Vater in der Opferarena sprach, setzte sie sich mit dem Ge-
sicht nach Norden auf den Boden. In safranfarbene Gewinder gekleidet,
heiligte sie sich mit Wasser und schlo die Augen, um sich in den Vorgang
des mystischen yoga zu versenken.

ERLAUTERUNG

Es heiBt, daB ein Mensch, der den Wunsch hat, seinen Korper aufzugeben, sich
in safranfarbene Gewander hiillt. Es scheint daher, daB Sati ihre Kleider wechselte,
um anzudeuten, daB sie die Absicht habe, den von Daksa erhaltenen Korper aufzu-
geben. Daksa war Satis Vater, und so beschloB sie, es sei besser, statt Daksa zu to6-
ten, den Teil seines Korpers zu zerstoren, der ihrer war. Sie beschlo8 also, den Kor-
per Daksas durch den yogischen Vorgang aufzugeben. Sati war die Frau Sivas, der
als Yogesvara bekannt ist, der beste aller yogis, da er alle Vorgiange mystischen
yogas kennt; es scheint daher, da3 Sati sie ebenfalls kannte. Entweder lernte sie yoga
von ihrem Ehemann oder sie war erleuchtet, weil sie die Tochter eines solch grof3en
Konigs wie Daksa war. Die Vollkommenheit des yoga besteht darin, daB man auf
Wunsch seinen Korper aufgeben oder sich aus der Verkorperung materieller Ele-
mente befreien kann. Yogis, die die Vollkommenbheit erreicht haben, sind nicht dem
Tod durch natiirliche Gesetze unterworfen; solche vollkommenen yogis konnen den
Korper verlassen, wann es ihnen beliebt. Im allgemeinen erwirbt der yogi zunachst
die Macht, die im Korper stromende Luft zu beherrschen, und so bringt er die Seele
zur hochsten Stelle des Gehirns. Wenn der Korper dann in Flammen aufgeht, kann
der yogi hingehen, wo er mochte. Dieses yoga-System erkennt die Seele an, und da-
her unterscheidet es sich von dem sogenannten yoga-Vorgang, der die Beherrschung
der Zellen des Korpers zum Ziel hat und der erst in neuerer Zeit erfunden wurde.
Der wirkliche yoga-Vorgang erkennt die Wanderung der Seele von Planet zu Planet
oder von Korper zu Korper an, und es scheint, daB Sati ihre Seele zu einem anderen
Korper oder in eine andere Sphire befordern wollte.

VERS 25
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krtva samanav anilau jitasana
sodanam utthapya ca nabhi-cakratah
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sanair hrdi sthapya dhiyorasi sthitam
kanthad bhruvor madhyam aninditanayat

krtva—nachdem sie gesetzt hatte; samdnau—ins Gleichgewicht; anilau—die
prana- und apana-Luft; jita-asana—die Sitzstellung beherrscht habend; sd—Sati;
udanam—die Lebensluft; utthapya—erhebend; ca—und; nabhi-cakratah—zum cakra
in NabelhOhe; sanaih—allmahlich; hrdi—in das Herz; sthapya—festsetzend; dhiya
—mit der Intelligenz; urasi—in Richtung Luftrohre; sthitam—gesetzt worden sein;
kanthat—durch die Kehle; bhruvoh—der Augenbrauen; madhyam—zur Mitte; anin-
dita—die Untadlige (Sati); dnayat—erhob.

UBERSETZUNG

Zunichst setzte sie sich in der erforderlichen Sitzstellung nieder, trug
dann die Lebensluft nach oben und hielt sie in der Nihe des Nabels im
Gleichgewicht. Alsdann hob sie ihre Lebensluft mit Intelligenz vermischt
zum Herzen und dann allmidhlich in Richtung Luftrohre und von dort zwi-
schen ihre Augenbrauen.

ERLAUTERUNG

Der yoga-Vorgang besteht darin, die Luft zu beherrschen, die im Korper an ver-
schiedenen Stellen stromt, die man saf-cakra oder die sechs Kreise der Luftzirkula-
tion nennt. Die Luft wird vom Leib zum Nabel erhoben, vom Nabel zum Herzen
und vom Herzen zur Kehle, von der Kehle zwischen die Augenbrauen und von dort
zur Spitze des GroBhirns. Das ist die yoga-Praxis in ihren wesentlichen Punkten. Be-
vor man das wirkliche yoga-System praktiziert, muB3 man Sitzstellungen liben, weil
diese den Atemiibungen helfen, die die auf- und abwarts stromenden Liifte beherr-
schen. Dies ist eine wunderbare Technik, die man praktizieren muB, um die hochste
Stufe der Vollkommenbheit im yoga zu erreichen; doch eine solche Ubung ist fiir die-
ses Zeitalter nicht bestimmt. Niemand in diesem Zeitalter kann die vollkommene
Stufe solchen yogas erreichen, und trotzdem iiben sich die Menschen in Sitzstellun-
gen, die mehr oder weniger nur gymnastische Ubungen sind. Durch solche Kérper-
gymnastik mag man einen guten Kreislauf und damit eine bessere Gesundheit
entwickeln, doch wenn man sich nur auf diese Gymnastik beschrankt, kann man
nicht die hochste Stufe der Vollkommenheit erreichen. Der yoga-Vorgang, wie er in
der Kesava-sruti beschrieben wird, schreibt vor, wie man seine Lebenskraft ganz
nach seinem Wunsch beherrschen und so von Korper zu Korper oder von Ort zu
Ort wandern kann. Mit anderen Worten: die yoga-Praxis ist nicht dafiir bestimmt,
den Korper gesund zu erhalten. Jeder transzendentale Vorgang spiritueller Erkennt-
nis hilft von selbst, den Korper gesund zu erhalten, denn es ist die spirituelle Seele,
die den Korper immer frisch halt. Sobald die spirituelle Seele den Korper verlassen
hat, beginnt sich der materielle Korper sogleich zu zersetzen. Jeder spirituelle Vor-
gang hilt den Korper ohne gesonderte Anstrengung gesund; doch wenn man gjaubt,
das Endziel des yoga sei es, den Korper zu erhalten, ist man im Irrtum. Die wirk-
liche Vollkommenheit des yoga ist die Erhebung der Seele zu einer hoheren Stellung
oder die Befreiung der Seele aus der materiellen Verstrickung. Manche yogis versu-
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chen, die Seele zu hoheren Planetensystemen zu erheben, wo der Lebensstandard
besser ist als auf diesem Planeten und wo die materiellen Annehmlichkeiten, die Le-
bensspanne und andere Moglichkeiten der Selbsterkenntnis groBer sind, und man-
che yogis bemiihen sich, die Seele zur spirituellen Welt, den spirituellen Vaikuntha-
Planeten, zu erheben. Der bhakti-yoga-Vorgang erhebt die Seele unmittelbar zu den
spirituellen Planeten, wo das Leben ewig, gliickselig und voller Wissen ist; deshalb
gilt bhakti-yoga als das hochste aller yoga-Systeme.
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evam sva-deham mahatam mahiyasa
muhuh samaropitam ankam dadarat

Jjihasati daksa-rusa manasvini
dadhara gatresv anilagni-dharanam

evam—so; sva-deham—ihren Korper; mahatam—der groBen Heiligen; mahi-
yasa—iberaus verehrenswert; muhuh—immer; samdropitam—gesetzt; ankam—auf
den SchoB; ddarat—achtungsvoll; jihdasati—den Wunsch habend aufzugeben; daksa-
rusa—aufgrund von Zorn gegen Daksa; manasvini—freiwillig; dadhdra—gesetzt; ga-
tresu—auf die Korperglieder; anila-agni-dharanam—Meditation liber das Feuer und
die Luft.

UBERSETZUNG

Um daher ihren Korper aufzugeben, der so achtungsvoll und zunei-
gungsvoll auf dem SchoB Sivas gesessen hatte, der von groBen Weisen und
Heiligen verehrt wird, begann Sati aus Zorn gegen ihren Vater, iiber die
feurige Luft im Korper zu meditieren.

ERLAUTERUNG

Siva wird hier als die beste aller groBen Seelen beschrieben. Obwohl Satis Korper
von Daksa geboren war, pflegte Siva sie zu ehren, indem er sie auf seinen SchoB
setzte. Dies wird als ein groBes Zeichen der Achtung angesehen. Folglich war Satis
Korper nicht gewohnlich; aber trotzdem entschloB sie sich, ihn aufzugeben, da er
aufgrund seiner Verbindung mit Daksa die Quelle von Ungliick war. Dieses starke
Beispiel, das Sati gab, sollte befolgt werden. Man sollte sich sehr davor hiiten, mit
Menschen Umgang zu haben, die die hOheren Autorititen nicht achten. Es heiB3t da-
her in den vedischen Schriften, daB man von der Gemeinschaft von Atheisten und
Nichtgottgeweihten immer frei sein und immer mit Gottgeweihten verkehren soll,
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denn durch die Gemeinschaft eines Gottgeweihten kann man auf die Ebene der
Selbsterkenntnis erhoben werden. Diese Unterweisung wird an vielen Stellen im
Srimad-Bhagavatam betont. Wenn man also aus der Gewalt des materiellen Da-
seins befreit werden will, muB man mit groBen Seelen verkehren, und wenn man
das materielle Dasein fortsetzen mochte, kann man mit materialistischen Menschen
verkehren. Die materialistische Lebensweise hat Sexualitat zur Grundlage. Sowohl
dem sexuellen Leben verhaftet zu sein als auch mit Menschen Umgang zu haben, die
der Sexualitat verhaftet sind, wird in der vedischen Literatur verurteilt, denn solche
Gemeinschaft wird unseren spirituellen Fortschritt nur behindern. Die Gemein-
schaft groBer Personlichkeiten jedoch, das hei3t die Gemeinschaft von Gottgeweih-
ten, die groBe Seelen sind, wird uns auf die spirituelle Ebene erheben. Sati-devi be-
schloB3, den Korper, den sie von Daksas Korper bekommen hatte, aufzugeben, und
sie wollte sich zu einem anderen Korper erheben, damit sie mit Siva vollig unver-
unreinigte Gemeinschaft haben konnte. Wir wissen natiirlich, daB sie im nachsten
Leben als die Tochter des Himalaya, Parvati, geboren wurde und daB sie wieder Siva
zum Gemahl bekam. Sati und Siva sind ewig miteinander verbunden, und selbst
wenn Sati ihren Korper wechselt, zerbricht ihre Beziehung niemals.

¢ AASIS  JEUSSIET (1Rl

tatah sva-bhartus caranambujasavam
Jjagad-guros cintayati na caparam

dadarsa deho hata-kalmasah sati
sadyah prajajvala samadhijagnina

tatah—dort; sva-bhartuh—ihres Ehemanns; carana-ambuja-asavam—iber den
Nektar der LotosfiiBle; jagar-guroh—des hochsten spirituellen Lehrers des Univer-
sums; cintayati—meditierend; na—nicht; ca—und; aparam—keinen anderen (als ih-
ren Ehemann); dadarsa—sah; dehah—ihren Korper; hata-kalmasah—als Spuren der
Siinde zerstort waren; sati—Sati; sadyah—bald; prajajvala—verbrannte; samadhi-
ja-agnind—durch Feuer, das durch Meditation erzeugt wurde.

UBERSETZUNG

Sati konzentrierte ihre ganze Meditation auf die heiligen LotosfiiBe ihres
Gemahls Siva, der der hichste spirituelle Meister des ganzen Universums
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ist. So wurde sie von allen Spuren der Siinde vollstindig gereinigt und ver-
lieR ihren Korper in einem lodernden Feuer, das sie durch Meditation iiber
die feurigen Elemente entfachte.

ERLAUTERUNG

Sati dachte sogleich an die LotosfiiBe ihres Gemahls Siva, der einer der drei In-
karnationen Gottes ist, die fiir die Verwaltung der materiellen Welt zustandig sind,
und indem sie einfach iiber seine LotosfiiBe meditierte, wurde sie von solch groQ3er
Freude erfiillt, daB sie alles in Beziehung zu ihrem Korper vergal3. Diese Freude war
jedoch gewil3 materiell, denn sie tauschte ihren Korper gegen einen anderen Korper
ein, der ebenfalls materiell war; doch anhand dieses Beispiels konnen wir die Freude
des Gottgeweihten erahnen, der seinen Geist und seine Aufmerksamkeit auf die Lo-
tosfiiBe des Hochsten Herrn, Visnus oder Krsnas, richtet. Die Meditation iiber die
LotosfiiBe des Herrn beschert solche transzendentale Gliickseligkeit, daB man alles
aufer der transzendentalen Form des Herrn vergessen kann. Das ist die Vollkom-
menheit yogischen samadhis oder von Ekstase. In diesem Vers heiBt es, daB sie
durch solche Meditation von aller Verunreinigung frei wurde. Was war diese Ver-
unreinigung? Diese Verunreinigung war das BewuBtsein, einen Korper zu haben,
den sie von Daksa bekommen hatte, doch vergaB sie in ihrer Trance diese korperli-
che Beziehung. Die Bedeutung hiervon ist, daB alle Verunreinigung materieller An-
haftung durch das lodernde Feuer transzendentaler Ekstase verbrannt wird, wenn
man sich von allen korperlichen Beziehungen in der materiellen Welt frei macht und
einfach nur die Stellung eines ewigen Dieners des Hochsten Herrn einnimmt. Es ist
nicht notwendig, daB man auBerlich ein loderndes Feuer manifestiert, denn wenn
man alle seine korperlichen Beziehungen in der materiellen Welt vergiBt und in sei-
ner spirituellen Identitdt verankert wird, bedeutet dies, daB man durch das lodernde
Feuer yogischen samddhis oder durch Ekstase von aller materiellen Verunreinigung
frei geworden ist. Das ist die hochste Stufe der Vollkommenheit im yoga. Wenn
man seine korperlichen Beziehungen in der materiellen Welt beibehalt und sich als
groBer yogi ausgibt, ist man kein echter yogi. Im Srimad-Bhdgavatam (2.4.15) heiBt
es: yat-kirtanam yat-smaranam: Indem man einfach den Heiligen Namen der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes chantet; indem man sich einfach an die Lotosfiie Krsnas
erinnert, und indem man der Hochsten Personlichkeit Gottes einfach Gebete dar-
bringt, wird man durch das lodernde Feuer der Ekstase von aller materiellen Verun-
reinigung der materiellen korperlichen Auffassung befreit. Diese Wirkung stellt sich
augenblicklich, ohne eine Sekunde Verzogerung, ein.

Wie Srila Jiva Gosvami erklart, ist Satis Verlassen ihres Korpers so zu verste-
hen, daB sie in ihrem Herzen ihre Beziehung zu Daksa aufgab. Sri Visvanatha Ca-
kravarti Thakura kommentiert ebenfalls, daB8 Sati, da sie die Oberaufseherin der
duBeren Kraft ist, keinen spirituellen Korper bekam, als sie ihren Korper verlieB3,
sondern sich nur von dem Korper, den sie von Daksa bekommen hatte, in einen
anderen tibertrug. Andere Kommentatoren sagen ebenfalls, daB sie sich sogleich in
die Gebarmutter Menakas, ihrer zukiinftigen Mutter, beforderte. Sie gab den von
Daksa empfangenen Korper auf und beforderte sich sogleich in einen anderen, besse-
ren Korper, doch bedeutet dies nicht, daB sie einen spirituellen Korper bekam.
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tat pasyatam khe bhuvi cadbhutam mahad
ha heti vadah sumahan ajayata

hanta priya daivatamasya devi
jahav asun kena sati prakopita

tar—dieses; pasyatam—von denen, die gesehen hatten; khe—im Himmel; bhuvi
—auf der Erde; ca—und; adbhutam—wunderbar; mahat—groBartig; ha ha—oh, oh;
iti—s0; vadah—Aufruhr; su-mahan—gewaltiger; ajayata—fand statt; hanta—oh weh;
privai—die Geliebte; daiva-tamasya—des iiberaus achtbaren Halbgottes (Siva),
devi—Sati; jahau—verlieB; asun—ihr Leben; kena—durch Daksa; sati—Sati; prakopi-
ta—erzurnt.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Uberall im Universum gab es in den Gesellschaften der Halbgotter auf den ver-
schiedenen Planeten einen gewaltigen Aufruhr, weil Sati die Tochter Daksas, des
groBten aller Konige, und die Ehefrau Sivas, des groBten aller Halbgotter, war. Wa-
rum wurde sie so zornig, daB sie ihren Korper aufgab? Da sie die Tochter einer
groBen Personlichkeit und die Gemahlin einer groBen Personlichkeit war, blieb kei-
ner ihrer Wiinsche unerfiillt, aber trotzdem gab sie ihren Korper aus Unzufrieden-
heit auf. Dies war gewi3 erstaunlich. Nicht einmal wenn man den groBten materiel-
len Reichtum besitzt, kann man vollstandige Befriedigung erlangen. Es gab nichts,
was Sati dank ihrer Beziehung zu ihrem Vater gder durch ihre Beziehung zu dem
groBten der Halbgotter nicht bekommen konnte; aber trotzdem war sie aus irgendei-
nem Grunde unzufrieden. Deshalb erklart das Srimad-Bhdgavatam (1.2.6), daB
man wirkliche Befriedigung erlangen muB (yaydtma suprasidati), doch der dtma —
der Korper, der Geist und die Seele — wird nur dann vollig zufrieden, wenn man
hingebungsvollen Dienst fiir die Absolute Wahrheit entwickelt. Sa vai pumsam paro
dharmo yato bhaktir adhoksaje. Adhoksaja bedeutet , Absolute Wahrheit". Nur
wenn man seine unerschiitterliche Liebe zur transzendentalen Hochsten Personlich-
keit Gottes zu entwickeln vermag, kann man vollstindige Befriedigung erlangen;
sonst besteht keine Moglichkeit, in der materiellen Welt oder irgendwo anders zu-
frieden zu werden.
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VERS 29
MM I W T
ITMR & [

TeWEy IfREHASSHAT adt
et AR (12211

aho anatmyam mahad asya pasyata
prajapater yasya cardacaram prajah

Jjahav asun yad-vimatatmaja sati
manasvini manam abhiksnam arhati

aho—oh; anatmyam—Vernachlassigung; mahat—groBle; asya—Daksas; pasyata
—seht nur; prajapateh—des Prajapati; yasya—von dem; cara-acaram—alle Lebewe-
sen; prajah—Nachkommen; jahau—gab auf; asun—ihren Korper; yat—von dem; vi-
mata—miBachtet; gtrma-ja—seine eigene Tochter; sati—Sati; manasvini—freiwillig;
manam—Achtung; abhiksnam—wiederholt; arhati—verdiente.

UBERSETZUNG

Es war erstaunlich, daR Daksa, der Prajapati oder Erhalter aller Lebewe-
sen, seine eigene Tochter Sati, die nicht nur keusch, sondern auch eine
groBe Seele war, so sehr miBRachtete, daB sie wegen seiner MiBachtung ih-
ren Korper aufgab.

ERLAUTERUNG

Das Wort andtmya ist bedeutsam. Atmya bedeutet ,,das Leben der Seele. Dieses
Wort deutet also an, daB Daksa, obwohl er zu leben schien, im Grunde ein toter
Korper war, denn wie sonst konnte er Sati, die seine eigene Tochter war,
miBachten? Es war die Pflicht Daksas, auf die Versorgung und Annehmlichkeiten
aller Lebewesen zu achten, denn er war Prajapati, der Verwalter aller Lebewesen.
Wie kam es also, daB er seine eigene Tochter miBachtete, die die verehrenswerteste
und keuscheste Frau, das heif3t also eine groBBe Seele war, und die es daher verdiente,
von ihrem Vater achtungsvoll behandelt zu werden? Der Tod Satis, der durch die
Verachtung Daksas, ihres Vaters, verursacht wurde, erstaunte alle groBen Halbgot-
ter des Universums sehr.

VERS 30
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so yam durmarsa-hrdayo brahma-dhruk ca
loke ‘pakirtim mahatim avapsyati

yad-angajam svam purusa-dvid udyatam
na pratyasedhan mrtaye 'paradhatah

sah—er; ayam—dieser; durmarsa-hrdayah—hartherzig; brahma-dhruk—unwiir-
dig, ein brahmana zu sein; ca—und; loke—in der Welt; apakirtim—schlechter Ruf;
mahatim—weitlaufig; avapsyati—wird ernten; yat-ariga-jam—die Tochter von dem;
svam—eigene; purusa-dvit—der Feind Sivas; udyatam—die bereit war; na pratyase-
dhat—verhinderte nicht; mrtaye—den Tod; aparadhatah—aufgrund seiner Vergehen.

UBERSETZUNG

Daksa, der so hartherzig ist, daR er es nicht verdient, ein brahmana zu
sein, wird iiberall in schlechten Ruf geraten, weil er sich Vergehen gegen
seine Tochter zuschulden kommen lieR; weil er ihren Tod nicht verhin-
derte, und weil er die Hochste Personlichkeit Gottes beneidete.

ERLAUTERUNG

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

VERS 31
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vadaty evam jane satya
drstvasu-tyagam adbhutam

daksam tat-parsada hantum
udatisthann uddyudhah

vadati—unterhielten sich; evam—so; jane—wahrend die Menschen; satyah—Satis;
drstva—nachdem sie gesehen hatten; asu-fyagam—den Tod; adbhutam—wunder-
baren; daksam—Daksa; tat-parsadah—die Diener Sivas; hantum—zu toten; udati-
sthan—standen auf; uddyudhah—mit erhobenen Waffen.

UBERSETZUNG

Wihrend sich die Menschen noch iiber den wunderbaren Freitod Satis
unterhielten, machten sich die Diener, die mit ihr gekommen waren, be-
reit, Daksa mit ihren Waffen zu téten.

ERLAUTERUNG

Die Diener, die mit Sati ggkommen waren, hatten die Aufgabe, sie vor Gefahren
zu beschiitzen; aber da sie unfahig waren, die Frau ihres Herrn zu schiitzen, be-
schlossen sie, fir sie zu sterben, und bevor sie starben, wollten sie Daksa toten. Es
ist die Pflicht von Dienern, ihrem Herrn Schutz zu gewahren, und wenn ihnen dies
nicht gelingt, ist es ihre Pflicht, zu sterben.

VERS 32
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tesam apatatam vegam
nisamya bhagavan bhrguh

yajia-ghna-ghnena yajusa
daksinagnau juhava ha

tesam—von ihnen; dpatatam—die sich naherten; vegam—der Antrieb; nisamya
—als er gesehen hatte; bhagavan—der Besitzer aller Reichtiimer; bhrguh—Bhrgu
Muni; yajia-ghna-ghnena—um die Zerstorer des yajAa zu toten; yajusd—mit Hym-
nen aus dem Yajur Veda; daksina-agnau—auf der Siidseite des Opferfeuers; juhava
—brachte Gaben dar; ha—gewiB.

UBERSETZUNG

Mit Gewalt stilrmten sie vorwirts; doch Bhrgu Muni erkannte die Gefahr,
und wihrend er auf der Siidseite des Opferfeuers Gaben darbrachte, sprach
er sogleich mantrische Hymnen aus dem Yajur Veda, durch die die Zerstorer
der yajia-Darbringungen auf der Stelle getétet werden konnten.
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ERLAUTERUNG

Hier haben wir ein Beispiel, wie machtig Hymnen aus den Veden sind, die, wenn
sie richtig gechantet wurden, wunderbare Dinge vollbringen konnten. Im gegenwar-
tigen Zeitalter des Kali ist es nicht moglich, sachkundige mantra-Chanter zu finden,
und daher sind alle in den Veden empfohlenen Opfer im heutigen Zeitalter verboten.
Das einzige Opfer, das in diesem Zeitalter empfohlen ist, ist das Chanten des Hare-
Krsna-mantra, weil es in diesem Zeitalter nicht moglich ist, die erforderlichen Mittel
fir Opferdarbringungen herbeizuschaffen, geschweige denn, sachkundige brahma-
nas zu finden, die die mantras in vollkommener Weise chanten konnen.

VERS 33
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adhvaryuna hiyamane
deva utpetur ojasa
rbhavo ndma tapasa
somarm praptah sahasrasah

adhvaryuna—durch den Priester, Bhrgu; hiiyamane—dargebrachte Gaben; devah
—Halbgotter; utpetuh—wurden manifestiert; ojasd—mit groBer Starke; rbhavah—die
Rbhus; nama—genannt; tapasai—durch BuBle; somam—Soma; prdptah—erlangt ha-
bend; sahasrasah—Tausende an der Zahl.

UBERSETZUNG

Als Bhrgu Muni im Feuer Gaben opferte, wurden sogleich viele tausend
Halbgotter namens Rbhus manifestiert, die alle michtig waren, da sie ihre
Stirke von Soma, dem Mond, bekommen hatten.

ERLAUTERUNG

Es heiBt hier, daB viele tausend Halbgotter namens Rbhus manifestiert wurden,
als im Feuer Gaben geopfert und die Hymnen aus dem Yajur Veda gechantet wur-
den. Brahmanas wie Bhrgu Muni waren so machtig, daB sie einfach durch das
Chanten vedischer mantras solche machtigen Halbgotter erschaffen konnten. Vedi-
sche mantras gibt es auch heute noch, aber nicht die Chanter. Wenn man vedische
mantras chantet oder den Gayatri- oder rg-mantra chantet, kann man alle Ergeb-
nisse bekommen, die man sich wiinscht. Im gegenwiértigen Zeitalter des Kali ist es
von Sri Caitanya empfohlen, einfach durch das Chanten von Hare Krsna alle Voll-
kommenbheit anzustreben.
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VERS 34
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tair alatayudhaih sarve
pramathah saha-guhyakah

hanyamana diso bhejur
usadbhir brahma-tejasa

taih—von ihnen; alata-ayudhaih—mit Waffen aus brennenden Holzscheiten; sar-
ve—alle; pramathah—die Geister; saha-guhyakah—zusammen mit den Guhyakas;
hanyamanah—angegriffen; disah—in verschiedene Richtungen; bhejuh—flohen;
usadbhih—leuchtend; brahma-tejasai—durch brahmanische Macht.

UBERSETZUNG

Als die Rbhu-Halbgotter die Geister und Guhyakas mit brennenden Holz-
scheiten aus dem yajia-Feuer angriffen, flohen die Diener Satis in verschie-
dene Richtungen und verschwanden. Dies war nur durch brahma-tejas,
brahmanische Macht, méglich.

ERLAUTERUNG

Das Wort brahma-tejasa, das in diesem Vers benutzt wird, ist bedeutsam. In je-
nen Tagen waren brahmanas so machtig, daB3 sieauf Wunsch oder durch das Chan-
ten eines vedischen mantra iiberaus wunderbare Wirkungen erzielen konnten. In
der heutigen Zeit der Entartung aber gibt es keine solchen brahmanas mehr. Wie es
im Paricaratrika-System heiB3t, besteht die gesamte Bevolkerung in der heutigen Zeit
aus sudras, da die brahmanische Kultur verlorengegangen ist. Wenn sich aber bei je-
mand Anzeichen dafiir finden, daB er Krsna-BewuBtsein versteht, sollte er nach den
Vaisnava-smrti-Regeln als angehender bradhmana angesehen werden, und man soll
ihm alle Moglichkeiten geben, die hochste Vollkommenheit zu erreichen. Das
groBmiitigste Geschenk Sri Caitanyas besteht darin, daB die hochste Vollkommen-
heit des Lebens in diesem gefallenen Zeitalter einfach dadurch erhaltlich ist, daB
man sich dem Vorgang, Hare Krsna zu chanten, zuwendet, der imstande ist, alle Be-
mihungen um Selbsterkenntnis zur Vollkommenheit zu fiihren.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 4. Kapitel im Vierten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Sati verldBt ihren Kérper*'.






5. Kapitel

Daksas Opfer wird verhindert
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maitreya uvaca
bhavo bhavanya nidhanam prajapater
asat-krtdya avagamya ndradat
sva-parsada-sainyam ca tad-adhvararbhubhir
vidravitam krodham aparam adadhe

maitreyah uvdica—Maitreya sprach; bhavah—Siva; bhavdnyah—Satis; nidhanam
—dem Tod; prajapateh—durch Prajapati Daksa; asat-krtdyah—beleidigt worden;
avagamya—horend von; ndradat—von Narada; sva-parsada-sainyam—die Soldaten
unter seinen Gefahrten; ca—und; tat-adhvara—(erzeugt aus) seinem (Daksas) Opfer;
rbhubhih—von den Rbhus; vidravitam—wurden vertrieben; krodham—Zorn; apa-
ram—ungeziigelten; adadhe—zeigte.

UBERSETZUNG

Maitreya sprach: Als Siva von Narada horte, daR seine Frau Sati aufgrund
von Prajapati Daksas Beleidigung tot war und daR seine Soldaten von den
Rbhu-Halbgottern vertrieben worden waren, wurde er duferst zornig.

ERLAUTERUNG

Siva verstand, dafB Sati, da sie die jungste Tochter Daksas war, ihrem Vater er-
klaren konnte, daB3 Siva nur reine Absichten hatte, und daB sie daher imstande war,
das MiBverstandnis zwischen Daksa und ihm zu schlichten. Ein solcher Kom-
promif} war jedoch nicht erreicht worden; vielmehr wurde Sati von ihrem Vater ab-
sichtlich beleidigt, da er sie nicht gebiihrend empfing, als sie sein Haus ohne Einla-
dung besuchte. Sati hitte ihren Vater Daksa selbst toten konnen, da sie die verkor-
perte materielle Energie ist und unermefBliche Macht hat, im materiellen Universum
zu toten und zu erschaffen. In der Brahma-samhita wird ihre Stérke beschrieben: Sie
ist imstande, viele Universen zu erschaffen und aufzulosen. Aber obwohl sie so
machtig ist, handelt sie unter der Anleitung Krsnas, der Hochsten Personlichkeit

137
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Gottes, wie Sein Schatten. Es hatte Sati keine Schwierigkeiten bereitét, ihren Vater
zu bestrafen; aber sie dachte, da sie seine Tochter war, sei es ihr nicht angemessen,
ihn zu toten. So beschloB sie, ihren eigenen Korper aufzugeben, den sie durch seinen
bekommen hatte, und Daksa hielt sie nicht einmal zuriick.

Als Sati verschied, indem sie ihren Korper aufgab, tiberbrachte Narada Siva die
Nachricht. Narada iiberbringt immer die Nachrichten solcher Ereignisse, da er ihre
Bedeutung kennt. Als Siva horte, daB seine keusche Frau Sati tot war, wurde er na-
tiirlicherweise iberaus zornig. Er verstand ebenfalls, daB Bhrgu Muni die Rbhu-
deva-Halbgotter geschaffen hatte, indem er mantras aus dem Yajur Veda chantete,
und daB diese Halbgotter alle seine Soldaten, die in der Opferarena zugegen waren,
vertrieben hatten. Er wollte daher dieser Beleidigung antworten, und so beschlo8} er,
Daksa zu toten, da dieser die Ursache von Satis Tod war.

VERS 2
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kruddhah sudastaustha-putah sa dhur-jatir
Jjatam tadid-vahni-satogra-rocisam

utkrtya rudrah sahasotthito hasan
gambhira-nado visasarja tam bhuvi

kruddhah—sehr zornig; su-dasta-ostha-putah—seine Lippen mit seinen Zahnen
zusammenpressend, sah—er (Siva); dhih-jatih—einen Biischel Haare auf seinem
Kopf habend; jatam—ein Haar; tadit—von Elektrizitat; vahni—von Feuer; satd—eine
Flamme; ugra—schrecklich; rocisam—lodernd; utkrtya—ausreiBend; rudrah—Siva;
sahasa—auf der Stelle; urthitah—stand auf; hasan—lachend; gambhira—tiefer; na-
dah—Ton; visasarja—schleuderte; tam—dieses (Haar); bhuvi—auf den Boden.

UBERSETZUNG

Da preBte Siva, der duBerst zornig war, seine Lippen mit seinen Zihnen
zusammen und riB sich eine Haarstrihne aus dem Kopf, die wie Elektrizitit
oder Feuer loderte. Auf der Stelle erhob er sich, und wihrend er wie ein Ir-
rer lachte, schleuderte er das Haar zu Boden.

VERS 3
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TR SEARLLEE
ARt et 003 0

tato 'tikayas tanuva sprsan divam
sahasra-bahur ghana-ruk tri-sirya-drk

karala-damstro jvalad-agni-mirdhajah
kapala-mali vividhodyatdayudhah

tatah—zu dieser Zeit; atikayah—eine groBe Personlichkeit (Virabhadra); ranuva
—mit seinem Korper; sprsan—beriihrend; divam—den Himmel; sahasra—eintau-
send; bahuh—Arme; ghana-ruk—von schwarzer Farbe; tri-surya-drk—so strahlend
wie drei Sonnen zusammen; karala-damstrah—sehr furchterregende Zahne habend;
Jvalat-agni—(wie) brennendes Feuer; miirdhajah—Haare auf dem Kopf habend; ka-
pala-mali—mit Menschenschddeln bekranzt; vividha—verschiedene Arten; udyata—
erhobene; dyudhah—mit Waffen ausgestattet.

UBERSETZUNG

Ein furchterregender schwarzer Dimon, so hoch wie der Himmel und so
strahlend wie drei Sonnen zusammen, wurde auf diese Weise erschaffen,
und seine Zihne waren sehr fiirchterlich, und die Haare auf seinem Haupt
leuchteten wie brennendes Feuer. Er hatte Tausende von Armen, die ver-
schiedenartige Waffen hielten, und er trug eine Girlande aus Menschen-
schideln.

VERS 4
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tam kim karomiti grnantam aha
baddharijalim bhagavan bhiita-nathah

daksam sa-yajriam jahi mad-bhatanam
tvam agrani rudra bhatamsako me

tam—zu ihm (Virabhadra); kim—was; karomi—soll ich tun; iti—so; grnantam—
fragend; dha—befohlen; baddha-anjalim—mit gefalteten Handen; bhagavan—der
Besitzer aller Reichtimer (Siva); bhuta-nathah—der Herr der Geister; daksam
—Daksa; sa-yajriam—zusammen mit seinen Opfern; jahi—tote; mat-bharanam—von
allen meinen Gefahrten; rvam—du; agranih—das Oberhaupt; rudra—o Rudra; bha-
ta—o Kundiger in der Schlacht; amsakah—aus meinem Korper geboren; me—mein.
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UBERSETZUNG

Als der gigantische Dimon mit gefalteten Hinden fragte ,,Was soll ich
tun mein Herr?*, befahl ihm Siva, der als Bhatanitha bekannt ist, direkt:
,»Weil du aus meinem Korper geboren bist, bist du das Oberhaupt aller mei-
ner Gefihrten. Deshalb tote Daksa und seine Soldaten an der Opferstitte.’/

ERLAUTERUNG

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

VERS 5
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ajnapta evam kupitena manyuna
sa deva-devam paricakrame vibhum
mene tadatmanam asanga-ramhasa
mahiyasam tdta sahah sahisnum

. djriaptah—befohlen; evam—auf diese Weise; kupitena—zornig; manyund—von
Siva (der personifizierter Zorn ist); sah—er (Virabhadra), deva-devam—er, der von
den Halbgottern verehrt wird; paricakrame—umKreiste; vibhum—Siva; mene—be-
trachtete; tada—zu dieser Zeit; atmanam—sich; asariga-ramhasa—mit der Macht
Sivas, der sich niemand widersetzen kann; mahiyasam—des Machtigsten; tata—mein
lieber Vidura; sahah—Starke; sahisnum—imstande, sich zu messen mit.



Vers 7] Daksas Opfer wird verhindert 141

UBERSETZUNG

Maitreya fuhr fort: Mein lieber Vidura, dieser schwarzhiutige Virabhadra
war der personifizierte Zorn der Hochsten Personlichkeit Gottes, und er war
bereit, die Befehle Sivas auszufiihren. Er umkreiste daher Siva, wihrend er
die Kraft verspiirte, es mit jeder Macht aufzunehmen, die sich im entgegen-
stellen wiirde.

VERS 6
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anviyamanah sa tu rudra-parsadair
bhrsam nadadbhir vyanadat subhairavam

udyamya sulam jagad-antakantakam
sampradravad ghosana-bhusananghrih

anviyamanah—gefolgt; sah—er (Virabhadra); ru—aber; rudra-pdrsadaih—von den
Soldaten Sivas; bhrsam—stiirmisch; nadadbhih—Briillen; vyanadat—tonte; su-bhai-
ravam—sehr schrecklich; udyamya—tragend; sulam—einen Dreizack; jagat-antaka
—Tod; antakam—totend; sampradravat—eilte vorwarts (zur Opferarena Daksas);
ghosana—briillend; bhiisana-arighrih—mit FuBringen an den Knocheln.

UBERSETZUNG

Viele andere Soldaten Sivas folgten der schreckenerregenden Personlich-
keit mit stiirmischem Geschrei. Virabhadra trug einen riesigen Dreizack,
der furchterregend genug war, sogar den Tod zu téten, und an seinen Kné-
cheln hingen FuBreifen, die zu briillen schienen.

VERS 7
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athartvijo yajamanah sadasyah

kakubhy udicyam prasamiksya renum
tamah kim etat kuta etad rajo 'bhud

iti dvija dvija-patnyas ca dadhyuh
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atha—zu dieser Zeit; rtvijah—die Priester; yajamanah—die Hauptperson, die das
Opfer darbrachte (Daksa); sadasyah—alle in der Opferarena versammelten Personen;
kakubhi udicyam—in nordlicher Richtung; prasamiksya—sehend; renum—den Sand-
sturm; tamah—Dunkelheit; kim—was; etat—dieses; kutah—von woher; etat—dieser;
rajah—Staub; abhut—ist gekommen; iti—so; dvijah—die brahmanas; dvija-patnyah
—die Frauen der brahmanas; ca—und; dadhyuh—begannen zu iberlegen.

UBERSETZUNG
Zur gleichen Zeit wunderten sich alle, die in der Opferarena versammelt
waren — die Priester, der Vorsteher der Opferdarbringung und die

brahmanas mit ihren Frauen — iiber die hereinbrechende Dunkelheit. Spa-
ter konnten sie verstehen, daR es ein Sandsturm war, und alle wurden von
Angst ergriffen.

VERS 8
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vata na vanti na hi santi dasyavah
prdacina-barhir jivati hogra-dandah

gavo na kalyanta idam kuto rajo
loko 'dhuna kim pralaydya kalpate

vatah—die Winde; na vanti—wehen nicht; na—nicht; hi—weil; santi—sind mog-
lich; dasyavah—Plinderer; prdacina-barhih—der alte Konig Barhi; jivati—der lebt;
ha—imer noch; ugra-dandah—der streng bestrafen wiirde; gavah—die Kiihe; na
kalyante—werden nicht getrieben; idam—dieses; kutah—woher; rajah—Staub; lokah
—der Planet; adhunda—jetzt; kim—es ist; pralayaya—fir die Auflésung; kalpate—als
bereit angesehen.

UBERSETZUNG

Indem sie iiber den Ursprung des Sturmes Vermutungen anstellten,
sagten sie: Es weht kein Wind, und keine Kiihe ziehen voriiber; noch ist es
moglich, daB dieser Sandsturm von Pliinderern verursacht wurde, denn
noch lebt der starke Konig Barhi, der sie bestrafen wiirde. Woher weht die-
ser Sandsturm? Steht die Auflosung des Planeten bevor?

ERLAUTERUNG

Besonders bedeutsam sind in diesem Vers die Worter prdcina-barhir jivati. Der
Konig dieses Landesteiles war als Barhi bekannt, und obwohl er alt war, lebte er
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noch und war ein sehr starker Regierungsfiirst. Folglich bestand keine Moglichkeit,
daB Diebe und Pliinderer in das Land einfielen. Indirekt wird hier gesagt, da3 Diebe,
Plinderer, Rauber und unerwiinschte Bevolkerung nur in einem Staat oder Konig-
reich existieren konnen, das keinen starken Regierungsfiirsten hat. Wenn Dieben im
Namen von Gerechtigkeit Freiheit gewahrt wird, werden der Staat und das Konig-
reich durch solche Plinderer und unerwiinschte Biirger gestort. Der von den Solda-
ten und Helfern Sivas verursachte Sandsturm schuf eine Situation, die jener zur Zeit
der Auflosung dieser Welt ahnelte. Wenn es notwendig wird, die materielle Schop-
fung aufzulosen, wird dies von Siva besorgt. Folglich glich die Situation, die er jetzt
geschaffen hatte, der Auflosung der kosmischen Manifestation.

VERS 9
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prasuti-misrah striya udvigna-citta
ucur vipako vrjinasyaiva tasya

yat pasyantinam duhitFnam prajesah
sutam satim avadadhyav anagam

prasiiti-misrah—angefihrt von Prasuti; striyah—die Frauen; udvigna-citah—sehr
besorgt; ticuh—sagten; vipakah—die resultierende Gefahr; vrjinasya—der siindhaften
Tatigkeit; eva—in der Tat; rtasya—seine (Daksas); yar—weil; pasyantinam—die zusa-
hen; duhitfnam—ihrer Schwestern; prajesah—der Herr der geschaffenen Wesen
(Daksa); sutam—seine Tochter; satim—Sati; avadadhyau—beleidigte; andgam—vollig
unschuldig.

UBERSETZUNG

Prasuti, die Frau Daksas, wurde zusammen mit den anderen versammel-
ten Frauen sehr besorgt und sagte: Diese Gefahr ist von Daksa heraufbe-
schworen worden, da er den Tod Satis verursachte, die, obwohl sie vollig
unschuldig war, ihren Korper aufgab, wihrend ihre Schwestern zusehen
muBten.

