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Bhakti — rasayana

Das siille Elixier
der reinen Hingabe
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Einleitung

Liebe Mitpilgernde!

Wir freuen uns sehr, Bhakti-rasayana, das ,siiBe Elixier der
reinen Hingabe’, nun der deutschen Leserschaft offerieren zu
diirfen.

Was ist Bhakti-rasayana?

Zu Beginn des zweiten Teils des Brhad-bhagavatamrta von
Sanatana Gosvami erkldrt Jaimini RsT dem Sohn Pariksits,
Janamejeya, wie Pariksit Maharajas Mutter Uttara nach dem
Horen tiber die Suche Naradas, welche den ersten Teil dieser
erhabenen Schrift bildet, zu ihrem Sohn sagte:

,Mein Herz kann sich einfach nicht damit zufrieden geben,
wenn die Gottgeweihten, die allem sadhana und sadhya
gegeniiber gleichgiiltig sind, aufer dem direkten Dienst zu Sii
Radha, und die unauthorlich Thren Namen singen und in tiefste
Liebe zu Ihr versunken sind, wenn diejenigen also einfach in
dasselbe Vaikuntha gelangen wie so viele andere Gottsuchende.
Dies ist ein ziemliches Betriibnis fiir mich! Und ich kann es
auch nicht hinnehmen, dass dies der Iletztendliche
Bestimmungsort fiir Bhaktas wie Nanda und Yasoda sein soll...
Es muss fiir sie doch ganz gewiss einen ihrer Art der
Gottesliebe genau entsprechenden Ort geben, welcher also
noch intensiver ist als Vaikuntha.

Wenn es einen solchen Ort tatsdchlich gibt — dann beschreibe

thn mir bitte und vertreibe meinen Zweifel.«
(Brhad-bhagavatamrta 2.1.21-22 & 24)

Pariksit Maharaja erwiderte:
,,Obschon ich dich jetzt ganz leicht zufrieden stellen konnte,
indem ich dir diese Frage mit Zitaten aus den Schriften
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beantworte, werde ich stattdessen, getragen von der Gnade
meines geliebten Lehrers Sri Sukadeva, zunichst eine
historische Erzdhlung wiedergeben, welche deine sémtlichen
Zweifel zerstreuen wird.

Daran anschlieend werde ich dann die Essenzverse aus den

Schriften rezitieren.*
(Brhad-bhagavatamrta 2.1.34-35)

Nachdem dann Janamejeya die unvergleichliche Geschichte
von Gopa-kumara horen durfte, welche den zweiten Teil des
Brhad-bhagavatamrta ausmacht, sprach er zu Jaimini Rst:

,Da ich genau spilire, dass diese wundervollen Aus-
filhrungen nun allméhlich zu ihrem Ende kommen, ddmmert
angesichts dessen in meinem Herzen eine gewisse Schwermut
herauf.

Darum bitte ich dich, mir einen derartig machtvollen
Heiltrunk zu verabreichen, dass mein Herz, wenn es diesen

aufnimmt, fiir alle Zeiten bereinigt werde.*
(Brhad-bhagavatamrta 2.7.89)

Jamini gab zuriick: ,,O mein liebes Kind Janamejeya! Dein
Vater Sri Pariksit sang darauf in einer transzendentalen
Empfindung reiner Freude, die durch seine eigenen
Beschreibungen der Herrlichkeiten von Goloka in ihm
aufgebrochen war, erfiillt von anmutigen und lieblichen
Stimmungen eine Vielzahl an Versen, welche die tiefste Essenz
samtlicher Heiliger Schriften bilden, die je iiberliefert wurden!