ERLAUTERUNG

Da Prasiiti eine weichherzige Frau war, konnte sie sogleich verstehen, daB3 die
drohende Gefahr auf die gottlose Handlung des hartherzigen Prajapati Daksa zu-
rickzufiihren war. Er war so grausam, daB er seine jiingste Tochter Sati nicht davor
bewahrte, in der Gegenwart ihrer Schwestern Selbstmord zu begehen. Satis Mutter
konnnte verstehen, wie sehr Sati durch die Beleidigung ihres Vaters verletzt worden



144 Srimad-Bhigavatam [Canto 4, Kap. 5

war. Satl war zusammen mit den anderen Tochtern anwesend gewesen, und Daksa
hatte absichtlich alle auBer ihr empfangen, da sie zufillig die Frau Sivas war. Diese
Uberlegung iiberzeugte die Gattin Daksas von der Gefahr, die ihnen allen bevor-
stand, und so wuBte sie, daB Daksa damit rechnen muBte, fiir seine verwerfliche Tat
Zu sterben.

aﬂrizmﬁraﬁwf&ﬁ Ngell

yas tv ante-kale vyupta-jata-kalapah
sva-sula-sucy-arpita-dig-gajendrah

vitatya nrtyaty uditdastra-dor-dhvajan
uccatta-hasa-stanayitnu-bhinna-dik

yah—der (Siva); ru—aber; anta-kdle—zur Zeit der Auflosung; vyupta—wirr her-
abhdngend habend; jata-kalapah—sein Biindel Haare; sva-siula—seinen Dreizack;
suci—auf die Spitzen; ar pita—gespieBt; dik-gajendrah—die Herrscher der verschiede-
nen Himmelsrichtungen; vitatya—zerstreuend; nrtyati—tanzt; udita—erhobene; astra
—Waffen; doh—Hande; dhvajan—Flaggen; ucca—laut; atta-hasa—lachend; stanayit-
nu—durch den donnernden Klang; bhinna—geteilt; dik—die Himmelsrichtungen.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Prasiiti, die die Macht und Starke ihres Schwiegersohnes Siva richtig einschitzte,
beschreibt hier, was er zur Zeit der Auflosung tut. Diese Beschreibung deutet an,
daB die Starke Sivas so groB ist, dal Daksas Macht nicht mit ihr zu vergleichen ist.
Zur Zeit der Auflosung tanzt Siva mit seinem Dreizack in der Hand iiber die Herr-
scher der verschiedenen Planeten hinweg, und sein Haar ist zerzaust, ebenso wie die
Wolken in alle Himmelsrichtungen zerrissen sind, um die verschiedenen Planeten
mit unaufhorlichen Regenfillen zu iiberschwemmen. In der letzten Phase der Auflo-
sung werden alle Planeten mit Wasser iiberschwemmt, und diese Uberschwem-
mung wird durch Sivas Tanz verursacht. Diesen Tanz nennt man den pralaya-Tanz
oder den Tanz der Auflosung. Prasiti konnte verstehen, daB die bevorstehende Ge-
fahr nicht nur daraus herriihrte, daB Daksa ihre Tochter miBachtet, sondern auch
daraus, daB er Sivas Ansehen und Ehre miBachtet hatte.
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VERS 11
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amarsayitva tam asahya-tejasam
manyu-plutam durniriksyam bhru-kutya
karala-damstrabhir udasta-bhaganam
syat svasti kim kopayato vidhatuh

amarsayitvai—nachdem er verursacht hatte, zornig zu werden; ram—ihn (Siva);
asahya-tejasam—mit einer unertraglichen Ausstrahlung; manyu-plutam—von Zorn
erfullt, durniriksyam—unertraglich anzusehen; bhru-kutya—durch die Bewegung
seiner Augenbrauen; karala-damstrabhih—durch seine furchterregenden Zahne;
udasta-bhaganam—die Leuchtkorper zerstort habend; syar—dort soll sein; svasti
—gutes Gliick; kim—wie; kopayatah—verursachend (Siva) zornig zu sein; vidhdtuh
—Brahmas.

UBERSETZUNG

Der gigantische schwarze Mann bleckte seine furchterregenden Zihne.
Durch die Bewegung seiner Augenbrauen verstreute er die Leuchtkorper
iiber den ganzen Himmel und bedeckte sie mit seiner starken, durchdrin-
genden Ausstrahlung. Aufgrund von Daksas Fehlverhalten hitte nicht ein-
mal Brahma, Daksas Vater, vor diesem groBen Zornesausbruch gerettet wer-
den konnen.

VERS 12
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bahv evam udvigna-drsocyamane
Jjanena daksasya muhur mahatmanah

utpetur utpatatamah sahasraso
bhayavaha divi bhumau ca paryak

bahu—wie; evam—auf diese Weise; udvigna-drsa—mit nervosen Blicken; ucya-
mdne—wahrend dies gesagt wurde; janena—von den Personen (die bei dem Opfer
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versammelt waren); daksasya—Daksas; muhuh—immer wieder; mahd-atmanah
—starkherzig; utpetuh—erschien; utpatatamah—sehr machtvolle Merkmale; sahasra-
sah—zu Tausenden; bhaya-dvahah—furchterzeugend; divi—am Himmel; bhumau
—auf der Erde; ca—und; paryak—von allen Seiten.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist Daksa als mahdtma beschrieben worden. Das Wort mahatma
haben verschiedene Kommentatoren auf verschiedene Weise kommentiert. Virara-
ghava Acarya hat angedeutet, da3 das Wort mahatma hier,,im Herzen stetig* bedeu-
tet. Das heiB3t, daBB Daksa so starkherzig war, daB3 er sogar stetig und unerschiitter-
lich blieb, als seine geliebte Tochter bereit war, ihr Leben aufzugeben. Aber trotz sei-
ner Starkherzigkeit wurde er besorgt, als er die verschiedenen Storungen sah, die der
gigantische schwarze Damon verursachte. Visvanatha Cakravarti Thakura bemerkt
in diesem Zusammenhang, daB3 jemand, selbst wenn er als mahatma oder grof3e
Seele bezeichnet wird, als durdtma oder erniedrigte Seele angesehen werden sollte,
wenn er nicht die Merkmale eines mahdtma auf weist. In der Bhagavad-gita (9.13)
beschreibt das Wort mahatma den reinen Geweihten des Herrn: mahatmanas tu
mam partha daivim prakrtim asritah. Ein mahatma steht immer unter der Fiihrung
der inneren Energie der Hochsten Personlichkeit Gottes — wie konnte also solch ein
schlechter Mensch wie Daksa ein mahdtma sein? Von einem mahadtma erwartet
man, daB er alle guten Eigenschaften der Halbgotter besitzt, und daher konnte
Daksa, dem diese Eigenschaften fehlten, nicht als mahdtma bezeichnet werden; er
hatte stattdessen als durarma oder erniedrigte Seele bezeichnet werden sollen. Der
Gebrauch des Wortes mahatma, um die Eigenschaften Daksas zu beschreiben, ist
daher sarkastisch gemeint.

VERS 13
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tavat sa rudrdanucarair maha-makho
nandyudhair vamanakair udayudhaih

pingaih pisangair makarodarananaih
paryadravadbhir viduranvarudhyata

tavar—sehr schnell; sah—dieses; rudra-anucaraih—von den Anhingern Sivas;
mahad-makhah—die Arena des groBen Opfers; nand—verschiedener Arten; dyud-
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haih—mit Waffen; vamanakaih—von kleiner Statur; udayudhaih—erhobenen; pin-
gaih—schwarzlichen; pisangaih—gelblichen; makara-udara-ananaih—mit Bauchen
und Gesichtern wie die von Haien; paryadravadbhih—umbherlaufend; vidura—o
Vidura; anvarudhyata—war umringt.

UBERSETZUNG

Mein lieber Vidura, die Anhinger Sivas umringten die Opferarena. Sie
waren von kleiner Gestalt und waren mit verschiedenartigen Waffen ausge-
riistet; ihre Korper erschienen wie die von Haien, schwirzlich und gelblich.
Sie liefen in der Opferarena umher und begannen so, Stérungen zu verursa-
chen.

VERS 14
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kecid babhanjuh prag-vamsam
patni-salam tathapare

sada agnidhra-salam ca
tad-viharam mahanasam

kecit—manche; babharjuh—rissen nieder; prak-vamsam—die Stiitzen des Opfer-
zeltes; patni-salam—die Quartiere der Frauen; tathd—auch; apare—andere; sadah
—die Opferarena; agnidhra-salam—das Haus der Priester; ca—und; tat-viharam
—das Haus des Vorstehers des Opfers; mahd-anasam—das Kiichenhaus.

UBERSETZUNG

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

VERS 15
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rurujur yajna-patrani
tathaike 'gnin andasayan

kundesv amutrayan kecid
bibhidur vedi-mekhalah

rurujuh—zerbrachen; yajna-patrani—die Topfe, die fiir das Opfer gebraucht wur-
den; tatha—so; eke—manche; agnin—die Opferfeuer; anasayan—loschten aus; kunde-
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su—auf die Opferarena; amitrayan—urinierten; kecit—manche; bibhiduh—rissen
nieder; vedi-mekhalah—die Grenzmarkierungen der Opferarena.

UBERSETZUNG

Sie zerbrachen alle Topfe, die fiir die Verwendung im Opfer hergestellt
worden waren, und manche von ihnen begannen das Opferfeuer auszul6-
schen. Einige rissen die Grenzmarkierungen der Opferarena nieder, und
manche urinierten auf die Arena.

VERS 16
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abadhanta munin anye
eke patnir atarjayan

apare jagrhur devan
pratyasannan paldyitan

abadhanta—versperrten den Weg; munin—den Weisen; anye—andere; eke—eini-
ge; patnih—die Frauen; atarjayan—bedrohten; apare—andere; jagrhuh—nahmen ge-
fangen; devan—die Halbgotter; pratydsannan—nahe bei; palayitan—die flohen.

UBERSETZUNG

Manche versperrten den fliehenden Weisen den Weg; manche bedroh-
ten die versammelten Frauen, und manche nahmen die Halbgotter gefan-
gen, die aus der Arena fliechen wollten.

VERS 17
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bhrgum babandha maniman
virabhadrah prajapatim

candesah pusanam devam
bhagam nandisvaro 'grahit

bhrgum—Bhrgu Muni; babandha—nahm gefangen; maniman—Maniman;
virabhadrah—Virabhadra; prajapatim—den Prajapati Daksa; candesah—Candesa;
pusanam—Pusa; devam—den Halbgott; bhagam—Bhaga; nandisvarah—Nandisvara;
agrahit—nahm gefangen.
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UBERSETZUNG

Maniman, einer der Anhinger Sivas, nahm Bhrgu Muni gefangen, und
Virabhadra, der schwarze Dimon, nahm den Prajapati Daksa gefangen. Ein
anderer Anhinger, dessen Name Candesa war, nahm Pusa gefangen, und
Nandiévara nahm den Halbgott Bhaga gefangen.

VERS 18
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sarva evartvijo drsiva
sadasyah sa-divaukasah

tair ardyamanah subhrsam
gravabhir naikadha 'dravan

sarve—alle; eva—gewiB; rtvijah—die Priester; drstva—als sie sahen; sadasydh
—alle anlaBlich des Opfers versammelten Mitglieder; sa-divaukasah—zusammen
mit den Halbgottern; raih—von diesen (Steinen); ardyamanah—gestort; su-bhr-
sam—iiberaus stark; gravabhih—von Steinen; na ekadha—in verschiedene Richtun-
gen; adravan—begannen sich zu verstreuen.

UBERSETZUNG

Unablissig ging ein Steinhagel nieder, und alle Priester und die anderen
Mitglieder, die sich anliRlich des Opfers versammelt hatten, wurden in un-
geheures Elend gestiirzt. Aus Angst um ihr Leben flohen sie in verschiedene
Richtungen.

VERS 19
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juhvatah sruva-hastasya
Smasruni bhagavan bhavah
bhrgor lulurice sadasi
yo 'hasac chmasru darsayan

Jjuhvatah—Opfergaben darbringend; sruva-hastasya—mit dem Opferschopfloffel
in der Hand; smasriani—den Schnauzbart; bhagavan—der Besitzer aller Reichtiimer;
bhavah—Virabhadra; bhrgoh—Bhrgu Munis; /ulurice—riB aus; sadasi—in der Mitte
der Versammlung; yah—der (Bhrgu Muni); ahasat—gelachelt hatte; smasru—seinen
Schnauzbart; darsayan—zeigend.
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UBERSETZUNG

Virabhadra riR den Schnauzbart Bhrgus ab, der mit seinen Hinden die
Opfergaben im Feuer darbrachte.

VERS 20
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bhagasya netre bhagavan
patitasya rusa bhuvi

ujjahdra sada-stho 'ksna
yah sapantam astisucat

bhagasya—Bhagas; netre—beide Augen; bhagavan—Virabhadra; patitasya—nie-
dergeworfen worden sein; rusdi—mit groem Zorn; bhuvi—auf den Boden; ujjaha-
ra—riB heraus; sada-sthah—wahrend er sich in der Versammlung der Visvasrks
aufhielt; aksna—durch die Bewegung seiner Augenbrauen; yah—der (Bhaga); sapan-
tam—(Daksa) der (Siva) verfluchte; asusucar—ermutigte.

UBERSETZUNG

Virabhadra packte sogleich Bhaga, der seine Augenbrauen bewegt hatte,
wihrend Bhrgu Siva verfluchte, und in groRem Zorn warf er ihn zu Boden
und riB ihm gewaltsam die Augen aus.

VERS 21
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pusno hy apatayad dantan
kalingasya yatha balah
sapyamane garimani
yo ’'hasad darsayan datah

pusnah—Pusas; hi—seit; apatayat—ril3 aus; dantan—die Zahne; kalingasya—des
Konigs von Kalinga; yarha—wie; balah—Baladeva; sapyamane—wahrend er ver-
flucht wurde; garimani—Siva; yah—der (Pusa); ahasar—lachelte; darsayan—zeigend;
datah—seine Ziahne.

UBERSETZUNG

So wie Baladeva dem Konig von Kalinga, Dantavakra, wihrend des
Gliicksspiels bei der Hochzeitsfeier Aniruddhas die Zihne ausschlug, so
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schlug Virabhadra sowohl Daksa die Zihne aus, der sie gezeigt hatte, als er
Siva verfluchte, als auch Piisa, der ebenfalls seine Zihne gezeigt hatte, als er
zustimmend lichelte.

ERLAUTERUNG

Hier wird auf die Hochzeit Aniruddhas Bezug genommen, der ein Enkel Krsnas
war. Er entfiihrte die Tochter Dantavakras, und danach wurde er gefangengenom-
men. Gerade als er fir die Entfiihrung bestraft werden sollte, trafen unter
Balaramas Fiihrung die Soldaten aus Dvaraka ein, und es entbrannte ein Kampf un-
ter den ksatriyas. Diese Art von Kampf war durchaus tblich, vor allem wahrend
Hochzeitsfeiern, wenn jeder in einem Geiste der Herausforderung war. In diesem
Geiste der Herausforderung war es sicher, da3 ein Kampf stattfand, und in solchen
Kampfen kam es gewohnlich zu Tod oder Ungliick. Nachdem der Kampf beendet
war, schlossen die Parteien einen Kompromil3 und alles wurde bereinigt. Dieses
Daksa-yajjria dhnelte solchen Ereignissen. Jetzt wurden alle — Daksa und die Halb-
gotter Bhaga, Pusa und Bhrgu Muni — von den Soldaten Sivas bestraft; doch spater
wiirde alles zu einem friedlichen Ende kommen. Dieser Geist, miteinander zu kamp-
fen, war nicht echte Feindschaft. Weil jeder so machtig war und seine Starke durch
vedische mantras oder mystische Krafte zeigen wollte, wurden alle diese Kampfkiin-
ste von den verschiedenen Parteien beim Daksa-yajria sehr ausgedehnt vorgefiihrt.

VERS 22
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akramyorasi daksasya
sita-dharena hetina

chindann api tad uddhartum
nasaknot tryambakas tada

akramya—sich gesetzt habend; urasi—auf die Brust; daksasya—Daksas; sita dha-
rena—eine scharfe Klinge habend; hetina—mit einer Waffe; chindan—schneidend,
api—obwohl; rat—diesen (Kopf); uddhartum—abzutrennen; na asaknot—war nicht
imstande; tri-ambakah—Virabhadra (der drei Augen hatte); tada—nach diesen.

UBERSETZUNG

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



152 $rimad-Bhagavatam [Canto 4, Kap. 5

VERS 23
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sastrair astranvitair evam
anirbhinna-tvacam harah

vismayam param apanno
dadhyau pasupatis ciram

sastraih—mit Waffen; astra-anvitaih—mit Hymnen (mantras); evam—so; anir-
bhinna—nicht geschnitten; rvacam—die Haut; harah—Virabhadra; vismayam—Ver-
wirrung; param—grofte; dpannah—war liberwaltigt von; dadhyau—Gedanken; pa-
supataih—Virabhadra; ciram—lange Zeit.

UBERSETZUNG

Er versuchte, Daksas Kopf sowohl mit Hymnen als auch mit Waffen abzu-
trennen, aber immer noch war es schwierig, auch nur die Haut von Daksas
Kopf zu ritzen. Folglich war Virabhadra duferst verwirrt.

VERS 24
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drstva samjrapanam yogam
pasunam sa patir makhe

yajamana-pasoh kasya
kayat tenaharac chirah

drstva—gesehen habend; samjriapanam—um die Tiere im Opfer zu toten; yogam
—die Vorrichtung; pasunam—der Tiere; sah—er (Virabhadra), patih—der Herr;
makhe—im Opfer; yajamana-pasoh—der ein Tier in der Form des Opfervorstehers
war; kasya—Daksas; kdydt—vom Korper; tena—mit dieser (Vorrichtung); aharat-
—trennte ab; sirah—seinen Kopf.

UBERSETZUNG

Da sah Virabhadra die hélzerne Vorrichtung in der Opferarena, mit der
die Tiere hitten getotet werden sollen. Er nutzte diese Vorrichtung, um
Daksa zu enthaupten.
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ERLAUTERUNG

In diesem Zusammenhang ist zu bemerken, daB3 die Vorrichtung, die benutzt
wurde, um Tiere im Opfer zu toten, nicht gebaut worden war, um das Essen ihres
Fleisches zu ermoglichen. Das Toten war besonders dafiir bestimmt, dem geopferten
Tier durch die Macht vedischer mantras ein neues Leben zu geben. Die Tiere wur-
den geopfert, um die Starke vedischer mantras zu prifen; yajrias wurden als Test fiir
die mantras ausgefiihrt. Sogar in der heutigen Zeit werden in Laboratorien Versu-
che an Tierkorpern vorgenommen. In ahnlicher Weise wurde durch ein Opfer in der
Arena festgestellt, ob die brahmanas die vedischen Hymnen richtig aussprachen
oder nicht. So gesehen waren die Tiere, die geopfert wurden, keineswegs die Verlie-
rer. Einige alte Tiere wurden geopfert; doch im Austausch fiir ihre alten Korper be-
kamen sie andere, neue Korper. Das war der Beweis fiir die Wirksamkeit vedischer
mantras. Statt nun mit der holzernen Vorrichtung Tiere zu opfern, enthauptete
Virabhadra zum Erstaunen aller Daksa.

VERS 25
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sadhu-vddas tada tesam
karma tat tasya pasyatam

bhuta-preta-pisacanam
anyesam tad-viparyayah

sadhu-vadah—{reudiger Ausruf; rada—zu dieser Zeit; tesam—von jenen (den An-
hangern Sivas); karma—Handlung; tar—diese; tasya—von ihm (Virabhadra); pasya-
tam—sehend; bhuta-preta-pisicinam—der bhitas (Geister), pretas und pisdcas; an-
yesam—von den anderen (in der Partei Daksas); trat-viparyayah—das Gegenteil von
diesem (ein Ausruf des Schmerzes).

UBERSETZUNG

Als sie Virabhadras Handlung sahen, frohlockten die Anhinger Sivas und
erhoben ein lautes Freudengeschrei, und alle bhatas, Geister und Dimonen,
die gekommen waren, veranstalteten einen gewaltigen Lirm. Auf der ande-
ren Seite brachen die brahmanas, die fiir das Opfer zustindig waren, beim
Tode Daksas in lautes Wehklagen aus.

VERS 26
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Jjuhavaitac chiras tasmin
daksindagnav amarsitah
tad-deva-yajanam dagdhva

pratisthad guhyakalayam

juhava—als Gabe geopfert; erar—diesen; sirah—Kopf; tasmin—in dieses; daksina-
agnau—im Opferfeuer auf der Siidseite; amarsitah—Virabhadra, der sehr zornig
war; tat—Daksas; deva-yajanam—die Vorkehrungen fiir das Opfer an die Halbgot-
ter; dagdhva—Feuer gelegt habend; pratisthat—machten sich auf; guhyaka-alayam
—zum Reich der Guhyakas (Kailasa).

UBERSETZUNG

Virabhadra nahm darauf den Kopf und warf ihn mit groBem Zorn in das
Opferfeuer auf der Siidseite, indem er ihn als Gabe darbrachte. Auf diese
Weise verwiisteten die Anhinger Sivas alle Vorbereitungen fiir das Opfer.
Nachdem sie in der ganzen Arena Feuer gelegt hatten, machten sie sich zum
Reich ihres Herrn, nach Kailasa, auf.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 5. Kapitel im Vierten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,Daksas Opfer wird verhindert'.



6. Kapitel

Brahma besiinftigt Siva

VERS 1-2
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maitreya uvaca

atha deva-ganah sarve
rudranikaih pardjitah

sula-pattisa-nistrimsa-
gada-parigha-mudgaraih

sarichinna-bhinna-sarvarngah
sartvik-sabhya bhayakulah

svayambhuve namaskrtya
kdrtsnyenaitan nyavedayan

maitreyah uvaca—Maitreya sprach; atha—hiernach; deva-ganah—die Halbgotter;
sarve—alle; rudra-anikaih—von den Soldaten Sivas; pardjitah—besiegt worden sein;
sula—Dreizack; pattisa—einen spitzen Speer; nistrimsa—ein Schwert; gada—Streit-
keule; parigha—eine Eisenkeule; mudgaraih—eine hammergleiche Waffe; sasi-
chinna-bhinna-sarva-angah—alle Glieder verwundet; sa-rtvik-sabhyah—mit allen
Priestern und Mitgliedern der Opferversammlung; bhaya-akulah—in groBer
Furcht; svayambhuve—Brahma; namaskrtya—nachdem sie Ehrerbietungen erwiesen
hatten; kdrtsnyena—im einzelnen; etar—die Ereignisse beim Opfer Daksas; nyave-
dayan—berichteten.

UBERSETZUNG

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

155
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upalabhya puraivaitad
bhagavan abja-sambhavah
narayanas ca visvatma
na kasyadhvaram iyatuh

upalabhya—wissend; purd—schon zuvor; eva—gewiB; etar—all diese Ereignisse
beim Opfer Daksas; bhagavan—der Besitzer aller Reichtiimer; abja-sambhavah—aus
einer Lotosblume geboren (Brahma); ndrdyanah—Narayana; ca—und; visva-dtma
—die Uberseele des gesamten Universums; na—nicht; kasya—Daksas; adhvaram
—zum Opfer; iyatuh—gingen.

UBERSETZUNG

Sowohl Brahma als auch Visnu hatten bereits geahnt, daB sich solche Er-
eignisse in der Opferarena Daksas zutragen wiirden, und da sie dies schon
vorher wuBten, gingen sie nicht zu dem Opfer.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (7.26) heiBt es: veddham samatitdni vartamanani carjuna.
Der Herr sagt: ,,Ich weil alles, was in der Vergangenheit geschah und was in der
Zukunft geschehen wird.* Sri Visnu ist allwissend, und daher wuBte Er, was in der
Opferarena Daksas geschehen wiirde. Aus diesem Grunde nahmen weder Narayana
noch Brahma an dem groBen Opfer teil, das Daksa ausfiihrte.

VERS 4
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tad akarnya vibhuh praha
tejivasi krtagasi

ksemaya tatra sa bhiiyan
na prayena bubhusatam

tar—die Ereignisse in bezug auf die Halbgotter und die anderen; dkarnya—nach-
dem er gehort hatte; vibhuh—Brahma; praha—antwortete; tejivasi—eine groB3e Per-
sonlichkeit; krta-agasi—ist beleidigt worden; ksemdya—fiir euer Gliick; tatra—auf
diese Weise; sa—dieses; bhiiyat na—ist nicht forderlich; prayena—im allgemeinen;
bubhiusatam—wiinschen zu existieren.
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UBERSETZUNG

Als Brahma von den Halbgéttern und den Mitgliedern, die an dem Opfer
teilgenommen hatten, horte, was geschehen war, antwortete er: lhr konnt
durch die Ausfithrung eines Opfers nicht gliicklich sein, wenn ihr eine
grofRe Personlichkeit schmiht und so ihre LotosfiiRe beleidigt. Auf diese
Weise konnt ihr kein Gliick erfahren.

ERLAUTERUNG

Brahma erklarte den Halbgottern, da3 Daksa zwar die Ergebnisse fruchtbringen-
der Opfertatigkeiten genieBen wollte, daB es aber nicht moglich ist zu genieBen,
wenn man eine groBe Personlichkeit wie Siva beleidigt. Es war gut fiir Daksa, dal3
er im Kampf sterben muBte, denn hitte er tiberlebt, hitte er solche Vergehen gegen
die LotosfiiBe groBer Personlichkeiten immer wieder begangen. Wie es im Gesetz
Manus heif}t, ist es fiir jemand, der einen Mord begeht, vorteilhaft, wenn er bestraft
wird; denn wenn er nicht getotet wird, ist es wahrscheinlich, da3 er mehr und mehr
Morde begeht und folglich in zukiinftigen Leben in Reaktionen verstrickt wird, da er
so viele Personen getotet hat. Die Strafe, die der Konig liber einen Morder verhangt,
ist also angemessen. Wenn diejenigen, die duBerst beleidigend sind, durch die Gnade
des Herrn getotet werden, ist dies gut fir sie. Mit anderen Worten: Brahma erklarte
den Halbgottern, daB es fir Daksa gut war, getotet worden zu sein.

VERS 5
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athapi yuyam krta-kilbisa bhavam
ye barhiso bhaga-bhajam paraduh
prasdadayadhvam parisuddha-cetasa
ksipra-prasadam pragrhitanghri-padmam

atha api—trotzdem; yiyam—ihr alle; krta-kilbisah—Vergehen begangen habend;
bhavam—Siva; ye—ihr alle; barhisah—des Opfers; bhaga-bhajam—zu einem Anteil
berechtigt; paraduh—habt ausgeschlossen; prasadayadhvam—ihr alle sollt zufrieden-
stellen; parisuddha-cetasa—ohne geistige Vorbehalte; ksipra-prasadam—schnelle
Barmherzigkeit; pragrhita-anghri-padmam—bei seinen LotosfiiBen Zuflucht ge-
sucht habend.

UBERSETZUNG

Ihr habt Siva davon ausgeschlossen, an den Opferergebnissen teilzuha-
ben, und so habt ihr euch alle ein Vergehen gegen seine LotosfiiRe zuschul-
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den kommen lassen. Trotzdem, wenn ihr ohne geistige Vorbehalte zu ihm
geht und euch ihm ergebt und zu seinen LotosfiiRen niederfallt, wird er
sehr erfreut sein.

ERLAUTERUNG

Siva wird auch Asutosa genannt. Asu bedeutet ,,sehr bald“, und rosa bedeutet
,,zufrieden werden*. Den Halbgottern wurde geraten, zu Siva zu gehen und ihn um
Verzeihung zu bitten, und weil er sehr schnell erfreut werden kann, war es sicher,
daB sie ihr Ziel erreichen wiirden. Brahma kannte Sivas Gedanken und Gefiihle sehr
gut, und er war sich sicher, daB die Halbgotter, die gegen seine LotosfiiBe Vergehen
begangen hatten, ihre Vergehen lindern konnten, wenn sie zu ihm gingen und sich
ihm ohne Vorbehalt ergaben.

VERS 6
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asasana jivitam adhvarasya
lokah sa-palah kupite na yasmin

tam dasu devam priyaya vihinam
ksamapayadhvam hrdi viddham duruktaih

asasanah—wiinschend zu fragen; jivitam—fir die Dauer; adhvarasya—des Op-
fers; lokah—alle Planeten; sa-pdlah—mit ihren Herrschern; kupite—wenn erziirnt;
na—nicht; yasmin—dem; tam—diesem; asu—sogleich; devam—Siva; priyayd—seiner
lieben Frau; vihinam—beraubt;, ksamapayadhvam—seine Vergebung erbitten; hrdi
—in seinem Herzen; viddham—sehr betriibt, duruktaih—durch unfreundliche Worte.

UBERSETZUNG

Brahma teilte ihnen auch mit, daR Siva so michtig ist, daB durch seinen
Zorn alle Planeten und ihre Oberhidupter sogleich zerstort werden kénnen.
Auch sagte er, daR Siva besonders betriibt sei, weil er kiirzlich seine liebe
Frau verloren hatte, und daR ihn auch die unfreundlichen Worte Daksas
sehr schmerzten. Unter diesen Umstinden, schlug Brahma vor, sei es ange-
messen, daR sie sogleich zu ihm gingen und ihn um Vergebung baten.
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VERS 7
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naham na yajro na ca yuyam anye
ye deha-bhajo munayas ca tattvam
viduh pramanam bala-viryayor va
yasyatma-tantrasya ka upayam vidhitset

na—nicht; aham—ich; na—noch; yajiah—Indra; na—noch; ca—und; yiuyam—ihr
alle; anye—andere; ye—die; deha-bhajah—von denen, die materielle Korper tragen;
munayah—die Weisen; ca—und; rattvam—die W ahrheit; viduh—kennen; pramdnam
—das AusmaB; bala-viryayoh—der Stirke und der Macht; vdi—oder; yasya—Sivas;
dtma-tantrasya—Sivas, der nur von sich selbst abhingig ist; kah—was; updyam
—Mittel; vidhitset—sollte wiinschen zu ersinnen.

UBERSETZUNG

Brahma sagte, daB niemand — nicht einmal er selbst, Indra, alle in der
Opferarena versammelten Mitglieder oder alle Weisen — wissen konnten,
wie michtig Siva ist. Wer wiirde es also unter diesen Umstinden wagen, ein
Vergehen gegen seine Lotosfiile zu begehen?

ERLAUTERUNG

Nachdem Brahma die Halbgétter angewiesen hatte, zu Siva zu gehen und ihn um
Vergebung zu bitten, wurde die Frage aufgebracht, wie er zufrieden gestellt werden
konne und wie man ihm die Angelegenheit vortragen solle. Brahma erklarte auch,
daB niemand unter den bedingten Seelen, nicht einmal er selbst oder alle Halbgétter,
wissen konnten, wie man Siva zufriedenstellt. Aber er sagte: ,,Es ist bekannt, daB er
sehr leicht zu erfreuen ist — laBt uns also versuchen, ihn zu erfreuen, indem wir zu
seinen LotosfiiBen niederfallen.*

Im Grunde ist es die Stellung des Untergebenen, sich immer dem Hochsten zu er-
geben. So lautet die Unterweisung der Bhagavad-gita. Der Herr bittet jeden, alle Ar-
ten ersonnener Beschaftigungen aufzugeben und sich einfach Ihm zu ergeben. Das
wird die bedingten Seelen vor allen siindhaften Reaktionen beschiitzen. In dhnlicher
Weise machte Brahma in diesem Fall den Vorschlag, zu Siva zu gehen und sich sei-
nen LotosfiiBen zu ergeben, denn weil Siva sehr giitig ist und leicht zufriedengestellt
werden kann, wiirde diese Handlungsweise wirksam sein.
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VERS 8
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sa ittham adisya suran ajas tu taih
samanvitah pitrbhih sa-prajesaih

yayau sva-dhisnyan nilayam pura-dvisah
kailasam adri-pravaram priyam prabhoh

sah—er (Brahma); ittham—so; ddisya—nachdem er unterwiesen hatte; suran—die
Halbgotter; ajah—Brahma; ru—darauf; raih—diejenigen; samanvitah—gefolgt; pitr-
bhih—von den Pitas; sa-prajesaih—zusammen mit den Herren der Lebewesen; yayau
—gingen; sva-dhisnyat—von seinem Ort; nilayam—zum Reich; pura-dvisah—Sivas;
kailasam—Kailasa; adri-pravaram—dem besten unter den Bergen; priyam—lieb;
prabhoh—des Herrn (Sivas).

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Das Reich Sivas, das als Kailasa bekannt ist, wird in den folgenden vierzehn Ver-
sen beschrieben.

VERS 9
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Jjanmausadhi-tapo-mantra-
yoga-siddhair naretaraih

justam kinnara-gandharvair
apsarobhir vrtam sada

Jjanma—Geburt; ausadhi—Heilkrauter; tapah—Enthaltung; mantra—vedische
Hymnen; yoga—mystische yoga-Ubungen; siddhaih—mit vollkommenen Wesen;
nara-itaraih—von Halbgottern; justam—genossen; kinnara-gandharvaih—von Kin-
naras und Gandharvas; apsarobhih—von Apsaras; vrtam—voller; sada—immer.
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UBERSETZUNG

In dem als Kailasa bekannten Reich wachsen verschiedene Heilkriuter
und Pflanzen, und es ist durch vedische Hymnen und mystische yoga-Ubun-
gen geheiligt. Folglich sind die Bewohner dieses Reiches von ihrer Abstam-
mung her Halbgotter und besitzen alle mystischen Krifte. AuRer ihnen gibt
es dort noch andere menschliche Wesen, die als Kinnaras und Gandharvas
bekannt sind und die von ihren schénen Frauen, die man als Apsaras oder
Engel kennt, begleitet werden.

VERS 10

AW TR |
TAZASARIHAMPRETIR: 1ol

nana-manimayaih srnigair
nana-dhdtu-vicitritaih

nand-druma-lata-gulmair
nanda-mrga-ganavrtaih

nana—verschiedene Arten; mani—Juwelen; mayaih—gemacht aus; srrigaih—mit
den Spitzen; nana-dhatu-vicitritaih—mit verschiedenen Mineralien geschmiickt; nd-
na—verschiedene; druma—Baume; /ata—Kletterpflanzen; gulmaih—Pflanzen; ndana
—verschiedene; mrga-gana—von Wildrudeln; avrtaih—bewohnt.

UBERSETZUNG

In Kailasa gibt es viele Berge, in denen alle moglichen kostbaren Juwelen
und Mineralien zu finden sind, und es ist von mannigfaltigen wertvollen
Biumen und Pflanzen umgeben. Der Gipfel des Berges ist durch verschie-
dene Wildarten schon geschmiickt.

VERS 11
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ndanamala-prasravanair
nana-kandara-sanubhih

ramanam viharantinam
ramanaih siddha-yositam

nana—verschiedene; amale—Kklare; prasravanaih—mit Wasserfdllen; nana—ver-
schiedene; kandara—Hohlen; sanubhih—mit Gipfeln; ramanam—Freude schenkend;
viharantinam—sich vergniigend; ramanaih—mit ihren Geliebten; siddha-yositam-
—der Frauen der Mystiker.
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UBERSETZUNG

Es gibt dort zahllose Wasserfille, und in den Bergen findet man viele
schone Hohlen, in denen die iiberaus schonen Frauen der Mystiker leben.

VERS 12
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mayura-kekabhirutam
madandhali-vimircchitam

plavitai rakta-kanthanam
kujitais ca patattrinam

mayura—Pfauen; keka—mit den Schreien; abhirutam—widerhallend; mada
—durch Berauschung; andha—geblendet; ali—von den Bienen; vimiurcchitam—
erfillt; plavitaih—mit dem Gesang; rakta-kanthanam—der Kuckucke; ki jitaih—mit
dem Fliistern; ca—und; patattrinam—anderer Vogel.

UBERSETZUNG

Auf dem Berg Kailasa hort man stindig den rhythmischen Gesang der
siiBen Stimmen der Pfauen und das Summen der Bienen. Kuckucke singen
ohne UnterlaB, und noch viele andere Vogel fliistern einander zu.

VERS 13
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ahvayantam ivoddhastair
dvijan kama-dughair drumaih
vrajantam iva matangair
grnantam iva nirjharaih

ahvayantam—rufend; iva—als ob; ut-hastaih—mit erhobenen Handen (Zweigen);
dvijan—die Vogel; kama-dughaih—Winsche erfiillend; drumaih—mit Baumen; vra-
jantam—bewegend; iva—als ob; matarigaih—von Elefanten; grnantam—widerhal-
lend; iva—als ob; nirjharaih—durch die Wasserfalle.

UBERSETZUNG

Es gibt dort hohe Biume mit geraden Asten, die die siiBen Vogel zu rufen
scheinen, und wenn Elefanten durch die Berge ziehen, scheint es als bewege
sich der Kailasa-Berg mit ihnen. Wenn die Wasserfille rauschen, scheint es,
als tone der Kailasa-Berg ebenfalls.
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VERS 14-15
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mandaraih parijatais ca
saralais copasobhitam

tamalaih sala-talais ca
kovidarasanarjunaih

cutaih kadambair nipais ca
naga-punndaga-campakaih

patalasoka-bakulaih
kundaih kurabakair api

manddraih—mit manddras;, parijataih—mit parijatas, ca—und; saralaih—mit
saralas; ca—und; upasobhitam—geschmiickt; ramalaih—mit tamala-Baumen; sala-
talaih—mit sdlas und ralas, ca—und; kovidara-dsana-arjunaih—kovidaras, asanas
(vijaya-sdras) und arjuna-Baume (kdricandrakas); citaih—mit citas (eine Mango-
sorte); kadambaih—mit kadambas; nipaih—mit nipas (dhuli-kadambas); ca—und;
naga-punndga-campakaih—mit ndgas, punnagas und campakas; patala-asoka-ba-
kulaih—mit patalas, asokas und bakulas, kundaih—mit kundas; kurabakaih—mit
kurabakas; api—auch.

UBERSETZUNG

Der ganze Kailasa-Hiigel ist mit verschiedenen Arten von Biumen ge-
schmiickt, deren folgende Namen erwihnt werden mégen: mandara, pari-
jata, sarala, tamala, tala, kovidara, asana, arjuna, amra-jati (Mango), ka-
damba, dhali-kadamba, naga, punnaga, campaka, patala, asoka, bakula,
kunda und kurabaka. Der ganze Hiigel ist mit solchen Biumen geschmiickt,
die angenehm duftende Bliiten hervorbringen.

VERS 16
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svarndrna-sata-patrais ca
vara-renuka-jatibhih

kubjakair mallikabhis ca
madhavibhis ca manditam
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svarndrna—goldfarben; sata-patraih—mit Lotosblumen; ca—und; vara-renuka-
jatibhih—mit varas, renukas und malatis, kubjakaih—mit kubjakas; mallikabhih
—mit mallikas; ca—und; madhavibhih—mit madhavis, ca—und; manditam—
geschmiickt.

UBERSETZUNG

Es gibt noch andere Biume, die ebenfalls den Berg schmiicken wie die
goldene Lotosblume, der Zimtbaum, malati, kubja, mallika und madhavi.

VERS 17
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panasodumbarasvattha-
plaksa-nyagrodha-hingubhih

bhiirjair osadhibhih pigai
rajapugais ca jambubhih

panasa-udumbara-asvattha-plaksa-nyagrodha-hirigubhih—mit panasas (Jack-
frucht-Baumen), udumbaras, asvatthas, plaksas, nyagrodhas und Baume die Asa-
foetida erzeugen; bhirjaih—mit bhiirjas; osadhibhih—mit BetelnuBbaumen; pugaih
—mit pugas; rdjapigaih—mit rdjapiugas, ca—und; jambubhih—mit jambus.

UBERSETZUNG

Der Kailasa-Berg istauch mit Biumen wie kata, Jackfruchtbiumen, julara,
Banyanbdumen, plaksas, nyagrodhas und Biumen, die Asafoetida erzeugen,
geschmiickt. Auch gibt es dort BetelnuBbiume und bhurja-patra sowie raja-
puga, Brombeerstraucher und dhnliche andere Gewichse.

VERS 18
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kharjuramratakamradyaih
priyala-madhukengudaih

druma-jatibhir anyais ca
rajitam venu-kicakaih

kharjura-amrataka-amra-adyaih—mit kharjuras, amratakas, amras und ande-
ren; priyala-madhuka-ingudaih—mit priyalas, madhukas und ingudas, druma-ja-
tibhih—mit verschiedenartigen Baumen; anyaih—andere; ca—und; rdjitam—ge-
schmiickt; venpu-kicakaih—mit venus (Bambus) und kicakas (hohler Bambus).
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UBERSETZUNG

Es gibt dort Mangobdume, priyala, madhuka und inguda. AuRer diesen
gibt es noch andere Biume wie diinnen Bambus, kicaka und verschiedene
andere Bambusstriucher, die alle die Umgebung des Kailasa-Berges
schmiicken.

VERS 19-20
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kumudotpala-kahlara-
satapatra-vanarddhibhih

nalinisu kalam kiijat-
khaga-vrndopasobhitam

mrgaih sakhamrgaih krodair
mrgendrair rksa-salyakaih

gavayaih sarabhair vyaghrai
rurubhir mahisadibhih

kumuda—kumuda; utpala—utpala, kahlara—kahldara; satapatra—Lotosblumen;
vana—Wald; rddhibhih—bedeckt sein mit; nalinisu—in den Seen; kalam—sehr siB3;
kujat—flisternd; khaga—von Vogeln; vrnda—Schwarme; upasobhitam—geschmiickt
mit; mrgaih—mit Rehen; sakha-mrgaih—mit Affen; krodaih—mit Ebern; mrga-in-
draih—mit Lowen; rksa-salyakaih—mit rksas und salyakas; gavayaih—mit Wald-
kuhen; sarabhaih—mit Waldeseln; vydghraih—mit Tigern; rurubhih—mit Kleinen
Rehen; mahisa-adibhih—mit Biiffeln und so fort.

UBERSETZUNG

Es gibt dort verschiedene Arten von Lotosblumen wie kumuda, utpala
und €atapatra. Der Wald erscheint wie ein geschmiickter Garten, und an den
Ufern der kleinen Seen leben zahllose verschiedenartige Vogel, die mit
siiBen Stimmen zwitschern. Es gibt dort auch noch viele andere Arten von
Tieren wie Rehe, Affen, Eber, Lowen, rksas, Salyakas, Waldkiihe, Waldesel,
Tiger, kleine Rehe, Biiffel und viele andere Tiere, die dort das Leben ge-
nieRen.

VERS 21
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karnantraikapadasvasyair
nirjustam vrka-nabhibhih

kadali-khanda-samruddha-
nalini-pulina-srivam

karndntra—von den karndntra, ekapada—das ekapada; asvasyaih—mit dem
asvasya; nirjustam—in vollen Ziigen genossen; vrka-nabhibhih—von dem vrka und
ndbhi oder kasturi-Reh; kadali—von Bananenbaumen; khanda—mit Gruppen; sam-
ruddha—bedeckt; nalini—kleine Seen, die mit Lotosblumen gefiillt sind; pulina—mit
den sandigen Ufern; sriyam—sehr schon.

UBERSETZUNG

Es gibt verschiedene Arten von Rehen wie karnantra, ekapada, a$vasya,
vrka und kastiiri, das Reh das Moschus erzeugt. AuRer den Rehen gibt es
dort auch viele Bananenbiume, die die kleinen Seen an den Berghingen
sehr schon schmiicken.

VERS 22
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paryastam nandaya satydh
snana-punyatarodayd

vilokya bhitesa-girim
vibudha vismayam yayuh

paryastam—umgeben; nandaya—von der Nanda; saryah—Satis; snana—durch das
Baden; punya-tara—besonders gewiirzt; udaya—mit Wasser; vilokya—nachdem sie
gesehen hatten; bhiita-isa—Bhutesas (des Herrn der Geister, Sivas); girim—den Berg;
vibudhah—die Halbgotter; vismayam—Erstaunen; yayuh—erlangten.