Mit riesigem innerem Gliick wandere ich durch diese Welt
und singe immerzu genau diese Verse, wodurch meine tiefen
Trennungsgefilhle von deinem Vater, diesem groflen

Gottgeweihten, ein wenig beruhigt werden.*
(Brhad-bhagavatamrta 2.7.90-91)

Dann fuhr Jaimini Rst fort, indem er drei Verse aus der
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Brahma-Sarhhita und 59 Verse aus dem Srimad-Bhagavatam
zitierte, welche als Sammlung unter dem Titel Bhakti-rasayana
bekannt wurden, dem ,Nektartrunk, welcher Krsna-bhakti’
hervorzurufen vermag.

Dieser vorliegende Band aus Lesungen, die Srila Narayana
Maharaja urspriinglich auf Hindi gehalten hat, enthdlt seinen
Kommentar zu 28 dieser Verse, welche zugleich die tiefste
Essenz des zehnten Canto des Srimad-Bhagavatam bilden. An
Intensitit zunehmend lobpreisen diese Verse die Hingabe der
so verschiedenen Gottgeweihten in Vraja und finden darin
thren Hohepunkt bei der iibersprudelnden Gottesliebe, der
Bhakti der Gopis.'

Bhakti-rasayana ist somit kein Buch, das man ,,einfach so
liest”“ und aus dem man ,,Wissen aufnimmt®“. In diesem schr
speziellen Buch weiht uns Srila Gurudeva in tieferen bhajana
ein und vermittelt transzendentale Emotionen, die nirgendwo
anders zu bekommen sind und nur durch tiefes Vertrauen in
den Autor tatsidchlich erblithen diirfen.

Dieses Buch birgt ganz viele Inspirationen, erweiterte
Interpretationen und Vertiefungen zur eigenen Absorption in
das Gottliche Paar und in die transzendentalen Stimmungen der
Liebe S1T Vrndavana Dhamas.

Srila Gurudeva macht die Tiefen seines Herzens sehr nahbar
und zwar nicht nur fiir verwirklichte Seelen, sondern er bietet
auch uns einfachen Seelen einen Ansatzpunkt und Inspiration,

"Bei den zuriickliegenden Absétzen, die auf die Frage ,Was ist
Bhakti-rasayana?’ (S. 5) Antwort geben, handelt es sich um die
Ubersetzung der einleitenden Worte von Prema-vilasa dasa zur
englischen Ausgabe (Bhaktivedanta Narayana Maharaja, Bhakti—
rasayana. The nectar-tonic of pure devotion, 1994).



seinem Weg zu folgen.

Menschen, die Srila Narayana Maharaja personlich begegnet
sind, kennen und beschreiben ihn als eine Person voll
zugewandter Giite, Freundlichkeit und Mitgefiihl. Er war klar,
doch auch iiberaus humorvoll und wenn einmal strenge Ziige
hervortraten, so waren diese doch immer durchleuchtet von
seiner stets splirbaren Demut und seiner riesigen Liebe zu
RadhaSyamasundara.

Die Schwierigkeit, die mit der Verdffentlichung eines
urspriinglich frei gesprochenen Textes einhergeht, besteht
darin, dass fiir Lesende, insbesondere, wenn sie den Sprecher
nicht kennen, der gesamte Kontext fehlt: Die Redesituation ist
nicht mehr aktuell vorhanden, ebenso erleben die Rezipienten
ja beim Lesen keinerlei wortbegleitende Gestik und Mimik,
nicht die Nuancen im Tonfall des Sprechers, seine feine Ironie,
seine Blicke oder Redepausen. Somit kann sogar an einigen
Stellen im Schriftlichen eine gewisse Verfdlschung eintreten.

Wir bitten die Lesenden, diese Aspekte bei der Lektiire im
Herzen zu halten und sich nicht entmutigen zu lassen, wenn an
der einen oder anderen Stelle vielleicht ein erhobener
Zeigefinger, eine gewisse Strenge oder auch der kulturelle
Hintergrund Srila Narayana Maharaja durch seine Worte
hindurchschimmert. Es sind Perlen und Juwelen, die in den
(er)leuchtenden Kommentaren Srila Gurudevas fiir uns
bereitliegen und auf die wir unseren ganzen Fokus richten
lernen diirfen.