UBERSETZUNG

Es gibt dort einen kleinen See namens Alakananda, in dem Sati zu baden
pflegte, und dieser See ist besonders gliickbringend. Nachdem die Halbgot-
ter die besondere Schonheit des Kailasa-Berges gesehen hatten, waren sie
iiber den groRen Reichtum, der dort zu finden war, sehr erstaunt.

ERLAUTERUNG

Dem als Sri Bhdgavata-candra-candrikd bekannten Kommentar zufolge war
das Wasser, in dem Sati zu baden pflegte, Ganga-Wasser. Mit anderen Worten: die
Ganga floB auch durch den Kailasa-parvata. Es liegt durchaus im Bereich des M ogli-
chen, dal3 diese Feststellung zutrifft, denn Ganga-Wasser flieBt auch vom Haar
Sivas herab. Da das Wasser der Ganga auf dem Haupt Sivas ruht und dann in die
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anderen Teile des Universums flieBt, ist es durchaus moglich, daBB das Wasser, in
dem Sati badete, und das zweifellos sehr schon duftete, Ganga-Wasser war.

VERS 23
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dadrsus tatra te ramyam
alakam nama vai purim

vanam saugandhikam capi
yatra tan-nama parkajam

dadrsuh—sahen; tatra—dort (in Kailasa); re—sie (die Halbgotter), ramyam—sehr
anziehend; alakam—Alaka; nama—bekannt als; vai—in der Tat; purim—reich; va-
nam—Wald; saugandhikam—Saugandhika; ca—und; api—sogar; yatra—an diesem
Ort; tat-nama—bekannt unter diesem Namen; parkajam—eine Lotosblumenart.

UBERSETZUNG

So sahen die Halbgotter diese auf wunderbare Weise schone Gegend,
welche als Alaka bekannt ist und im Wald Saugandhika liegt. Saugandhika
bedeutet ,,voller Duft’’, und der Wald trigt diesen Namen, weil in ihm un-
zihlige Lotosblumen wachsen.

ERLAUTERUNG

Manchmal ist Alaka auch als Alaka-puri bekannt, was auch der Name von Kuve-
ras Reich ist. Kuveras Reich kann jedoch von Kailasa aus nicht gesehen werden.
Folglich ist die Gegend, die hier als Alaka bezeichnet wird, von Kuveras Alaka-puri
verschieden. Wie Viraraghava Acarya erklart, bedeutet alaka ,,ungewohnlich
schon. In der Gegend von Alaka sahen die Halbgotter, daB dort eine Lotosart
wachst, die als Saugandhika bekannt ist und die einen besonders angenehmen Duft
verbreitet.

VERS 24
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nanda calakananda ca
saritau bahyatah purah

tirthapada-padambhoja-
rajasativa pavane

nanda—die Nanda; ca—und; alakanandi—die Alakananda; ca—und; saritau—
zwei Flusse; bahyatah—auBerhalb; purah—der Stadt; tirtha-pada—der Hochsten
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Personlichkeit Gottes; pada-ambhoja—der Lotosfiile; rajasa—durch den Staub;
ativa—aulBerst; pavane—geheiligt.

UBERSETZUNG

Sie sahen auch die beiden Fliisse namens Nanda und Alakananda. Diese
beiden Fliisse sind durch den Staub von den LotosfiiBen der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes Govinda geheiligt.

VERS 25
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yayoh sura-striyah ksattar
avaruhya sva-dhisnyatah

kridanti pumsah siricantyo
vigahya rati-karsitah

yayoh—in beiden (Flissen); sura-striyah—die himmlischen Frauen zusammen
mit ihren Gatten; ksatrtah—o Vidura; avaruhya—herabkommend; sva-dhisnyatah
—aus ihren Flugzeugen; kridanti—sie spielen; pumsah—ihre Ehemanner; siricant-
yah—mit Wasser bespritzend; vigahya—nachdem sie hineingegangen waren (in das
Wasser); rati-karsitah—deren GenuB3 nachgelassen hat.

UBERSETZUNG

Mein lieber Ksatta, Vidura, die himmlischen Frauen kommen mit ihren
Gatten in ihren Flugzeugen zu diesen Fliissen herab, und nach sexuellem
GenuR gehen sie in das Wasser und genieRen es, ihre Gatten mit Wasser zu
bespritzen.

ERLAUTERUNG

Wir verstehen hieraus, dal sogar die Frauen der himmlischen Planeten durch
Gedanken an sexuellen GenuB3 verunreinigt sind, und daher kommen sie in ihren
Flugzeugen, um in den Fliissen Nanda und Alakananda zu baden. Es ist bedeutsam,
daB die Fliisse Nanda und Alakananda durch den Staub der LotosfiiBe der Hochsten
Personlichkeit Gottes geheiligt sind. Mit anderen Worten: ebenso wie die Ganga hei-
lig ist, weil ihr Wasser von den Zehen der Hochsten Personlichkeit Gottes Narayana
ausgeht, so ist alles Wasser oder irgend etwas, das mit hingebungsvollem Dienst fiir
die Hochste Personlichkeit Gottes in Beriithrung steht, gereinigt und spiritualisiert.
Die Regeln und Vorschriften des hingebungsvollen Dienstes beruhen auf diesem
Grundsatz: Alles in Beriithrung mit den LotosfiiBen des Herrn ist sogleich von aller
materiellen Verunreinigung befreit.
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Die Frauen der himmlischen Planeten, die durch sexuelle Gedanken verunreinigt
sind, kommen herunter, um in diesen geheiligten Fliissen zu baden, und genieBen es,
ihre Gatten mit Wasser zu bespritzen. Zwei Worter sind in diesem Zusammenhang
sehr bedeutsam. Rati-karsitah bedeutet, daB3 die Frauen nach sexuellem Genuf3 nie-
dergeschlagen sind. Obwohl sie sexuellen GenuB3 als ein korperliches Bediirfnis be-
trachten, sind sie danach nicht gliicklich.

Ein anderer wichtiger Punkt ist, daB Govinda, die Hochste Personlichkeit Got-
tes, hier als Tirthapada beschrieben wird. 7Tirtha bedeutet ,geheiligter Ort*, und
pada bedeutet ,,die LotosfiiBe des Herrn*“. Menschen gehen an einen heiligen Ort,
um sich von allen siindhaften Reaktionen zu befreien. Das bedeutet also, daB3 diejeni-
gen, die den LotosfiiBen der Hochsten Personlichkeit Gottes Krsna hingegeben sind,
von selbst geheiligt werden. Die LotosfiiBe des Herrn werden tirtha-pada genannt,
weil unter ihrem Schutz Hunderte und Tausende von Heiligen leben, die ihrerseits
die heiligen Pilgerorte heiligen. Srila Narottama dasa Thakura, ein groBer dcdrya
der Gaudiya-Vaisnava-sampradaya, rit uns, nicht zu verschiedenen Pilgerorten zu
reisen. Zweifellos ist es mihsam, von Ort zu Ort zu reisen; jemand, der intelligent
ist, kann bei den LotosfiiBen Govindas Zuflucht suchen und durch diese Art der Pil-
gerreise von selbst geheiligt werden. Jeder, der im Dienst der LotosfiiBe Govindas
gefestigt ist, wird tirtha-pada genannt; er braucht nicht verschiedene Pilgerfahrten
zu unternehmen, denn er kann alle Vorteile einer solchen Reise genieBen, indem er
sich einfach im Dienst der LotosfiiBe des Herrn betatigt. Ein solcher reiner Gottge-
weihter, der unerschiitterlichen Glauben an die LotosfiiBe des Herrn hat, kann in je-
dem Teil der Welt, wo immer er zu bleiben beschlieBt, heilige Orte schaffen. Tirthi-
kurvanti tirthani (SB. 1.13.10). Die Orte sind aufgrund der Gegenwart reiner Gott-
geweihter geheiligt, das heiBt, jeder Ort wird von selbst ein Pilgerort, wenn entwe-
der der Herr oder Sein reiner Geweihter dort bleibt oder wohnt. Mit anderen Wor-
ten: solch ein reiner Gottgeweihter, der hundertprozentig im Dienst des Herrn be-
schiftigt ist, kann iberall im Universum bleiben, und dieser Teil des Universums
wird dann sogleich zu einem heiligen Ort, wo er in Frieden dem Herrn dienen kann,
so wie der Herr es wiinscht.

VERS 26
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yayos tat-snana-vibhrasta-
nava-kurikuma-pirijaram

vitrso 'pi pibanty ambhah
payayanto gaja gajih

yayoh—in den beiden Fliissen; tat-sndna—durch ihr Baden (die Frauen der himm-
lischen Planeten); vibhrasta—gefallen von; nava—frisch; kurnkuma—mit kurnkuma
-Puder; pinjaram—gelb; vitrsah—nicht durstig; api—sogar; pibanti—trinken; amb-
hah—das Wasser; pdyayantah—veranlassend zu trinken; gajah—die Elefanten;
gajih—die Elefantenkiihe.
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UBERSETZUNG

Nachdem die Frauen der himmlischen Planeten im Wasser gebadet ha-
ben, wird es durch das kunkuma von ihren Kérpern gelblich und duftend.
Folglich kommen die Elefanten mit ihren Weibchen, den Elefantenkiihen,
dorthin, um zu baden, und sie trinken sogar das Wasser, obwohl sie nicht
durstig sind.

VERS 27
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tara-hema-mahdratna-
vimana-sata-sankulam

justam punyajana-stribhir
yatha kham satadid-ghanam

tara-hema—von Perlen und Gold; maha-ratna—kostbare Juwelen; vimana—von
Flugzeugen; sara—mit Hunderten; sarikulam—gedrangt; justam—besetzt, genossen;
punyajana-stribhih—von den Frauen der Yaksas; yatha—wie, kham—der Himmel,
sa-tadit-ghanam—mit dem Blitz und den Wolken.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Die in diesem Vers beschriebenen Flugzeuge unterscheiden sich von den Flugzeu-
gen, von denen wir Erfahrung haben. Im Srimad-Bhdgavatam und allen anderen ve-
dischen Schriften gibt es viele Beschreibungen von vimana, was ,,Flugzeuge bedeu-
tet. Auf verschiedenen Planeten gibt es verschiedene Arten von Flugzeugen. Auf die-
sem groben Planeten Erde gibt es Flugzeuge, die mit Hilfe von Maschinen fliegen;
doch auf anderen Planeten bewegen sich die Flugzeuge nicht durch eine Maschine,
sondern durch mantra-Hymnen. Auch dienen sie ausschlieBlich dem GenuB der Be-
wohner der himmlischen Planeten, damit diese von Planet zu Planet fliegen konnen.
Auf anderen Planeten wie den Siddha-lokas konnen die Bewohner ohne Flugzeuge
von Planet zu Planet reisen. Die schonen Flugzeuge von den himmlischen Planeten
werden hier mit dem Himmel verglichen, weil sie am Himmel fliegen, und die Pas-
sagiere werden mit Wolken verglichen. Die schonen Frauen, die Gemahlinnen der
Bewohner der himmlischen Planeten, werden mit Blitzen verglichen. Zusammenfas-
send kann man sagen, daB die Flugzeuge mit ihren Passagieren, die von hoheren
Planeten nach Kailasa kamen, sehr schon anzuschauen waren.
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VERS 28
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hitva yaksesvara-purim
vanam saugandhikam ca tat
drumaih kama-dughair hrdyam
citra-malya-phala-cchadaih

hitva—uberfliegen; yaksa-isvara—der Herr der Yaksas (Kuvera); purim—das
Reich; vanam—den Wald; saugandhikam—namens Saugandhika; ca—und; tar—
dieser; drumaih—mit Baumen; kama-dughaih—Winsche erfiillend; hrdyam—
anziehend; citra—verschiedenartige; malya—Blumen; phala—Frichte; chadaih—
Blatter.

UBERSETZUNG

Waihrend die Halbgotter reisten, iiberflogen sie den als Saugandhika be-
kannten Wald, in dem es mannigfaltige Blumen, Friichte und Wunsch-
biume gibt. Wihrend sie den Wald iiberflogen, sahen sie auch das Reich
Yakse$varas.

ERLAUTERUNG

Yaksesvara ist auch als Kuvera bekannt, und er ist der Schatzmeister der Halb-
gotter. In den Beschreibungen, die die vedische Literatur von ihm gibt, heil3t es, da3
er marchenhaft reich ist. Aus diesen Versen geht hervor, daB3 Kailasa in der Nahe
der Residenz Kuveras liegt. Es heif3t hier auch, daB3 der Wald voller Wunschbaume
war. In der Brahma-samhita lernen wir etwas iber die Wunschbaume, die man in
der spirituellen Welt, vor allem in Krsna-loka, dem Reich Sri Krsnas, findet. Hier
erfahren wir, dal3 es solche Wunschbaume durch die Gnade Krsnas auch in Kailasa,
der Residenz Sivas, gibt. Es scheint also, daB3 Kailasa von besonderer Bedeutung ist;
es gleicht fast der Residenz Sri Krsnas.

VERS 29
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rakta-kantha-khaganika-
svara-mandita-satpadam

kalahamsa-kula-prestham
kharadanda-jalasayam
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rakta—rotliche; kantha—Halse; khaga-anika—von vielen Vogeln; svara—mit den
siiBen Klangen; mandita—geschmiickt; sat-padam—Bienen; kalahamsa-kula—von
Gruppen von Schwanen; prestham—sehr lieb; kharadanda—Lotosblumen; jala-
asayam—Seen.

UBERSETZUNG

In diesem himmlischen Wald gab es viele Vogel, deren Hilse rotlich ge-
farbt waren und deren siiRe Stimmen sich mit dem Summen der Bienen ver-
mischte. Die Seen waren mit schnatternden Schwinen und starkstieligen
Lotosblumen reich geschmiickt.

ERLAUTERUNG

Die Schonheit des Waldes wurde dadurch, daB3 es dort viele Seen gab, noch ver-
groBert. Es wird hier beschrieben, daB8 die Seen mit Lotosblumen und mit Schwa-
nen, die zusammen mit Vogeln und den summenden Bienen spielten und sangen,
geschmiickt waren. Wenn man alle diese Beschreibungen hort, kann man sich vor-
stellen, wie schon dieser Ort war und wie sehr die Halbgotter, die hier vorbeikamen,
die Atmosphare genossen. Es gibt viele Wege und schone Orte, die der Mensch auf
diesem Planeten Erde geschaffen hat, doch keiner von ihnen kann die Schonheit von
Kailasa tibertreffen, wie sie in diesen Versen beschrieben ist.

VERS 30
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vana-kunjara-sanghrsta-
haricandana-vayuna

adhi punyajana-strinam
muhur unmathayan manah

vana-kunrijara—von wilden Elefanten; sanghrsta—dagegen gerieben; haricandana
—die Sandelholzbaume; vdyunad—durch den Wind; adhi—weiter; punyajana-
strinam—der Frauen der Yaksas; muhuh—immer wieder; unmathayat—erregend;
manah—die Gemiiter.

UBERSETZUNG

All die Einfliisse dieser Gegend machten die Waldelefanten wild, die dar-
auf im Sandelholzwald zusammenliefen, und der wehende Wind erregte die
Gemiiter der Frauen dort zu mehr sexuellem GenuR.

ERLAUTERUNG

Wann immer es in der materiellen Welt eine schone Atmosphare gibt, erwacht
sogleich im Geiste materialistischer Menschen der Geschlechtstrieb. Diese Neigung
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findet man iiberall in der materiellen Welt, nicht nur auf dieser Erde, sondern auch
auf den hoheren Planetensystemen. In volligem Gegensatz zu dem EinfluB3, den
diese Atmosphire auf den Geist der Lebewesen in der materiellen Welt hat, steht die
Beschreibung der spirituellen Welt. Die Frauen dort sind Hunderttausende von Ma-
len schoner als die Frauen hier in der materiellen Welt, und auch die spirituelle At-
mosphare ist viele Male angenehmer. Aber trotz dieser angenehmen Atmosphare
werden die Gemiiter der Bewohner nicht erregt, weil in der spirituellen Welt auf den
Vaikuntha-Planeten die spirituellen Gemiiter der Bewohner so sehr in die spirituelle
Schwingung des Chantens von der Herrlichkeit des Herrn vertieft sind, daB3 solcher
GenuB durch keinen anderen GenuB, nicht einmal Sexualitit, die der Gipfel aller
Freude in der materiellen Welt ist, iibertroffen werden kann. Mit anderen Worten:
in der Vaikuntha-Welt gibt es trotz der besseren Atmosphare und den besseren
Moglichkeiten keinen Antrieb zu sexuellem Leben. Wie es in der Bhagavad-gita
(2.59) heiBt: param drstva nivartate. Die Bewohner sind so spirituell erleuchtet, da3
angesichts solcher Spiritualitdat Sexualitdit unbedeutend erscheint.

VERS 31
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vaidirya-krta-sopana
vapya utpala-malinih
praptam kimpurusair drstva
ta arad dadrsur vatam

vaidurya-krta—aus vaidiirya gemacht; sopanah—Treppen; vapyah—Seen; utpala
—von Lotosblumen; malinih—Reihen enthaltend; praptam—bewohnt; kimpurusaih
—von den Kimpurusas; drstva—nachdem sie gesehen hatten; te—jene Halbgotter;
drat—nicht weit entfernt; dadrsuh—sahen; vatam—einen Banyanbaum.

UBERSETZUNG

Sie sahen auch, daR die Bade-ghatas und ihre Treppen aus vaidarya-mani
gemacht waren. Das Wasser war mit Lotosblumen iibersit. Nachdem die
Halbgotter diese Seen hinter sich gelassen hatten, kamen sie an einen Ort,
an dem ein groRBer Banyanbaum stand.

VERS 32
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sa yojana-satotsedhah
padona-vitapayatah
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paryak-krtacala-cchayo
nirnidas tapa-varjitah

sah—dieser Banyanbaum; yojana-sata—einhundert yojanas (achthundert Meilen);
utsedhah—Hohe; pdda-ina—um ein Viertel weniger (sechshundert Meilen); vitapa
—durch die Zweige; ayatah—ausgebreitet; paryak—ringsherum; krra—gemacht; aca-
la—unbeweglich; chdyah—der Schatten; nirnidah—ohne Vogelnester; tapa-varjitah
—ohne Hitze.

UBERSETZUNG

Dieser Banyanbaum war achthundert Meilen hoch, und seine Zweige
breiteten sich ringsherum sechshundert Meilen aus. Der Baum warf einen
feinen Schatten, der zu jeder Zeit die Temperatur kiihlte, und es gab keinen
Lirm durch Vogel.

ERLAUTERUNG

Im allgemeinen gibt es in jedem Baum Vogelnester, und die Vogel kommen am
Abend zusammen und machen Liarm. Aber es scheint, da3 es in diesem Banyan-
baum keine Vogelnester gab, und daher war er unbewegt, still und friedlich. Es gab
keine Storungen durch Larm oder Hitze, und folglich eignete sich dieser Ort sehr gut
zur Meditation.

VERS 33
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tasmin maha-yogamaye
mumuksu-sarane surah

dadrsuh sivam asinam
tyaktamarsam ivantakam

tasmin—unter diesem Baum; mahd-yoga-maye—viele Weise in Meditation iiber
den Hochsten versunken; mumuksu—von denen, die nach Befreiung streben;
Sarane—die Zuflucht; surah—die Halbgotter; dadrsuh—sahen; sivam—Siva; dsinam
—sitzend; tyakta-amarsam—Zorn aufgegeben habend; iva—wie; antakam—ewige
Zeit.

UBERSETZUNG

Die Halbgétter sahen Siva, der unter diesem Baum saB, welcher geeignet
war, mystischen yogis die Vollkommenheit zu gewihren und alle Menschen
zu befreien. Ernst und gelassen wie die ewige Zeit schien Siva allen Zorn
aufgegeben zu haben.
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ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort maha-yogamaye sehr bedeutsam. Yoga bedeutet Me-
ditation tiber die Hochste Personlichkeit Gottes, und maha-yoga bezeichnet diejeni-
gen, die im hingebungsvollen Dienst Visnus tatig sind. Meditation bedeutet, sich zu
erinnern, smaranam. Es gibt neun verschiedene Arten von hingebungsvollem
Dienst, von denen smaranam ein Vorgang ist: der yogi erinnert sich an die Form
Visnus in seinem Herzen. Unter dem’groBen Banyanbaum gab es also viele Gottge-
weihte, die sich in Meditation tiber Sri Visnu iibten.

Das Sanskritwort maha leitet sich von der Nachsilbe mahat ab. Diese Nachsilbe
wird gebraucht, wenn es um eine groBe Anzahl oder Menge geht, und daher deutet
mahad-yoga an, daB3 es dort viele groBBe yogis und Gottgeweihte gab, die liber die
Form Sri Visnus meditierten. Im allgemeinen sind solche Meditanten bestrebt, aus
der materiellen Knechtschaft befreit zu werden, und gelangen so in die spirituelle
Welt auf einen der Vaikunthas. Befreiung bedeutet Freiheit von der materiellen Bin-
dung oder Unwissenheit. In der materiellen Welt leiden wir Leben fiir Leben, weil
wir uns mit dem Korper identifizieren, und Befreiung bedeutet Freiheit von diesem
erbarmlichen Lebenszustand.

VERS 34
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sanandanddyair mahad-siddhaih
santaih samsanta-vigraham

upasyamanam sakhya ca
bhartra guhyaka-raksasam

sanandana-adyaih—die vier Kumaras unter der Fiihrung Sanandanas; maha-
siddhaih—befreite Seelen; santaih—heilig; samsanta-vigraham—der ernste und hei-
lige Siva; updsyamanam—wurde gepriesen; sakhyd—von Kuvera; ca—und; bhartra
—von dem Herrn; guhyaka-raksasam—der Guhyakas und Raksasas.

UBERSETZUNG

Siva saB dort umringt von heiligen Personlichkeiten wie Kuvera, dem
Herrn der Guhyakas, und den vier Kumaras, die bereits befreite Seelen wa-
ren. Siva sah ernst und heilig aus.

ERLAUTERUNG

Die Personlichkeiten, die bei Siva saBen, sind bedeutsam, weil die vier Kumaras
seit Geburt befreit waren. Wir mogen uns daran erinnern, daB3 die Kumaras nach ih-
rer Geburt von ihrem Vater gebeten wurden, zu heiraten und Kinder zu zeugen, um
die Bevolkerung des eben erst geschaffenen Universums zu vergroBern. Aber sie
weigerten sich, und da wurde Brahma zornig. In dieser Zornesstimmung wurde Ru-
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dra oder Siva geboren. Folglich waren die Kumaras und Siva eng miteinander ver-
wandt. Kuvera, der Schatzmeister der Halbgotter, ist marchenhaft reich. Somit deu-
tet Sivas Gemeinschaft mit den Kumaras und Kuvera darauf hin, daB3 er alle tran-
szendentalen und materiellen Reichtiimer besitzt. Im Grunde ist er eine qualitative
Inkarnation des Hochsten Herrn, und daher ist seine Stellung sehr erhaben.

VERS 35
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vidya-tapo-yoga-patham
asthitam tam adhisvaram

carantam visva-suhrdam
vatsalyal loka-mangalam

vidya—Wissen; tapah—Enthaltung; yoga-patham—den Pfad des hingebungsvol-
len Dienstes; dsthitam—verankert; tam—ihn (Siva); adhisvaram—den Meister der
Sinne; carantam—ausfihrend (Enthaltung und so fort); visva-suhrdam—den Freund
der ganzen Welt; vatsalyat—aus voller Zuneigung; loka-margalam—fir jeden gliick-
bringend.

UBERSETZUNG

Die Halbgotter sahen Siva verankert in seiner Vollkommenheit als der
Meister der Sinne, des Wissens, fruchtbringender Titigkeiten und des
Pfades der Vollkommenheit. Er war der Freund der ganzen Welt, und dank
seiner starken Zuneigung zu jedem, war er sehr gliickbringend.

ERLAUTERUNG

Siva ist von Weisheit und tapasya, Enthaltung, erfiillt. Jemand, der die verschie-
denen Arten des Handelns kennt, gilt als auf dem Pfad des hingebungsvollen Dien-
stes fiir die Hochste Personlichkeit Gottes verankert. Man kann der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes nicht dienen, solange man nicht vollkommenes Wissen in bezug
auf die Wege und Mittel, hingebungsvollen Dienst auszufiihren, erlangt hat.

Siva wird hier als adhisvara beschrieben. [svara bedeutet ,,Herrscher", und
adhisvara bedeutet hier genau ,,Herrscher der Sinne*. Im allgemeinen neigen unsere
materiell verunreinigten Sinne dazu, sinnenbefriedigenden Tatigkeiten nachzugehen;
doch wenn jemand durch Weisheit und Enthaltung erhoben wird, werden die Sinne
gereinigt und im Dienst der Hochsten Personlichkeit Gottes betatigt. Siva ist die
Verkorperung solcher Vollkommenbheit, und daher hei3t es in den Schriften: vais-
navdnarn yatha sambhuh: Siva ist ein Vaisnava. Siva lehrt durch seine Handlungen
in der materiellen Welt alle bedingten Seelen, wie man sich vierundzwanzig Stunden
am Tag im hingebungsvollen Dienst beschaftigt. Folglich wird er hier als loka-man-
gala oder das verkorperte Gliick fiir alle bedingten Seelen beschrieben.
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VERS 36
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lingam ca tapasabhistam
bhasma-danda-jatdjinam

anigena sandhyabhra-ruca
candra-lekham ca bibhratam

lingam—Merkmal; ca—und; tapasa-abhistam—von Asketen unter den Sivaiten
begehrt; bhasma—Asche; danda—Stab; jara—verfilztes Haar; ajinam—Antilopenfell;
angena—mit seinem Korper; sandhya-abhra—rotlich; ruca—gefarbt; candra-lek-
ham—die Krone eines Halbmondes; ca—und; bibhratam—tragend.

UBERSETZUNG

Er sal auf einem Antilopenfell und iibte sich in allen moglichen Formen
der Enthaltung. Weil sein Korper mit Asche eingerieben war, sah er wie eine
Abendwolke aus. Auf seinem Haar trug er das Zeichen eines Halbmondes,
ein symbolische Reprisentation.

ERLAUTERUNG

Sivas Merkmale der Enthaltung sind nicht gerade die eines Vaisnava. Siva ist
gewil} der groBte Vaisnava, doch ist seine Erscheinung von einer Art, die auf eine
bestimmte Klasse von Menschen anziehend wirkt, die den Vaisnava-Prinzipien nicht
[olgen kann. Die Sivaiten, die Geweihten Sivas, kleiden sich im allgemeinen wie
Siva, und manchmal rauchen sie auch und nehmen Rauschmittel ein. Solche Prakti-
ken werden niemals von denjenigen angenommen, die den Vaisnava-Ritualen fol-.
gen.

VERS 37
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upavistam darbhamayyam
brsyam brahma sandtanam

ndraddya pravocantam
prcchate srnvatam satam

upavistam—sitzend; darbha-mayyam—aus darbha-Stroh gemacht; brsyam—auf
einer Matte; brahma—die Absolute Wahrheit; sanatanam—die ewige; naradaya—
zu Narada; pravocantam—sprechend; prcchate—fragend; srnvatam—horend; satam
—der grof3en Weisen.
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UBERSETZUNG

Er saB auf einer Strohmatte und sprach zu allen Anwesenden ein-
schlieflich des grofen Weisen Narada, zu dem er insbesondere iiber die
Absolute Wahrheit sprach.

ERLAUTERUNG

Der Herr saB auf einer Strohmatte, weil ein solcher Sitzplatz von jenen, die sich
Enthaltung auferlegen, um die Absolute Wahrheit zu verstehen, bevorzugt wird. In
diesem Vers wird besonders erwahnt, daB er zu dem groBen Weisen Narada, einem
gefeierten Gottgeweihten, sprach. Narada befragte Siva iiber hingebungsvollen
Dienst, und da Siva der groBte Vaisnava ist, unterwies er ihn. Mit anderen Worten:
Siva und Narada erorterten das Wissen des Veda, doch kann man verstehen, da8 ihr
Gesprachsgegenstand hingebungsvoller Dienst war. Ein weiterer Punkt in diesem
Zusammenhang ist, daB Siva der hochste Lehrer und daB der groBe Weise Narada
der hochste Zuhorer ist. Folglich ist das hochste Thema des vedischen Wissens
bhakti oder hingebungsvoller Dienst.

VERS 38
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krtvorau daksine savyam
pada-padmam ca januni

bahum prakosthe 'ksa-malam
dasinam tarka-mudraya

krtva—gelegt habend; #rau—Schenkel; daksine—auf den rechten; svayam—den
linken; pdda-padmam—LotosfiiBe; ca—und; januni—auf sein Knie; bahum—Hand;
prakosthe—am Ende der rechten Hand; aksa-malam—rudraksa-Perlen; dasinam
—sitzend; tarka-mudraya—mit der mudra des Arguments.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Die hier beschriebene Sitzstellung wird im System der astdriga-yoga-Ubungen
als virasana bezeichnet. In der Ausiibung von yoga gibt es acht Unterteilungen wie
zum Beispiel yama und niyama, das heiBt sich in Beherrschung iiben, den Regeln
und Vorschriften folgen, dann die Sitzstellungen praktizieren und so fort. AuBer
virdsana gibt es noch andere Sitzstellungen wie padmdsana und siddhdsana. Die
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Ubung dieser dsanas, ohne sich zu der Stellung zu erheben, daB man die Uberseele,
Visnu, erkennt, ist nicht die vollkommene Stufe des yoga. Siva wird yogisvara oder
der Meister aller yogis genannt, und Krsna wird ebenfalls yogesvara genannt.
Yogisvara deutet an, da3 niemand die yoga-Praxis Sivas tibertreffen kann, und yo-
gesvara deutet an, daB niemand die yogische Vollkommenheit Krsnas tibertreffen
kann. Ein weiteres bedeutsames Wort ist tarka-mudra. Dieses Wort deutet an, dal3
die Finger geoffnet und der zweite Finger zusammen mit dem Arm erhoben ist, um
einer bestimmten Aussage besonderen Nachdruck zu verleihen. Dies ist im Grunde
eine symbolische Reprasentation.

VERS 39
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tam brahma-nirvana-samadhim asritam
vyupadsritam girisam yoga-kaksam
sa-loka-pala munayo maninam
adyam manum pranjalayah pranemuh

tam—ihn (Siva); brahma-nirvana—in brahmananda, samadhim—in Trance; dsri-
tam—versunken; vyupdsritam—lehnend auf; girisan—Siva; yoga-kaksdm—sein lin-
kes Knie fest mit einem verknoteten Tuch umwickelt habend; sa-loka-palah—zu-
sammen mit den Halbgéttern (angefihrt von Indra); munayah—die Weisen; manii-
nam—von allen Denkern; ddyam—das Oberhaupt; manum—Denker; pranjalayah
—mit gefalteten Handen; pranemuh—brachten achtungsvolle Ehrerbietungen dar.

UBERSETZUNG

Alle Weisen und Halbgoétter, angefiihrt von Indra, brachten Siva mit ge-
falteten Hinden ihre achtungsvollen Ehrerbietungen dar. Siva war in safran-
farbene Tiicher gekleidet und in Trance versunken; so schien er der grofte
aller Weisen zu sein.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort brahmananda bedeutend. Dieses brahmdnanda oder
brahma-nirvana wird von Prahlada Maharaja erklart. Wenn man vollig in Gedan-
ken an adhoksaja, die Hochste Personlichkeit Gottes, versunken ist, der jenseits der
Sinneswahrnehmung materialistischer Menschen steht, ist man in brahmananda
verankert.

Es ist unmoglich, die Existenz, den Namen, die Form, die Eigenschaften und die
Spiele der Hochsten Personlichkeit Gottes wahrzunehmen, da der Herr jenseits der
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Vorstellung materialistischer Menschen in transzendentaler Stellung steht. Weil
sich Materialisten die Hochste Personlichkeit Gottes nicht vorstellen oder Sie nicht
wahrnehmen konnen, mogen sie denken, Gott sei tot, doch in Wirklichkeit existiert
Er immer in Seiner sac-cid-ananda-vigraha, in Seiner ewigen Form. Standige Medi-
tation, die sich auf die Form des Herrn konzentriert, wird samadhi, das heif3t
Ekstase oder Trance, genannt. Mit samddhi ist insbesondere konzentrierte Auf-
merksamkeit gemeint, und daher kann man verstehen, daB jemand, der die Fahig-
keit erworben hat, immer tber die Personlichkeit Gottes zu meditieren, immer in
Trance versunken ist und brahma-nirvana oder brahm:inanda genieBt. Siva zeigte
diese Merkmale, und daher heilB3t es hier, daB3 er in brahmananda versunken war.

Ein weiteres wichtiges Wort ist yoga-kaksam. Yoga-kaksa ist die Sitzstellung,
bei der man den linken Schenkel unter seinem festverknoteten safranfarbenen Ge-
wand liegen hat. Auch die Worter maninam ddyam sind hier bedeutsam, da sie
einen Philosophen bezeichnen oder jemand, der nachdenklich ist und sehr gut den-
ken kann. Ein solcher Mann wird manu genannt. Siva wird in diesem Vers als das
Oberhaupt aller Denker beschrieben. Siva beschaftigt sich natiirlich nicht mit nutz-
loser gedanklicher Spekulation, sondern denkt, wie es im vorangegangenen Vers
heiBt, stindig dariiber nach, wie die Démgnen aus ihrem gefallenen Zustand befreit
werden konnen. Man sagt, da3 wahrend Sr1 Caitanyas Erscheinen Sadasiva als Ad-
vaita Prabhu erschien, und Advaita Prabhus Hauptanliegen war es, die gefallenen
Seelen auf die Stufe des hingebungsvollen Dienstes fiir Sri Krsna zu erheben. Da die
Menschen nutzlosen Tatigkeiten nachgingen, die ihr materielles Dasein nur fort-
setzen wiirden, flehte Siva in der Form Sri Advaitas den Hochsten Herrn an, als Sri
Caitanya zu erscheinen, um diese verblendeten Seelen zu befreien. Im Grunde er-
schien Sri Caitanya auf Bitten Sri Advaitas. In dhnlicher Weise hat Siva eine sam-
pradaya, die Rudra-sampradaya. Er denkt standig dariiber nach, auf welche Art und
Weise die gefallenen Seelen befreit werden konnen, wie Sri Advaita Prabhu an Sei-
nem Beispiel zeigte.

VERS 40
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sa tupalabhyagatam atma-yonim
surdasuresair abhivanditanghrih

utthaya cakre sirasabhivandanam
arhattamah kasya yathaiva visnuh

sah—Siva; tu—aber; upalabhya—sehend; dgatam—angekommen; dtma-yonim
—Brahma; sura-asura-isaih—von den besten der Halbgotter und Damonen; abhi-
vandita-anghrih—dessen FiiBe verehrt werden; urthaya—aufstehend; cakre—machte;



Vers 41] Brahma besinftigt Siva 181

sirasa—mit seinem Kopf; abhivandanam—achtungsvoll; arhattamah—Vamanadeva,
kasya—Kasyapas; yatha eva—genauso wie; visnuh—Visnu.

UBERSETZUNG

Sivas LotosfiiBe werden sowohl von den Halbgéttern als auch von den
Diamonen verehrt; doch trotz seiner erhabenen Stellung erhob er sich so-
gleich, als er sah, daR Brahma unter all den anderen Halbgottern war und
erwies ihm Achtung, indem er sich verneigte und seine LotosfiiRe beriihrte,
ebenso wie Vamanadeva KaSyapa Muni Seine achtungsvollen Ehrerbietun-
gen darbrachte.

ERLAUTERUNG

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

VERS 41
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tathapare siddha-gana maharsibhir
ye vai samantdd anu nilalohitam
namaskrtah praha sasanka-sekharam
krta-pranamam prahasann ivatmabhuh

tathai—so; apare—die anderen; siddha-ganah—die Siddhas; maha-rsibhih—
zusammen mit den groBen Weisen; ye—die; vai—in der Tat; samantat—von allen
Seiten; anu—danach; nilalohitam—Siva; namaskrtah—Ehrerbietungen erweisend;
praha—sagten; sasdnka-sekharam—zu Siva; krta-prandmam—Ehrerbietungen er-
wiesen habend; prahasan—lachelnd; iva—wie; atmabhiih—Brahma.
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UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Brahma lachelte, weil er wuBte, daB Siva nicht nur leicht zufriedengestellt, son-
dern auch leicht erregt werden konnte. Er befiirchtete, daB Siva zornig war, weil er
seine Frau verloren hatte und von Daksa beleidigt wordsn war. Um seine Furcht zu
verbergen, lachelte er und redete Siva wie folgt an.

VERS 42
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brahmovaca
jane tvam isam visvasya
Jjagato yoni-bijayoh
sakteh sivasya ca param
yat tad brahma nirantaram

brahma uvica—Brahma sprach; jane—ich weiB; rvam—du (Siva); isam—der Be-
herrscher; visvasya—der gesamten materiellen Manifestation; jagatah—der kosmi-
schen Manifestation; yoni-bijayoh—von sowohl der Mutter als auch dem Vater; sak-
teh—der Kraft; sivasya—Sivas; ca—und; param—der Hochste; yat—welcher; tat—
dieser; brahma—ohne Wandel; nirantaram—ohne materielle Eigenschaften.

UBERSETZUNG

Brahma sprach: Mein lieber Siva, ich wei, daB du der Beherrscher der
gesamten materiellen Manifestation, daB du zugleich Vater und Mutter der
kosmischen Manifestation und daR du das Hochste Brahman jenseits der
kosmischen Manifestation bist. Ich kenne dich in dieser Weise.

ERLAUTERUNG

Obwohl Brahma von Siva sehr achtungsvolle Ehrerbietungen empfangen hatte,
wuBte er, daB} Siva eine hohere Stellung bekleidete als er selbst. Sivas Stellung wird
in der Brahma-samhita beschrieben: Im Sinne ihrer ursprunglichen Stellung besteht
zwischen Visnu und Siva kein Unterschied, und doch ist Siva von Visnu verschie-
den. Es wird das Beispiel gegeben, daB3 die Milch im Yoghurt von der urspriingli-
chen Milch, aus der der Yoghurt hergestellt wurde, nicht verschieden ist.
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VERS 43
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tvam eva bhagavann etac
chiva-saktyoh svaripayoh

visvam srjasi pasy atsi
kridann urna-pato yatha

tvam—du; eva—gewil; bhagavan—o mein Herr; etar—dieses; siva-saktyoh—in
deiner gliickbringenden Energie verankert; svaripayoh—durch deine personliche Er-
weiterung; visvam—dieses Universums; srjasi—erschaffst; pasi—erhaltst; atsi—ver-
nichtest; kridan—arbeitend; irna-patah—das Spinngewebe einer Spinne; yathd—
genauso wie.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, du erschaffst diese kosmische Manifestation, erhiltst
sie und vernichtest sie, indem du deine Personlichkeit erweiterst, ebenso
wie eine Spinne ihre Spinnweben schafft, erhdlt und wieder in sich zuriick-
zieht.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort siva-sakti bedeutsam. Siva bedeutet ,,glickbrin-
gend", und sakti bedeutet ,,Energie”. Es gibt viele Arten von Energien des Hochsten
Herrn, und alle sind gliickbringend. Brahma, Visnu und Mahesvara werden auch als
guna-avataras oder als Inkarnationen der materiellen Eigenschaften bezeichnet. In
der materiellen Welt vergleichen wir diese verschiedenen Inkarnationen von ver-
schiedenen Gesichtspunkten aus, doch da sie alle Erweiterungen des Hochsten
Gliickbringenden sind, sind sie alle gliickbringend, obwohl wir manchmal eine Ei-
genschaft der Natur als hoher oder niedriger als eine andere ansehen. Die Erschei-
nungsweise der Unwissenheit oder ramo-guna wird als sehr viel niedriger als die
anderen angesehen, doch im hoheren Sinne ist sie ebenfalls gliickbringend. Man mag
hier das Beispiel anfiihren, daB die Regierung sowohl eine Bildungsbehorde als auch
eine Strafvollzugsbehorde hat. Ein AuBenseiter mag denken, die Strafvollzugsbe-
horde sei unheilbringend, doch in den Augen der Regierung ist sie ebenso wichtig
wie die Bildungsbehorde, und daher finanziert die Regierung beide Einrichtungen
gleichermaBen, ohne Unterschiede zu machen.

VERS 44
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tvam eva dharmartha-dughabhipattaye
daksena sutrena sasarjithadhvaram
tvayaiva loke 'vasitds ca setavo
yan brahmanah sraddadhate dhrta-vratah

tvam—deine Herrschaft; eva—gewiB3; dharma-artha-dugha—V orteile durch Reli-
gion und wirtschafliche Entwicklung; abhipattaye—fin ihren Schutz; daksena—
durch Daksa; sutrena—ihn zur Ursache machend; sasarjitha—geschaffen; adhva-
ram—Opfer; tvayd—von dir; eva—gewiB; loke—in dieser Welt; avasitah—geregelt;
ca—und; setavah—Achtung vor der varpdsrama-Einrichtung; ydn—welche;
brahmanah—die brahmanas; sraddadhate—sehr achten; dhrta-vratah—es als ein Ge-
liibde nehmend.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, deine Herrschaft hat durch Daksa die Opferbrauche
eingefiihrt, und so kann man die Vorteile religioser Tatigkeiten und wirt-
schaftlicher Entwicklung bekommen. Unter deinen regulierenden Prinzi-
pien wird die Einrichtung der vier varpas und asramas geachtet. Die
brahmanas geloben daher, diesem System streng zu folgen.

ERLAUTERUNG

Das vedische System des varna und asrama darf niemals miBachtet werden,
denn diese Unterteilungen wurden vom Hochsten Herrn personlich geschaffen, um
die soziale und religiose Ordnung in der menschlichen Gesellschaft aufrechtzuerhal-
ten. Die brahmanas miissen als die intelligente Klasse der Gesellschaft geloben, die-
ses regulierende Prinzip immer zu achten. Die Neigung in diesem Zeitalter des Kali,
eine klassenlose Gesellschaft zu schaffen und die Prinzipien des varna und dsrama
nicht zu beachten, ist eine Manifestation eines unmoglichen Traumes. Die Zersto-
rung der sozialen und spirituellen Schichten wird den Traum von einer klassenlosen
Gesellschaft nicht erfiillen. Man sollte streng den Prinzipien des varna und dsrama
folgen, um den Schopfer zu erfreuen, denn Sri Krsna sagt in der Bhagavad-gita, da
die vier Unterteilungen des Gesellschaftssystems — brahmanas, ksatriyas, vaisyas
und sudras — Seine Schopfung sind. Sie sollen den regulierenden Prinzipien dieser
Einrichtung gemaB handeln und den Herrn erfreuen, ebenso wie die verschiedenen
Teile des Korpers im Dienst des ganzen Korpers stehen. Das Ganze ist die Hochste
Personlichkeit Gottes in Ihrer virdt-ripa oder universalen Form. Die brahmanas,
ksatriyas, vaisyas und sudras sind der Mund, die Arme, der Magen und die Beine
der universalen Form des Herrn. Solange sie im Dienst des Vollstindigen Ganzen
tatig sind, ist ihre Stellung gesichert; andernfalls fallen sie von ihren jeweiligen Stell-
ungen herab und entarten.
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VERS 45
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tvam karmanam marigala marngalanam
kartuh sva-lokam tanuse svah param va

amaiigalanam ca tamisram ulbanam
viparyavah kena tad eva kasyacit

tvam—deine Herrschaft; karmanam—von vorgeschriebenen Pflichten; mariga-
la—o Hochster Gliickspendender; marigalanam—der Gliickbringenden; kartuh—des
Ausfiihrenden; sva-lokam—jeweilige hohere Planetensysteme; ranuse—erweitern;
svah—himmlische Planeten; param—transzendentale Welt; va—oder; amarigalanam
—der Unbheilvollen; ca—und; ramisram—der Name einer bestimmten Holle; w/ba-
nam—entsetzlich; viparyayah—das Gegenteil; kena—warum; rar eva—gewil3 dieses;
kasyacit—fiir jemand.

UBERSETZUNG

O iiberaus gliickbringender Herr, du hast die himmlischen Planeten, die
spirituellen Vaikuntha-Planeten und die unpersonliche Brahman-Sphire als
die jeweiligen Bestimmungsorte fiir diejenigen festgelegt, die gliickbrin-
genden Titigkeiten nachgehen. In dhnlicher Weise hast du fiir andere, die
schurkisch handeln, verschiedene Arten von Hollen als Bestimmungsorte
ausgewihlt, die furchterregend und entsetzlich sind. Doch manchmal sieht
man, dafl ihre Bestimmungsorte genau das Gegenteil sind. Es ist sehr
schwierig, die Ursache hierfiir festzustellen.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes wird als der Hochste Wille bezeichnet. Durch
den Hochsten Willen geschieht alles. Man sagt daher, daB sich nicht einmal ein
Grashalm ohne den Hochsten Willen bewegt. Im allgemeinen ist vorgeschrieben,
daf diejenigen, die frommen Tatigkeiten nachgehen, zu den hoheren Planeten-
systemen erhoben werden; da3 die Gottgeweihten zu den Vaikunthas oder spirituel-
len Planeten erhoben werden und dal3 die unpersonlichen Spekulanten in die unper-
sonliche Brahman-Ausstrahlung eingehen; doch manchmal geschieht es, daB3 ein
Schurke wie Ajamila augenblicklich nach Vaikuntha-loka erhoben wird, weil er ein-
fach den Name Narayanas gechantet hat. Obwohl A jamila die Absicht hatte, seinen
Sohn Narayana zu rufen, als er diese Schwingung erzeugte, nahm es Sri Narayana
ernst und gewahrte ihm sogleich die Erhebung nach Vaikuntha-loka, obwohl A ja-
mila in der Vergangenheit so viele siindhafte Handlungen begangen hatte. In ahnli-
cher Weise vollbrachte Konig Daksa standig fromme Werke, indem er Opfer voll-
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zog; doch nur weil er ein geringes MiBverstindnis mit Siva verursachte, wurde er
schwer zur Rechenschaft gezogen. Die SchluBfolgerung lautet daher, daB der Hoch-
ste Wille das letztliche Urteil ist; niemand kann dies bestreiten. Ein reiner Gottge-
weihter unterwirft sich deshalb unter allen Umstinden dem hochsten Willen des
Herrn, indem er ihn als allgliickbringend ansieht.

tat te 'nukampam susamiksamano
bhunjana evatma-krtam vipakam
hrd-vag-vapurbhir vidadhan namas te
Jjiveta yo mukti-pade sa daya-bhak
(SB. 10.14.8)

Die Bedeutung dieses Verses ist, daf} ein Gottgeweihter, der in eine leidvolle Lage
gerat, diese als eine Segnung des Hochsten Herrn betrachtet und denkt, daB3 er sie
sich aufgrund seiner vergangenen Missetaten selbst zuzuschreiben habe. In einem
solchen Zustand bringt er nur noch mehr hingebungsvollen Dienst dar und ist nicht
gestort. Jemand, der in einer solchen Geisteshaltung lebt und sich im hingebungsvol-
len Dienst betatigt, ist der geeigneteste Anwarter fiir die Erhebung zur spirituellen
Welt. Mit anderen Worten: das Anrecht eines solchen Gottgeweihten, in die spiri-
tuelle Welt erhoben zu werden, ist unter allen Umstanden gewahrleistet.

VERS 46
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na vai satam tvac-carandrpitatmanam
bhiitesu sarvesv abhipasyatam tava -

bhutani catmany aprthag-didrksatam
prayena roso 'bhibhaved yatha pasum

na—nicht; vai—aber; satam—der Gottgeweihten; tvat-carana-arpita-atmanam
—von denen, die Deinen LotosfiiBen vollig ergeben sind; bhitesu—unter den Lebe-
wesen; sarvesu—aller Arten; abhipasyatam—in vollkommener Weise sehend; rava
—deine; bhitani—Lebewesen; ca—und; atmani—im Hochsten; aprthak—nicht ver-
schieden; didrksatam—diejenigen, die so sehen; prayena—fast immer; rosah—Zorn;
abhibhavetr—findet statt; yatha—genau wie; pasum—die Tiere.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, Gottgeweihte, die ihr Leben volistindig deinen Lo-
tosfiilBen geweiht haben, sehen gewifl deine Gegenwart als Paramatma in
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jedem Lebewesen, und daher unterscheiden sie nicht zwischen einem Lebe-
wesen und einem anderen. Solche Menschen behandeln alle Lebewesen
gleich. Sie werden niemals von Zorn iiberwiltigt wie Tiere, die nichts ohne
Unterscheidung sehen konnen.

ERLAUTERUNG

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

VERS 47
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prthag-dhiyah karma-drso durasayah
parodayenarpita-hrd-rujo 'nisam

paran duruktair vitudanty aruntudas
tan mavadhid daiva-vadhan bhavad-vidhah

T

prthak—unterschiedlich; dhiyah—diejenigen, die denken; karma—fruchtbringende
Tatigkeiten; drsah—Beobachter; durasayah—von niedriger Gesinnung; para-uda-
yena—durch das Gedeihen anderer; arpita—aufgegeben; hrt—Herz; rujah—Zorn;
anisam—immer; paran—andere; duruktaih—grobe Worte; vitudanti—verursachen
Schmerzen; aruntudah—durch spitze Worte; tan—sie; ma—nicht; avadhit—totet;
daiva—durch die Vorsehung; vadhan—bereits getotet; bhavat—du; vidhah—wie.

UBERSETZUNG

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

Menschen, die materialistisch sind und immer fruchtbringenden Tatigkeiten
nachgehen, um materiellen Gewinn zu erzielen, konnen es nicht ertragen, andere ge-
deihen zu sehen. AuBer einigen Menschen im Krsna-BewuBtsein gibt es auf der gan-
zen Welt nur solche neidische Menschen, die standig in Sorge sind, weil sie an ihrem
materiellen Korper haften und keine Selbsterkenntnis besitzen. Da ihre Herzen im-
mer Sorgen erfiillen, kann man verstehen, dal3 sie von der Vorsehung bereits getotet
worden sind. Siva wurde daher als selbstverwirklichtem Vaisnava nahegelegt,
Daksa nicht zu toten. Ein Vaisnava wird als para-duhkha-duhkhi beschrieben, weil
er darunter leidet, andere in einem leidvollen Zustand zu sehen, obwohl er selbst in
keinem Lebensumstand jemals leidet. Vaisnavas sollten daher nicht versuchen,
durch irgendeine Handlung des Korpers oder des Geistes andere zu toten, sondern
sie sollten vielmehr versuchen, aus Mitleid mit ihnen ihr Krsna-BewufB3tsein wieder-
zubeleben. Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein ist begonnen worden, um die nei-
dischen Menschen dieser Welt aus der Gewalt mdyads zu befreien, und obwohl Gott-
geweihten sogar manchmal Schwierigkeiten in den Weg gelegt werden, verbreiten
sie mit aller Toleranz die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein weiter. Sr1 Caitanya rat
uns:

trnad api sunicena
taror api sahisnuna

amanina manadena
kirtaniyah sada harih

,,Man kann den Heiligen Namen des Herrn in einem demiitigen Geisteszustand
chanten, indem man sich niedriger als das Stroh auf der Straf3e betrachtet. Man soll
duldsamer sein als ein Baum, frei von allem falschen Geltungsbediirfnis und bereit,
anderen alle Ehre zu erweisen. In einem solchen Zustand des Geistes kann man den
Heiligen Namen des Herrn stindig chanten.* (Siksdstaka 3)

Ein Vaisnava soll den Beispielen von Vaisnavas wie Haridasa Thakura, Nitya-
nada Prabhu und auch Jesus Christus folgen. Es ist nicht notwendig, jemand zu to-
ten, der bereits getotet worden ist. Aber man soll hier zur Kenntnis nehmen, dal3 ein
Vaisnava nicht tatenlos zusehen darf, wie Visnu oder Vaisnavas geschmaht werden,
obwohl er personliche Beleidigungen ertragen sollte.

VERS 48
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yasmin yada puskara-nabha-madyaya
durantaya sprsta-dhiyah prthag-drsah
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kurvanti tatra hy anukampaya krpam
na sdadhavo daiva-balat krte kramam

yasmin—an manchen Orten; yadd—wenn; puskara-nabha-mdyaya—durch die
illusionierende Energie Puskaranabhas, der Hochsten Personlichkeit Gottes; duran-
taya—uniberwindlich; sprsta-dhivah—verwirrt; prthak-drsah—die gleichen Perso-
nen, die Unterschiede sehen; kurvanti—tun; tatra—dort; hi—gewil3; anukampaya
—aus Mitleid; krpam—Barmbherzigkeit; na—niemals; sadhavah—heilige Menschen;
daiva-balat—durch die Vorsehung; krte—getan; kramam—Fahigkeit.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, wenn an manchen Orten Materialisten, die bereits
durch die uniiberwindliche tiuschende Energie des Hochsten Gottes ver-
wirrt sind, Vergehen begehen, nimmt ein Heiliger, der Mitleid empfindet,
dies nicht ernst. Da er weif, daB sie sich Vergehen zuschulden kommen las-
sen, weil sie von der illusionierenden Energie iiberwiltigt sind, zeigt er
nicht seine Macht, gegen sie etwas zu unternehmen.

ERLAUTERUNG

Es heiBit, daB die Schonheit eines rapasvi oder Heiligen Nachsicht ist. Es gibt
viele Beispiele in der spirituellen Geschichte der Welt, wo viele Heilige, obwohl sie
unnotigerweise verfolgt wurden, nichts unternahmen, obwohl es in ihrer Macht ge-
standen hitte. Pariksit Maharaja zum Beispiel wurde unnétigerweise von einem
brahmana-Knaben verflucht, und dies wurde von dem Vater des Knaben sehr be-
dauert; doch Pariksit Maharaja nahm den Fluch an und erklarte sich bereit, inner-
halb einer Woche zu sterben, so wie es der brahmana-Knabe wollte. Pariksit Maha-
raja war Kaiser und besal3 sowohl spirituell als auch materiell ungeheure Macht,
doch aus Mitleid und aus Achtung vor der brahmana-Gemeinde unternahm er
nichts gegen die Handlung des brahmana-Knaben, sondern erklarte sich bereit, in-
nerhalb von sieben Tagen zu sterben. Weil es Krsnas Wunsch war, dal3 Pariksit
Maharaja der Bestrafung zustimmte, damit so die Unterweisung des Srimad-
Bhagavatam der Welt offenbart werden konnte, bekam Pariksit Maharaja die Wei-
sung, nichts zu unternehmen. Ein Vaisnava ist personlich sehr tolerant, um anderen
zu niitzen. Wenn er seine Macht nicht zeigt, so bedeutet dies nicht, daB3 es ihm an
Stirke mangelt; vielmehr deutet es darauf hin, daB er zum Wohl der gesamten
menschlichen Gesellschaft duldsam ist.

VERS 49
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bhavams tu pumsah paramasya madyaya
durantayasprsta-matih samasta-drk

taya hatatmasv anukarma-cetahsv
anugraham kartum ihdarhasi prabhu

bhavan—deine Herrschaft; ru—aber; pumsah—des Menschen; paramasya—des
Hochsten; mdyaya—durch die materielle Energie; durantaya—von groBer Kraft;
asprsta—unbeeinflullt; matih—Intelligenz; samasta-drk—der Seher oder Kenner al-
ler Dinge; taya—durch die gleiche illusionierende Energie; hata-atmasu—im Herzen
verwirrt; anukarma-cetahsu—deren Herzen von fruchtbringenden Tatigkeiten ange-
zogen sind; anugraham—Barmherzigkeit; kartum—zu tun; iha—in diesem Fall;
arhasi—winschst; prabho—o Herr.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, du bist niemals durch den schrecklichen EinfluR der
illusionierenden Energie der Hochsten Personlichkeit Gottes verwirrt.
Folglich bist du allwissend und solltest Erbarmen und Mitleid haben mit je-
nen, die von dieser gleichen illusionierenden Energie verwirrt sind und sehr
an fruchtbringenden Titigkeiten hingen.

ERLAUTERUNG

Ein Vaisnava ist niemals durch den Einflu3 der auBeren Energie verwirrt, weil
er im transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn tatig ist. Der Herr sagt in der
Bhagavad-gita (7.14):

daivi hy esa gunamayi
mama maya duratyaya

mam eva ye prapadyante
mayam etam taranti te

,,.Meine gottliche Energie, die aus den drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur besteht, ist sehr schwer zu iiberwinden. Aber diejenigen, die sich Mir ergeben
haben, konnen sie leicht liberqueren.*

Ein Vaisnava soll sich um diejenigen kiimmern, die durch diese maya verwirrt
sind, statt auf sie zornig zu werden, da es fiir sie ohne die Barmherzigkeit eines Vais-
nava keinen Weg aus der Gewalt mayads gibt. Diejenigen, die von mayad verdammt
worden sind, werden durch die Barmherzigkeit von Gottgeweihten gerettet.

vancha-kalpatarubhyas ca
krpa-sindhubhya eva ca

patitanam pavanebhyo
vaisnavebhyo namo namah
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,Ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen allen Vaisnava-Geweihten
des Herrn. Sie sind genau wie Wunschbaume, die die Wiinsche eines jeden erfiillen
konnen, und sie sind voller Mitleid mit den gefallenen bedingten Seelen.*

Diejenigen, die unter dem EinfluB der illusionierenden Energie stehen, fiihlen
sich zu fruchtbringenden Tatigkeiten hingezogen, doch ein Vaisnava-Prediger zieht
ihre Herzen zur Hochsten Personlichkeit Gottes Sri Krsna hin.

VERS 50
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kurv adhvarasyoddharanam hatasya bhoh
tvaydasamaptasya mano prajapateh

na yatra bhagam tava bhagino daduh
kuydjino yena makho niniyate

kuru—fiihre nur aus; adhvarasya—des Opfers; uddharanam—vollendet geregelt;
hatasya—getotet; bhoh—o; tvaya—von dir; asamaptasya—des unvollendeten Opfers;
mano—o Siva; prajapateh—Maharaja Daksas; na—nicht; yatra—wo; bhagam—
Anteil; tava—deiner; bhaginah—es verdienend, den Anteil zu nehmen; daduh—gab
nicht; ku-yadjinah—ible Priester; yena—durch den Gewahrer; makhah—Opfer;
niniyate—bekommt das Ergebnis.

UBERSETZUNG

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

VERS 51
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Jjivatad yajamano 'vam
prapadyetaksini bhagah

bhrgoh smasriini rohantu
pusno dantas ca purvavat
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Jivatat—moge er leben; yajamanah—der Ausfiihrende des Opfers (Daksa); ayam
—dieses; prapadyeta—lall ihn zurickbekommen; aksini—durch die Augen; bha-
gah—Bhagadeva; bhrgoh—des Weisen Bhrgu; smasrini—Schnauzbart; rohantu
—mag wieder wachsen; puspah—Pusadevas; dantah—die Zahnreihe; ca—und,
purva-vat—wie zuvor.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, moge durch deine Barmhe:zigkeit der Ausfiihrende
des Opfers [Konig Daksa] sein Leben zuriickbekommen; moge Bhaga seine
Augen, Bhrgu seinen Schnauzbart und Pusa seine Zihne zuriickbekommen.

QWA AT RES rgEva: |
TAGIEAAMY A=A 114R1|

devanam bhagna-gatranam
rtvijam cayudhasmabhih
bhavatanugrhitanam
asu manyo 'stv andturam

devanam—der Halbgotter; bhagna-gatranam—deren Glieder arg gebrochen sind;
rtvijam—der Priester; ca—und; dyudha-asmabhih—durch Waffen und durch Steine;
bhavata—von dir; anugrhitanam—begiinstigt; dsu—sogleich; manyo—o Siva (in einer
zornigen Stimmung); astu—moge sein; andturam—Genesung von den Wunden.

UBERSETZUNG

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

VERS 53
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esa te rudra bhago ’'stu
yad-ucchisto 'dhvarasya vai

yajnas te rudra bhagena
kalpatam adya yajia-han

esah—dieses; te—dein; rudra—o Siva; bhdgah—Anteil; astu—moge sein; yat—was
immer; ucchistah—ist das Ubriggebliebene; adhvarasya—des Opfers; vai—in der Tat;
yajriah—das Opfer; re—dein; rudra—o Rudra; bhagena—durch den Anteil; kalpatam
—mag vollendet werden; adya—heute; yajria-han—o Zerstorer des Opfers.
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UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Ein Opfer ist eine Zeremonie, durch diedie Hochste Personlichkeit Gottes erfreut
werden soll. Im Srimad-Bhagavatam hei3t es im 2. Kapitel des Ersten Canto, daB3
jeder versuchen soll, zu verstehen, ob er die Hochste Personlichkeit Gottes durch
sein Handeln erfreut. Mit anderen Worten: das Ziel unserer Tatigkeiten sollte es
sein, die Hochste Personlichkeit Gottes zufriedenzustellen. Ebenso wie es in einem
Biiro die Pflicht des Angestellten ist, darauf zu achten, daB der Eigentiimer oder
Chef zufrieden ist, so hat jeder die Pflicht, darauf zu achten, daB die Hochste Person-
lichkeit Gottes durch seine Tatigkeit zufrieden ist. Tatigkeiten, die das Ziel haben,
den Hochsten Herrn zu erfreuen, werden in der vedischen Literatur vorgeschrieben,
und die Ausfiihrung solcher Tatigkeiten nennt man yajiia. Mit anderen Worten:
wenn man im Interesse des Hochsten Herrn handelt, nennt man dies yajria. Man soll
sich immer daran erinnern, daB jede Tatigkeit auBer yajra die Ursache materieller
Bindung ist. Das wird in der Bhagavad-gita (3.9) erklart: yajiarthat karmano 'nya-
tra loko 'vam karma-bandhanah. Karma-bandhanah bedeutet: wenn wir nicht fiir
die Zufriedenstellung des Hochsten Herrn, Visnus, arbeiten, wird die Reaktion un-
serer Arbeit uns binden. Man soll nicht fiir seine eigene Sinnenbefriedigung arbei-
ten. Jeder soll fiir die Befriedigung Gottes arbeiten. Das nennt man yajra.

Nach der Vollendung des yajria durch Daksa erwarteten alle Halbgotter prasada,
die Uberreste von Speisen, die Visnu geopfert sind. Siva ist einer der Halbgotter, und
daher erwartete er natiirlicherweise ebenfalls seinen prasada-Anteil des yajria. Da
aber Daksa Siva beneidete, lud er Siva nicht ein, an dem yajia teilzunehmen; noch
gab er ihm seinen Anteil nach dem Opfer. Nachdem aber die yajria-Arena von den
Anhingern Sivas zerstort worden war, besanftigte Brahma Siva und versicherte
ihm, daB er seinen Anteil prasada bekommen wiirde. Folglich wurde er gebeten, die
von seinen Anhédngern verursachte Verwiistung zu bereinigen.

In der Bhagavad-gita (3.11) heiBt es, daB alle Halbgotter zufrieden sind, wenn
man yajna ausfiihrt. Weil die Halbgotter von yajnias prasada erwarten, mu3 man
yajnas vollziehen. Diejenigen, die sinnenbefriedigenden, materialistischen Tatigkei-
ten nachgehen, miissen yajia darbringen, denn sonst erwartet sie Verstrickung.
Folglich fihrte Daksa, da er der Vater der Menschheit war, yajrias aus, und Siva er-
wartete seinen Anteil. Aber weil Siva nicht eingeladen wurde, gab es Schwierigkei-
ten. Durch Brahmas Vermittlung indes wurde alles zufriedenstellend bereinigt.

Die Ausfiihrung von yajna ist eine sehr schwierige Angelegenheit, weil alle Halb-
gotter eingeladen werden miissen, an dem yajra teilzunehmen. Im gegenwartigen
Kali-yuga ist es nicht moglich, solche kostspieligen Opfer durchzufiihren; noch ist es
moglich, die Halbgotter einzuladen, daran teilzunehmen. Deshalb ist es in diesem
Zeitalter empfohlen: yajraih sankirtana-prayair yajanti hi sumedhasah (SB.
11.5.32). Diejenigen, die intelligent sind, sollten wissen, daB es im Kali-yuga nicht
moglich ist, die vedischen Opfer zu vollziehen. Doch solange man die Halbgotter
nichterfreut, wird es keine geregelten Jahreszeiten oder Regenfalle geben. Alles wird
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von den Halbgottern beherrscht. Unter diesen Umstanden sollten in diesem Zeitalter
alle intelligenten Menschen, um den Frieden und Wohlstand der Gesellschaft zu ge-
wahrleisten, sankirtana-yajria abhalten, indem sie die Heiligen Namen — Hare
Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, Hare Rama, Rama
Rama, Hare Hare — chanten. Man soll Menschen einladen, Hare Krsna zu chanten,
und dann prasdda verteilen. Dieser yajria wird alle Halbgotter zufriedenstellen, und
dann wird es auf der Welt Frieden und Wohlstand geben. Eine weitere Schwierig-
keit bei der Ausfiihrung vedischer Rituale besteht darir:, da3 es verheerende Folgen
hat, wenn man es versaumt, auch nur einen Halbgott unter den vielen Hunderttau-
senden von Halbgottern zufriedenzustellen, ebenso wie Daksa es versaumte, Siva zu-
friedenzustellen. Doch in diesem Zeitalter ist die Ausfilhrung von Opfern verein-
facht worden. Man kann Hare Krsna chanten, und indem man Krsna erfreut, kann
man alle Halbgotter von selbst zufriedenstellen.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 6. Kapitel im Vierten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel ,,Brahma besdnftigt Siva“'.



7. Kapitel
Die Opferzeremonie Daksas

VERS 1
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maitreya uvaca
ity ajenanunitena
bhavena paritusyata
abhyadhayi maha-baho
prahasya sruyatam iti

maitreyah—Maitreya; uvaca—sprach; iti—so; ajena—von Brahma; anuni-
tena—besanftigt; bhavena—von Siva; paritusyatai—vollig zufrieden; abhyadhayi
—sagte; maha-baho—o Vidura; prahasya—lachelnd; sriyatam—hore zu; iti—so.
UBERSETZUNG

Der Weise Maitreya sagte: O starkarmiger Vidura, als $iva so durch die
Worte Brahmas besinftigt war, sprach er als Antwort auf Brahmas Bitte wie
folgt.

VERS 2
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mahadeva uvdca
nagham prajesa balanam
varnaye ndnucintaye
deva-mayabhibhutanam
dandas tatra dhrto maya

195
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mahddevah—Siva; uvdca—sprach; na—nicht; agham—Vergehert; prajd-isa—o
Herr der geschaffenen Wesen; balanam—von Kindern; varnaye—ich betrachte; na
—nicht; anucintaye—ich halte; deva-maya—die aullere Energie des Herrn; abhibhi-
tanam—von jenen, die irregefiihrt sind; dandah—Stock; tatra—dort; dhrtah—
gebraucht; maya—von mir.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Es gibt zwei Arten von Bestrafung. Eine ist vonder Art, dieein Eroberer seinem
Feind aufzwingt, und die andere ist die eines Vaters, der seinen Sohn zurechtweist.
Es besteht ein gewaltiger Unterschied zwischen diesen beiden Arten von Bestrafung.
Siva ist von Natur aus ein Vaisnava, ein groBer Gottgeweihter, und sein Name ist in
diesem Zusammenhang Asutosa. Er ist immer zufrieden, und daher wurde er nicht
zornig, als ware er ein Feind. Er ist keinem Lebewesen feindlich gesinnt; vielmehr
wiinscht er allen nur das Beste. Wenn er jemand tadelt, ist dies genau wie die Strafe,
die ein Vater seinem Sohn zukommen laBt. Siva ist wie ein Vater, weil er kein Ver-
gehen eines Lebewesens, besonders der Halbgotter, jemals ernstnimmt.

VERS 3
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prajapater dagdha-sirsno
bhavatv aja-mukham sirah
mitrasya caksusekseta
bhagam svam barhiso bhagah

prajapateh—Prajapati Daksas; dagdha-sirsnah—dessen Kopf zu Asche verbrannt
worden ist; bhavatu—moge sein; aja-mukham—mit dem Gesicht eines Ziegenbok-
kes; sirah—ein Kopf; mitrasya—Mitras; caksusa—durch die Augen; ikseta—mag se-
hen; bhagam—teilen; svam—sein eigenes; barhisah—des Opfers; bhagah—Bhaga.

UBERSETZUNG

Siva fuhr fort: Da Daksas Kopf bereits zu Asche verbrannt worden ist, wird
er den Kopf eines Ziegenbockes haben. Der als Bhaga bekannte Halbgott
wird imstande sein, seinen Opferanteil durch die Augen Mitras zu sehen.
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VERS 4
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pusa tu yajamanasya
dadbhir jaksatu pista-bhuk
devah prakrta-sarvanga
ye ma ucchesanam daduh

pusa—Pusa; tu—aber; yajamanasya—des Durchfiihrenden des Opfers; dadbhih
—mit den Zahnen; jaksatu—kauen; pista-bhuk—Mehl essend; devah—die Halbgotter;
prakrta—gemacht; sarva-anigah—vollstandig; ye—wer; me—mir; ucchesanam—einen
Anteil am Opfer; daduh—gab.

UBERSETZUNG

Der Halbgott Pasa wird nur durch die Zihne seiner Schiiler kauen kén-
nen, und wenn er allein ist, wird er damit zufrieden sein miissen, Teig aus
Kichererbsenmehl zu essen. Aber jene Halbgotter, die sich bereiterklirten,
mir meinen Anteil an dem Opfer zu geben, werden sich von allen ihren Ver-
letzungen erholen.

ERLAUTERUNG

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

VERS 5
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bahubhyam asvinoh pusno
hastabhyam krta-bahavah

bhavantv adhvaryavas canye
basta-smasrur bhrgur bhavet

bahubhyam—mit beiden Armen; asvinoh—von Asvini-kumara; pusnah—Pusas;
hastabhyam—mit beiden Handen; krta-bahavah—diejenigen, die Arme brauchen;
bhavantu—sie werden miissen; adhvaryavah—die Priester; ca—und; anye—andere;
basta-smasruh—der Ziegenbart; bhrguh—Bhrgu; bhavet—er mag haben.
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UBERSETZUNG

Diejenigen, deren Arme abgeschlagen wurden, werden mit den Armen
Aévini-kumaras arbeiten miissen, und diejenigen, deren Hinde abgeschla-
gen wurden, werden ihre Arbeit mit den Hinden Pusas verrichten miissen.
Die Priester werden ebenfalls auf diese Weise handeln miissen. Was Bhrgu
betrifft, so wird er den Bart des Ziegenbockkopfes bekommen.

ERLAUTERUNG

Bhrgu Muni, einem groBen Anhadnger Daksas, wurde der Bart des Ziegenbock-
kopfes gegeben, welcher den Kopf Daksas ersetzte. Der Austausch von Daksas Kopf
macht deutlich, daB die moderne wissenschaftliche Theorie, die Gehirnsubstanz sei
die Ursache aller intelligenten Handlungen, nicht stichhaltig ist. Die Gehirnsubstanz
Daksas und die eines Ziegenbockes sind verschieden, doch immer noch handelte
Daksa als er selbst, obwohl sein Kopf mit dem eines Ziegenbockes vertauscht war.
Die SchluBfolgerung lautet, daBl es das jeweilige BewuBtsein einer individuellen
Seele ist, das handelt. Die Gehirnsubstanz ist nur ein Werkzeug, das mit wirklicher
Intelligenz nichts zu tun hat. Die wirkliche Intelligenz, der wirkliche Geist und das
wirkliche BewuBtsein sind Teil der jeweiligen individuellen Seele. In den kommen-
den Versen werden wir sehen, daB3 Daksa, selbst nachdem er den Kopf eines Ziegen-
bockes bekommen hatte, ebenso intelligent war wie zuvor. Er brachte Siva und
Visnu sehr schone Gebete dar, um sie zu erfreuen, was ein Ziegenbock nicht ver-
mag. Folglich kann man mit GewiBheit schluBfolgern, daB die Gehirnsubstanz
nicht die Ursache von Intelligenz ist; es ist das BewuBtsein der jeweiligen Seele, das
auf intelligente Weise arbeitet. Die ganze Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein ist dafiir
da, unser BewuBtsein zu lautern. Es ist unwichtig, was fiir eine Art von Gehirn man
hat, denn wenn man einfach sein BewuBtsein von der Materie auf Krsna libertragt,
wird das Leben erfolgreich. Der Herr bestitigt personlich in der Bhagavad-gita, dal3
jeder, der sich dem Krsna-BewuBtsein zuwendet, die hochste Vollkommenheit des
Lebens erreicht, ganz gleich in was fiir einen abscheulichen Lebenszustand er gefal-
len sein mag. Besonders jeder, der Krsna-BewuBtsein entwickelt hat, kehrt nach
Hause zu Gott zuriick, nachdem er seinen gegenwartigen materiellen Korper verlas-
sen hat.

VERS 6
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maitreya uvaca
tada sarvani bhutani
srutva midhustamoditam
paritustatmabhis tata
sadhu sadhv ity athabruvan
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maitreyah—der Weise Maitreya; uvaca—sprach; tada—zu dieser Zeit; sarva-
ni—alle; bhutani—Personlichkeiten; srurvd—nachdem sie gehort hatten; midhuh-
tama—der beste der Segenspendenden (Siva); uditam—gesprochen von; paritusta
—zufrieden; armabhih—durch Herz und Seele; tara—mein lieber Vidura; sadhu sad-
hu—gut gemacht, gut gemacht; iti—so; atha abruvan—wie wir gesagt haben.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

In diesem Vers wird S_iva als midhustama, der beste der Segenspendenden, be-
schrieben. Er ist auch als Asutosa bekannt, was andeutet, da3 er sehr schnell zufrie-
den und sehr schnell erziirnt ist. In der Bhagavad-gita heiBt es, daB sich weniger in-
telligente Menschen an die Halbgotter wenden, um materielle Segnungen zu bekom-
men. In diesem Zusammenhang gehen die Menschen im allgemeinen zu Siva. Weil
er immer schnell zufrieden ist und seinen Geweihten ohne Unterschied Segnungen
gewahrt, wird er midhustama oder der beste der Segenspendenden genannt. Materia-
listische Menschen sind immer bestrebt, materiellen Profit zu bekommen, doch sie
sind nicht ernsthaft um spirituellen Gewinn bemiiht.

Manchmal kommt es natiirlich auch vor, daB Siva der beste Segenspender im spi-
rituellen Leben wird. Es heiBt, daB einmal ein armer brdhmana Siva verehrte, um
eine Segnung zu bekommen, und Siva riet seinem Geweihten, Sanatana Gosvami
aufzusuchen. Der Geweihte ging zu Sanatana Gosvami und teilte ihm mit, Siva habe
ihm geraten, ihn (Sanatana) um den groBten Segen zu bitten. Sanatana besal} einen
Stein der Weisen, den er bei altem Gerilimpel aufbewahrte. Auf die Bitte des armen
brahmana gab Sanatana ihm den Stein der Weisen, und der brahmana war sehr
gliicklich, als er ihn hatte. Jetzt konnte er so viel Gold bekommen, wie er sich
wiinschte, indem er den Stein der Weisen einfach mit Eisen in Beriihrung brachte.
Doch nachdem er Sanatana verlassen hatte, dachte er: ,,Wenn ein Stein der Weisen
die beste Segnung ist, warum hat ihn dann Sanatana Gosvami bei altem Geriimpel
aufbewahrt?* Er kehrte daher zuriick und fragte Sanatana Gosvami: ,,Mein Herr,
wenn dies die beste Segnung ist, warum bewahrtest du sie dann bei altem Geriimpel
auf?* Sanatana Gosvami teilte ihm daraufhin mit: ,,Im Grunde ist dies nicht die be-
ste Segnung. Aber bist du bereit, die beste Segnung von mir anzunehmen? Der
brahmana sagte: ,,Ja Herr, Siva hat mich zu dir geschickt, damit ich die beste Seg-
nung bekommen kann.* Darauf forderte ihn Sanatana Gosvami auf, den Stein der
Weisen in ein nahegelegenes Wasser zu werfen und dann zuriickzukommen. Der
arme brahmana tat dies, und als er zuriickkehrte, weihte ihn Sanatana Gosvami in
das Chanten des Hare-Krsna-mantra ein. So bekam also der brahmana durch die
Segnung Sivas die Gemeinschaft des besten Geweihten Sri Krsnas und wurde so in
den maha-mantra — Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare
Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare — eingeweiht.
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VERS 7
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tato midhvamsam amantrya
sunasirah saharsibhih

bhuyas tad deva-yajanam
sa-midhvad-vedhaso yayuh

tatah—danach; midhvamsam—Siva; amantrya—einladend; sunasirah—die Halb-
gotter unter der Fiihrung Indras; saha rsibhih—mit allen groBen Weisen unter der
Fihrung Bhrgus; bhiyah—wieder; tat—diesen; deva-yajanam—Ort, an dem die
Halbgotter verehrt werden; sa-midhvat—mit Siva; vedhasah—mit Brahma; yayuh—
gingen.

UBERSETZUNG

Danach lud Bhrgu, das Oberhaupt der groBen Weisen, $iva ein, zur Op-
ferarena zu kommen. Also begaben sich die Halbgotter begleitet von den
Weisen mit Siva und Brahma an den Ort, an dem das groRe Opfer darge-
bracht werden sollte.

ERLAUTERUNG

Das ganze Opfer, das Konig Daksa vorbereitet hatte, war von Siva gestort wor-
den. Folglich baten alle versammelten Halbgotter zusammen mit Brahma und den
groBen Weisen Siva, dort hinzukommen und das Opferfeuer wieder zu entfachen.
Es gibt einen bekannten Ausspruch: siva-hina-yajria: ,,Jedes Opfer ohne die Gegen-
wart Sivas ist zum Scheitern verurteilt.* Sri Visnu ist Ya jnesvara, die Hochste Per-
sonlichkeit des Opfers, doch bei jedem yajria ist es notwendig, daB auch alle Halbgot-
ter, angefiihrt von Brahma und Siva, zugegen sind.

VERS 8
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vidhdya kartsnyena ca tad
yad daha bhagavan bhavah

sandadhuh kasya kayena
savaniya-pasoh sirah

vidhaya—ausfihrend; kartsnyena—alles in allem; ca—auch; tar—dieses; yar—
welches; aha—wurde gesagt; bhagavan—der Herr; bhavah—Siva; sandadhuh—aus-
gefiihrt; kasya—des Lebenden (Daksa); kdyena—mit dem Korper; savaniya—fir das
Opfer bestimmt; pasoh—des Tieres; sirah—der Kopf.
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UBERSETZUNG

Nachdem alles genau so getan worden war, wie Siva es wollte, wurde
Daksas Korper mit dem Kopf des Tieres verbunden, das im Opfer getotet
werden sollte.

ERLAUTERUNG

Diesmal achteten die Halbgotter und groBen Weisen sehr darauf, Siva nicht zu
verargern. Alles, um was er gebeten hatte, wurde daher getan. Es heift hier insbe-
sondere, daBB Daksas Korper mit dem Kopf eines Tieres (eines Ziegenbockes) ver-
bunden wurde.

VERS 9
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sandhiyamadne sirasi
dakso rudrabhiviksitah

sadyah supta ivottasthau
dadrse cagrato mrdam

sandhiyamane—ausgefihrt; sirasi—durch den Kopf; daksah—Konig Daksa; ru-
dra-abhiviksitah—von Rudra (Siva) gesehen worden sein; sadyah—sogleich; supte
—schlafend; iva—wie; uttasthau—erwachend; dadrse—sah; ca—auch; agratah—
vor sich; mrdam—Siva.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Hier wird das Beispiel gegeben, daB3 Daksa aufstand, als sei er aus einem tiefen
Schlaf erwacht. In Sanskrit nennt man dies supta ivottasthau. Die Bedeutung ist,
daB sich ein Mensch, der aus dem Schlaferwacht, sogleich an alle Pflichten erinnert,
die er ausfithren muB. Daksa war getotet worden, und seinen Kopf hatte man fort-
genommen und zu Asche verbrannt. Sein Kérper lag tot da, doch durch die Gnade
Sivas erlangte Daksa sein BewuBtsein wieder, sobald der Kopf eines Ziegenbockes
mit dem Korper verbunden war. Dies deutet darauf hin, dal3 BewuBtsein ebenfalls
individuell ist. Daksa nahm im Grunde einen anderen Korper an, als er den Kopf
eines Ziegenbockes bekam; doch weil das BewuBtsein individuell ist, blieb sein
BewuBtsein das gleiche, obwohl sich sein korperlicher Zustand veranderte. Folglich
hat der Korperbau mit der Entwicklung von BewuBtsein nichts zu tun. Das
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BewuBtsein wird von der Seele bei ihrer Wanderung mitgenommen. Hierfiir gibt es
in der vedischen Geschichte viele Beispiele wie den Fall Maharaja Bharatas. Nach-
dem er seinen Korper als Konig verlassen hatte, wurde Maharaja Bharata in den
Korper eines Rehs gebracht, doch behielt er das gleiche BewuBtsein. Er wuBte, daB3
er friher Konig Bharata gewesen war, daB3 er jedoch in den Korper eines Rehs ge-
bracht worden war, weil er zur Zeit des Todes in Gedanken an ein Reh versunken
war. Obwohl er also den Korper eines Rehs hatte, war sein BewuBtsein ebenso gut
wie im Korper Konig Bharatas. Der Herr hat es so wunderbar eingerichtet, da3 je-
mand, dessen BewuBtsein in Krsna-BewuBtsein umgewandelt ist, ohne Zweifel im
nachsten Leben ein groBer Geweihter Krsnas sein wird, selbst wenn er eine andere
Korperform bekommt.

VERS 10
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tada vrsadhvaja-dvesa-
kalilatma prajapatih

sivavalokad abhavac
charad-dhrada ivamalah

tada—zu dieser Zeit; vrsa-dhvaja—Siva, der auf einem Stier reitet; dvesa—Neid;
kalila-atma—verunreinigtes Herz; prajapatih—Konig Daksa; siva—Siva; avalokat
—als er ihn sah; abhavat—wurde; sarat—im Herbst; hradah—See; iva—wie; amalah
—gereinigt.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Hier haben wir ein Beispiel, warum Siva gliickbringend genannt wird. Wenn je-
mand Siva mit Hingabe und Ehrfurcht sieht, wird sein Herz sogleich gereinigt. Ko-
nig Daksa war durch Neid auf Siva verunreinigt, und doch wurde sein Herz sogleich
gereinigt, als er Siva mit ein wenig Liebe und Hingabe ansah. In der Regenzeit wer-
den die Gewasser schmutzig und schlammig, doch sobald der Herbstregen kommt,
werden alle Gewﬁgser sogleich klar und durchsichtig. Obwohl also Daksas Herz un-
rein war, weil er Siva beleidigt hatte, wofiir er schwer bestraft wurde, kam Daksa
jetzt zu BewuBtsein, und nur dadurch, daB3 er Siva mit Ehrfurcht und Achtung an-
sah, wurde er sogleich gelautert.
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VERS 11
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bhava-stavaya krta-dhir
nasaknod anuragatah

autkanthyad baspa-kalaya
samparetam sutam smaran

bhava-stavdya—um zu Siva zu beten; krta-dhih—obwohl er entschlossen war;
na—niemals; asaknot—war imstande; anuragatah—durch Gefiihl; autkanthyar—
aufgrund von Begierde; bdspa-kalaya—mit Tranen in den Augen; samparetam-
—Tod; sutam—Tochter; smaran—sich erinnernd.

UBERSETZUNG

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

VERS 12
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krcchrat samstabhya ca manah
prema-vihvalitah sudhih

sasamsa nirvyalikena
bhavenesam prajapatih

krcchrat—mit groBer Miihe; samstabhya—beruhigend; ca—auch; manah—Geist;
prema-vihvalitah—durch Liebe und Zuneigung verwirrt; su-dhih—jemand, der zu
seinen wirklichen Sinnen gekommen ist; sasarsa—pries; nirvyalikena—ohne Dop-
pelziingigkeit, das heiBt mit groBer Liebe; bhavena—mit Gefiihl; isam—zu Siva; pra-
Japatih—Konig Daksa.

UBERSETZUNG

Da erwachte Konig Daksa, von Liebe und Zuneigung geriihrt, zu seinen
wirklichen Sinnen. Mit groBer Miihe beruhigte er seinen Geist, beherrschte
seine Gefiihle und begann mit reinem BewuBtsein Siva Gebete darzubrin-
gen.
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VERS 13
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daksa uvaca
bhiiyan anugraha aho bhavata krto me
dandas tvaya mayi bhrto yad api pralabdhah
na brahma-bandhusu ca vam bhagavann avajia
tubhyam hares ca kuta eva dhrta-vratesu

daksah—Konig Daksa; uvaca—sprach; bhiiyan—sehr groB3e; anugrahah—Gunst;
aho—o weh; bhavata—von dir; krtah—getan; me—zu mir; dandah—Bestrafung;
tvaya—von dir; mayi—fir mich; bhrtah—getan; yat api—obwohl; pralabdhah—be-
siegt; na—niemals; brahma-bandhusu—einen unqualifizierten brahmana; ca—auch;
vam—ihr beide; bhagavan—mein Herr; avajia—MiBachtung; tubhyam—von dir; ha-
reh ca=Sri Visnus; kutah—wo; eva—gewiB; dhrta-vratesu—jemand, der mit der
Durchfithrung von Opfern beschaftigt ist.