In dieser deutschen Ausgabe haben wir fiir die Ubersetzung
der Verse nicht nur die englische Ausgabe des Bhakti-rasayana
von Srila Gurudeva herangezogen, sondern uns auch von der
englischen Ubersetzung des Srimad-Bhagavatam und dem
Sarartha Darsini-Kommentar von Srila Visvanatha CakravartT



Thakura sowie der englischen ISKCON-Ausgabe des Brhad-
bhagavatamrta inspirieren lassen.

Sdmtliche FuBnoten im Text sind Ergdnzungen und
Erlduterungen, die von uns vorgenommen wurden und
dementsprechend nur in der vorliegenden deutschen Ausgabe
zu finden sind.

Noch ein Hinweis zur Verwendung der grammatischen
Zeitformen in den Beschreibungen der /ilas und Einwohner
von Vrndavana: Bei der Lektiire fillt auf, dass Narayana
Maharaja hin- und herzuspringen scheint zwischen
Vergangenheits- und Gegenwartsformen (,,die Gopis horten
den Klang der Flote” und demgegeniiber ,.die Gopis sind
niemals von Krsna getrennt). Im ersteren Fall entsteht beim
Lesen der FEindruck, es handele sich um Erzéhlungen
vergangener Ereignisse, im letzteren Fall wird verdeutlicht,
dass die beschriebenen Handlungen als Teil der /ilas ewig sind.
Beides ist in gewisser Weise wahr: Das /ila ist ewig (aprakata
lild) und somit konnte man immer in der Gegenwart davon
sprechen. Zugleich ist das prakata lild, das Erdenlila, in dem
Krsna Seine spezifischen Spiele offenbart hat, vor etwa 5000
Jahren menschlicher Zeitrechnung in unserem Universum in
Sri Vrndavana Dhama aufgeleuchtet.

Exklusiv fiir diese deutsche Ausgabe haben wir vollstindig
alle Verse des Bhakti-rasayana fiir den Leser im Anhang des
Buches tibersetzt, da wir sie allesamt als unglaubliche Schitze
empfunden haben.

Wir wiinschen euch nun viel Freude und Inspiration beim
Eintauchen in die heilige Stimmung dieses Buches.



Wir hoffen, durch die Gnade der Vaisnavas - die Liebe der

Weggeschwister - immer mehr im hingebungsvollen Dienst
absorbiert sein zu diirfen.

Herzlich,
Damayanti & Anuradha

Kleine Wzkfmun(g.,,

Fiir alle ﬁunﬂr{gen Seelen, aber vor allem ﬁzr unseren
ew{gen ,yaz’rz’z‘ue[[m ,,guam%m “ Srila Mrdyana Maﬁdny’a
und einen sehr besonderen g’attﬁrwfer, ohne dessen m’ﬂ[z’cﬁe

Ynyz%arzbn und Beﬂ[ez’z‘unﬂ dieses ?’m]’eﬁt nicht mqyﬁ’cﬁ
gewesen WAre.
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SCHULUNGSWEG ZUM HEILIGEN NAMEN
Der Unterschied zwischen dharanda und dhyana -
Konzentration & Meditation®

Dharana heilit, ich lenke mein Bewusstsein auf den Atem
oder auf ein Licht oder irgendwie auf irgendetwas noch in
dieser Welt.

Und dhyana bedeutet: fokussiertes Bewusstsein wird jetzt
auf Transzendenz gelenkt. Speziell im Kommentar zum Yoga
Suatra (Patafijali) von Vyasadeva heillt es, auf nama, ripa,
guna, lila. Auf den Heiligen Namen, auf Seine Gestalt, auf
Seine Eigenschaften und auf Sein /i/a.

Und ich war dann so erstaunt, als ich das gelesen hab, denn
die meisten Yogastudios, die meditieren gar nicht, sondern
machen Konzentration.