UBERSETZUNG

Konig Daksa sprach: ,,Mein lieber Siva, ich beging ein groBes Vergehen
gegen dich; aber du bist so giitig, daR du mir eine groBe Gunst erwiesen
hast, indem du mich bestraftest, statt mir deine Barmherzigkeit zu verwei-
gern. Du und $ri Visnu, ihr verachtet nicht einmal nutzlose, unqualifizierte
brahmanas. Warum solltest du also mich, der ich mit der Durchfithrung von
Opfern beschiftigt bin, miBachten?

ERLAUTERUNG

Obwohl sich Daksa besiegt fiihlte, wuBte er, dal3 seine Bestrafung nichts anderes
als die groBe Barmherzigkeit Sivas war. Er erinnerte sich daran, daB Siva und Sri
Visnu niemals brahmanas verachten, obwohl die brahmanas manchmal unqualifi-
ziert sind. Der vedischen Zivilisation zufolge sollte ein AbkOmmling einer
brahmana-Familie niemals schwer bestraft werden. Ein Beispiel hierfiir war Arju-
nas Behandlung Asvatthamas. Asvatthama war der Sohn eines groBen brahmana,
namlich Dronacaryas, und obwohl er das grof3e Vergehen begangen hatte, alle schla-
fenden Sohne der Pandavas zu toten, wofiir ihn sogar Sri Krsna verdammte, verzieh
Arjuna ihm und totete ihn nicht, da er der Sohn eines brahmana war. Das hier ge-
brauchte Wort brahma-bandhusu ist bedeutsam. Mit brahma-bandhu ist jemand ge-
meint, der von einem brahmana-Vater abstammt, dessen Handeln aber nicht dem
Standard von brahmanas entspricht. Ein solcher Mensch ist kein brahmana, son-
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dern ein brahma-bandhu. Daksa erwies sich als brahma-bandhu. Er stammte von
einem groBen brdhmana-Vater, namlich Brahma, ab, doch seine Behandlung Sivas
war nicht gerade brahmanisch; folglich gab er zu, daB er kein vollkommener
brahmana war. Siva und Visnu jedoch empfinden sogar zu einem unvollkommenen
brahmana Zuneigung. Siva bestrafte Daksa nicht, so wie man einen Feind bestraft;
vielmehr bestrafte er Daksa nur, um ihn zu seinen Sinnen zu bringen, so daB er ver-
stehen konnte, daB3 er etwas falsch gemacht hatte. Daksa war sich dessen bewuBt,
und er schitzte die groBe Barmherzigkeit Sri Krsnas und Sivas gegeniiber gefallenen
brahmanas wie er selbst. Obwohl er gefallen war, hatte er gelobt, das Opfer durch-
zufiihren, wie es die Pflicht von brahmanas ist, und so begann er, Siva Gebete darzu-
bringen.

VERS 14
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vidya-tapo-vrata-dharan mukhatah sma vipran
brahmatma-tattvam avitum prathamam tvam asrak
tad brahmanan parama sarva-vipatsu pasi
palah pasin iva vibho pragrhita-dandah

vidya—lernend; tapah—Enthaltungen; vrata—Geliibde; dhardn—die Anhinger;
mukhatah—aus dem Mund; sma—war; vipran—die brahmanas; brahma—Brahma;
atma-tattvam—Selbsterkenntnis; avitum—um zu verkiinden; prathamam—als erster;
tvam—du; asrak—erschaffen; tat—daher; brahmanan—die brahmanas; parama—o
GroBer; sarva—alle; vipatsu—in Gefahren; pdsi—du beschiitzt; palah—wie der
Schutzherr; pasun—Tiere; iva—wie; vibho—o GroBer; pragrhita—in die Hand neh-
mend; dandah—einen Stock.

UBERSETZUNG

Mein lieber groBer und michtiger Siva, du wurdest als erster aus dem
Mund Brahmas geboren, um die brahmanas zu beschiitzen, die nach Bil-
dung, Enthaltung, Geliibden und Selbsterkenntnis streben. Als Schutzherr
der brahmanas beschiitzt du die regulierenden Prinzipien, denen sie folgen,
ebenso wie ein Kuhhirtenknabe einen Stock in der Hand hilt, um seine
Kiihe zu beschiitzen.

ERLAUTERUNG

Die besondere Aufgabe eines Menschen in der Gesellschaft, ganz gleich welche
soziale Stellung er innehat, besteht darin, Geist und Sinne zu beherrschen, indem er



206 $rimad-Bhagavatam [Canto 4, Kap. 7

die regulierenden Prinzipien beachtet, die in den vedischen sdstras gegeben sind. Siva
wird pasupati genannt, weil er die Lebewesen in ihrem entwickelten BewuBtsein be-
schiitzt, damit sie dem vedischen System des varna und asrama folgen konnen. Das
Wort pasu bezieht sich sowohl auf Tiere als auch auf menschliche Wesen. Es heif3t
hier, daB Siva immer darauf achtet, daB die Tiere und tierischen Lebewesen, die im
spirituellen Sinne nicht sehr fortgeschritten sind, beschiitzt werden. Es heiB3t auch,
daB die brahmanas aus dem Mund des Hochsten Herrn geboren sind. Wir sollten
uns immer daran erinnern, daB Siva als der Stellvertreter Visnus, des Hochsten
Herrn, bezeichnet wird. In der vedischen Literatur steht geschrieben, daB die
brahmanas aus dem Mund der universalen Form Visnus geboren sind; die ksatriyas
sind aus Seinen Armen geboren, die vaisyas aus Seinem Leib oder Seiner Hiifte und
die sudras aus Seinen Beinen. Beim Aufbau eines Korpers ist der Kopf der Haupt-
faktor. Die brahmanas sind aus dem Mund der Hochsten Personlichkeit Gottes ge-
boren worden, um fir die Verehrung Visnus und die Verbreitung vedischen Wis-
sens Almosen anzunehmen. Siva ist als pasupati bekannt, als der Schutzherr der
brahmanas und anderer Lebewesen. Er beschiitzt sie vor den Angriffen von
Nicht-brahmanas oder unkultivierten Menschen, die gegen den Vorgang der
Selbsterkenntnis arbeiten.

Ein weiterer Aspekt dieses Wortes ist, daB Menschen, die nur an den ritualisti-
schen Teilen der Veden haften und die Stellung der Hochsten Personlichkeit Gottes
nicht verstehen, nicht weiter fortgeschritten sind als Tiere. Am Anfang des Srimad-
Bhagavatam wird bestatigt, daB jemand zwar die Rituale der Veden vollziehen mag,
daB aber seine ganze Miihe bei der Ausfiihrung vedischer Rituale nur Zeitver-
schwendung ist, wenn er keinen Sinn fiir Krsna-BewuBtsein entwickelt. Sivas Ziel,
als er das yajria Daksas zerstorte, bestand darin, Daksa zu bestrafen, weil Daksa ein
groBes Vergehen begangen hatte, als er ihn (Siva) miBachtete. Sivas Bestrafung war
wie die eines Kuhhirtenknaben, der einen Stock bei sich hat, um seine Tiere einzu-
schiichtern. Man sagt im allgemeinen, daB man einen Stock braucht, um Tiere zu
beschiitzen, da Tiere auf Vernunft und Argumente nicht reagieren konnen. Ihre
Vernunft und ihr Argument ist argumentum ad baculum: solange kein Stock da ist,
gehorchen sie nicht. Zwang ist fiir die animalistische Klasse der Menschen notwen-
dig, wohingegen jene, die fortgeschritten sind, durch Vernunft, Argumente und die
Autoritat der Schriften tiberzeugt werden konnen. Menschen, die ohne weiteren
Fortschritt hingebungsvollen Dienstes oder Krsna-BewuBtseins nur den vedischen
Ritualen verhaftet sind, gleichen Tieren, und Siva ist dafiir zustandig, ihnen Schutz
zu gewahren und sie manchmal zu bestrafen, so wie er Daksa bestrafte.

VERS 15
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yo 'sau mayavidita-tattva-drsa sabhayam
ksipto durukti-visikhair viganayya tan mam

arvak patantam arhattama-nindayapad
drstyardraya sa bhagavan sva-krtena tusyet

yah—der; asau—dieses; mayd—von mir; avidita-tattva—ohne die eigentliche Tat-
sache zu kennen; drsd—durch Erfahrung; sabhayam—in der Versammlung; ksiptah
—wurde beleidigt; durukti—unfreundliche Worte; visikhaih—durch die Pfeile von;
viganayya—nicht beachtend, rat—dieses; mam—mich; arvak—abwarts; patantam
—zur Holle gleitend; arhat-tama—der Ehrenwerteste; nindaya—durch Schmahung;
apat—rettete, drstya—sehend; ardraya—aus Mitleid; sah—dieser; bhagavan—eure
Herrlichkeit; sva-krtena—durch deine eigene Barmherzigkeit; tusyet—sei zufrieden.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Gewohnlich betrachtet ein Gottgeweihter einen leidvollen Lebensumstand als die
Barmherzigkeit des Herrn. Tatsachlich hatten die beleidigenden Worte, die Daksa
gegen Siva gebrauchte, gentigt, ihn fortgesetzt in ein hollisches Leben zu werfen;
doch weil Siva giitig zu ihm war, bestrafte er ihn, um die Vergehen aufzuheben. Ko-
nig Daksa erkannte dies, und da er sich wegen Sivas groBmiitigem Verhalten ver-
pflichtet fiihlte, wollte er seine Dankbarkeit zeigen. Manchmal bestraft ein Vater
sein Kind, und wenn das Kind erwachsen ist und verniinftig geworden ist, versteht
es, daB die Strafe des Vaters im Grunde keine Strafe, sondern Barmherzigkeit war.
In ahnlicher Weise wullte Daksa zu wiirdigen, daB die Strafe, die Siva ihm aufer-
legte, eine Manifestation von Sivas Barmherzigkeit war. Das ist das Merkmal eines
Menschen, der auf dem Pfad des Krsna-BewuBtseins fortschreitet. Es heiBt, daB ein
Gottgeweihter im Krsna-BewuBtsein einen leidvollen Lebensumstand nicht als eine
Verurteilung der Hochsten Personlichkeit Gottes betrachtet. In seinen Augen ist die
leidvolle Lage die Gnade des Herrn. Er denkt: ,,Wegen meiner vergangenen Misse-
taten hatte ich viel mehr bestraft oder in eine noch gefahrlichere Lage geraten miis-
sen, doch der Herr hat mich beschiitzt. Folglich habe ich nur eine geringe Strafe als
einen Wink des karma-Gesetzes bekommen.” Indem der Gottgeweihte so an die
Gnade des Herrn denkt, ergibt er sich der Hochsten Personlichkeit Gottes mit im-
mer groBerer Ernsthaftigkeit und ist durch eine solche sogenannte Strafe nicht ge-
stort.
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VERS 16
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maitreya uvaca
ksamapyaivam sa midhvamsam
brahmana canumantritah
karma santanayam dsa
sopadhyayartvig-adibhih

maitrevah—der Weise Maitreya; uvaca—sprach; ksama—Nachsicht; apya—emp-
fangend; evam—so; sah—Konig Daksa; midhvamsam—Siva; brahmand—zusam-
men mit Brahma; ca—auch; anumantritah—die Erlaubnis bekommen habend;
karma—das Opfer; santanayam asa—begann erneut; sa—zusammen mit; upddhya-
ya—die gelehrten Weisen; rtvik—die Priester; adibhih—und andere.

UBERSETZUNG

Der groRe Weise Maitreya sprach: So von Siva begnadigt, begann Kénig
Daksa mit Brahmas Erlaubnis zusammen mit den groRen gelehrten Weisen,
den Priestern und anderen die Durchfiihrung des yajia von neuem.

VERS 17
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vaisnavam yajna-santatyai
tri-kapalam dvijottamah

purodasam niravapan
vira-samsarga-suddhaye

vaisnavam—fir Visnu oder Seine Geweihten bestimmt; yajia—Opfer; santatyai
—fiir Durchfithrungen; tri-kapalam—drei Arten von Opfern; dvija-uttamah—die be-
sten der brahmanas; puroddsam—die Gabe, die man puroddsa nennt; niravapan—
opferten; vira—Virabhadra und andere Anhanger Sivas; samsarga—Verunreinigung
(dosa) aufgrund seiner Beriihrung; suddhaye—um zu lautern.

UBERSETZUNG

Um nun die Opfertitigkeiten wieder aufzunehmen, sorgten die brah-
manas zunichst dafiir, daR die Opferarena von der Verunreinigung geliu-
tert wurde, die Virabhadra und die anderen geisterhaften Anhinger Sivas
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durch ihre Beriihrung verursacht hatten. Dann begannen sie, die als puro-
dasa bekannten Gaben im Feuer zu opfern.

ERLAUTERUNG

Sivas Anhianger und Geweihte unter der Fiihrung Virabhadras sind als viras
bekannt; sie sind geisterhafte Damonen. Nicht nur verunreinigten sie die gesamte
Opferarena durch ihre bloBe Gegenwart, sondern sie verursachten auch eine grof3e
Storung, da sie den Ort mit Kot und Urin beschmutzten. Es war daher notwendig,
zunichst eine Reinigung durchzufiihren, indem man puroddsa-Gaben opferte. Ein
visnu-yajiid, ein Opfer fiir Sri Visnu, kann nicht in einem unsauberen Zustand
durchgefiihrt werden. Etwas in einem unsauberen Zustand zu opfern wird sevapa-
radha genannt. Die Verehrung der Visnu-Bildgestalt im Tempel ist ebenfalls visnu-
yajnia. In allen Visnu-Tempeln muB daher der Priester, der sich um die arcana-vidhi
kiimmert, sehr sauber sein. Alles sollte immer sauber und ordentlich gehalten wer-
den, und auch die Speisen sollten in einer sauberen und ordentlichen Weise gekocht
werden. Alle diese regulierenden Prinzipien sind im Nektar der Hingabe beschrie-
ben. Es gibt zweiunddreiBig Vergehen bei der Durchfiihrung des arcana-Dienstes.
Es ist daher erforderlich, daB man sehr darauf bedacht ist, nicht unsauber zu sein.
Immer wenn eine ritualistische Zeremonie begonnen wird, chantet man im allge-
meinen zunachst einmal den Heiligen Namen Sri Visnus, um die gesamte Atmos-
phére zu lautern. Ob sich jemand innerlich oder duBerlich in einem reinen oder un-
reinen Zustand befindet — wenn er den Heiligen Namen der Hochsten Personlich-
keit Gottes Visnu chantet oder sich auch nur daran erinnert, wird er sogleich gerei-
nigt. Die yajria-Arena war durch die Gegenwart von Sivas Anhingern unter der
Fiihrung Virabhadras entweiht worden, und daher muBte die gesamte Arena wieder
geheiligt werden. Obwohl Siva zugegen war und er allgliickbringend ist, war es den-
noch notwendig, den Ort zu weihen, da seine Anhanger in die Arena eingedrungen
waren und so viele abscheuliche Handlungen begangen hatten. Diese Weihung war
nur moglich, weil man den Heiligen Namen Visnus, Trikapala, chantete, der die drei
Welten heiligen kann. Mit anderen Worten: es wird hier eingeraumt, daB die An-
hanger Sivas im allgemeinen unsauber sind. Sie kennen nicht einmal Hygiene: sie
baden nicht regelmaBig; sie tragen langes Haar, und sie rauchen garija. Menschen
mit ungeregelten Gewohnheiten dieser Art werden zu den Geistern gezahlt. Da sie
in der Opferarena gewesen waren, wurde die Atmosphare verunreinigt und muBte
durch trikapala-Gaben geheiligt werden, die die Gunst Visnus erflehen sollten.

VERS 18
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adhvaryunatta-havisa
yajamadno visampate

dhiya visuddhaya dadhyau
tatha pradurabhid dharih



210 $rimad-Bhagavatam [Canto 4, Kap. 7

adhvaryuna—mit dem Yajur Veda; datta—nehmend; havisa—mit reinem Butter-
fett; yajamanah—Konig Daksa; visam-pate—o Vidura; dhiya—in Meditation; visud-
dhaya—weihte; dadhyau—opferte; tatha—sogleich; praduh—sichtbar; abhit—
wurde; harih—Hari, der Herr.

UBERSETZUNG

Der groRe Weise Maitreya sagte zu Vidura: Mein lieber Vidura, sobald
Konig Daksa reines Butterfett opferte, wihrend er mantras aus dem Yajur
Veda in geweihter Meditation chantete, erschien $ri Visnu in Seiner ur-
spriinglichen Gestalt als Narayana.

ERLAUTERUNG

Sri Visnu ist alldurchdringend. Jeder Gottgeweihte, der in geweihter Meditation
und indem er den regulierenden Prinzipien folgt, die erforderlichen mantras in einer
dienenden und hingebungsvollen Haltung chantet, kann Visnu sehen. In der
Brahma-samhita heiBt es, daB ein Gottgeweihter, dessen Augen mit der Salbe der
Liebe zu Gott bestrichen sind, die Hochste Personlichkeit Gottes immer in seinem
Herzen sehen kann. Sri Syamasundara ist zu Seinem Geweihten so giitig.

VERS 19
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tada sva-prabhaya tesam
dyotayantya diso dasa

musnams teja upanitas
tarksyena stotra-vajina

tada—zu dieser Zeit; sva-prabhaya—durch Seine eigene Ausstrahlung; tesam—sie
alle; dyotayantya—durch Helligkeit; disah—Himmelsrichtungen; dasa—zehn; mus-
nan—verringert; tejah—Ausstrahlung; upanitah—gebracht; rarksyena—von Garuda;
stotra-vajina—dessen Fliigel Brhat und Rathantara genannt werden.

UBERSETZUNG

$ri Narayana saB auf den Schultern Stotras oder Garudas, der gewaltige
Fliigel hatte. Sobald der Herr erschien, wurden alle Himmelsrichtungen er-
leuchtet, und der Glanz Brahmas und der anderen Anwesenden wurde un-
bedeutend.
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ERLAUTERUNG
Eine Beschreibung Narayanas wird in den folgenden beiden slokas gegeben.

VERS 20
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svamo hiranya-rasano 'rka-kirita-justo
nilalaka-bhramara-mandita-kundalasyah

sarnikhabja-cakra-sara-capa-gadasi-carma-
vvagrair hiranmaya-bhujair iva karnikarah

syamah—schwarzlich: hiranva-rasanah—ein Kleid wie Gold; arkakirita-justah
—mit einem Helm, der wie die Sonne leuchtete; nila-alaka—blauliche Locken; bhra-
mara—groBe schwarze Bienen:; mandita-kundala-asyah—ein Gesicht habend, das
mit Ohrringen geschmiickt war; sarikha—Muschel; abja—Lotosblume; cakra—Rad;
sara—Pfeile; capa—Bogen: gada—Streitkeule; asi—Schwert; carma—Schild; vyva-
graih—gefillt mit; hiranmaya—goldene (Armspangen und Armreifen); bhujaih—mit
Handen; iva—wie; karnikarah—Blitenbaum.

UBERSETZUNG

Seine Korpertonung war schwirzlich, Sein Gewand gelb wie Gold und
Sein Helm so leuchtend wie die Sonne. Sein Haarwar blaulich wie die Farbe
schwarzer Bienen, und Sein Gesicht schmiickten Ohrringe. Seine acht
Hinde hielten Muschel, Rad, Streitkeule, Lotosblume, Pfeil, Bogen, Schild
und Schwert, und sie waren mit goldenem Geschmeide wie Armreifen und
Armspangen geschmiickt. Sein ganzer Korper glich einem blithenden Baum,
den verschiedenartige schone Bliiten zierten.

ERLAUTERUNG

Das Gesicht Sri Visnus wird in diesem Vers mit einer Lotosblume verglichen,
die von Bienen umsummt wird. Alle Schmuckstiicke auf dem Korper Sri Visnus
gleichen der Farbe geschmolzenen Goldes oder der rotlichgoldenen Farbe der aufge-
henden Morgensonne. Der Herr erscheint, ebenso wie die Morgensonne aufsteigt,
um die gesamte universale Schopfung zu beschiitzen. Seine Arme halten verschie-
dene Waffen, und Seine acht Hinde werden mit den acht Blattern einer Lotosblume
verglichen. Alle erwahnten Waffen dienen dem Schutz Seiner Geweihten.
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Im allgemeinen halten die vier Hinde Visnus ein Rad, eine Streitkeule, eine Mu-
schel und eine Lotosblume. Diese vier Symbole kann man in den vier Hinden Vis-
nus in verschiedenen Anordnungen sehen. Die Streitkeule und das Rad sind die
Symbole des Herrn fiir die Bestrafung der Damonen und Schurken, und die Lotos-
blume und die Muschel werden benutzt, um die Gottgeweihten zu segnen. Es gibt
immer zwei Arten von Menschen: Gottgeweihte und Damonen. Wie in der
Bhagavad-gita (paritranaya sadhiinam) bestatigt wird, ist der Herr immer bereit, die
Gottgeweihten zu beschiitzen und die Damonen zu vernichten. In der materiellen
Welt gibt es Damonen und Gottgeweihte, doch in der spirituellen Welt gibt es kei-
nen solchen Unterschied. Mit anderen Worten: Sri Visnu ist der Besitzer sowohl der
materiellen als auch der spirituellen Welten. In der matericllen Welt ist fast jeder
von damonischer Natur, aber es gibt auch Gottgeweihte, die sich in der materiellen
Welt aufzuhalten scheinen, jedoch in der spirituellen Welt verankert sind. Die Stel-
lung eines Gottgeweihten ist immer transzendental, und er wird immer von Visnu
beschiitzt.

VERS 21
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vaksasy adhisrita-vadhir vana-maly udara-
hasavaloka-kalaya ramayams ca visvam

parsva-bhramad-vyajana-camara-rdja-hamsah
Svetdatapatra-sasinopari rajyamanah

vaksasi—auf der Brust; adhisrita—sich befindend; vadhih—eine Frau (die
Gliicksgottin Laksmi); vana-madli—mit Waldblumen bekranzt; uddra—schon; hdsa
—lachelnd; avaloka—Blick; kalaya—mit einem kleinen Teil; ramayan—erfreuend;
ca—und; visvam—die ganze Welt; parsva—Seite; bhramat—sich vor- und zuriickbe-
wegend; vyajana-camara—weiBes Yak-Schwanzhaar, um zu wedeln; rdja-hamsah
—Schwan; sveta-atapatra-sasinda—mit einem mondgleichen weien Baldachin; upa-
ri—uber; rajya-manah—schon aussehend.

UBERSETZUNG

$ri Visnu sah auBergewohnlich schon aus, da die Gliicksgottin und eine
Girlande auf Seiner Brust ruhten. Sein Gesicht war mit einem Licheln ge-
schmiickt, das die gesamte Welt, vor allem die Geweihten, bezaubern kann.
WeiRe Haarwedel erschienen auf beiden Seiten des Herrn wie weile
Schwine, und der weiRe Baldachin iiber Seinem Kopf sah wie der Mond aus.
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ERLAUTERUNG

Das lichelnde Gesicht Sri Visnus bereitet der ganzen Welt Freude. Nicht nur
Gottgeweihte, sondern auch Nichtgottgeweihte fiihlen sich zu einem solchen La-
cheln hingezogen. Dieser Vers beschreibt sehr schon, wie die Sonne, der Mond, die
achtblattrige Lotosblume und summende Bienen von den Haarwedeln, dem Balda-
chin iiber Seinem Kopf, den sich bewegenden Ohrringen auf beiden Seiten Seines
Gesichtes und Seinem schwarzen Haar reprasentiert wurden. All dies zusammen,
begleitet von der Muschel, dem Rad, der Streitkeule, der Lotosblume, dem Bogen,
dem Pfeil, dem Schild und dem Schwert in Seinen Handen, boten einen grandiosen
und wunderbaren Anblick Sri Visnus, der alle anwesenden Halbgotter, auch Daksa
und Brahma, bezauberte.

VERS 22
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tam updgatam dlaksya
sarve sura-ganadayah
pranemuh sahasotthaya
brahmendra-tryaksa-nayakah

tam—lhn; updgatam—eingetroffen; dlaksya—als sie sahen; sarve—alle; sura-
gana-adayah—die Halbgotter und andere; pranemuh—Ehrerbietungen; sahasd—so-
gleich; utthaya—nachdem sie aufgestanden waren; brahma—Brahma; indra—Indra;
tri-aksa—Siva (der drei Augen hat); ndyakah—angefiihrt von.

UBERSETZUNG

Sobald $ri Visnu sichtbar wurde, brachten alle Halbgétter — Brahma und
Siva, die Gandharvas und alle dort Anwesenden — sogleich ihre achtungs-
vollen Ehrerbietungen dar, indem sie vor Ihm flach niederfielen.

ERLAUTERUNG

Es scheint, daB Sri Visnu der Hochste Herr sogar von Siva und Brahma, ganz zu
schweigen von den Halbgéttern, Gandharvas und gewohnlichen Lebewesen, ist. In
einem Gebet heiBt es: yam brahma varunendra-rudra-marutah. ,,Alle Halbgotter
verehren Visnu.“ In dhnlicher Weise heiBt es: dhydnavasthita-tad-gatenamanasa
pasyanti yam yoginah. ,,Yogis richten ihren Geist auf die Gestalt Sri Visnus.“ Folg-
lich ist also Sri Visnu von allen Halbgottern, allen Gandharvas und sogar Siva und
Brahma zu verehren. Tad visnoh paramam padam sada pasyanti sirayah. Visnu ist
daher die Hochste Personlichkeit Gottes. Obwohl zuvor Siva in Brahmas Gebeten
als der Hochste bezeichnet wurde, fiel auch Siva, als Visnu erschien, lang ausge-
streckt vor Ihm zu Boden, um achtungsvolle Ehrerbietungen zu erweisen.
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VERS 23
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tat-tejasa hata-rucah
sanna-jihvah sa-sadhvasah

murdhna dhrtanjali-puta
upatasthur adhoksajam

tat-tejasai—durch den leuchtenden Glanz Seines Korpers; hata-rucah—nicht
mehr sichtbare Ausstrahlungen habend; sanna-jihvah—schweigende Zungen ha-
bend; sa-sadhvasah—lhn fiirchtend; miirdhnda—mit dem Kopf; dhrta-anjali-putdh
—mit Handen, die den Kopf beriihrten; upatasthuh—beteten; adhoksajam—zu Ad-
hoksaja, der Hochsten Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

In Gegenwart der leuchtenden Ausstrahlung des Korperglanzes Naraya-
nas war der Glanz jedes anderen nicht mehr wahrnehmbar, und jeder horte
auf zu sprechen. In groBer Achtung und Ehrfurcht beriihrten alle Anwesen-
den ihre Kopfe mit den Hinden und bereiteten sich darauf vor, der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes Adhoksaja ihre Gebete darzubringen.

VERS 24
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apy arvag-vrttayo yasya
mahi tv atmabhuv-adayah

yatha-mati grnanti sma
krtanugraha-vigraham

api—dennoch; arvak-vrttayah—jenseits der geistigen Tatigkeiten; yasya—dessen;
mahi—Herrlichkeit; ru—aber; atrmabhii-adayah—Brahma und so fort; yatha-mati—
ihren verschiedenen Fahigkeiten gemal; grnanti sma—brachten Gebete dar; krta-
anugraha—durch Seine Gnade manifestiert; vigraham—transzendentale Gestalt.

UBERSETZUNG

Obwohl sogar Halbgotter wie Brahma nicht genug Geisteskraft besitzen,
die unbegrenzte Herrlichkeit des Hochsten Herrn zu begreifen, konnten sie
alle durch die Gnade des Herrn Seine transzendentale Gestalt wahrnehmen.
Nur durch solche Gnade konnten sie je nach ihren verschiedenen Fihigkei-
ten achtungsvolle Gebete darbringen.
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ERLAUTERUNG

Der Hochste Herr, die Personlichkeit Gottes, ist immer unbegrenzt, und Seine
Herrlichkeit kann von niemand, nicht einmal von einer Personlichkeit wie Brahma,
in ihrer ganzen Fiille beschrieben werden. Es heif3t, dall Ananta, eine unmittelbare
Inkarnation des Herrn, unbegrenzt viele Miinder hat und mit jedem fiir einen unbe-
grenzten Zeitraum versucht, die Herrlichkeit des Herrn zu beschreiben; aber die
Herrlichkeit des Herrn bleibt unbegrenzt, und daher findet Ananta niemals ein
Ende. Es ist keinem gewohnlichen Lebewesen moglich, die unbegrenzte Personlich-
keit Gottes zu verstehen oder zu lobpreisen, doch kann man dem Herrn je nach sei-
ner jeweiligen Fahigkeit Gebete oder Dienst darbringen. Diese Fahigkeit wird durch
einen Geist des Dienens vergroBert. Sevonmukhe hi jihvadau bedeutet, daBl der
Dienst des Herrn mit der Zunge beginnt. Dies bezieht sich auf Chanten. Wenn man
Hare Krsna chantet, beginnt der Dienst fiir den Herrn. Eine weitere Funktion der
Zunge ist, zu schmecken und das prasdda des Herrn anzunehmen. Wir miissen un-
seren Dienst fiir den Unbegrenzten mit der Zunge beginnen, und im Chanten und
Annehmen von prasdda vollkommen werden. Das prasdda des Herrn anzunehmen
bedeutet, alle Sinne zu beherrschen. Die Zunge gilt als am unbeherrschtesten, weil
sie nach so vielen ungeeigneten Nahrungsmitteln begehrt und auf diese Weise das
Lebewesen zwingt, im Kerker des materiellen bedingten Lebens zu bleiben. Wah-
rend das Lebewesen von einer Lebensform zur anderen wandert, muB3 es so viele ab-
scheuliche Dinge essen, daB3 es schlieBlich kein Ende mehr gibt. Die Zunge sollte da-
mit beschaftigt werden, zu chanten und das prasada des Herrn zu essen, damit die
anderen Sinne ebenfalls beherrscht werden. Chanten ist die Medizin, und prasdda ist
die Diat. Mit diesen Vorgiangen kann man seinen Dienst beginnen, und in dem
Mage, wie der Dienst zunimmt, offenbart Sich der Herr dem Gottgeweihten mehr
und mehr. Aber die Herrlichkeit des Herrn hat keine Grenze, und es gibt keine
Grenze, sich im Dienst des Herrn zu beschaftigen.

VERS 25
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dakso grhitarhana-sadanottamam
yajnesvaram visva-srjam param gurum

sunanda-nandaddy-anugair vrtam mudad
grnan prapede prayatah krtanjalih

daksah—Daksa; grhita—mahm an; arhana—rechtmaBig; sadana-uttamam—QOp-
fergeschirr; yajra-isvaram—dem Meister aller Opfer; visva-srjam—aller Prajapatis;
param—der hochste; gurum—Lehrer; sunanda-nanda-adi-anugaih—von Gefahrten



216 $rimad-Bhagavatam [Canto 4, Kap. 7

wie Sunanda und Nanda; vrtam—umgeben; muda—mit groBer Freudé; grnan—ach-
tungsvolle Gebete darbringend; prapede—nmahm Zuflucht; prayatah—einen unter-
driickten Geist habend; krta-arjalih—mit gefalteten Handen.

UBERSETZUNG

Als $ri Visnu die im Opfer dargebrachten Gaben annahm, begann Daksa,
der Prajapati, lhm mit groBer Freude achtungsvolle Gebete darzubringen.
Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, ist in der Tat der Meister aller
Opfer und der Lehrer aller Prajapatis, und Ihm dienen sogar Personlichkei-
ten wie Nanda und Sunanda.

VERS 26
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daksa uvaca
suddham sva-dhamny uparatakhila-buddhy-avastham
cin-mdtram ekam abhayam pratisidhya mayam
tisthams tayaiva purusatvam upetya tasyam
dste bhavan aprisuddha ivatma-tantrah

daksah—Daksa; uvaca—sprach; suddham—rein; sva-dhamni—in Deinem eigenen
Reich; uparata-akhila—vollstindig abgewiesen; buddhi-avastham—Stellung der ge-
danklichen Spekulation; cit-matram—vollig spirituell; ekam—einer ohne einen zwei-
ten; abhayam—furchtlos; pratisidhya—beherrschend; mdyam—die materielle Ener-
gie; tisthan—verankert; tayd—mit ihr (mdya); eva—gewiB; purusatvam—Aufseher;
upetya—eingehend in; rasyam—in ihr; dste—ist gegenwartig; bhavan—Deine Herr-
lichkeit; aparisuddhah—unrein; iva—als ob; atma-tantrah—sich selbst geniigend.

UBERSETZUNG

Daksa redete die Hochste Personlichkeit Gottes wie folgt an: Mein lieber
Herr, Du stehst zu allen spekulativen Standpunkten in transzendentaler
Stellung. Du bist vollig spirituell, frei von aller Furcht, und immer be-
herrschst Du die materielle Energie. Obwohl Du in der materiellen Energie
erscheinst, befindest Du Dich in transzendentaler Stellung. Du bist immer
von der materiellen Verunreinigung frei, da Du vollig selbstgeniigend bist.
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VERS 27

rtvija tcuh
tattvam na te vayam ananjana rudra-sapat
karmany avagraha-dhiyo bhagavan vidamah
dharmopalaksanam idam trivrd adhvarakhyam
JjAatam yad-artham adhidaivam ado vyavasthah

rtvijah—die Priester; #cuh—begannen zu sagen; tattvam—Wahrheit; na—nicht;
te—von Deiner’ Herrschaft; vayam—wir alle; anarijana—ohne materielle Verunreini-
gung; rudra—Siva; sapat—durch seinen Fluch; karmani—fruchtbringende Tatigkei-
ten; avagraha—zu sehr verhaftet; dhiyah—von solcher Intelligenz; bhagavan—o
Herr; viddmah—kennen, dharma—Religion; upalaksanam—symbolisiert, idam—
dieses; tri-vrt—die drei Abteilungen des Wissens der Veden; adhvara—Opfer; akh-
yam—mit Namen,; jratam—uns bekannt; yat—dieses; artham—um; adhidaivam—die
Halbgotter zu verehren; adah—diese; vyavasthah—Einrichtung.

UBERSETZUNG

Die Priester sprachen den Herrn an, indem sie sagten: O Herr, der Du zu
materieller Verunreinigung transzendental bist, durch den Fluch von Sivas
Leuten haben wir Anhaftung an fruchtbringende Titigkeiten entwickelt und
sind daher jetzt gefallen und wissen nicht das geringste von Dir. Im Gegen-
teil, wir beschiftigen uns mit der Unterweisung der drei Abteilungen des
vedischen Wissens unter dem Vorwand, im Namen von yajia Rituale zu
voliziehen. Wir wissen, daB Du Vorkehrungen getroffen hast, die jeweiligen
Anteile an die Halbgotter zu vergeben.

ERLAUTERUNG

Die Veden sind als traigunya-visaya vedah bekannt (Bg. 2.45). Diejenigen, die
ernsthafte Schiiler der Veden sind, haften sehr an den ritualistischen Zeremonien, die
in den Veden erwahnt sind, und daher konnen diese vedavadis nicht verstehen, daB3
das Endziel der Veden darin besteht, Sri Krsna oder Visnu zu verstehen. Die jenigen
jedoch, die die in den Veden beschriebenen anziehenden Dinge in den drei Erschei-
nungsweisen der materiellen Natur transzendiert haben, konnen verstehen, dal3
Krsna niemals durch die materiellen Eigenschaften verunreinigt ist. Folglich wird
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Sri Visnu hier als anarijana (frei von materieller Verunreinigung) beschrieben. In
der Bhagavad-gita (2.42) sind die groben vedischen Gelehrten von Krsna wie folgt
getadelt worden:

yam imam puspitam vacam
pravadanty avipascitah

veda-vada-ratah partha
nanyad astiti vadinah

,,Menschen mit geringem Wissen hiangen sehr an den blumigen Worten der Ve-
den, und sie sagen, daB es nichts gebe, was dariiber hinausgehe.*

VERS 28
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sadasya iicuh
utpatty-adhvany asarana uru-klesa-durge 'ntakogra-
vyalanviste visaya-mrga-trsy atma-gehoru-bharah
dvandva-svabhre khala-mrga-bhaye soka-dave 'jria-sarthah
padaukas te saranada kada yati kamopasrstah

sadasyah—die Mitglieder der Versammlung; iicuh—sagten; utpatti—wiederholte
Geburt und wiederholter Tod; adhvani—auf dem Pfad von; asarane—keinen Zu-
fluchtsort habend; uru—grof3; klesa—leidvoll, durge—in der starken Festung; anta-
ka—Beendigung; ugra—furchtbare; vyala—Schlangen; anviste—geplagt von; visaya
—materielles Glick; mrga-trsi—Trugbild; datma—Korper; geha—Heim; wuru—
schwere; bharah—Last; dvandva—zweiseitig; svabhre—Locher, Graben sogenannten
Gliicks und Leids; khala—wilde; mrga—Tiere; bhaye—sich fiirchtend vor; soka-da-
ve—im Waldbrand der Klage; ajria-sa-arthah—fiir das Interesse der Halunken;
pada-okah—Zuflucht Deiner LotosfiiBe; te—Dir; sarana-da—Zuflucht gewahrend,
kada—wenn; yati—gingen; kama-upasrstah—von allen Arten von Wiinschen ge-
plagt.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Menschen, die nicht Krsna-bewuBt sind, fiihren ein sehr gefahrliches Leben, wie
in diesem Vers beschrieben ist; doch alle diese umstandsbedingten Zustinde sind
nur darauf zurickzufiihren, daBl sie Krsna vergessen haben. Die Bewegung fiir
Krsna-BewuBtsein hat sich die Aufgabe gestellt, all diesen verwirrten und leidenden
Menschen Erleichterung zu verschaffen, und daher ist sie die groBte Wohlfahrtsar-
beit fiir die gesamte menschliche Gesellschaft, und ihre Arbeiter sind die groBten
Freunde der Menschen, da sie den FuBspuren Sri Caitanyas folgen, der der groBte
Freund aller Lebewesen ist.

VERS 29
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rudra uvaca
tava varada varanghrav asisehakhilarthe
hy api munibhir asaktair adarendrhaniye
yadi racita-dhiyam mavidya-loko 'paviddham
japati na ganaye tat tvat-paranugrahena

rudrah uvica—Siva sprach; tava—Deine; vara-da—o hochster Segenspender:
vara-anghrau—Kkostbare LotosfiiBe; dsisai—durch Wunsch; i/ha—in der materiellen
Welt; akhila-arthe—um zu erfiillen; hi api—gewiB; munibhih—von den Weisen;
asaktaih—befreit; ddarena—mit Sorgfalt; arhaniye—verehrenswert; yadi—wenn; ra-
cita-dhiyam—gefestigter Geist; md—mich; avidya-lokah—die unwissenden Men-
schen; apaviddham—unreine Tatigkeit; japati—spricht aus; na ganaye—beachtet
nicht; tar—es; tvat-para-anugrahena—durch Mitleid wie das Deinige.

UBERSETZUNG

Siva sprach: Mein lieber Herr, mein Geist und mein BewuBtsein sind im-
mer auf Deine LotosfiiBe gerichtet, die von allen befreiten groBen Weisen
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als die Quelle aller Segnung und die Erfiillung aller Wiinsche verehrt wer-
den, da es Deine LotosfiiRe wert sind, verehrt zu werden. Mit meinem Geist
auf Deine LotosfiiRe gerichtet, bin ich nicht linger von Menschen gestort,
die mich schmihen, wenn sie behaupten, mein Tun sei nicht geliutert. Ich
verachte nicht ihre Vorwiirfe und verzeihe ihnen aus Mitleid, ebenso wie
Du mit allen Lebewesen Mitleid hast.

ERLAUTERUNG

Siva driickt hier sein Bedauern aus, daB er zornig wurde und die Opferdarbrin-
gungen Daksas storte. Konig Daksa hatte ihn in vielerlei W eise beleidigt, und so war
er zornig geworden und hatte die gesamte Opferzeremonie vereitelt. Als er spater be-
sdnftigt wurde, nahm man die yajria-Ausfiihrung wieder auf, und daher bedauerte
er sein Tun. Jetzt sagt er, daB ihn die gewohnliche Kritik seiner Lebensweise nicht
langer store, da sein Geist auf die LotosfiiBe Visnus, des Hochsten Herrn, gerichtet
sei. Aus dieser Feststellung Sivas ist zu schlieBen, daB man von den drei Erschei-
nungsweisen der materiellen Natur solange beeinflu3t wird, wie man sich auf der
materiellen Ebene befindet. Sobald man jedoch im Krsna-BewuBtsein verankert ist,
wird man von solchen materiellen Tatigkeiten nicht langer beriihrt. Man soll daher
immer im Krsna-BewuBtsein verankert sein, das heift im transzendentalen liebevol-
len Dienst des Herrn titig sein. Es ist garantiert, daB ein solcher Gottgeweihter nie-
mals von den Aktionen und Reaktionen der drei Erscheinungsweisen der materiel-
len Natur beeinfluBBt wird. Diese Tatsache wird auch in der Bhagavad-gita bestatigt:
Jeder, der im transzendentalen Dienst des Herrn verankert ist, hat alle materiellen
Eigenschaften iiberwunden und befindet sich auf der Ebene der Brahman-Erkennt-
nis, wo man nicht langer vom Trachten nach materiellen Dingen beriihrt wird. Die
Empfehlung des Srimad-Bhdagavatam lautet, daB man immer Krsna-bewuBt sein
und seine transzendentale Beziehung zum Herrn niemals vergessen soll. Dieses Pro-
gramm mufB von jedem streng befolgt werden. Der Aussage Sivas ist zu entnehmen,
daB er stindig im Krsna-BewuBtsein verankert war, und so blieb er von materieller
Beeinflussung frei. Das einzige Heilmittel ist daher die fortgesetzte, uneinge-
schrankte Beschaftigung im Krsna-BewufBltsein, um von der Verunreinigung der
materiellen Erscheinungsweisen frei zu werden.