Wird fokussiertes Bewusstsein mal auf eine Offenbarung
der Transzendenz, auf nama gelenkt?

Gurudeva hat immer gesagt, ,,Weilit du, wenn wir jetzt zum
Heiligen Namen gehen, gibt es nie mehr Halbherzigkeit!*

Es miisste viel mehr Leidenschaft noch hereinkommen als
bei allen Bemiihungen, die ich je gemacht habe fiir meinen
Erhalt in diesem Leben, fiir irgendetwas.

Bei der Kommunikation weill man manchmal: ,Von dem
Gesprich, in dem ich jetzt gerade rede, von dem hingt gerade
alles ab. Die Art, wie ich mich da hineingebe.” Und so denkt
der Bhakta auch immer, ,die Art und Weise, wie ich mich jetzt

* Aus einer Lesung mit Krishna Chandra im Mai 2022.
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nama gebe — mein gesamtes spirituelles Leben hdngt davon
ab.’

So, es hat hochgradige Relevanz. Manchmal nimmt man
auch nama als irgendein Hintergrundgerdusch, aber das Innere
kreist ums Nachdenken, was am Tag geschehen ist, was ich
gemacht habe, was es noch zu tun gibt... dann missachte ich die
Relevanz, die eigentlich nama hat: Es ist nicht weniger als der
ganze innere Weg...

Und wenn man das merkt — ,stimmt, ich kann mich endlos
konzentrieren, aber wohin wendet sich mein Fokus: Das ist so
der erste Bereich, wo Transzendenz mich beriihrt, es ist der
Heilige Name. Der Aspekt, der am nahesten auf mich
zukommt, ist immer nama.” Und alles, was wir tun, im Ashram
oder im ganzen Leben, ist aus dieser Perspektive nur: ,Ich
mache so kleine Samskaras, ich mache Vorbereitungsarbeit fiir
die Begegnung mit nama.’

Jede Interaktion mit Menschen ist nur ,ich treffe
Vorbereitung fiir die Begegnung mit nama.” Das gibt dem
Leben eine ganz andere Perspektive.

Das ist der einzige Grund, weswegen wir studieren. Im
Srimad-Bhagavatam ist es so schon, da fragt der sterbende
Konig: ,,Hey, sag mal, was ist die Aufgabe von jemandem, der
im Sterben liegt? Was hat so einer noch zu tun?“

Also Pariksit ist so einer. Paar Tage noch. Und Sukadeva
Gosvami sagt ganz zu Beginn: ,,Harer nama anukirtanam® —
so einer soll ohne Unterbruch den Heiligen Namen singen.
Nichts anderes mehr tun. Ganz zu Beginn, im zweiten Canto,
im ersten Kapitel: ,,Harer nama anukirtanam.”“ Heift ,ohne
Unterbruch Kirtan’ — es gibt nichts anderes zu tun.
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Aber das Erstaunlichste ist, was haben die gemacht? Sie
haben nicht Kartals herausgenommen und ,Hare Krsna, Hare
Krsna’ — dann wire das Sﬁmad-Bhégavatam schon nach dem
ersten Canto fertig: ,,So, der Konig hat dann noch sieben Tage
Kirtan gesungen und dann — tot!*

Sondern Sukadeva Gosvami hat sieben Tage und sieben
Néchte ohne Unterbruch iiber Radha und Krsna gesprochen.

Und, es ist extrem spannend — warum hat er das? Wenn es
doch heif3t, man solle einfach nur chanten...

Weil du dich nicht wirklich génzlich absorbieren kannst,
wenn du nicht auch tiber Radha und Krsna horst. Das Horen ist
dazu da, dass dein Kirtan noch etwas ganz anderes wird; eine
ganz andere Qualitét erhilt.

Und wenn jemand 100%ig sein Bewusstsein konzentrieren
konnte; der nie Fluktuationen hat in seinem Bewusstsein; der
sich dann einfach hinsetzt und den ganzen Tag ,Hare Krsna,
Hare Krsna, Krsna, Krsna..” — ohne an etwas anderes zu
denken; dann nennt man dieses Chanten nama abhdasa — das ist
der ,Schatten des Namens’.

,,Wieso?

Weil — was ist der Unterschied zwischen nama abhasa und
suddha nama, dem ,reinen Namen’?

Nama abhdsa macht jemand, der keine so genannten
,Vergehen’ mehr macht gegen den Heiligen Namen; der ohne
die in der Welt angewdhnten Fehlhaltungen chantet, tiberhaupt
nichts mehr. Und das Hauptvergehen ist ja die Unauf-
merksamkeit. Das ist das Zentrum von allem; irgendwie noch
etwas anderes zu denken.

14



So, jemand ist VOLL absorbiert. Aber das ist noch immer
nicht suddha nama! So, was macht es zu suddha nama?

Es ist sambandha—jiiana. Du musst einen ,Bezug’ haben,
die lebendige Beziehung: ,Was ist mein Bezug zu Ihm?”’

Und erst dann wird etwas zu suddha nama. Kann man das
nachvollziehen?

,Miisste man zuerst lernen, sich ganz zu konzentrieren und
dann  sambandha—jiiana  entwickeln oder wirkt sich
sambandha—jiiana auf die Konzentration aus?*

Ja... Das andere ist nicht schlecht; man kann ja mal so ein
paar Ubungen machen, auch ein paar pranayamas
(Atemiibungen), aber letztlich ist der Weg andersherum:

Es geht um sambandha—jiiana!

,,und das kommt durchs Horen?!“

Ja, das Horen iiber Radha und Krsna. Das gibt einen Bezug,
eine Beziehung.

,JIch will nur Thn’. Das ist sambandha—jiiana. Wenn jemand
sambandha hat, geht es nicht mehr ums Bessere.

Diese ganze Mentalitét ,Vorteil’, auf die die ganze bedingte
Struktur konditioniert ist, existiert nicht mehr, wenn jemand
sambandha—jiiana hat:

,Oh Radha und Krsna — yasyaham grhinami... Thr konnt mir
alles wegnehmen, Thr konnt alles mit mir machen, ich wiirde
Euch niemals aufgeben...” — sambandha—jiiana! — ,...ich wiirde
Euch nie eintauschen...

’ Diesen lebendigen Bezug zu ermdglichen — uns mit den
transzendentalen Stimmungen der Ewigen Wirklichkeit vertraut zu
machen — bildet das Herz des vorliegenden Buches.
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Das ist mir wertvoller als alles andere.’

So, das ist der Grund, weswegen wir am Abend jeweils noch
kurz nach Vrndavana gehen. Das ist wichtig, das so zu sehen:
Was ist der Kontext? Was ist der Schulungsweg zum Heiligen
Namen?

Wenn jemand Anziehung hat, ist dharand eine natiirliche
Sache. Deswegen gehen wir rdaga bhakti, den Pfad, auf dem
wir uns nach Anhaftung sehnen, und nicht ,Das nicht und das
nicht — ich muss mich konzentrieren!” — Es ist umgekehrt!
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Bhakti — rasayana

Das siille Elixier
der reinen Hingabe

Sri Srimad Bhaktivedanta
Narayana Gosvami Maharaja
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GLUCKVERHEISSENDE
ANRUFUNGEN

caksur unmilitam yena tasmai Sri gurave namah

In tiefer Demut verehre ich meinen spirituellen
Meister. Er bestrich meine Augen (blind in der
Finsternis von Unwissenheit) mit der Salbe
transzendentalen Wissens und gab mir das
Vermdgen, zu sehen.

oo

nama om visnu-padaya radhikayah-priyatmane
Sri-Srimad-bhaktivedanta-narayana iti namine

sSri-krsna-lila-kathane su-daksam
audarya-madhurya-gunais ca yuktam
varam varenyam purusam mahantam

nardayanam tvam Sirasa namami

Ich verneige mich vor SrT Srimad Bhaktivedanta
Narayana Maharaja, der Srimati Radharani iiberaus
lieb ist.