VERS 30
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bhrgur uvdaca
yan mayayd gahanayapahrtatma-bodha
brahmddayas tanu-bhrtas tamasi svapantah
ndtman-sritam tava vidanty adhunapi tattvam
so 'yam prasidatu bhavan pranatatma-bandhuh

bhrguh uvaca—Sri Bhrgu sprach; yat—wer; mayayd—die illusionierende Energie;
gahanaya—uniiberwindlich; apahrta—gestohlen; atma-bodhah—Wissen um die
wesensgemafBe Stellung; brahma-dadayah—Brahma und so fort; tanu-bhrtah—ver-
korperte Lebewesen; ramasi—in der Dunkelheit der Illusion; svapantah—sich nie-
derlegend; na—nicht; atman—im Lebewesen; sritam—befindlich in; tava—Deine; vi-
danti—verstehen; adhund—nicht; api—gewiB; tattvam—absolute Stellung; sah—Du;
ayam—dieses; prasidatu—sehr giitig; bhavan—Deine Herrlichkeit; pranata-atma
—ergebene Seele; bandhuh—Freund.

UBERSETZUNG

$ri Bhrgu sprach: Mein lieber Herr, alle Lebewesen, angefangen mit dem
hochsten, nimlich Brahma, bis hinab zur gewohnlichen Ameise, stehen un-
ter dem EinfluR des uniiberwindlichen Bannes der illusionierenden Energie,
und daher kennen sie ihre wesensgemife Stellung nicht. Jeder glaubt an
die korperliche Auffassung vom Leben, und daher sind alle in die Dunkel-
heit der Illusion eingetaucht. Sie sind tatsichlich nicht imstande zu verste-
hen, wie Du in jedem Lebewesen als die Uberseele lebst; noch kinnen sie
Deine absolute Stellung begreifen. Aber Du bist der ewige Freund und Be-
schiitzer aller ergebenen Seelen. Sei daher bitte giitig zu uns, und verzeih
uns alle unsere Vergehen.

ERLAUTERUNG

Bhrgu Muni war sich des skandalosen Verhaltens jedes einzelnen von ihnen,
auch Brahmas und Sivas, in der Opferzeremonie Daksas bewufB3t. Indem er Brahma,
das Oberhaupt aller Lebewesex} in der materiellen Welt, erwahnte, wollte er sagen,
daB jeder, auch Brahma und Siva, unter der korperlichen Auffassung vom Leben
und im Bann der materiellen Energie steht — auBer Visnu. Das ist die Version
Bhrgus. Solange man unter dem Eindruck steht, der Korper sei das Selbst, ist es sehr
schwer, die Uberseele oder die Hochste Personlichkeit Gottes zu verstehen. Da sich
Bhrgu der Tatsache bewul3t war, daB3 er nicht groBer war als Brahma, setzte er sich
ebenfalls auf die Liste der Frevler. Unwissende Personlichkeiten oder bedingte See-
len haben keine andere Wahl, als ihre miBliche Lage unter dem EinfluB der mate-
riellen Natur zu akzeptieren. Das einzige Heilmittel besteht darin, sich Visnu zu er-
geben und immer um Vergebung zu bitten. Man sollte nur auf die grundlose Barm-
herzigkeit des Herrn vertrauen, wenn es darum geht, befreit zu werden, und nicht
im mindesten auf seine eigene Kraft. Das ist die vollkommene Stellung eines Krsna-
bewuBten Menschen. Der Herr ist der Freund eines jeden, doch Er ist besonders der
Freund der ergebenen Seele. Der einfache Vorgang besteht daher darin, dal eine be-
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dingte Seele dem Herrn immer ergeben sein soll; dann wird der Herr ihr allen
Schutz gewahren und sie aus der Gewalt der materiellen Verunreinigung befreien.

VERS 31

LT
FIEEY  WEAIsEl RN
IR g A |
TAE TN U SR
TR Sfateat qasaqliz e

brahmovaca
naitat svarupam bhavato 'sau padartha-
bheda-grahaih puruso yavad ikset
JjAdnasya carthasya gunasya cdasrayo
mayamayad vyatirikto matas tvam

brahma uvaca—Brahma sprach; na—nicht; erat—diese; svaripam—ewige Form;
bhavatah—Deine; asau—dieses andere; pada-artha—Wissen; bheda—verschieden;
grahaih—von dem Erwerbenden; purusah—Menschen; ydvat—solange wie; ikset
—mochte sehen; jidnasya—von Wissen; ca—auch; arthasya—des Zieles; gunasya
—der Instrumente des Wissens; ca—auch; dsrayah—die Grundlage; mayd-mayat
—von dem aus materieller Energie gemachten; vyatiriktah—verschieden;, matah—
angesehen; tvam—Du.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Es heiB3t, daB der transzendentale Name, die transzendentalen Eigenschaften, die
transzendentalen Taten und das transzendentale Zubehor der Hochsten Pesonlich-
keit Gottes nicht mit unseren materiellen Sinnen verstanden werden konnen. Der
Versuch der empirischen Philosophen, die Absolute W ahrheit durch Spekulation zu
verstehen, scheitert immer, da ihr Vorgang des Verstandnisses, ihr Ziel und ihre
Werkzeuge, mit denen sie die Absolute Wahrheit zu verstehen versuchen, alle mate-
riell sind. Der Herr ist aprakrta, jenseits der Schopfung der materiellen Welt. Diese
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Tatsache wird auch von dem groBen Unpersonlichkeitsphilosophen Sankaracarya
akzeptiert: nardyanah paro 'vyaktad andam avyakta-sambhavam. Avyakta oder die
urspriingliche materielle Ursache liegt jenseits dieser materiellen Manifestation und
ist die Ursache der materiellen Welt. Weil Narayana, die Hochste Personlichkeit
Gottes, jenseits der materiellen Welt steht, kann man tiber Ihn nicht mit einer mate-
riellen Methode spekulieren. Man muB die Hochste Personlichkeit Gottes verstehen,
indem man einfach der transzendentalen Methode des Krsna-BewuBtseins folgt. Das
wird auch in der Bhagavad-gita (18.55) bestatigt: bhakiya mam abhijanati. Nur
durch hingebungsvollen Dienst kann man die transzendentale Gestalt des Herrn ver-
stehen. Der Unterschied zwischen Unpersonlichkeitsphilosophen und Personlich-
keitsphilosophen besteht darin, da die Unpersonlichkeitsanhanger, begrenzt durch
ihre spekulativen Vorgange, sich nicht einmal der Hochsten Personlichkeit Gottes
nahern konnen, wohingegen die Gottgeweihten die Hochste Personlichkeit Gottes
durch ihren transzendentalen liebevollen Dienst erfreuen. Sevonmukhe hi: Aufgrund
der dienenden Haltung des Gottgeweihten ist der Herr ihm offenbart. Der Hochste
Herr kann von einem materialistischen Menschen nicht einmal dann verstanden
werden, wenn Er vor ihm steht. In der Bhagavad-gitd verurteilt Sri Krsna daher sol-
che Materialisten als mzit,{has. Miidha bedeutet , Halunke®. Es heiBt in der Gita:
,,Nur Halunken glauben, Sri Krsna sei ein gewohnlicher Mensch. Sie wissen nicht,
was Sri Krsnas Stellung ist oder was Seine transzendentalen Krifte sind. Da sie
sich Seiner transzendentalen Krafte nicht bewuBt sind, verspotten die Unpersonlich-
keitsanhanger die Person Sri Krsnas, wohingegen die Gottgeweihten kraft ihrer die-
nenden Haltung Ihn als die Personlichkeit Gottes verstehen konnen. Im Zehnten
Kapitel der Bhagavad-gita bestitigt Arjuna ebenfalls, daB es sehr schwierig ist, die
Personlichkeit des Herrn zu verstehen.

VERS 32
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indra uvaca
idam apy acyuta visva-bhavanam
vapur dananda-karam mano-drsam
sura-vidvit-ksapanair udayudhair
bhuja-dandair upapannam astabhih

indrah uvaca—Konig Indra sprach; idam —diese; api—gewil; acyuta—o Unfehl-
barer; visva-bhavanam—zum Wohl des Universums; vapuh—transzendentale Ge-
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stalt; ananda-karam—eine Ursache der Freude;, manah-drsam—fir den Geist und
das Auge; sura-vidvit—auf Deine Geweihten neidisch; ksapanaih—durch Strafe; ud-
ayudhaih—mit erhobenen Waffen; bhuja-dandaih—mit Armen; upapannam—beses-
sen von; astabhih—mit acht.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Aus den offenbarten Schriften verstehen wir, daB Sri Visnu im allgemeinen mit
vier Handen erscheint, doch in dieser Opferarena erschien Visnu mit acht Handen.
Konig Indra sagte: ,,Obwohl wir es gewohnt sind, Deine vierhiandige Visnu-Form
zu sehen, ist diese Erscheinung mit acht Hinden ebenso wirklich wie die vierhandige
Form.* Wie Brahma gesagt hatte, libersteigt es die Kraft der Sinne, die transzenden-
tale Gestalt des Herrn zu erkennen. Als Antwort auf Brahmas Feststellung sagte In-
dra, daB die transzendentale Form des Herrn mit den materiellen Sinnen zwar nicht
wahrnehmbar sei, dal3 aber Seine Taten und Seine transzendentale Gestalt verstan-
den werden konnten. Die ungewohnlichen Merkmale des Herrn, Seine ungewohnli-
chen Taten und Seine ungewohnliche Schonheit konnen selbst von einem gewohnli-
chen Menschen wahrgenommen werden. Als Sri Krsna zum Beispiel wie ein sechs-
oder siebenjahriger Knabe in Vrndavana erschien, baten die dortigen Bewohner Ihn
um Hilfe, als unaufhorlich Regen niederfiel. Der Herr rettete die Bewohner von
Vrndavana, indem Er den Govardhana-Hiigel hochhob und auf dem kleinen Finger
Seiner linken Hand sieben Tage lang ruhen lieB3. Diese ungewohnliche Tat des Herrn
sollte selbst materialistische Menschen tliberzeugen, die bis an die Grenze ihrer mate-
riellen Sinne spekulieren wollen. Die Taten des Herrn sind auch fiir die experimen-
telle Sicht angenehm, doch Unpersonlichkeitsanhanger werden an Seine Identitat
nicht glauben, da sie die Personlichkeit des Herrn studieren, indem sie sie mit ihrer
eigenen Personlichkeit vergleichen. Weil Menschen in der materiellen Welt keinen
Hiigel hochheben konnen, glauben sie nicht, da der Herr dies konne. Sie halten die
Aussagen des Srimad-Bhagavatam fir sinnbildlich und versuchen, sie auf ihre ei-
gene Art zu interpretieren. Doch der Herr hob den Hiigel tatsachlich vor den Augen
aller Bewohner von Vrndavana in die Hohe, wie von groBen dcaryas und Verfas-
sern wie Vyasadeva und Narada bestatigt wird. Alles in Beziehung zum Herrn —
Seine Taten, Seine Spiele und Seine ungewohnlichen Merkmale — sollte so ange-
nommen werden wie es ist, und auf diese Weise konnen wir den Herrn selbst in un-
serem gegenwartigen Zustand verstehen. Hier nun bestatigt Konig Indra: ,,Deine
Gegenwart mit acht Handen ist ebenso gut wie Deine Gegenwart mit vier Handen.*
Dariiber besteht kein Zweifel.
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patnya iicuh
yajro 'vam tava yajandya kena srsto
vidhvastah pasupatinadya daksa-kopat
tam nas tvam sava-sayanabha-santa-medham
yajnatman nalina-ruca drsa punihi

patnyah ticuh—die Frauen der Opferdarbringer sprachen; yajriah—das Opfer;
ayam—dieses; tava—Dein; yajandya—verehrend; kena—Brahmas; srstah—arran-
gierend; vidhvastah—verwiistet; pasupatina—von Siva; adya—heute; daksa-kopat
—aus dem Zorn auf Daksa; tam—es; nah—unser; tvam—Du, sava-sayana—tote Kor-
per; dbha—wie; sdnta-medham—die immer noch zu opfernden Tiere; yajna-
atman—o Herr des Opfers; nalina—Lotos; ruca—schon; drsa—durch den Blick Dei-
ner Augen; punihi—geheiligt.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Tiere wurden im Opfer dargebracht, um ihnen ein neues Leben zu schenken; das
war der Grund, warum man dort Tiere hatte. Ein Tier im Opfer darzubringen und
ihm ein neues Leben zu geben, war der Beweis fir die Kraft der gechanteten
mantras. Ungliickseligerweise wurde Daksas Opfer von Siva verwiistet, und einige
der Tiere waren getotet worden. (Eines war getotet worden, nur um den Kopf Dak-
sas zu ersetzen.) Ihre Korper lagen tiberall tot umher, und die Opferarena war in eine
Leichenstatte verwandelt worden. Damit war der eigentliche Zweck des yajiria verlo-
rengegangen.

Da Visnu das Endziel solcher Opferzeremonien ist, wurde Er von den Frauen der
Priester gebeten, liber die yajria-Arena mit Seiner grundlosen Barmherzigkeit zu
blicken, so daB3 die routinemaBige Tatigkeit des yajria fortgesetzt werden konnte. Die
Bedeutung ist hier, daB Tiere nicht unnotig getotet werden sollen. Sie wurden ge-



226 $rimad-Bhagavatam [Canto 4, Kap. 7

braucht, um die Kraft der mantras zu beweisen und hatten durch den Gebrauch von
mantras verjlingt werden sollen. Sie hatten nicht getotet werden sollen, wie es Siva
tat, um Daksas Kopf durch einen Tierkopf zu ersetzen. Es war erfreulich, ein Tier
geopfert und verjiingt zu sehen, und diese erfreuliche Atmosphare war verloren ge-
gangen. Die Frauen der Priester baten daher darum, daB3 die Tiere durch den Blick
Visnus wieder zum Leben erwachten, damit ein angenehmes yajria stattfinden
konnte.
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rsaya tucuh
ananvitam te bhagavan vicestitam
yad atmana carasi hi karma najyase
vibhitaye yata upasedur isvarim
na manyate svayam anuvartatim bhavan

rsayah—die Weisen; uicuh—beteten; ananvitam—wunderbar; te—Deine; bhaga-
van—o Besitzer aller Reichtiimer; vicestitam—Taten; yat—welche; atmand—durch
Deine Krafte; carasi—Du fiihrst aus; hi—gewil}; karma—an solche Taten; na ajya-
se—Du bist nicht angehaftet; vibhiitaye—um ihre Barmherzigkeit; yatah—von der;
upaseduh—verehrt; isvarim—Laksmi, die Gliicksgottin; na manyate—bist nicht an-
gehaftet; svayam—Du; anuvartatim—an Deine gehorsame Dienerin (Laksmi); bha-
van—Deine Herrlichkeit.

UBERSETZUNG

Die Weisen beteten: Lieber Herr, Deine Taten sind iiberaus wunderbar,
und obwohl Du alles durch Deine verschiedenen Krifte tust, haftest Du
nicht an solchen Taten. Du hidngst nicht einmal an der Gliicksgottin, die von
grofRen Halbgottern wie Brahma verehrt wird, welche um ihre Barmherzig-
keit bitten.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita heiBt es, daB3 der Herr keinen Wunsch hat, irgendein Er-
gebnis aus Seinen wunderbaren Taten zu bekommen; noch ist es notwendig, dal3 Er
sie liberhaupt ausfiihrt. Um aber der Allgemeinheit ein Beispiel zu geben, handelt Er
trotzdem manchmal, und solche Taten sind sehr wunderbar. Er haftet an nichts. Na
mam karmani limpanti: Obwohl Er auf sehr wunderbare Weise handelt, hiangt Er
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an nichts (Bg. 4.14). Er ist in Sich Selbst zufrieden. Hier wird das Beispiel gegeben,
daB die Gliicksgottin Laksmi immer im Dienst des Herrn tatig ist, aber dennoch
hangt Er nicht an ihr. Sogar groBe Halbgotter wie Brahma verehren die Gliicksgot-
tin, um ihre Gunst zu erlangen, doch obwohl der Herr von vielen Hunderttausenden
von Gliicksgottinnen verehrt wird, hangt Er an keiner einzigen von ihnen. Dieser
Unterschied in bezug auf die erhabene transzendentale Stellung des Herrn wird hier
von den groflen Weisen besonders erwahnt; Er gleicht nicht dem gewohnlichen Le-
bewesen, das an dem Ergebnis seiner Handlung haftet.

VERS 35
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siddha ucuh
ayam tvat-katha-mrsta-piyusa-nadyam
mano-varanah klesa-davagni-dagdhah
trsarto 'vagadho na sasmara davam
na niskramati brahma-sampannavan nah

siddhah—die Siddhas; ucuh—beteten, ayam—diese; tvat-katha—Deine Spiele;
mrsta—rein; piyisa—des Nektars; nadyam—im FluB; manah—des Geistes; varanah
—der Elefant; klesa—Leiden; ddva-agni—durch den Waldbrand; dagdhah—ver-
brannt; trsdi—Durst; artah—geplagt; avagddhah—eingetaucht; na sasmara—erinnert
sich nicht an; ddvam—den Waldbrand oder die Leiden; na niskramati—kommen
nicht heraus; brahma—das Absolute; sampanna-vat—wie eingetaucht sein; nah—
unser.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Diese Aussage kommt von den Siddhas, den Bewohnern von Siddha-loka, wo die
acht Arten materieller Vollkommenbheit vollstandig sind. Die Bewohner von Siddha-
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loka beherrschen die acht Arten yogischer Vollkommenheit, doch ihrer Aussage
kann man entnehmen, daB sie reine Gottgeweihte sind. Sie tauchen immer in den
nektargleichen FluB des Horens von den Spielen des Herrn. Das Horen von den
Spielen des Herrn nennt man krsna-katha. Es gibt eine dhnliche Feststellung Prah-
lada Maharajas, daB diejenigen, die immer in das Nektarmeer des Beschreibens der
Spiele des Herrn eingetaucht sind, befreit sind und sich nicht mehr vor dem mate-
riellen Leben fiirchten. Die Siddhas sagen, der Geist des gewohnlichen Menschen sei
voller Sorgen. Hier wird das Beispiel des Elefanten gegeben, der in einem Wald-
brand gelitten hat und in einen FluB steigt, um Erleichterung zu erfahren. Wenn die
Menschen, die im Waldbrand des materiellen Daseins leiden, nur in den nektarglei-
chen FluB der Beschreibungen der Spiele des Herrn steigen wiirden, konnten sie
alles Elend dieses erbarmlichen materiellen Daseins vergessen. Die Siddhas kiim-
mern sich nicht um fruchtbringende Werke wie Opferdarbt:ingungen und das Errei-
chen guter Ergebnisse. Sie tauchen nur in die transzendentalen Gesprache iiber die
Spiele des Herrn ein. Das macht sie vollig gliicklich und frei von Sorgen um fromme
oder unfromme Tiétigkeiten. Fiir diejenigen, die immer Krsna-bewuBt sind, ist es
nicht notwendig, fromme oder unfromme Opfer oder Tatigkeiten auszufiihren.
Krsna-BewuBtsein ist in sich selbst vollkommen, denn es beinhaltet alle Vorgange,
die in den vedischen Schriften gepriesen werden.

VERS 36
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yajamany uvaca
svagatam te prasidesa tubhyam namah
srinivasa sriya kantaya trahi nah
tvam rte 'dhisa nangair makhah sobhate
sirsa-hinah ka-bandho yatha purusah

yajamani—die Frau Daksas; wuvdca—betete; su-dgatam—gliickbringendes Er-
scheinen; te—Dein; prasida—werde erfreut; isa—mein lieber Herr; tubhyam—Dir;
namah—achtungsvolle Ehrerbietungen; srinivaisa—o Reich der Gliicksgottin; sriya
—mit Laksmi; kdntaya—Deiner Frau; trahi—beschiitze; nah—uns; tvam—Du;
rte—ohne; adhisa—o Hochster Herrscher; na—nicht; arigaih—mit Korpergliedern;
makhah—die Opferarena; sobhate—ist schon; sirsa-hinah—ohne den Kopf; ka-band-
hah—nur einen Korper besitzend; yatha—wie; purusah—ein Mensch.
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UBERSETZUNG

Die Frau Daksas betete wie folgt: Mein lieber Herr, es ist unser groRes
Gliick, daR Du in dieser Opferarena erschienen bist. Ich erweise Dir meine
achtungsvollen Ehrerbietungen, und ich bitte Dich, an dieser Zeremonie
Wobhlgefallen zu finden. Die Opferarena ist ohne Dich nicht schon, ebenso
wie ein Korper ohne Kopf nicht schon ist.

ERLAUTERUNG

Ein anderer Name Sri Visnus ist Yajiesvara. In der Bhagavad-gita heiBt es, daB
alle Tatigkeiten als visnu-yajiia, fiir die Freude Sri Visnus, ausgefiihrt werden soll-
ten. Solange wir Ihn nicht erfreuen, ist alles, was wir tun, die Ursache unserer
Knechtschaft in der materiellen Welt. Dies wird hier von der Frau Daksas bestatigt:
,,Ohne Deine Gegenwart ist die Pracht dieser Opferzeremonie nutzlos, ebenso wie
ein Korper ohne Kopf, auch wenn er geschmiickt sein mag, nutzlos ist.* Dieser Ver-
gleich ist auch auf den Gesellschaftskorper anwendbar. Die materielle Zivilisation
ist sehr stolz darauf, fortgeschritten zu sein, doch ist sie im Grunde der nutzlose
Rumpf eines kopflosen Korpers. Ohne Krsna-BewuBtsein, ohne ein Verstiandnis
Visnus, der Hochsten Personlichkeit Gottes, ist jeder Fortschritt einer Zivilisation,
ganz gleich wie kompliziert er sein mag, wertlos. Im Hari-bhakti-sudhodaya (3.11)
heiBt es:

bhagavad-bhakti-hinasya
jatih sastram japas tapah

apranasyaiva dehasya
mandanam loka-rarijanam

Die Bedeutung ist, da} manchmal, wenn ein Freund oder Verwandter stirbt, vor
allem unter den niederen Gesellschaftsklassen, der tote Korper geschmiickt wird.
Gekleidet und geschmiickt wird der Korper in einer Prozession getragen. Diese Art
der Schmiickung des toten Korpers hat keinen tatsachlichen Wert, da die Lebens-
kraft bereits fortgegangen ist. In dhnlicher Weise ist jede Art von Adel, sozialem
Ansehen oder Fortschritt der materiellen Zivilisation ohne Krsna-BewuBtsein so gut
wie die Schmiickung eines toten Korpers. Der Name von Daksas Frau war Prasuti,
und sie war die Tochter Svayambhuva Manus. Ihre Schwester Devahuti war mit
Kardama Muni verheiratet, und Kapiladeva, die Personlichkeit Gottes, wurde ihr
Sohn. Prasuti war also die Tante Sri Visnus. Sie bat Sri Visnu voller Zuneigung um
Seine Gunst, und weil sie Seine Tante war, bat sie um eine besondere Gunst. In die-
sem Vers ist auch bedeutsam, daB3 der Herr zusammen mit der Gliicksgottin geprie-
sen wird. Wo immer Sri Visnu verehrt wird, wird man natiirlicherweise die Gunst
der Gliicksgottin finden. Sri Visnu wird als amrta oder transzendental angespro-
chen. Die Halbgotter, einschlieBlich Brahmas und Sivas, wurden nach der Schop-
fung erschaffen, doch Sri Visnu existierte schon vor der Schopfung. Er wird daher
als amrta angesprochen. Sri Visnu wird von den Vaisnavas zusammen mit Seiner
inneren Energie verehrt. Prasuti, die Frau Daksas, flehte den Herrn an, die Priester
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zu Vaisnavas zu machen, denn bisher waren sie nichts weiter als fruchtbringende
Arbeiter, die Opfer um materieller Vorteile willen darbrachten.

VERS 37
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lokapala vicuh
drstah kim no drgbhir asad-grahais tvam
pratyag-drasta drsyate yena visvam
maya hy esa bhavadiya hi bhiman
yas tvam sastah paricabhir bhasi bhiutaih

loka-palah—die Herrscher der verschiedenen Planeten; ucuh—sagten; drstah—
gesehen; kim—ob; nah—von uns; drgbhih—durch die materiellen Sinne; asat-grahaih
—die kosmische Manifestation offenbarend; tvam—Du; pratyak-drasta—innerer
Zeuge; drsyate—wird gesehen; yena—von wem; visvam—das Universum; mayd—die
materielle Welt; hi—weil; esdi—dieses; bhavadiya—Deine; hi—gewil3; bhuman—o Be-
sitzer des Universums; yah—weil; tvam—Du; sastah—das sechste; paricabhih—mit
den fiinf; bhasi—erscheinst; bhiutaih—mit den Elementen.

UBERSETZUNG

Die Herrscher verschiedener Planeten sprachen wie folgt: Lieber Herr,
wir glauben nur an unsere direkte Wahrnehmung, doch unter den gegebe-
nen Umstinden wissen wir nicht, ob wir Dich tatsichlich mit unseren mate-
riellen Sinnen gesehen haben. Mit unseren materiellen Sinnen konnen wir
nur die kosmische Manifestation wahrnehmen, doch Du befindest Dich jen-
seits der fiinf Elemente — Du bist das sechste. Wir sehen Dich daher als eine
Schopfung der materiellen Welt.

ERLAUTERUNG

Die Herrscher der verschiedenen Planeten sind gewil3 in materieller Hinsicht
sehr reich und daher sehr eingebildet. Solche Personen sind unfahig, die transzen-
dentale, ewige Gestalt des Herrn zu verstehen. In der Brahma-sambhita heiBt es, daBl
nur diejenigen, deren Augen mit Liebe zu Gott gesalbt sind, die Personlichkeit Got-
tes bei jedem Schritt ihres Tuns sehen konnen. Auch in den Gebeten Kuntis (SB.
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1.8.26) heiBt es, daB nur diejenigen, die akiricana-gocaram sind, daB heiBt die mate-
riell nicht eingebildet sind, die Hochste Personlichkeit Gottes sehen konnen; andere
sind verwirrt und konnen an die Absolute Wahrheit nicht einmal denken.

VERS 38
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yogesvara iicuh
preydn na te 'nyo 'sty amutas tvayi prabho
visvatmaniksen na prthag ya atmanah
athdpi bhaktyesa tayopadhavatam
ananya-vrityanugrhdna vatsala

yoga-isvarah—die groBen Mystiker; ucuh—sagten; preyan—sehr lieb; na—nicht;
te—von Dir; anyah—ein anderer; asti—es gibt; amutah—von diesem; tvayi—in Dir;
prabho—lieber Herr; visva-atmani—in der Uberseele aller Lebewesen; ikset—sehen;
na—nicht; prthak—verschieden; yah—die; atmanah—die Lebewesen; atha api—so viel
mehr; bhaktya—mit Hingabe; isa—o Herr; taya—damit; upadhavatam—von denen,
die verehren; ananya-vrttya—unfehlbar; anugrhana—Gunst; vatsala—o wohlgesinn-
ter Herr.

UBERSETZUNG

Die groBen Mystiker sagten: Lieber Herr, Menschen, die Dich als von sich
selbst nicht verschieden betrachten, da sie wissen, daB Du die Uberseele al-
ler Lebewesen bist, sind Dir gewi sehr, sehr lieb. Du bist denen, die sich im
hingebungsvollen Dienst betitigen und Dich als den Herrn und sich als Die-
ner betrachten, sehr wohlgesinnt. Durch Deine Barmherzigkeit segnest Du
sie stets mit Deiner Gunst.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers wird darauf hingedeutet, da die Monisten und die groBen Mysti-
ker die Personlichkeit Gottes als eins kennen. Dieses Einssein ist nicht das
MiBverstandnis, daB ein Lebewesen der Hochsten Personlichkeit Gottes in jeder
Hinsicht ebenbiirtig sei. Dieser Monismus beruht auf reinem Wissen, wie in der
Bhagavad-gita (7.17) beschrieben und bestatigt wird: priyo hi jrianino ‘tyartham
aham sa ca mama priyah. Der Herr sagt, daB diejenigen, die im transzendentalen
Wissen fortgeschritten sind und die Wissenschaft des Krsna-BewuBtseins kennen,
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Ihm sehr lieb sind, und Er ist auch ihnen sehr lieb. Diejenigen, die die Wissenschaft
von Gott in vollkommener Weise kennen, wissen, dal3 die Lebewesen die hohere
Energie des Herrn sind. Dies findet man in der Bhagavad-gita im Siebten Kapitel be-
statigt: die materielle Energie ist untergeordnet, und die Lebewesen sind hohere

- Energie. Die Energie und der Energie-Ursprung sind nicht verschieden, und daher
besitzen Energien die gleiche Eigenschaft wie ihr Ursprung. Menschen, die vollkom-
menes Wissen iiber den Herrn, die Personlichkeit Gottes, besitzen, da sie Seine ver-
schiedenen Energien analysieren und ihre eigene wesensgemafe Stellung kennen,
sind dem Herrn gewiB sehr, sehr lieb. Diejenigen jedoch, die vielleicht nicht einmal
mit dem Wissen von der Hochsten Personlichkeit vertraut sind, die aber immer mit
Liebe und Glauben an den Herrn denken und fiihlen, daB3 Er groB und daB sie Seine
winzigen Teile, Seine ewigen Diener sind, stehen noch mehr in Seiner Gunst. Die
besondere Bedeutsamkeit dieses Verses liegt darin, daB der Herr als vatsala ange-
sprochen wird. Vatsala bedeutet ,,immer wohlgesinnt“. Der Name des Herrn ist
bhakta-vatsala. Der Herr ist als bhakta-vatsala berihmt, was bedeutet, da3 Er den
Geweihten immer glinstig gesinnt ist. Nirgendwo in der vedischen Literatur wird Er
als jrAani-vatsala angesprochen.
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Jjagad-udbhava-sthiti-layesu daivato
bahu-bhidyamana-gunayatma-mayaya

racitatma-bheda-mataye sva-samsthaya
vinivartita-bhrama-gundatmane namah

jagat—die materielle Welt; udbhava—Schopfung; sthiti—Erhaltung; layesu—in
der Vernichtung; daivatah—Schicksal; bahu—viele; bhidyamana—vielfaltig; gunaya
—durch materielle Eigenschaften; datma-madyaya—durch Seine materielle Energie;
racita—erzeugt; atma—in den Lebewesen; bheda-mataye—der verschiedene Neigun-
gen erzeugte; sva-samsthaya—durch Seine innere Kraft; vinivartita—veranlaBt auf-
zuhoren; bhrama—Wechselwirkung; guna—der materiellen Erscheinungsweisen;
atmane—lIhm in Seiner personlichen Gestalt; namah—Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG

Wir erweisen unsere achtungsvollen Ehrerbietungen dem Hochsten, der
eine Vielfalt von Manifestationen geschaffen und unter den Bann der drei
Eigenschaften der materiellen Welt gestellt hat, um sie zu erschaffen, zu er-
halten und zu vernichten. Er Selbst befindet Sich nicht unter der Herrschaft
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der duBeren Energie; in Seinem personlichen Aspekt ist Er vollig frei von der
mannigfaltigen Manifestation materieller Eigenschaften, und Er befindet
Sich nicht in der lllusion falscher Identifizierung.

ERLAUTERUNG

Zwei Situationen sind in diesem Vers beschrieben: einmal die Schopfung, Erhal-
tung und Vernichtung der materiellen Welt und zum anderen der A ufenthaltsort des
Herrn. Der Aufenthaltsort des Herrn, das Konigreich Gottes, hat auch Eigenschaf-
ten. Es heiBt daher, daB Goloka Sein personliches Reich ist. In Goloka gibt es eben-
falls Eigenschaften, doch diese Eigenschaften sind nicht in Schopfung, Erhaltung
und Vernichtung aufgeteilt. In der duBeren Energie macht es die Wechselwirkung
der drei Erscheinungsweisen moglich, daB3 Dinge erschaffen, erhalten und vernichtet
werden. In der spirituellen Welt, im Konigreich Gottes, aber gibt es dieses nicht, da
alles ewig, empfindsam und gliickselig ist. Es gibt eine Gruppe von Philosophen, die
das Erscheinen der Personlichkeit Gottes in der materiellen Welt miBverstehen. Sie
stehen unter dem Eindruck, wenn die Hochste Personlichkeit Gottes erscheine, stehe
Sie unter dem EinfluB der drei Eigenschaften wie alle anderen Lebewesen, die in der
materiellen Welt erscheinen. Das ist ihr Miverstiandnis, und wie es hier eindeutig
heiBt (sva-samsthaya), ist der Herr durch Seine innere Kraft zu all diesen materiellen
Eigenschaften transzendental. In dhnlicher Weise sagt der Herr in der Bhagavad-
gita: ,Ich erscheine durch Meine innere Kraft.“ Sowohl die innere als auch die
auBere Kraft unterstehen der Kontrolle des Hochsten, und daher kommt Er nicht
unter die Herrschaft einer dieser Krifte. Vielmehr steht alles unter Seiner Herr-
schaft. Um Seinen transzendentalen Namen, Seine transzendentale Gestalt, Seine
transzendentalen Eigenschaften, Seine transzendentalen Spiele und Sein transzen-
dentales Zubehor zu manifestieren, veranlaBt Er Seine innere Energie zu wirken.
Aufgrund der Mannigfaltigkeit der duBeren Kraft gibt es Manifestationen vieler
qualitativer Halbgotter, angefangen mit Brahma und Siva, und Menschen fiihlen
sich je nach ihrer eigenen materiellen Eigenschaft zu diesen Halbgottern hingezogen.
Wenn man jedoch transzendental ist oder die materiellen Eigenschaften iiberwindet,
denkt man nur noch an die Verehrung der Hochsten Personlichkeit. Diese Tatsache
wird in der Bhagavad-gita erklart: Jeder, der im Dienst des Herrn tatig ist, steht zu
der Vielfalt und Wechselwirkung der drei materiellen Eigenschaften bereits in tran-
szendentaler Stellung. AbschlieBend kann man sagen, daBB die bedingten Seelen
durch die Aktionen und Reaktionen der materiellen Eigenschaften, die unterschied-
liche Energien schaffen, hin- und hergerissen werden. In der spirituellen Welt aber
wird nur der Hochste Herr, und niemand sonst, verehrt.

VERS 40
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brahmovaca
namas te srita-sattvaya
dharmadinam ca sutaye
nirgundya ca yat-kastham
naham vedapare 'pi ca

brahma—die personifizierten Veden; uvaca—sprachen; namah—achtungsvolle
Ehrerbietungen; te—Dir; srita-sattvaya—der Zuflucht der Eigenschaft der Tugend;
dharma-addinam—aller Religion, Enthaltung und BuBe; ca—und; sutaye—die Quelle;
nirgundya—transzendental zu materiellen Eigenschaften; ca—und; yar—von dem (des
Hochsten Herrn); kastham—die Lage; na—nicht; aham—ich; veda—kenne; apare—
andere; api—gewiB3; ca—und.

UBERSETZUNG

Die personifizierten Veden sprachen: Wir erweisen unsere achtungsvol-
len Ehrerbietungen Dir, dem Herrn, der Zuflucht der Eigenschaft der Tu-
gend und daher dem Ursprung aller Religion, Enthaltung und Bufe, denn
Du bist transzendental zu materiellen Eigenschaften, und niemand kennt
Dich oder Deine tatsichliche Situation.

ERLAUTERUNG

In der materiellen Welt gibt es die Trinitit der drei materiellen Eigenschaften. Sri
Visnu hat die Oberaufsicht iiber die Eigenschaft der Tugend angenommen, die die
Quelle der Religion, des Wissens, der Enthaltung, der Entsagung, des Reichtums
und so fort ist. Aus diesem Grunde konnen wirklicher Frieden, Wohlstand, Wissen
und Religion erreicht werden, wenn die Lebewesen in der materiellen Welt unter
der Herrschaft der Eigenschaft der Tugend stehen. Sobald sie der Kontrolle der
anderen beiden Eigenschaften, namlich Leidenschaft und Unwissenheit, unterwor-
fen sind, wird ihr heikles, bedingtes Leben unertraglich. Sri Visnu aber ist in Seiner
urspringlichen Stellung immer nirguna, was ,transzendental zu diesen materiellen
Eigenschaften bedeutet. Guna bedeutet ,,Eigenschaft* und nir ist eine verneinende
Vorsilbe. Dies bedeutet jedoch nicht, daB Er keine Eigenschaften hat; Er hat tran-
szendentale Eigenschaften, durch die Er erscheint und Seine Spiele manifestiert. Die
posititve, transzendentale qualitative Manifestation ist denjenigen, die die Veden stu-
dieren, sowie den gro3en Halbgottern wie Brahma und Siva, unbekannt. Im Grunde
sind die transzendentalen Eigenschaften nur den Gottgeweihten sichtbar. Wie die
Bhagavad-gita bestatigt, kann man die transzendentale Stellung des Hochsten Herrn
verstehen, wenn man einfach hingebungsvollen Dienst ausfiihrt. Diejenigen, die sich
in der Erscheinungsweise der Tugend befinden, konnen dieses transzendentale Ver-
standnis zum Teil bekommen, doch wird in der Bhagavad-gita geraten, dall man
dieses hinter sich lassen muB. Die vedischen Prinzipien beruhen auf den drei Eigen-
schaften der materiellen Erscheinungsweisen. Man muB3 diese drei Eigenschaften
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transzendieren; erst dann kann man in reinem und einfachem spirituellem Leben
verankert sein.

VERS 41
I (e
T gafrgas
= I R AR |
4 aftet qafed I qufa
fa< aafit: quisfa T g 18

agnir uvaca
yat-tejasaham susamiddha-teja
havyam vahe svadhvara ajyasiktam
tam yajniyam parica-vidham ca pancabhih
svistam yajurbhih pranato 'smi yajiam

agnih—der Feuergott; uvdca—sprach; yat-tejasai—durch dessen Ausstrahlung;
aham—ich; su-samiddha-tejah—so leuchtend wie loderndes Feuer; havyam—Gaben;
vahe—ich nehme an; su-adhvare—im Opfer; djya-siktam—mit Butter vermischt;
tam—dieses; yajniyam—der Schutzherr des Opfers; parica-vidham—finf; ca—und;
paricabhih—durch finf; su-istam—verehrt; yajurbhih—vedische Hymnen; pranatah
—achtungsvolle Ehrerbietungen erweisend; asmi—ich; yajiam—Yajna (Visnu).

UBERSETZUNG

Der Feuergott sprach: Mein lieber Herr, ich erweise Dir meine achtungs-
vollen Ehrerbietungen, denn durch Deine Gunst leuchte ich wie loderndes
Feuer und nehme die mit Butter vermischten und im Opfer dargebrachten
Gaben an. Die im Yajur Veda erwihnten fiinf Arten von Gaben sind alle
Deine verschiedenen Energien, und Du wirst durch fiinf Arten von vedi-
schen Hymnen verehrt. Opfer [yajia] bezeichnet Dich, die Héchste Persén-
lichkeit Gottes.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita heiBt es eindeutig, daB yaja fir Sri Visnu ausgefiihrt wer-
den soll. Sri Visnu besitzt eintausend bekannte transzendentale Namen, von denen
einer Yajia ist. Es heiBt eindeutig, daB alles fiir die Zufriedenstellung Yajfias oder
Visnus getan werden sollte. Alle anderen Handlungen, die jemand ausfiihren mag,
sind nur Ursachen von Bindung. Jeder muB in Ubereinstimmung mit den vedischen
Hymnen yajia ausfiihren. Wie es in den Upanisaden heiBt, sind Feuer, ein Altar,
der gliickverheiBende Vollmond, der viermonatige Zeitraum, den man cdturmasya
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nennt, das Opfertier, der soma genannte Trank und auch die besonderen Hymnen,
die in den Veden erwahnt sind und aus vier Buchstaben bestehen, notwenige Requi-
siten. Eine Hymne lautet wie folgt: dsravayeti caturaksaram astu srausad iti catur-
aksaram yajeti dvabhyam ye yajamahah. Diese mantras, die den sruti- und smrti-
Schriften gemal gechantet werden, sind nur dazu da, Sri Visnu zu erfreuen. Allein
fir die Befreiung derjenigen, die materiell bedingt und materiellem GenuB verhaftet
sind, ist es empfohlen, yajria auszufiihren und den Regeln und Vorschriften der vier
Unterteilungen der Gesellschaft und des spirituellen Lebens zu folgen. Im Visnu Pu-
rana heiBt es, daBl man allmahlich befreit werden kann, wenn man Visnu Opfer dar-
bringt. Das ganze Ziel des Lebens besteht daher darin, Visnu zu erfreuen. Das ist
yajna. Jeder Mensch, der im Krsna-BewuBtsein lebt, hat sein Leben der Zufrieden-
stellung Krsnas, des Ursprungs aller Visnu-Formen, geweiht, und indem er taglich
Verehrung und prasdda darbringt, wird er der beste yajria-Ausfiihrer. Im Srimad-
Bhagavatam heilBt es eindeutig, daB3 im gegenwartigen Zeitalter des Kali die einzige
erfolgreiche Durchfiihrung von yajria oder Opfer der yajraih sarikirtana-prayaih ist:
die beste Art von Opfer besteht darin, einfach Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna
Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare zu chanten.
Dieser yajiia wird vor der Gestalt Sri Caitanyas dargebracht, ebenso wie andere yaj-
rias vor der Gestalt Sri Visnus dargebracht werden. Diese Empfehlungen findet man
im Elften Canto des Srimad-Bhdgavatam. Dariiber hinaus bestitigt diese yajna-
Durchfithrung, daB Sri Caitanya Mahaprabhu Visnu personlich ist. So wie Sri
Visnu vor langer, langer Zeit beim Daksa-yajiia erschien, so ist Sri Caitanya in die-
sem Zeitalter erschienen, um unseren sarikirtana-yajia anzunehmen.

VERS 42
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deva ucuh
purad kalpapaye sva-krtam udari-krtya vikrtam
tvam evadyas tasmin salila uragendradhisayane
puman sese siddhair hrdi vimrsitadhyatma-padavih
sa evadyaksnor yah pathi carasi bhrtyan avasi nah

devah—die Halbgotter; ucuh—sagten; pura—vormals; kalpa-apaye—bei der Ver-
wiistung des kalpa; sva-krtam—selbst erzeugt; udari-krtya—in Deinen Leib zuriick-
gezogen habend; vikrtam—Wirkung; tvam—Du; eva—gewiB; adyah—urspringlich;
tasmin—in diesem; salile—W asser; uraga-indra—auf Sesa; adhisayane—auf dem
Bett; puman—Personlichkeit; sese—ruhend; siddhaih—von den befreiten Seelen (wie
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Sanaka und so fort); hrdi—im Herzen; vimrsita—meditiert uber; adhydtma-padavih
—der Pfad der philosophischen Spekulation; sah—Er; eva—gewil; adya—jetzt;
aksnoh—beider Augen; yah—der; pathi—auf dem Pfad; carasi—Du bewegst Dich;
bhrtyan—Diener; avasi—beschiitzt, nah—uns.

UBERSETZUNG

Die Halbgotter sprachen: Lieber Herr, als es vormals eine Verwiistung
gab, bewahrtest Du alle verschiedenen Energien der materiellen Manifesta-
tion in Deinem Leib auf. Damals meditierten alle Bewohner der hoheren
Planeten, reprdsentiert von befreiten Seelen wie Sanaka, kraft philoso-
phischer Spekulation iiber Dich. Du bist daher die urspriingliche Person,
und Du ruhst auf dem Wasser der Vernichtung auf dem Bett der Sesa-
Schlange. Heute nun bist Du uns, die wir alle Deine Diener sind, sichtbar.
Bitte beschiitze uns.

ERLAUTERUNG

Die in diesem Vers angesprochene Verwiistung ist die Teilvernichtung der niede-
ren Planeten im Universum, wenn sich Brahma schlafenlegt. Die hoheren Planeten-
systeme, angefangen mit Mahar-loka, Jana-loka und Tapo-loka, werden zur Zeit
dieser Vernichtung nicht tiberschwemmt. Der Herr ist der Schopfer, wie in diesem
Vers angedeutet wird, weil die Energien der Schopfung durch Seinen Korper mani-
festiert werden, und nach der Vernichtung bewahrt Er alle Energien in Seinem Leib
auf.

Ein weiterer wichtiger Punkt in diesem Vers ist, da} die Halbgotter sagten: ,,Wir
sind alle Deine Diener (bhrtyan). Bitte beschiitze uns.* Die Halbgotter sind von Vis-
nus Schutz abhangig; sie sind nicht unabhingig. Die Bhagavad-gita verurteilt daher
die Verehrung der Halbgotter, da diese nicht notwendig ist und es klar heiBt, daB3
nur diejenigen, die den Verstand verloren haben, hingehen und die Halbgotter um
ihre Gunst bitten. Im allgemeinen kann jeder, der materielle Wiinsche erfiillt haben
mochte, Visnu bitten, statt zu den Halbgottern zu gehen. Diejenigen, die die Halb-
gotter verehren, sind nicht sehr intelligent. Abgesehen davon sagen die Halbgotter:
,,Wir sind Deine ewigen Diener.* Den Dienern oder Geweihten des Herrn liegt also
nicht sehr viel daran, fruchtbringenden Tatigkeiten nachzugehen, die vorgeschriebe-
nen yajrias durchzufiihren oder gedanklicher Spekulation nachzuhingen. Sie dienen
einfach der Hochsten Personlichkeit Gottes aufrichtig in Liebe und Hingabe und tun
alles in solchem liebevollen Dienst, und der Herr gewahrt solchen Geweihten unmit-
telbaren Schutz. In der Bhagavad-gitd sagt Sri Krsna: ,,Ergib dich einfach Mir, und
Ich werde dir vor allen Reaktionen auf siindhafte Handlungen Schutz gewéhren.*
Die materielle Welt ist so beschaffen, da3 man wissentlich oder unwissentlich siind-
haft handeln muf}, und solange man sein Leben nicht Visnu geweiht hat, mu3 man
alle Reaktionen auf siindhafte Handlungen erleiden. Jemand aber, der sein Leben
dem Dienst des Herrn hingibt und weiht, geniet den unmittelbaren Schutz des
Herrn. Er braucht sich nicht davor zu fiirchten, aufgrund siindhafter Handlungen zu
leiden; noch wiinscht er sich willentlich oder unwillentlich, etwas Stindhaftes zu tun.
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gandharva ucuh
amsamsas te deva maricy-adaya ete
brahmendradya deva-gana rudra-purogah
krida-bhandam visvam idam yasya vibhiuman
tasmai nityam ndtha namas te karavama

gandharvah—die Gandharvas; uicuh—sprachen; amsa-amsah—winzige Teile Dei-
nes Korpers; te—Deines; deva—lieber Herr; marici-adayah—Marici und die groBen
Weisen; ete—diese; brahma-indra-adyah—angefiihrt von Brahma und Indra; deva-
gandh—die Halbgotter; rudra-purogah—Siva als das Oberhaupt habend; kridd-bhan-
dam—ein Spielzeug; visvam—die gesamte Schopfung; idam—diese; yasya—von dem;
vibhiman—der Hochste Allméchtige; tasmai—lhm; nityam—immer; natha—o Herr;
namah—achtungsvolle Ehrerbietungen; te—Dir; karavama—wir erweisen.

UBERSETZUNG

Die Gandharvas sagten: Lieber Herr, alle Halbgotter, auch Siva, Brahma,
Indra, Marici und die groRen Weisen, sind nur unterschiedliche winzige
Teile Deines Korpers. Du bist der Hochste Allmichtige, und die ganze
Schopfung ist fiir Dich wie ein Spielzeug. Wir erkennen Dich immer als die
Hochste Personlichkeit Gottes an, und wir erweisen Dir unsere achtungsvol-
len Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

In der Brahma-samhita heiBt es, daB Krsna die Hochste Personlichkeit Gottes
ist. Es mag viele Gotter geben, von Brahma, Siva, Indra und Candra bis hinab zu
den Herrschern der unteren Planetensysteme, den Prasidenten, Ministern, Vorsit-
zenden und Konigen. Ja, jeder kann denken, er sei Gott. Das ist die falsche, eingebil-
dete Uberzeugung materiellen Lebens. Im Grunde ist Visnu der Hochste Herr; doch
es steht sogar noch jemand iiber Visnu, denn Visnu ist das vollstandige Teil eines
Teils von Krsna. In diesem Vers wird dies durch das Wort amsamsah ausgedriickt,
was sich auf das winzige Teil eines winzigen Teils bezieht. Im Caitanya-caritamrta
findet man édhnliche Verse, die darauf hindeuten, daB die winzigen Teile des Herrn
weiter in andere Teile und Teilchen ausgedehnt werden. Wie im Srimad-Bha-
gavatam beschrieben wird, gibt es viele Manifestationen Visnus und viele Mani-
festationen der Lebewesen. Visnu-Manifestationen nennt man svamsa, Teilmanife-
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stationen, und die Lebewesen werden vibhinnamsa genannt. Die Halbgotter wie
Brahma und Indra sind durch fromme Handlungen und Enthaltungen in ihre hohen
Stellungen aufgestiegen, aber eigentlich ist Visnu oder Krsna der Herr eines jeden.
Im Caitanya-caritamrta heiBt es: ekale isvara krsna, ara saba bhrtya. Dies bedeutet,
daB nur Krsna die Hochste Personlichkeit Gottes ist und daB alle anderen, sogar das
visnu-tattva und gewiB3 die Lebewesen, Seine Diener sind. Baladeva ist die unmittel-
bare Erweiterung Krsnas. Auch Er beschiftigt Sich in Krsnas Dienst, und zweifellos
dienen Ihm die gewohnlichen Lebewesen. Jeder ist von Natur aus dazu geschaffen,
Krsna zu dienen. Hier erkennen die Gandharvas an, daB3 die Halbgotter, auch wenn
sie sich manchmal als die Hochsten prasentieren mogen, im Grunde nicht die Hoch-
sten sind. Die wirkliche Oberhoheit gehort Krsna. Krsnas tu bhagavan svayam lau-
tet die Aussage des Srimad-Bhagavatam: ,Krsna ist der einzige Hochste Herr." Nur
die Verehrung Krsnas schlie8t daher die Verehrung aller anderen Teile mit ein,
ebenso wie die Bewisserung der Wurzel eines Baumes auch alle Aste, Zweige, Blit-
ter und Bliiten versorgt.

VERS 4
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vidyadhara ticuh
tvan-mayayartham abhipadya kalevare 'smin
krtva mamaham iti durmatir utpathaih svaih
ksipto 'py asad-visaya-lalasa atma-moham
yusmat-kathamrta-nisevaka udvyudasyet

vidyadharah—die Vidyadharas; ucuh—sprachen; tvat-mayayi—durch Deine
daullere Kraft; artham—den menschlichen Korper; abhipadva—nachdem es erlangt
hat; kalevare—im Korper; asmin—in diesem; krtva—falsch identifiziert habend; ma-
ma—mich; aham—ich; iti—so; durmatih—die unwissende Person; utpathaih—durch
falsche Wege; svaih—durch den eigenen Besitz; ksiptah—abgelenkt; api—sogar; asat
—zeitweilig; visaya-lalasah—sein Gliick in Sinnesobjekten suchend; datma-moham
—die Illusion, der Korper sei das Selbst; yusmat—Deine; kathai—Themen; amrta
—Nektar; nisevakah—kostend; utr—von weiter Entfernung; vyudasyer—kann befreit
werden.

UBERSETZUNG

Die Vidyadharas sprachen: Lieber Herr, diese menschliche Form des Kor-
pers ist dafiir bestimmt, das hochste und vollkommenste Ziel zu erreichen,
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doch verwirrt durch Deine dufere Energie hilt sich das Lebewesen irrtiim-
lich fiir seinen Korper, identifiziert sich mit der materiellen Energie und
mochte daher, von maya beeinfluBt, durch materiellen GenuR gliicklich
werden. Es ist irregefithrt und immer von zeitweiligem, illusorischem Gliick
angezogen. Deine transzendentalen Taten und Spiele aber sind so michtig,
daR man aus dieser lllusion befreit werden kann, wenn man solche Erzihl-
ungen einfach hort und chantet.

ERLAUTERUNG

Die menschliche Form des Lebens wird als arthada bezeichnet, weil der Korper
fiir die verkorperte Seele eine sehr gute Hilfe ist, die hochste Vollkommenbheit zu er-
reichen. Prahlada Maharaja sagte, da3 der Korper, obwohl zeitweilig, uns helfen
kann, die hochste Vollkommenheit zu erreichen. Im Vorgang der Evolution von den
niederen zu den hoheren Lebensarten ist die menschliche Form des Lebens eine
groBe Segnung. Aber madya ist so stark, daB wir trotz dieser groBen Segnung der
menschlichen Form des Lebens von zeitweiligem materiellem Gliick beeinfluBt sind
und unser Lebensziel vergessen. Wir sind von Dingen angezogen, die aufhoren wer-
den zu existieren. Der Anfang solcher Anziehung ist der zeitweilige Korper. In die-
sem furchtbaren Lebensumstand gibt es nur einen Weg der Befreiung — sich der
transzendentalen Téatigkeit zuzuwenden, den Heiligen Namen des Hochsten Herrn —
Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, Hare Rama, Rama
Rama, Hare Hare — zu chanten und zu horen. Die Worter yusmat-kathamrta-nise-
vakah bedeuten ,,diejenigen, die sich an dem Nektar der Erzahlungen Deiner Herr-
lichkeit erfreuen”. Es gibt zwei Erzahlwerke, die sich insbesondere mit den Worten
und Taten Krsnas befassen: die Bhagavad-gita ist die Unterweisung, die Krsna gege-
ben hat, und das Srimad-Bhdgavatam ist das Buch, welches Themen enthalt, die sich
ausschlieBlich mit Krsna und Seinen Geweihten befassen. Diese beiden Biicher sind
der besondere Nektar der Worte Krsnas. Fiir diejenigen, die diese beiden vedischen
Schriften predigen, ist es sehr leicht, aus dem illusorischen bedingten Leben, das uns
von madya aufgezwungen wird, herauszugelangen. Die Illusion besteht darin, daB3 die
bedingte Seele nicht versucht, ihre spirituelle Identitat zu verstehen. Sie ist mehr an
ihrem auBeren Korper interessiert, der nur ein kurzes Aufflackern ist und zu einer
ihm bestimmten Zeit vergehen wird. Die ganze Atmosphare wird sich verandern,
wenn das Lebewesen von einem Korper zum anderen wandern muB. Im Banne
mdyas wird es erneut in einer anderen Atmosphare zufrieden sein. Diesen Bann
mayas nennt man dvarandatmika sakti, da er so stark ist, da3 das Lebewesen in allen
abscheulichen Umstéanden zufrieden ist. Selbst wenn es als Wurm geboren wird, der
im Darm oder Magen inmitten von Urin und Kot lebt, wird es zufrieden sein. Das
ist der bedeckende EinfluB mayds. Die menschliche Form des Lebens ist jedoch eine
Moglichkeit, zu verstehen, und wenn man diese Gelegenheit versaumt, ist man
hochst ungliickselig. Der Weg, von der tduschenden madya frei zu werden, besteht
darin, sich mit Erzahlungen von oder tiber Krsna zu beschiftigen. Sri Caitanya emp-
fahl eine Methode, durch die jeder in seiner gegenwartigen Position unverandert
bleiben, aber einfach aus den richtigen autoritativen Quellen iiber Krsna horen mag.
Sri Caitanya riet jedem, Krsnas Wort zu verbreiten. Er sagte: ,,Werdet alle spiri-
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tuelle Meister. Eure Pflicht ist es nur, zu jedem, den ihr trefft, iiber Krsna oder die
von Krsna gegebenen Unterweisungen zu sprechen.* Die /nternationale Gesellschaft
fiir Krischna-Bewuftsein arbeitet fiir diesen Zweck. Wir fordern niemand auf, zu-
nachst seine Position zu verandern und dann zu uns zu kommen. Statt dessen laden
wir jeden ein, zu uns zu kommen und einfach Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna
Krsna, Hare _Hare/ Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare zu chanten,
denn wir wissen, daB sich das Leben von jemand, der einfach tiber Krsna chantet
und hort, verandern wird; er wird ein neues Licht sehen, und sein Leben wird er-
folgreich sein.

VERS 45
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brahmana tucuh
tvar kratus tvam havis tvam hutasah svayam
tvam hi mantrah samid-darbha-patrani ca
tvam sadasyartvijo dampati devata
agnihotram svadha soma djyam pasuh

brahmanah—die brahmanas; ucuh—sprachen; tvam—Du; kratuh—Opfer; tvam—
Du; havih—die Gabe geklarter Butter; rvam—Du; huta-asah—Feuer; svayam—per-
sonifiziert; tvam—Du; hi—fir; mantrah—die vedischen Hymnen; samit-darbha-
patrani—das Brennmaterial, das kusa-Gras und die Opfertopfe; ca—und; tvam—Du;
sadasya—der Mitglieder der Versammlung; rtvijah—die Priester; dampati—der Vor-
steher des Opfers und seine Frau; devara—die Halbgotter; agni-hotram—die heilige
Feuerzeremonie; svadha—die Gabe an die Vorviter; somah—die soma-Pflanze;
ajyam—die geklarte Butter; pasuh—das Opfertier.

UBERSETZUNG

Die brahmanas sprachen: Lieber Herr, Du bist das personifizierte Opfer.
Du bist die Gabe geklirter Butter; Du bist das Feuer; Du bist das Chanten
vedischer Hymnen, mit denen das Opfer vollzogen wird; Du bist das Brenn-
material; Du bist die Flamme; Du bist das ku$a-Gras, und Du bist die Opfer-
topfe. Du bist die Priester, die das yajia durchfiihren; Du bist die Halbgotter
unter der Fiihrung Indras, und Du bist das Opfertier. Alles was geopfert
wird, bist Du oder Deine Energie.
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ERLAUTERUNG

In diesen Satzen wird das alldurchdringende Wesen Sri Visnus zum Teil erklart.
Es heiBt im Visnu Purana: Ebenso wie ein Feuer, das sich an einem Ort befindet,
Wairme und Licht iiberallhin verbreitet, so ist alles, was wir in den materiellen oder
spirituellen Welten sehen, nichts anderes als eine Manifestation verschiedener Ener-
gien, die von der Hochsten Personlichkeit Gottes ausgehen. Die brahmanas sagen
hier, daB Sri Visnu alles ist — das Feuer, die Opferung, die geklarte Butter, die Uten-
silien, der Opferplatz und das kusa-Gras — Er ist alles. Es wird hier bestatigt, da
die Durchfiihrung von sankirtana-yajia in diesem Zeitalter ebenso gut ist wie alle
anderen yajras in allen anderen Zeitaltern. Wenn man sarnkirtana-yajia ausfiihrt,
indem man Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, Hare
Rama, Rama Rama, Hare Hare chantet, ist es nicht notwendig, fiir die in den Veden
empfohlenen vorgeschriebenen Opferzeremonien groBartige Vorbereitungen zu tref-
fen. In dem mantra der Heiligen Namen Hare und Krsna ist mit Hare die Energie
Krsnas gemeint, und Krsna ist das visnu-tattva. Beide zusammen sind alles. In die-
sem Zeitalter stehen die Menschen stark unter dem Einflul des Kali-yuga und kon-
nen nicht alles notwendige Zubehor beschaffen, um Opfer auszufiihren, wie sie in
den Veden empfohlen sind. Aber wenn man einfach Hare Krsna chantet, kann man
verstehen, da man alle Arten von yajra ausfiihrt, da alles was wir sehen nichts
anderes als Hare (die Energie Krsnas) und Krsna ist. Es besteht kein Unterschied
zwischen Krsna und Seinen Energien. Da also alles eine Manifestation Seiner Ener-
gie ist, kann man davon ausgehen, daB alles Krsna ist. Wenn man einfach alles mit
Krsna-BewuBtsein sieht, ist man eine befreite Seele. Man soll nicht irrtiimlich glau-
ben, Krsna habe keine personliche Identitat, weil alles Krsna sei. Krsna ist so vollen-
det, daB Er alles ist, obwohl Er Sich durch Seine Energie von allem getrennt halt.
Das wird im Neunten Kapitel der Bhagavad-gita bestatigt. Er ist als alles in der gan-
zen Schopfung verbreitet, und doch ist Er nicht alles. Die von Sri Caitanya empfoh-
lene Philosophie lautet, daB Er gleichzeitig eins und verschieden ist.

VERS 46
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tvam purda gam rasaya maha-sikaro
damstraya padminim vdaranendro yatha

stiuyamano nadal lilaya yogibhir
vyujjahartha trayi-gatra yajia-kratuh

tvam—Du; purda—in der Vergangenheit; gam—die Erde; rasayah—aus dem Was-
ser; maha-sukarah—die groBe Eber-Inkarnation; damstraya—mit Deinen Hauern;
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padminim—eine Lotosblume; vdrana-indrah—ein Elefant; yatha—wie; stiyamanah
—Gebete empfangend; nadan—sprechend; lilaya—sehr leicht; yogibhih—von groBen
Weisen wie Sanaka und so fort; vyujjahartha—aufgenommen; trayi-gatra—o perso-
nifiziertes vedisches Wissen; yajria-kratuh—die Form eines Opfers habend.

UBERSETZUNG

Lieber Herr, o personifiziertes vedisches Wissen, als Du vor langer, lan-
ger Zeit, in einem vergangenen Zeitalter, als die groRe Eber-Inkarnation er-
schienst, nahmst Du die Erde aus dem Wasser, ebenso wie ein Elefant eine
Lotosblume aus einem See pfliickt. Als Du in dieser gigantischen Form eines
Ebers transzendentale Klangschwingung vernehmen lieBest, wurde der
Klang als eine Opferhymne angesehen, und groRe Weise wie Sanaka medi-
tierten dariiber und brachten Dir zum Lobpreis Gebete dar.

ERLAUTERUNG

Ein bedeutsames Wort, das in diesem Vers benutzt wird, ist trayi-gatra, womit
gemeint ist, daB die transzendentale Form des Herrn die Veden ist. Jeder, der die
Bildgestalt oder Form des Herrn im Tempel verehrt, studiert also im Grunde vier-
undzwanzig Stunden am Tag die gesamten Veden. Indem man einfach nur die Bild-
gestalten von Radha und Krsna im Tempel schmiickt, studiert man sehr sorgfaltig
die Unterweisungen der Veden. Sogar ein neuer Gottgeweihter, der sich nur damit
beschiftigt, die Bildgestalt zu verehren, ist mit dem Sinn des vedischen Wissens un-
mittelbar in Beriihrung. Wie es in der Bhagavad-gita (15.15) heiBt: vedais ca sar-
vair aham eva vedyah. ,,Der Sinn der Veden besteht darin, Ihn, Krsna, zu verste-
hen.*“ Jemand, der Krsna verehrt und Ihm dient, hat die Wahrheiten der Veden di-
rekt verstanden.

VERS 47
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sa prasida tvam asmakam akanksatam
darsanam te paribhrasta-sat-karmanam

kirtyamadne nrbhir namni yajresa te
yajna-vighnah ksayam yanti tasmai namah

sah—diese gleiche Person; prasida—erfreut; tvam—Du; asmakam—iber uns;
akanksatam—erwartend; darsanam—Anblick; te—Deinen; paribhrasta—gefallen;
sat-karmanam—von dem die Durchfiihrung von Opfer; kirtyamane—gechantet;
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nrbhih—von Personen; namni—Dein Heiliger Name; yajria-isa—o Herr des Opfers;
te—Deine; yajria-vighnah—Hindernisse; ksayam—Zerstorung; yanti—erreichen; tas-
mai—Dir; namah—achtungsvolle Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG

Lieber Herr, wir haben auf Deine Anwesenheit gewartet, denn wir sind
unfihig gewesen, die yajias nach den vedischen Ritualen durchzufiihren.
Wir beten daher zu Dir, daB Du an uns Wohlgefallen finden mogest. Wenn
man einfach Deinen Heiligen Namen chantet, kann man alle Hindernisse
iiberwinden. Wir erweisen Dir in Deiner Gegenwart unsere achtungsvollen
Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Die brahmana-Priester hatten groBe Hoffnung, daB3 ihr Opfer jetzt ungehindert
durchgefiihrt werden konnte, da Sri Visnu anwesend war. Es ist in diesem Vers be-
deutsam, daB die brahmanas sagen: ,,Indem wir einfach Deinen Heiligen Namen
chanten, konnen wir alle Hindernisse liberwinden, doch jetzt bist Du auch person-
lich anwesend.” Die Durchfithrung von Daksas yajria war von den Schiilern und
Anhangern Sivas vereitelt worden. Die brahmanas kritisierten indirekt die Anhan-
ger Sivas; doch weil die brahmanas immer von Sri Visnu beschiitzt werden, konnten
Sivas Anhinger die Fortsetzung des Opfervorganges nicht weiter beeintrachtigen.
Es gibt ein Sprichwort, das lautet: Wenn Krsna jemand beschiitzt, kann niemand
diesem schaden, und wenn Krsna jemand toten mochte, kann niemand diesen be-
schiitzen. Das beste Beispiel hierfir ist Ravana. Ravana war ein groBer Geweihter
Sivas, doch als Sri Ramacandra ihn toten wollte, konnte Siva ihn nicht beschiitzen.
Wenn ein Halbgott, sogar Siva oder Brahma, einem Gottgeweihten Leid zufiigen
wollen, beschiitzt Krsna den Gottgeweihten. Doch wenn Krsna jemand toten
mochte, wie zum Beispiel Ravana oder Hiranyakasipu, kann kein Halbgott ihn
schiitzen.

VERS 48
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maitreya uvaca
iti daksah kavir yajriam
bhadra rudrabhimarsitam
kirtyamane hrsikese
sanninye yajria-bhavane
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maitreyah—Maitreya; uvdca—sprach; iti—so; daksah—Daksa; kavih—im
BewuBtsein gelautert; yajiam—das Opfer; bhadra—o Vidura; rudra-abhimarsitam
—von Virabhadra verwiistet; kirtyamdne—gepriesen; hrsikese—Hrsikesa (Sri Visnu);
sanninye—sorgte dafiir, daB es erneut begonnen werden konnte; yajriia-bhavane—der
Schutzherr des Opfers.

UBERSETZUNG

$ri Maitreya sprach: Nachdem $ri Vispu von allen Anwesenden gepriesen
worden war, traf Daksa, dessen BewuBtsein jetzt geliutert war, Vorberei-
tungen, den yajita, der von den Anhingern Sivas verwiistet worden war, er-
neut zu beginnen.

VERS 49
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bhagavan svena bhagena
sarvatma sarva-bhaga-bhuk

daksam babhdsa abhdsya
privamadna ivanagha

bhagavdné'ri"\/isnu; svena—mit Seinem eigenen; bhdgena—mit dem Anteil;
sarva-atma—die Uberseele aller Lebewesen; sarva-bhaga-bhuk—der GenieBer der
Ergebnisse aller Opfer; daksam—Daksa; babhase—sagte, abhasya—ansprechend;
privamanah—zufrieden; iva—als; anagha—o siindloser Vidura.

UBERSETZUNG

Maitreya fuhr fort: Mein lieber siindloser Vidura, $ri Visnu ist der eigent-
liche GenieRer der Ergebnisse aller Opfer. Aber weil Er auch die Uberseele
aller Lebewesen ist, war Er mit Seinem Anteil an den Opferdarbringungen
bereits zufrieden. Er sprach daher Daksa erfreut wie folgt an.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (5.29) heiBt es: bhoktdram yajiia-tapasam. Sri Visnu oder
Krsna ist der hochste GenieBer aller Ergebnisse von Opfern, Enthaltungen und
BuBen. Ganz gleich was man tun mag — das letztliche Ziel ist Visnu. Wenn jemand
dies nicht weiB, ist er irregefiihrt. Als die Hochste Personlichkeit Gottes ist Visnu
auf niemand angewiesen. Er ist in Sich Selbst zufrieden, selbstgeniigsam, doch
nimmt Er die im yajria dargebrachten Gaben an, weil Er allen Lebewesen giitig ge-
sinnt ist. Als Ihm nun hier Sein Anteil an den Opferergebnissen angeboten wurde,
schien Er sehr erfreut zu sein. Es heiBt in der Bhagavad-gita (9.26): patram puspam
phalam toyam yo me bhaktya prayacchati. Wenn ein Geweihter dem Herrn auch nur
ein kleines Blatt oder eine Blume oder etwas Wasser darbringt, und wenn dies mit



246 $rimad-Bhagavatam [Canto 4, Kap. 7

Liebe und Zuneigung geschieht, nimmt der Herr es an und ist erfreut. Obwohl Er
selbstgeniigsam ist und von niemand etwas braucht, nimmt Er solche Gaben an,
weil Er als Uberseele allen Lebewesen sehr giitig gesinnt ist. Ein anderer Punkt ist
hier, da Er Sich nicht an dem Anteil eines anderen vergreift. Im yajria gibt es einen
Anteil fir die Halbgotter, fiir Siva und Brahma und einen Anteil fiir Sri Visnu. Er
ist mit Seinem eigenen Anteil zufrieden und erhebt keinen Anspruch auf den eines
anderen. Indirekt deutete Er an, daB Er nicht damit zufrieden war, daB Daksa ver-
suchte, Siva seinen Anteil zu verweigern. Maitreya sprach Vidura als siindlos an,
weil Vidura ein reiner Vaisnava war und niemals irgendein Vergehen gegen einen
Halbgott beging. Obwohl Vaisnavas Sri Visnu als den Hochsten anerkennen, neigen
sie nicht dazu, Halbgotter zu beleidigen. Sie erweisen den Halbgottern gebiihrende
Achtung. Vaisnavas erkennen Siva als den besten Vaisnava an. Fiir einen Vaisnava
kommt es nicht in Frage, irgendwelche Halbgotter zu beleidigen, und die Halbgotter
sind ihrerseits ebenfalls mit dem Vaisnava zufrieden, weil er ein makelloser Geweih-
ter Sri Visnus ist.

VERS 50
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sri-bhagavan uvdaca
aham brahma ca sarvas ca
jagatah karanam param
atmesvara upadrasta
svayan-drg avisesanah

s’ri-bhggavdn—Sri Visnu; uvdca—sprach; aham—Ich; brahma—Brahma; ca—und;
sarvah—Siva; ca—und; jagatah—der materiellen Manifestation; kdranam—Ursache;
param—hochste; dtma-isvarah—die Uberseele; upadrasta—der Zeuge, svayam-
drk—selbstgeniigsam; avisesanah—es gibt keinen Unterschied.

UBERSETZUNG

$ri Visnu erwiderte: Brahma, Siva und Ich sind die hochste Ursache der
materiellen Manifestation. Ich bin die Uberseele, der selbstgeniigsame
Zeuge. Doch auf unpersonliche Weise besteht kein Unterschied zwischen
Brahma, Siva und Mir.

ERLAUTERUNG

Brahma wurde aus dem transzendentalen Korper Sri Visnus geboren, und Siva
wurde aus dem Korper Brahmas geboren. Sri Visnu ist daher die hochste Ursache.
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In den Veden heiB3t es auch, daB3 es am Anfang nur Visnu oder Narayana gab und
daB es keinen Brahma oder Siva gab. In dhnlicher Weise bestatigt Sankaracarya: nda-
rdyanah parah. Narayana oder Sri Visnu ist der Ursprung, und Brahma und Siva
sind nach der Schopfung manifestiert worden. Sri Visnu ist auch dtmesvara, die
Uberseele in jedem. Unter Seiner Fuhrung wird alles von innen her veranlaBt. Zum
Beispiel heiBt es am Anfang des Srimad-Bhdgavatam: tene brahma hrda: Er war es,
der am Anfang Brahma von innen her mit Wissen erleuchtete. )

In der Bhagavad-gita (10.2) sagt Sri Krsna: aham ddir hi devanam. Sri Visnu
oder Krsna ist der Ursprung aller Halbgotter, auch Brahmas und Sivas. An einer
anderen Stelle in der Bhagavad-gita (10.8) sagt Krsna: aham sarvasya prabhavah:
,,Alles geht von Mir aus.* Dies schlieBt alle Halbgotter mit ein. In ahnlicher Weise
heiBt es im Vedanta-siitra: janmady asya yatah. Und in den Upanisaden finden wir
die Feststellung: yato vd imdni bhitdni jayante. Alles ist von Sri Visnu erzeugt wor-
den; alles wird von Thm erhalten, und alles wird Durch Seine Energie vernichtet.
Durch ihre Aktionen und Reaktionen erschaffen die Energien, die von Ihm kom-
men, die kosmischen Manifestationen und 16sen auch die gesamte Schopfung wieder
auf. Folglich ist der Herr sowohl die Ursache als auch die Wirkung. Was immer wir
an Wirkungen sehen, ist die Wechselwirkung Seiner Energie, und weil die Energie
von [hm stammt, ist Er sowohl die Ursache als auch die Wirkung. Gleichzeitig ist
alles verschieden und das gleiche. Es hei3t, daB3 alles Brahman ist: sarvam khalv
idam brahma. In der hochsten Betrachtungsweise gibt es nichts au8er Brahman, und
daher sind Brahma und Siva von Ihm gewiB nicht verschieden.

VERS 51
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dtma-mayam samavisya
so 'ham gunamayim dvija
srjan raksan haran visvam
dadhre samjriam kriyocitam

arma-mayam—Meine Energie; samadvisya—eingegangen; sah—Mich; aham—Ich;
guna-mayim—aus den Erscheinungsweisen der materiellen Natur zusammengesetzt;
dvi-ja—o zweimalgeborener Daksa; srjan—erschaffend; raksan—erhaltend; haran
—vernichtend; visvam—die kosmische Manifestation; dadhre—Ich veranlasse, gebo-
ren zu werden; samjidm—einen Namen; kriya-ucitam—entsprechend der Tatig-
keit.

UBERSETZUNG

Der Herr fuhr fort: Mein lieber Daksa Dvija, Ich bin die urspriingliche
Personlichkeit Gottes; doch um diese kosmische Manifestation zu erschaf-
fen, zu erhalten und zu vernichten, handle Ich durch Meine materielle Ener-
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gie, und je nach den verschiedenen Graden von Titigkeit tragen Meine Re-
prasentationen unterschiedliche Namen.

ERLAUTERUNG

Wie in der Bhagavad-gita (7.5) erklirt wird, jiva-bhitam mahd-bdho, ist die
ganze Welt Energie, die aus der hochsten Quelle, der Personlichkeit Gottes, stammt,
welche, wie in der Bhagavad-gita weiter gesagt wird, in hoheren Energien und un-
tergeordneten Energien handelt. Die hohere Energie ist das Lebewesen, das ein win-
ziges Teil des Hochsten Herrn ist. Als winzige Teile sid die Lebewesen vom Hoch-
sten Herrn nicht verschieden. Die von Ihm stammende Energie ist zwar nicht von
Ihm verschieden, doch in der eigentlichen Tatigkeit dieser materiellen Welt steht das
Lebewesen unter dem EinfluB der verschiedenen Eigenschaften der materiellen
Energie und lebt in verschiedenen Korperformen. Es gibt 8 400 000 Lebensformen.
Das immer gleiche Lebewesen handelt unter dem EinfluB der verschiedenen Eigen-
schaften der materiellen Natur, und daher haben die Lebewesen verschiedene Kor-
per. Urspriinglich, am Anfang der Schopfung, ist Visnu allein. Zum Zweck der
Schopfung wird Brahma manifestiert, und fiir die Vernichtung ist Siva da. Was den
spirituellen Eintritt in die materielle Welt betrifft, so sind alle Wesen winzige Teile
des Hochsten Herrn, doch unter der Bedeckung der verschiedenen materiellen Ei-
genschaften tragen sie verschiedene Namen. Brahma und Siva sind qualitative In-
karnationen Visnus, guna-avataras genannt, und Visnu schlieBt Sich ihnen an und
ibernimmt die Herrschaft iiber die Eigenschaft der Tugend; folglich ist Er ebenfalls
eine qualitative Inkarnation wie Siva und Brahma. Im Grunde existieren die ver-
schiedenen Namen nur fiir verschiedene Anweisungen; ansonsten ist der Ursprung
einer.

VERS 52

R wEafEdd I TRl |
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tasmin brahmany advitiye
kevale paramatmani

brahma-rudrau ca bhitani
bhedendjrio 'nupasyati

tasmin—lhn; brahmani—das Hochste Brahman; advitiye—ohne eine Sekunde; ke-
vale—einer sein; parama-atmani—die Uberseele; brahma-rudrau—sowohl Brahma
als auch Siva; ca—und; bhitdni—die Lebewesen; bhedena—mit Trennung; ajiah—
jemand, der sich nicht richtig auskennt; anupasyati—denkt.

UBERSETZUNG

Der Herr fuhr fort: Jemand, der nicht richtig Bescheid weif, denkt, die
Halbgétter wie Brahma und Siva seien unabhingig, oder er glaubt sogar, die
Lebewesen seien unabhingig.
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ERLAUTERUNG

Die Lebewesen, Brahma nicht ausgenommen, sind nicht unabhingig oder ge-
trennt, sondern zdhlen zur marginalen Kraft des Hochsten Herrn. Der Hochste
Herr, der die Uberseele in jedem Lebewesen, auch in Brahma und Siva ist, lenkt je-
den bei dessen Tétigkeiten innerhalb der materiellen Erscheinungsweisen der Natur.
Niemand kann unabhingig von der Einwilligung des Herrn handeln, und daher ist
indirekt niemand von der Hochsten Person verschieden — gewil3 nicht Brahma und
Rudra, die Inkarnationen der materiellen Erscheinungsweisen der Leidenschaft und
Unwissenheit sind.

VERS 53
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yatha pumadn na svangesu
sirah-pany-adisu kvacit

parakya-buddhim kurute
evam bhiitesu mat-parah

yatha—wie; puman—eine Person; na—nicht; sva-argesu—in ihrem Korper; sirah-
pani-adisu—zwischen dem Kopf und den Handen und anderen Korperteilen; kvacit
—manchmal; parakya-buddhim—Unterscheidung; kurute—macht; evam—so; bhiite-
su—zwischen Lebewesen; mat-parah—Mein Geweihter.

UBERSETZUNG

Ein Mensch mit durchschnittlicher Intelligenz betrachtet den Kopf und
die anderen Korperteile nicht als voneinander getrennt. In dhnlicher Weise
unterscheidet Mein Geweihter nicht zwischen Visnu, der alldurchdringen-
den Personlichkeit Gottes, und irgendeiner Sache oder irgendeinem Lebe-
wesen.

ERLAUTERUNG

Wenn irgendein Korperteil erkrankt, kiimmert sich der ganze Korper um das er-
krankte Glied. In ahnlicher Weise manifestiert sich das Einssein eines Gottgeweih-
ten in seinem Mitleid mit allen bedingten Seelen. Die Bhagavad-gita (5.18) sagt:
panditah sama-darsinah. Diejenigen, die gelehrt sind, sehen das bedingte Leben
eines jeden mit gleichen Augen. Gottgeweihte haben mit jeder bedingten Seele Mit-
leid, und daher sind sie als apdrakya-buddhi bekannt. Weil Gottgeweihte gelehrt
sind und wissen, dal jedes Lebewesen ein winziges Teil des Hochsten Herrn ist, pre-
digen sie Krsna-BewuBtsein zu jedem, damit jeder gliicklich werden kann. Wenn ein
bestimmtes Korperteil erkrankt, richtet sich die ganze Aufmerksamkeit des Korpers
auf dieses Teil. In dhnlicher Weise kiimmern sich Gottgeweihte um jemand, der
Krsna vergessen hat und daher in materiellem BewuBtsein lebt. DaBl der Gottge-
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weihte allen gleichgesinnt ist, zeigt sich daran, daB er darum bemiiht ist, alle Lebe-
wesen zuriick nach Hause, zuriick zu Gott, zu bringen.

VERS 54
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trayanam eka-bhavanam
Yo na pasyati vai bhidam
sarva-bhutatmanam brahman
sa santim adhigacchati

trayanam—von den dreien; eka-bhdvanam—eine Natur habend; yah—jemand; na
pasyati—sieht nicht; vai—gewiB; bhidam—Trennung; sarva-bhita-atmanam—der
Uberseele aller Lebewesen; brahman—o Daksa; sah—er; sdntim—Frieden; adhigac-
chati—verwirklicht.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Zwei Worter sind in diesem Vers sehr bedeutsam. Traydndm bedeutet ,,drei",
namlich Brahma, Siva und Visnu, und bhiddm bedeutet ,,verschieden*. Siesind drei,
und daher sind sie verschieden, doch zur gleichen Zeit sind sie eins. Das ist die Philo-
sophie des gleichzeitigen Eins- und Verschiedenseins, die man acintya-bhedabheda-
tattva nennt. Das in der Brahma-samhita gegebene Beispiel besagt, dall Milch und
Yoghurt gleichzeitig eins und verschieden sind; beide sind Milch, doch der Yoghurt
hat sich verandert. Um wirklichen Frieden zu erlangen, sollte man alles sowie jedes
Lebewesen, Brahma und Siva nicht ausgenommen, als von der Hochsten Person-
lichkeit Gottes nicht verschieden betrachten. Niemand ist unabhangig. Jeder von uns
ist eine Erweiterung der Hochsten Personlichkeit Gottes. Auf diese Weise entsteht
Einheit in Verschiedenheit. Es gibt unterschiedliche Manifestationen, doch zur glei-
chen Zeit sind sie in Visnu alle eins. Alles ist eine Erweiterung der Energie Visnus.

VERS 55
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maitreya uvaca
evam bhagavatadistah

prajapati-patir harim
arcitva kratuna svena

devan ubhayato 'vajat

maitreyah—Maitreya; uvdca—sagte; evam—so; bhagavata—von der Hochsten
Personlichkeit Gottes; ddistah—unterwiesen worden; prajapati-patih—das Ober-
haupt aller Prajapatis; harim—Hari; arcitva—nachdem er verehrt hatte: kratuna
—mit der Opferzeremonie; svena—seine; devan—die Halbgotter; ubhayatah—geson-
dert; ayajar—verehrte.

UBERSETZUNG

Der Weise Maitreya sagte: Als so Daksa, das Oberhaupt aller Prajapatis,
von der Hochsten Personlichkeit Gottes unterwiesen worden war, verehrte
er $riVisnu. Nachdem er den Herrn verehrt hatte, indem er die vorgeschrie-
benen Opferzeremonien ausfiihrte, verehrte Daksa auch Brahma und Siva.

ERLAUTERUNG

Sri Visnu sollte alles angeboten werden, und Sein prasada sollte an alle Halbgot-
ter verteilt werden. Diesem Brauch folgt man noch heute im Jagannatha Tempel in
Puri. Um den Haupttempel Jagannathas herum stehen viele Halbgottertempel, und
das prasada, das zunachst Jagannatha geopfert wird, wird dann an alle Halbgotter
verteilt. Die Bildgestalt von Bhagalin wird mit dem prasdda Visnus verehrt, und
auch im berihmten Siva-Tempql von Bhuvanesvara wird das prasada Visnus oder
Sri Jagannathas der Bildgestalt Sivas dargebracht. Das ist das Prinzip des Vaisnava.
Der Vaisnava verspottet nicht einmal gewohnliche Lebewesen, nicht einmal die win-
zige Ameise; jedem wird je nach seiner Stellung die geblihrende Achtung erwiesen.
Dies geschieht jedoch immer in Beziehung zum Mittelpunkt, das hei3t zur Hochsten
Personlichkeit Gottes, Krsna oder Visnu. Der Gottgeweihte, der auf einer hohen
Stufe steht, sieht die Beziehung zu Krsna in allen Dingen; er sieht nichts, das von
Krsna unabhingig ist; das ist seine Sicht des Einsseins.

VERS 56
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rudram ca svena bhdgena
hy upddhavat samdhitah
karmanodavasanena
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somapan itaran api
udavasya sahartvigbhih
sasnav avabhrtham tatah

rudram—Siva; ca—und; svena—mit seinem cigenen; bhdgena—Anteil; hi—da;
upadhavat—er verehrte; samahitah—mit konzentriertem Geist; karmand—durch die
Ausfiihrung; udavasanena—durch den Akt der Vollendung; soma-pan—Halbgotter;
itaran—anderer; api—sogar; udavasya—nachdem er beendet hatte; saha—zusammen
mit; rtvigbhih—mit den Priestern; sasnau—badete; avabhrtham—das avabhrtha-Bad,
tatah—darauf.

UBERSETZUNG

Mit groBer Achtung verehrte Daksa Siva mit seinem Anteil an den Uber-
resten des yajiia. Nachdem er die ritualistischen Opferhandlungen beendet
hatte, stellte er alle anderen Halbgotter und die dort versammelten Men-
schen zufrieden. Nachdem er schlieBlich alle diese Pflichten erfiillt hatte,
nahm er mit den Priestern ein Bad und war vollauf zufrieden.

ERLAUTERUNG

Rudra oder Siva wurde mit seinem Anteil an den Uberresten des ya jAia in rechter
Weise verehrt. Yajna ist Visnu, und was immer Visnu an prasdda geopfert wird,
wird jedem, selbst Siva, angeboten. Sridhara Svami kommentiert in diesem Zusam-
menhang ebenfalls, daB svena bhdgena, die Uberreste des yajria, allen Halbgottern
und den anderen Versammelten angeboten wurden.

VERS 57
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tasma apy anubhavena
svenaivavapta-radhase

dharma eva matim dattva
tridasas te divam yayuh

tasmai—ihm (Daksa); api—sogar; anubhdvena—durch die Verehrung des Hoch-
sten Herrn; svena—durch seine eigene; eva—gewiB3; avapta-radhase—die Vollkom-
menheit erreicht habend; dharme—in der Religion; eva—gewil3; matim—Intelligenz;
dattva—gegeben habend; tridasah—Halbgotter; te—jene; divam—zu den himmlischen
Planeten; yayuh—gingen.

UBERSETZUNG

Als Daksa so den Hochsten Herrn Visnu durch ein ritualistisches Opfer
verehrte, gelangte er vollstindig auf den religiosen Pfad. Dariiber hinaus
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segneten ihn alle bei dem Opfer versammelten Halbgotter, daB seine From-
migkeit anwachsen moge, und dann verlieBen sie den Ort.

ERLAUTERUNG

Obwohl Daksa in religiosen Prinzipien betrachtlich fortgeschritten war, wartete
er auf die Segnungen der Halbgotter. Somit endete das von Daksa ausgefiihrte grof3e
Opfer in Harmonie und Frieden.

VERS 58
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evam daksdyani hitva
sati purva-kalevaram

jajrie himavatah ksetre
mendayam iti susruma

evam—so; daksayani—die Tochter Daksas; hitva—nachdem sie aufgegeben hatte;
sati—Sati; purva-kalevaram—ihren fritheren Korper; jajie—wurde geboren; hima-
vatah—des Himalaya; ksetre—in der Frau; mendyam—in Mena; iti—so; susruma—ich
habe gehort.

UBERSETZUNG

Maitreya sprach: Ich habe gehort, daR Daksayani [die Tochter Daksas] im
Konigreich des Himalaya geboren wurde, nachdem sie den Korper aufge-
geben hatte, den sie von Daksa bekommen hatte. Sie wurde als die Tochter
Menas geboren. Dies horte ich aus autoritativen Quellen.

ERLAUTERUNG
Mena ist auch als Menaka bekannt, undsieist die Frau des Konigs des Himalaya.

VERS 59
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tam eva dayitam bhiya
avrnkte patim ambika

ananya-bhavaika-gatim
saktih supteva purusam
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tam—ihn (Siva); eva—gewiB; dayitam—Geliebte; bhiiyah—wieder; dvrrikte—nahm
an; patim—als ihren Gemahl; ambika—Ambika oder Sati; ananya-bhava—ohne An-
haftung an andere; eka-gatim—das eine Ziel; saktih—die weiblichen (marginalen und
auBeren) Energien; suptdi—schlummernd liegend; iva—wie; purusam—die mannliche
Energie (Siva, als der Reprasentant des Hochsten Herrn).

UBERSETZUNG

Ambika [die Géttin Durga), die als Daksayani [Sati] bekannt war, nahm
Siva wieder als ihren Ehemann an, ebenso wie verschiedene Energien der
Hochsten Personlichkeit Gottes im Verlauf einer neuen Schopfung wie zu-
vor wirken.

ERLAUTERUNG

Ein Vers in den vedischen mantras lautet: parasya saktir vividhaiva sriyate. Die
Hochste Personlichkeit Gottes besitzt mannigfaltige Energien. Sakti ist weiblich,
und der Herr ist purusa oder mannlich. Es ist die Pflicht des weiblichen Wesens, un-
ter dem hochsten purusa zu dienen. Wie es in der Bhagavad-gita heilt, sind alle Le-
bewesen die marginale Energie des Hochsten Herrn. Folglich ist es die Pflicht aller
Lebewesen, dieser Hochsten Person zu dienen. Durga ist in der materiellen Welt die
Reprasentation sowohl der marginalen als auch der auBeren Energien, und Siva ist
die Reprasentation der Hochsten Person. Die Verbindung von Siva und Ambika
oder Durga ist ewig. Sati konnte keinen anderen Gemahl als Siva annehmen. Wie
Siva Durga als Himavati, die Tochter des Himalaya, erneut heiratete, und wie Kart-
tikeya geboren wurde, ist eine lange Geschichte in sich selbst.

VERS 60
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etad bhagavatah sambhoh
karma daksadhvara-druhah

srutam bhdgavatac chisyad
uddhavan me brhaspateh

etat—dieses; bhagavatah—des Besitzers aller Reichtiimer; sambhoh—Sambhus
(Sivas); karma—Geschichte; daksa-adhvara-druhah—der das Opfer Daksas verwii-
stete; srutam—wurde gehort; bhdgavatar—von einem groBen Gottgeweihten; sisyat
—von dem Schiiler; uddhavat—von Uddhava; me—von mir; brhaspateh—von Brhas-
pati.
UBERSETZUNG
Maitreya sprach: Mein lieber Vidura, ich horte diese Geschichte des

Daksa-yajiia, das von Siva verwiistet wurde, von Uddhava, einem groRen
Gottgeweihten und Schiiler Brhaspatis.
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VERS 61
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idam pavitram param isa-cestitam
yasasyam dyusyam aghaugha-marsanam
yo nityadakarnya naro 'nukirtayed
dhunoty agham kaurava bhakti-bhavatah

idam—dieses; pavitram—rein; param—hochstes; isa-cestitam—Spiel des Hochsten
Herrn; yasasyam—Ruhm; dyusyam—lange Lebensdauer; agha-ogha-marsanam—
Siinden zerstorend; yah—jemand; nityadai—immer; dkarnya—nachdem er gehort
hat; narah—ein Mensch; anukirtayet—soll erzahlen; dhunoti—beseitigt; agham—
materielle Verunreinigung; kaurava—o Nachkomme Kurus; bhakti-bhdvatah—mit
Glauben und Hingabe.

UBERSETZUNG

Der groBe Weise Maitreya schloB: O Sohn Kurus, wenn jemand diese Ge-
schichte des Daksa-yajiia, wie es von der Hochsten Personlichkeit Gottes
Visnu ausgefiithrt wurde, mit Glauben und Hingabe hort und weitererzihit,
wird er gewif von aller Verunreinigung des materiellen Daseins befreit.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 7. Kapitel im Vierten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Die Opferzeremonie Daksas"'.






8. Kapitel

Dhruva Maharaja verlat sein Zuhause
und geht in den Wald

VERS 1
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maitreya uvaca
sanakddya naradas ca
rbhur hamso ’runir yatih
naite grhan brahma-suta
hy avasann urdhva-retasah

maitreyah uvaca—Maitreya sprach; sanaka-ddyah—jene, die von Sanaka ange-
filhrt werden; ndradah—Narada; ca—und; rbhuh—Rbhu; hamsah—Hamsa; arunih
—Aruni; yatih—Yati; na—nicht; ete—all diese; grhan—Zuhause; brahma-sutah
—Sohne Brahmas; hi—gewil; dvasan—lebten; irdhva-retasah—unerschiitterliche
Junggesellen.
UBERSETZUNG

Der groRe Weise Maitreya sprach: Die vier groBen Kumara-Weisen unter
der Fiihrung Sanakas sowie Narada, Rbhu, Harhsa, Aruni und Yati, die alle
Sohne Brahmas waren, leben nicht zu Hause, sondern wurden aGrdva-reta
oder naisthika-brahmacaris, das heift unerschiitterliche Junggesellen.

ERLAUTERUNG

Das System des brahmacarya besteht schon seit der Geburt Brahmas. Ein Teil
der Bevolkerung, insbesondere unter den Mannern, heiratete nie. Statt es zuzulassen,
daB ihr Samen abwarts floB, pflegten sie den Samen zum Gehirn zu erheben. Man
nennt sie urdhva-retasah oder jene, die emporheben. Der Samen ist so wichtig, dal3
man wunderbare Taten vollbringen kann, wenn man den Samen durch den yoga-
Vorgang zum Gehirn erhebt: zum Beispiel wird das Gedachtnis befahigt, sehr
schnell zu arbeiten, und die Lebensdauer verlangert sich. Auf diese Weise konnen
yogis alle moglichen Enthaltungen mit Beharrlichkeit auf sich nehmen und auf die
hochste Stufe der Vollkommenbheit, ja sogar zur spirituellen Welt, erhoben werden.
Lebhafte Beispiele von brahmacaris, die diesen Lebensgrundsatz annahmen, sind die
vier Weisen Sanaka, Sananda, Sanatana und Sanat-kumara sowie Narada und
andere.

257
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Ein weiterer wichtiger Begriff hier ist naite grhan hy avasan, ,,sie lebten nicht zu
Hause". Grha bedeutet ,,Zuhause" und auch ,,Ehefrau*. In der Tat ist mit ,,Zu-
hause" die Ehefrau gemeint: ,,Zuhause* bedeutet nicht ein Zimmer oder ein Haus.
Jemand, der mit einer Frau zusammenlebt, lebt zu Hause: ein sannyasi oder brahma-
cari lebt nicht zu Hause, selbst wenn er in einem Zimmer oder in einem Haus lebt.
DaB die oben erwahnten Sohne Brahmas nicht zu Hause lebten, bedeutet, da3 sie
keine Ehefrau annahmen, und daher konnte keine Rede davon sein, daB sie ihren
Samen abgaben. Samen ist dafiir bestimmt, abgegeben zu werden, wenn man ein
Heim, eine Frau und die Neigung hat, Kinder zu zeugen: sonst besteht keine Anwei-
sung, Samen abzugeben. Diese Grundsatze wurden seit dem Anfang der Schopfung
befolgt, und solche brahmacaris zeugten niemals Nachkommenschaft. Diese Erzah-
lung handelt von den Nachfahren Brahmas durch Manus Tochter Prasuti. Prasutis
Tochter war Daksayani oder Sati, von der wir schon im Zusammenhang mit dem
Daksa-yajria gehort haben. Maitreya erklart jetzt die Nachkommenschaft der Sohne
Brahmas. Von den vielen Sohnen Brahmas heirateten die brahmacari-Sohne unter
der Fiihrung Sanakas und Naradas tiberhaupt nicht, und daher gibt es auch keine
Geschichte ihrer Nachfahren.

VERS 2
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mrsadharmasya bharyasid
dambham mayam ca satru-han
asuta mithunam tat tu
nirrtir jagrhe 'prajah

mrsa—Mrsa; adharmasya—von Irreligion; bharya—Frau; asit—war; dambham
—Tauschung; mayam—Betrug; ca—und; satru-han—o Vernichter der Feinde; asura
—zeugten; mithunam—Verbindung; tatr—diese; tu—aber; nirrtih—Nirrti; jagrhe
—nahm; aprajah—da er kinderlos war.

UBERSETZUNG

Ein weiterer Sohn Brahmas war Irreligion, dessen Frau Falschheit hieB.
Aus dieser Verbindung wurden zwei Dimonen namens Dambha oder Tau-
schung und Maya oder Betrug geboren. Diese beiden Dimonen wurden von
einem Dimon namens Nirrti aufgenommen, der keine Kinder hatte.

ERLAUTERUNG

Aus diesem Vers verstehen wir, daB Adharma oder Irreligion ebenfalls ein Sohn
Brahmas war und daB er seine Schwester Mrsa heiratete. Das ist der Anfang der
Sexualitat zwischen Bruder und Schwester. Diese unnatiirliche sexuelle Verbindung
kann in der menschlichen Gesellschaft nur moglich sein, wo es Adharma oder Irreli-
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gion gibt. Wir verstehen hieraus, daB Brahma am Anfang der Schopfung nicht nur
gottesfiirchtige Sohne wie Sanaka, Sanatana und Narada schuf, sondern auch damo-
nische Kinder wie Nirrti, Adharma, Dambha und Falschheit. Alles wurde von
Brahma am Anfang erschaffen. In bezug auf Narada haben wir gehort, daB3 er als
Narada geboren wurde, weil er in seinem vorangegangenen Leben sehr fromm war
und sehr guten Umgang hatte. Andere wurden je nach ihrer Vergangenheit ebenfalls
mit ihren entsprechenden Eigenschaften und Fahigkeiten geboren. Das Gesetz des
karma besteht Geburt fiir Geburt fort, und wenn eine neue Schopfung stattfindet,
kommt das gleiche karma mit dem Lebewesen zuriick. So werden sie je nach ihrem
karma mit verschiedenen Eigenschaften und Fahigkeiten geboren, obwohl ihr Vater
urspriinglich Brahma ist, der eine hohe Stellung innehat, da er eine qualitative In-
karnation der Hochsten Personlichkeit Gottes ist.

VERS 3
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tayoh samabhaval lobho
nikrtis ca maha-mate

tabhyam krodhas ca himsa ca
yad duruktih svasa kalih

tayoh—von diesen beiden; samabhavat—wurden geboren; lobhah—Gier; nikrtih
—Verschlagenheit; ca—und; mahd-mate—o groBe Seele; tabhyam—von diesen bei-
den; krodhah—Zorn; ca—und; himsa—Neid; ca—und; yar—von diesen beiden; duruk-
tih—Grobe Rede; svasa—Schwester; kalih—Kali.

UBERSETZUNG

Maitreya sagte zu Vidura: O groRe Seele, von Dambha und Maya wurden
Gier und Nikrti oder Verschlagenheit geboren. Aus ihrer Verbindung gin-
gen Kinder namens Krodha (Zorn) und Himsa (Neid) hervor, und aus ihrer
Verbindung wurden Kali und seine Schwester Durukti (Grobe Rede) ge-
boren.

VERS 4
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duruktau kalir adhatta
bhayam mrtyum ca sattama

tayos ca mithunam jajre
ydtand nirayas tatha
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duruktau—in Durukti; kalih—Kali; ddhatta—zeugte; bhayam—Furcht, mrtyum
—Tod: ca—und; sat-tama—o groBter aller guten Menschen; tayoh—von diesen bei-
den; ca—und; mithunam—durch Verbindung; jajie—wurden erzeugt: ydtand—un-
ertraglicher Schmerz; nirayah—Holle; tatha—sowie.

UBERSETZUNG

O groRter aller guten Menschen, durch die Verbindung von Kali und
Grober Rede wurden Kinder namens Mrtyu (Tod) und Bhiti (Furcht) geboren.
Aus der Verbindung von Mrtyu und Bhiti gingen Kinder namens Yatana
(Unertriglicher Schmerz) und Niraya (Holle) hervor.

VERS 5
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sarigrahena mayakhyadtah
pratisargas tavanagha

trih srutvaitat puman punyam
vidhunoty datmano malam

sangrahena—zusammenfassend; mayd—von mir; akhyatah—ist erklart; pratisar-
gah—Ursache von Zerstorung; tava—dir; anagha—o Reiner; trih—dreimal; srutva—
gehort habend; eratr—diese Beschreibung: pumdn—jemand, der: punyam—Frommig-
keit: vidhunoti—wascht fort; atmanah—von der Seele: malam—Verunreinigung.

UBERSETZUNG

Mein lieber Vidura, ich habe zusammenfassend die Ursachen von Zersto-
rung erklirt. Jemand, der diese Beschreibung dreimal hort, wird fromm und
wischt jede siindhafte Verunreinigung von seiner Seele.

ERLAUTERUNG

Die Schopfung findet auf der Grundlage von Tugend statt, doch Zerstorung fin-
det aufgrund von Irreligion statt. Das ist die Art und Weise, wie materielle Schop-
fung und Zerstorung zustandekommen. Hier heiBt es, daB die Ursache von Zersto-
rung Adharma oder Irreligion ist. Die Nachfahren von Irreligion und Falschheit
sind in der Reihenfolge ihrer Geburt: Tauschung, Betrug, Gier, Verschlagenheit,
Zorn, Neid, Streit, grobe Rede, Tod, Furcht, Unertraglicher Schmerz und Holle.
Alle diese Nachkommen werden als Merkmale der Zerstorung beschrieben. Wenn
jemand fromm ist und von diesen Ursachen der Zerstorung hort, wird er sie zu has-
sen beginnen, und das wird die Ursache fiir seinen Fortschritt in einem Leben der
Frommigkeit sein. Frommigkeit bezieht sich auf den Vorgang der Reinigung des
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Herzens. Wie Sri Caitanya Mahaprabhu empfahl, muB man den Staub vom Spiegel
des Geistes entfernen, und dann beginnt der Fortschritt auf dem Pfad der Befreiung.
Hier wird der gleiche Vorgang empfohlen. Malam bedeutet ,,Verunreinigung*. Wir
sollten lernen, alle Ursachen der Zerstorung, angefangen mit Irreligion und Betrug,
von uns zu weisen; dann werden wir imstande sein, in einem Leben der Frommig-
keit fortzuschreiten. Die Moglichkeit, daB wir Krsna-BewuBtsein erreichen, wird
naherriicken, und wir werden nicht wiederholter Zerstorung unterworfen sein. Das
gegenwartige Leben ist wiederholte Geburt und wiederholter Tod: doch wenn wir
den Pfad der Befreiung beschreiten, konnen wir vor wiederholtem Leid gerettet wer-
den.

VERS 6
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athdtah kirtaye vamsam
punya-kirteh kurudvaha

svayambhuvasyapi manor
harer amsamsa-janmanah

atha—jetzt; atah—hiernach; kirtaye—ich werde beschreiben; vamsam—Dynastie;
punya-kirteh—wegen tugendhafter Taten gefeiert; kuru-udvaha—o Bester der
Kurus; svdyambhuvasya—Svayambhuvas; api—sogar; manoh—Manus; hareh—der
Personlichkeit Gottes; amsa—vollstandige Erweiterung; amsa—Teil von; janmanah
—geboren sein.

UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Brahma ist eine machtige Erweiterung der Hochsten Personlichkeit Gottes. Ob-
wohl Brahma jiva-tattva ist, ist er vom Herrn ermachtigt, und daher gilt er als eine
volistandige Erweiterung des Hochsten Gottes. Manchmal geschieht es, daB der
Herr Selbst als Brahma erscheint, wenn es kein geeignetes Lebewesen gibt, das er-
machtigt werden kann, als Brahma zu handeln. Brahma ist eine vollstindige Erwei-
terung der Hochsten Personlichkeit Gottes, und Svayambhuva Manu war der un-
mittelbare Sohn Brahmas. Der groe Weise Maitreya wird jetzt die Nachkommen
dieses Manu erklaren, die alle wegen ihrer frommen Taten liberall gefeiert werden.
Bevor Maitreya von diesen frommen Nachfahren spricht, hat er bereits die
Nachfahren gottloser Taten beschrieben, die von Zorn, Neid, grober Rede, Streit,
Furcht und Tod reprasentiert werden. Er erzahlt daher mit Absicht als nachstes die
Lebensgeschichte Dhruva Maharajas, des frommsten Konigs in diesem Universum.
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VERS 7
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priyavratottanapadau
sataripa-pateh sutau

vasudevasya kalaya
raksayam jagatah sthitau

priyavrata—Priyavrata; uttanapadau—Uttanapada; sataripad-pateh—der Konigin
Satariipa und ihres Gemahls Manu; sutau—die beiden Sohne; vdsudevasya—der
Hochsten Personlichkeit Gottes; kalaya—durch die vollstandige Erweiterung; rak-
sayam—zu Schutz; jagatah—der Welt; sthitau—fiir die Erhaltung.

UBERSETZUNG

Svayambhuva Manu hatte von seiner Frau Satarﬁpi zwei Sohne, und die
Namen dieser Sohne waren Uttanapada und Priyavrata. Da alle beide
Nachfahren einer vollstindigen Erweiterung Vasudevas, der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes, waren, hatten sie die Befihigung, das Universum zu re-
gieren, um alle Biirger zu erhalten und zu beschiitzen.

ERLAUTERUNG

Es heiBt, daB diese beiden Konige, Uttanapada und Priyavrata, von der Hochsten
Personlichkeit Gottes besonders ermachtigt waren: der groBe Konig Rsabha hinge-
gen war die Hochste Personlichkeit Gottes Selbst.

VERS 8
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Jjaye uttanapddasya
sunitih surucis tayoh

surucih preyasi patyur
netard yat-suto dhruvah

jdye—von den beiden Frauen; uttanapadasya—Konig Uttanapadas; sunitih—
Suniti; surucih—Suruci; tayoh—von ihnen beiden; surucih—Suruci; preyasi—sehr
lieb; patyuh—des Ehemannes; na-itara—nicht die andere; yat—deren:; sutah—Sohn;
dhruvah—Dhruva.
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UBERSETZUNG

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

ERLAUTERUNG

Der groBe Weise Maitreya wollte die frommen Taten der Konige beschreiben.
Priyavrata war der erste Sohn Svayambhuva Manus, und Uttanapada war der
zweite. Doch der grole Weise Maitreya begann sogleich von Dhruva Maharaja,
dem Sohn Uttanapadas, zu sprechen, da Maitreya sehr bestrebt war, fromme Taten
zu beschreiben. Die Vorfille im Leben Dhruva Maharajas wirken auf Gottgeweihte
sehr anziehend. Von seinen frommen Taten kann man lernen, wie man sich von
materiellen Giitern loslosen und durch schwere Enthaltungen und BuBlen seinen
hingebungsvollen Dienst vergroBern kann. Wenn man von den Taten des frommen
Dhruva hort, kann man seinen Glauben an Gott starken und sich unmittelbar mit
der Hochsten Personlichkeit Gottes verbinden. Auf diese Weise kann man sehr bald
auf die transzendentale Ebene hingebungsvollen Dienstes erhoben werden. Die
Schilderung der Enthaltungen Dhruva Maharajas kann in den Herzen der Zuhorer
sogleich ein Gefiihl hingebungsvollen Dienstes erwecken.

VERS 9
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ekada suruceh putram
ankam aropya lalayan

uttamam ndruruksantam
dhruvam rajabhyanandata

ekada—eines Tages; suruceh—der Konigin Suruci; putram—den Sohn; ankam
—auf den SchoB; aropya—setzte; lalayan—wahrend er liebkoste: uttamam—Uttama;
na—nicht; gruruksantam—versuchend hinaufzuklettern; dhruvam—Dhruva; raja
—der KoOnig; abhyanandata—begriiBte.

UBERSETZUNG

Einmal liebkoste Konig Uttanapada den Sohn Surucis, Uttama, den er auf
seinen SchoR setzte. Dhruva Maharaja versuchte ebenfalls, auf den SchoR
des Konigs zu klettern, doch der Konig war davon nicht gerade angenehm
beriihrt.
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VERS 10
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ratha cikirsamdanam tam
sapatnyas tanayam dhruvam

surucih srnvato rajrah
sersyam ahatigarvita

tatha—so; cikirsamanam—das Kind Dhruva, das versuchte hinaufzuklettern;
tam—zu ihm: sa-patnyah—ihrer Nebenfrau (Suniti); tanayam—Sohn: dhruvam—
Dhruva; surucih—Konigin Suruci: srnvatah—wahrend des Horens: rajriah—des Ko-
nigs; sa-irsyam—mit Neid; aha—sagte; atigarvita—zu stolz.

UBERSETZUNG

Wihrend Dhruva Maharaja versuchte, auf den SchoR seines Vaters zu
klettern, wurde seine Stiefmutter Suruci auf ihn sehr neidisch und begann
mit groBem Stolz so zu sprechen, daB es auch der Konig horen konnte.

ERLAUTERUNG

Der Konig hatte natiirlich seine beiden Sohne Uttama und Dhruva glei-
chermalen gern, und so war er selbstverstandlich geneigt, sowohl Dhruva als auch
Uttama auf seinen SchoB zu nehmen. Weil er aber seiner Konigin Suruci den Vor-
zug gab, konnte er trotz seiner Gefiihle Dhruva nicht willkommen heiBen. Konig
Uttanapadas Gefiihle wurden von Suruci bemerkt, und daher begann sie mit
groBem Stolz von der Zuneigung, die der Konig zu ihr empfand, zu sprechen. Das
ist das Wesen der Frau. Wenn eine Frau merkt, daB ihr Ehemann sie beglinstigt
und zu ihr besondere Zuneigung empfindet, nutzt sie dies aus. Diese Merkmale fin-
det man sogar in solch einer hochgestellten Familie wie der Svayambhuva Manus.
Man kann daher den SchluB3 ziehen, da3 das weibliche Wesen der Frau tiberall zu
finden ist.

VERS 11
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na vatsa nrpater dhisnyam
bhavan darodhum arhati

na grhito maya yat tvam
kuksav api nrpdatmajah

na—nicht; varsa—mein liebes Kind: nrpateh—des Konigs: dhisnyam—Sitz; bha-
van—du; drodhum—hinaufzukommen; arhati—du verdienst es; na—nicht; grhi-
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tah—genommen; mayd—von mir; yat—weil; tvam—du; kuksau—in der Gebarmut-
ter; api—obwohl; nrpa-atmajah—der Sohn des Konigs.

UBERSETZUNG

Konigin Suruci sagte zu Dhruva Maharaja: Mein liebes Kind, du verdienst
es nicht, auf dem Thron oder dem SchoR des Konigs zu sitzen. Zweifellos
bist auch du der Sohn des Konigs, doch weil du nicht aus meinem Leib ge-
boren wurdest, bist du nicht qualifiziert, auf dem SchoR deines Vaters zu
sitzen.

ERLAUTERUNG

Konigin Suruci teilte Dhruva Maharaja sehr stolz mit, daB nur der Sohn des Ko-
nigs zu sein, nicht die Qualifikation war, auf dem SchoB oder dem Thron des Konigs
zu sitzen. Vielmehr war dieses Vorrecht davon abhiangig, daBl man aus ihrem Leib
geboren wurde. Mit anderen Worten, sie teilte Dhruva Maharaja indirekt mit, da
er, obwohl er vom Konig gezeugt worden war, als unrechtmaBiger Sohn galt, da er
aus dem Leib der anderen Konigin geboren wurde.

VERS 12

TSR T AR TR |
T IT T T @AY Jw: 18RU

balo 'si bata natmanam
anya-stri-garbha-sambhrtam

nunam veda bhavan yasya
durlabhe 'rthe manorathah

balah—Kind; asi—du bist; bata—jedoch; na—nicht; dtmanam—mein eigenes; an-
ya—andere; stri—Frau; garbha—Gebarmutter; sambhrtam—geboren aus; niunam
—jedoch; veda—versuche zu wissen: bhavan—du; yasya—von was; durlabhe—uner-
reichbares; arthe—Ziel: manah-rathah—anstrebend.

UBERSETZUNG

Mein liebes Kind, du bist dir nicht bewuBt, daB du nicht aus meinem
Leib, sondern aus dem einer anderen Frau geboren wurdest; deshalb solltest
du verstehen, daR dein Versuch zum Scheitern verurteilt ist. Du versuchst,
dir einen Wunsch zu erfiillen, der unmoglich zu erfiillen ist.

ERLAUTERUNG

Das kleine Kind Dhruva Maharaja empfand natiirlicherweise Zuneigung zu sei-
nem Vater, und es wullte nicht, da} zwischen seinen beiden Miittern ein Unter-
schied bestand. Dieser Unterschied wurde von Konigin Suruci herausgestellt, die
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ihm mitteilte, daB3 es den Unterschied zwischen den beiden Koniginnen nicht ver-
stehe, weil es ein Kind sei. Das ist ein weiterer Beweis fiir Konigin Surucis Stolz.

VERS 13
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tapasaradhya purusam
tasyvaivanugrahena me

garbhe tvam sadhayatmanam
yadicchasi nrpdsanam

tapasi—durch Enthaltungen; drdadhya—zufrieden; purusam—die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes; tasya—durch lhre; eva—nur; anugrahena—durch die Barmher-
zigkeit der; me—meinen: garbhe—in die Gebarmutter; tvam—du; sddhaya—Platz;
armanam—du; yadi—wenn: icchasi—du wiinscht; nrpa-asanam—auf den Thron des
Konigs.
UBERSETZUNG

Wenn du tatsichlich den Wunsch hast, den Thron des Konigs zu bestei-
gen, dann muBt du schwere Enthaltungen auf dich nehmen. Zunichst mufit
du die Hochste Personlichkeit Gottes Narayana zufriedenstellen, und wenn
du durch solche Verehrung die Barmherzigkeit des Herrn erlangt hast, wirst
du das nichste Mal aus meinem Leib geboren werden miissen.

ERLAUTERUNG

Suruci war auf Dhruva Maharaja so neidisch, daB sie ihm direkt nahelegte, sei-
nen Korper zu wechseln. Ihrer Meinung nach muBte er zunachst sterben, dann sei-
nen nachsten Korper in ihrem Leib annehmen, und nur dann sei es Dhruva Maha-
raja moglich, den Thron seines Vaters zu besteigen.

VERS 14
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maitreya uvdca
matuh sapatnyah sa durukti-viddhah
svasan rusda danda-hato yathahih
hitva misantam pitaram sanna-vacam
jagama matuh prarudan sakdsam

maitreyah uvaca—der grof3e Weise Maitreya sprach; maruh—seiner Mutter; sa-
patnyah—der Nebenfrau; sah—er; durukti—grobe Worte; viddhah—durchbohrt wor-
den sein; svasan—sehr schwer atmend; rusa—aus Zorn; danda-hatah—von einem
Stock geschlagen; yatha—soviel wie; ahih—eine Schlange; hitva—aufgebend; misan-
tam—nur betrachtend; pitaram—seinen Vater; sanna-vacam—schweigsam; jagama
—ging: madtuh—zu seiner Mutter; prarudan—weinend; sakasam—nahe.

UBERSETZUNG

Der Weise Maitreya fuhr fort: Mein lieber Vidura, so wie eine Schlange
sehr schwer atmet, wenn sie mit einem Stock geschlagen wird, so begann
Dhruva Maharaja, als er von den starken Worten seiner Stiefmutter geschla-
gen wurde, aus groRem Zorn sehr schwer zu atmen. Als er sah, daB sein Va-
ter schwieg und nicht widersprach, verlieR er sogleich den Palast und ging
zu seiner Mutter.

VERS 15
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tam nihsvasantam sphuritadharostham
sunitir utsanga uduhya balam

nisamya tat-paura-mukhan nitantam
sa vivyathe yad gaditam sapatanya

tam—ihn; nihsvasantam—schwer atmend; sphurita—zitternd; adhara-ostham
—Ober- und Unterlippe; sunitih—Konigin Suniti: utsarige—auf ihren SchoB; udihya
—hebend; bdalam—ihren Sohn; nisamya—nachdem sie gehort hatte; tat-paura-muk-
hat—aus den Miindern anderer Bewohner; nitantam—alle Beschreibungen; sd—sie;
vivyathe—wurde betriibt; yar—das was; gaditam—gesprochen; sa-patnya—von ihrer
Nebenfrau.

UBERSETZUNG

Als Dhruva Maharaja zu seiner Mutter kam, zitterten seine Lippen vor
Zorn und er weinte bitterlich. Konigin Suniti nahm ihren Sohn sogleich auf
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den SchoR, wihrend die Palastbewohner, die die groben Worte Surucis ge-
hort hatten, alles im einzelnen erzihlten. Darauf wurde auch Suniti sehr be-
triibt.

VERS 16
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sotsrjya dhairyam vilalapa soka-
davagnina dava-lateva bala

vakyam sapatnyah smarati saroja-
sriya drsa baspa-kalam uvdha

sa—sie; utsrjya—aufgebend. dhairyam—Geduld: vilalapa—klagte. soka-dava-
agnina—durch das Feuer des Schmerzes; ddva-lata iva—wie verbrannte Blatter;
bala—die Frau; vakyam—Worte; sa-patnyah—von ihrer Nebenfrau gesprochen:
smarati—erinnerte sich; saroja-sriya—ein Gesicht so schon wie ein Lotos; drsad
—durch Sehen; baspa-kalam—weinend: uvaha—sagte.

UBERSETZUNG

Dieser Vorfall war fiir Sunitis Geduld unertriglich. Es wurde ihr heiB, als
stehe sie inmitten eines Waldbrandes, und in ihrem Schmerz fiihlte sie sich
wie ein verbranntes Blatt und klagte dementsprechend. Wenn sie sich an
die Worte ihrer Nebenfrau erinnerte, stromten Trinen iiber ihr strahlendes,
lotosgleiches Gesicht, und in dieser Verfassung begann sie zu sprechen.

ERLAUTERUNG

Wenn jemand von Schmerz iiberwaltigt ist, fiihlt er sich genau wieein verbrann-
tes Blatt in einem Waldbrand. Suniti hatte das gleiche Gefiihl. Obwohl ihr Gesicht
so schon war wie eine Lotosblume, vertrocknete es aufgrund des Waldbrandes, der
durch die groben Worte ihrer Nebenfrau in ihr entfacht worden war.

VERS 17
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dirgham svasanti vrjinasya param
apasyati balakam dha bala

mamangalam tdata paresu mamstha
bhunkte jano yat para-duhkhadas tat

dirgham—schwer; svasanti—atmend; vrjinasya—der Gefahr; param—Grenze;
apasyati—ohne zu finden; balakam—zu ihrem Sohn; dha—sagte; bala—die Dame;
ma—moge es nicht geben; amarigalam—Ungliick; tata—mein lieber Sohn; paresu
—fiir andere; mamsthah—W unsch; bhurikte—erlitten; janah—Mensch; yar—das was;
para-duhkhadah—wer dazu neigt, anderen Leid zuzufiigen; rat—dieses.

UBERSETZUNG

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

VERS 18

ad  geafifid W\

g T IR g |
w9 Iy fosa =i

weift a1 Aghrewafiatg Nee

satyam surucydabhihitam bhavan me
yad durbhagdya udare grhitah

stanyena vrddhas ca vilajjate yam
bharyeti va vodhum idaspatir mam

satyam—Wahrheit; surucyd—von Konigin Suruci; abhihitam—erzahlt; bhavan
—dir; me—von mir; yat—weil; durbhagayah—der Ungliickseligen; udare—im Mut-
terleib; grhitah—geboren worden; stanyena—durch die Brustmilch gefiittert; vrddhah
ca—aufgewachsen; vilajjate—wird beschamt; yam—zu jemand; bharya—Frau; iti—
so; vd—oder; vodhum—anzunehmen; idah-patih—der Konig; mam—mich.

UBERSETZUNG

Suniti sprach: Mein lieber Junge, was immer Suruci gesagt hat, ist wahr,
denn der Konig, dein Vater, betrachtet mich nicht als seine Frau oder auch
nur seine Dienerin. Er schimt sich, mich anzusehen. Deshalb ist es eine Tat-
sache, daR du aus dem Leib einer ungliickseligen Frau geboren wurdest,
und du bist durch ihre Brustmilch aufgewachsen.
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VERS 19
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atistha tat tata vimatsaras tvam
uktam samatrapi yad avyalikam
aradhyadhoksaja-pada-padmam
yadicchase 'dhydasanam uttamo yatha

atistha—fihre nur aus; tar—diese Worte; tata—mein lieber Sohn; vimatsarah
—ohne neidisch zu sein; tvam—zu dir; uktam—gesagt; samdtra api—von deiner
Stiefmutter; yar—was immer; avyalikam—sie sind alle wahr; dradhaya—beginne nur
zu verehren; adhoksaja—die Transzendenz; pada-padmam—LotosfiiBe; yadi—wenn;
icchase—Wunsch; adhydasanam—zu sitzen bei; uttamah—dein Stiefbruder; yatha—
soviel wie.
UBERSETZUNG

Mein lieber Junge, was immer Suruci, deine Stiefmutter, gesagt hat, ist
wahr, obwohl es fiir die Ohren nicht angenehm sein mag. Wenn du daher
tatsichlich den Wunsch hast, auf dem gleichen Thron wie dein Stiefbruder
Uttama zu sitzen, muft du deine neidische Haltung aufgeben und sogleich
versuchen, die Unterweisungen deiner Stiefmutter zu befolgen. Ohne lian-
ger zu zogern, muflt du die LotosfiiBe der Hochsten Personlichkeit Gottes

verehren. )
ERLAUTERUNG

Die groben Worte, die Suruci gegentiber ihrem Stiefsohn gebraucht hatte, waren
wahr, denn solange man nicht die Gunst der Hochsten Personlichkeit Gottes erlangt
hat, kann man im Leben keinen Erfolg haben. Der Mensch denkt — Gott lenkt.
Suniti, die Mutter Dhruva Maharajas, stimmte dem Rat ihrer Nebenfrau zu, dal3
namlich Dhruva die Hochste Personlichkeit Gottes verehren solle. Indirekt waren
die Worte Surucis fiir Dhruva Maharaja eine Segnung, denn durch den Einflu3 der
Worte seiner Stiefmutter wurde er ein groBer Gottgeweihter.

VERS 20
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yasyanghri-padmam paricarya visva-
vibhavanayatta-gunabhipatteh

ajo ‘dhyatisthat khalu paramesthyam
padam jitatma-svasanabhivandyam

yasya—dessen; arghri—Bein; padmam—LotosfiiBe; paricarya—verehrend; vis-
va—Universum; vibhdavandya—um zu erschaffen; arra—empfing: guna-abhipatteh—
um die erforderlichen Qualifikationen zu erfiillen; ajah—der Ungeborene (Brahma);
adhyatisthat—wurde verankert: khalu—unzweifelhaft. paramesthyam—die hochste
Stellung im Universum; padam—Stellung; jita-atma—jemand, der seinen Geist
bezwungen hat; svasana—indem man die Lebensluft beherrscht; abhivandyam—
verehrenswert.

UBERSETZUNG

Suniti fuhr fort: Die Hochste Personlichkeit Gottes ist so groB, daR dein
UrgroBvater Brahma die notwendigen Voraussetzungen zur Erschaffung
dieses Universums erlangte, indem er einfach die LotosfiiBe des Herrn ver-
ehrte. Obwohl Brahma ungeboren und das Oberhaupt aller Lebewesen ist,
bekleidet er dieses hohe Amt dank der Barmherzigkeit der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes, die sogar groRe yogis verehren, indem sie den Geist be-
herrschen und die Lebensluft [prana] regulieren.

ERLAUTERUNG

Suniti flihrte das Beispiel Brahmas an, der Dhruva Maharajas UrgroBvater war.
Obwohl Brahma ebenfalls ein Lebewesen ist, erlangte er durch seine BuBen und
Enthaltungen und dank der Barmherzigkeit des Hochsten Herrn die hohe Stellung
des Schopfers dieses Universums. Um in irgendeinem Versuch erfolgreich zu sein,
muB man nicht nur schwere BuBen und Enthaltungen auf sich nehmen, sondern
auch die Barmherzigkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes erlangen. Dieser Hin-
weis wurde Dhruva Maharaja von seiner Stiefmutter gegeben und wurde jetzt von
seiner eigenen Mutter Suniti bestatigt.

VERS 21
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tatha manur vo bhagavan pitamaho

yam eka-matya puru-daksinair makhaih
istvabhipede duravapam anyato

bhaumam sukham divyam athapavargyam
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tatha—in ahnlicher Weise; manuh—Svayambhuva Manu; vah—dein; bhagavan
—verehrenswerter; pitamahah—GroBvater; yam—den; ekamatyd—mit unerschiitter-
licher Hingabe; puru—groBe; daksinaih—Mildtatigkeit; makhaih—durch das Aus-
fiihren von Opfern; istva—verehrend; abhipede—erreichte; duravapam—schwer zu
erreichen; anyatah—durch irgendeine andere Methode; bhaumam—materielles; suk-
ham—Glick; divyam—himmlisches; atha—danach; dpavargyam—Befreiung.

UBERSETZUNG

Suniti teilte ihrem Sohn weiter mit: Dein GroBvater Svayambhuva Manu
brachte groRe Opfer dar, bei denen er Spenden verteilte, und auf diese
Weise verehrte er die Hochste Personlichkeit Gottes mit unerschitterli-
chem Glauben und unerschiitterlicher Hingabe und stellte den Herrn so zu-
frieden. Indem er auf diese Weise handelte, erlangte er den groBten Erfolg
in materiellem Gliick, und danach erreichte er Befreiung, die man unmog-
lich erreichen kann, wenn man nur die Halbgotter verehrt.

ERLAUTERUNG

Der Erfolg im Leben wird an dem materiellen Gliick in diesem Leben und an der
Befreiung im nachsten gemessen. Solcher Erfolg kann nur durch die Gnade der
Hochsten Personlichkeit Gottes erreicht werden. Die Worter eka-matya bedeuten
,,den Geist auf den Herrn ohne Abweichung zu konzentrieren*. Dieser Vorgang der
nicht abweichenden Verehrung des Hochsten Herrn wird in der Bhagavad-gita als
ananya-bhak beschrieben. ,,Das, was unmoglich aus irgendeiner anderen Quelle zu
bekommen ist”, wird hier ebenfalls erwahnt. ,,Andere Quelle* bezieht sich auf die
Verehrung der Halbgotter. Es wird hier besonders betont, da3 der Reichtum Manus
aus seinem nicht abweichenden Glauben an den transzendentalen Dienst des Herrn
herriihrte. Jemand, der seinen Geist auf die Verehrung vieler Halbgotter richtet, um
materielles Gliick zu bekommen, gilt als jemand, der jede Intelligenz verloren hat.
Selbst wenn jemand nach materiellem Gliick strebt, kann er den Hochsten Herrn
ohne Abweichung verehren, und Menschen, die nach Befreiung streben, konnen
ebenfalls den Hochsten Herrn verehren und so ihr Lebensziel erreichen.

VERS 22
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tam eva vatsasraya bhrtya-vatsalam
mumuksubhir mrgya-padabja-paddhatim
ananya-bhave nija-dharma-bhavite
manasy avasthapya bhajasva piurusam
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tam—Ilhn; eva—auch; varsa—mein lieber Junge; dsraya—nimm Zuflucht; bhrtya-
vatsalam—der Hochsten Personlichkeit Gottes, die zu Ihren Geweihten sehr giitig
ist; mumuksubhih—auch von Menschen, die nach Befreiung streben; mrgya—aufzu-
suchen; pada-abja—LotosfiBBe; paddhatim—System; ananya-bhdave—mit einer uner-
schiitterlichen Stellung; nija-dharma-bhavite—in seiner urspriinglichen, wesens-
gemaBen Stellung verankert; manasi—in den Geist; avasthapya—setzend, bhajasva
—fahre fort, hingebungsvollen Dienst auszufiihren; purusam—die Hochste Person.

UBERSETZUNG

Mein lieber Junge, du solltest ebenfalls bei der Hochsten Personlichkeit
Gottes Zuflucht suchen, die zu lhren Geweihten sehr giitig ist. Menschen,
die nach Befreiung aus dem Kreislauf von Geburt und Tod streben, suchen
immer bei den LotosfiiBen des Herrn in hingebungsvollem Dienst Zuflucht.
Wihrend du geldutert wirst, indem du die fiir dich vorgesehene Titigkeit
ausfiihrst, versuche einfach, die Hochste Personlichkeit Gottes in dein Herz
zu setzen, und beschiftige dich, ohne einen Augenblick abzuweichen, im-
mer im Dienst des Herrn.

ERLAUTERUNG

Das System des bhakti-yoga, das Konigin Suniti ihrem Sohn beschreibt, ist der
standardgemaBe Weg der Gotteserkenntnis. Jeder kann mit seinen wesensgemafen
tatigkeitsgemaBen Pflichten fortfahren und zur gleichen Zeit die Hochste Pe