Er ist ein unvergleichlicher Sprecher von Krsna-
l1la. Er tragt die GroBmiitigkeit des Gaura-Iila und
die Lieblichkeit von Vraja in seinem Herzen. Selbst
unter befreiten Seelen ist er {iberaus auller-
gewohnlich. Ich neige meinen Kopf zu seinen
Lotusfiien.
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vande ripa-sanatanau raghu-yugau
Sri-jiva-gopalakau

Ich verehre Srila Riipa Gosvami, Srila Sanatana
Gosvami, Srila Raghunatha Bhatta Gosvami, Srila
Raghunatha dasa Gosvami, Srila Jiva Gosvami und
Srila Gopala Bhatta Gosvami

cEE O,

vairagya-yug-bhakti-rasam
prayatnair apayayan mam
anabhipsum andham krpam
budhir yah para-duhkha-duhkhit
sandtanam tam prabhum asrayami

Ich war unwillig, den Nektar von bhakti-rasa,
welcher mit tiefer Entsagung einhergeht, zu kosten!
Doch Srila Sanatana Gosvami brachte mich, da er
ein Ozean absoluter Gnade ist und das Leiden
anderer nicht tolerieren kann, dazu, zu kosten. So
nehme ich Zuflucht bei ihm.
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sriman rasa-rasarambhi vamsivata-tata-sthitah
karsan venu-svanair gopir gopinathah sriye stunah

Er, der den lieblichen rasa-Tanz zum Leben
erblithen lie8, der unter dem Vamsi-vata-Baum mit
Seiner Flote die jungen Gopis zu Sich lockt - dieser
Gopinatha begliickt mein Herz.

oo,

Jayati jayati namananda-ripam murarer
viramita-nija-dharma-dhyana-pujadi-yatnam
katham api sakrd attam muktidam praninam yat
paramam amrtam ekam jivanam bhiisanam me

Gepriesen sei Sri Krsnas Heiliger Name, der
Feind der Eigensucht und der Inbegriff allen
Gliicks! Er bringt den Kreislauf von Geburt und
Tod zum Stillstand und erspart uns miihselige
Askese, Rituale, Tempelverehrung, verzweckte
Wohltitigkeit und Meditation.

Er gibt selbst denen Erlosung, die Thn nur
einmal auf den Lippen ertdnen lassen. Si1 Krsnas
Heiliger Name allein ist der Unsterblichkeitsnektar
und Schatz meines Lebens!
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KAPITEL EINS

Die Erde wird von besonderem Gliick gesegnet

Im abschlieBenden Kapitel des Brhad-bhagavatamrta zitiert
Srila Sanatana Goswami, nachdem er die Geschichte von
Gopa-kumara abgeschlossen hat, Verse aus dem zehnten Canto
des Srimad Bhagavatam, welche Pariksit Maharaja zu seiner
Mutter Uttara sprach. Es sind Verse von unglaublich schoner
Poesie, welche die Gemiitsstimmung von Bhakti im Herzen
stimulieren. Srila Sanatana Goswami hat diese Verse
aneinandergereiht und damit ein wundervolles Ornament
gefertigt, welches den sadhakas, den spirituell Ubenden auf
dem Bhaktipfad, in dieser Welt hochst hilfreich ist. Wenn
sadhakas diese Verse in ihre Herzen einlassen, ist es so, als
wiirden sie dieses Schmuckstliick um ihren Hals tragen. Und
wenn sie sich immer wieder einmal an diese Verse erinnern,
wihrend sie harinama beten, wird das ihre transzendentale
Freude, ananda, am Chanten wirklich vergrofern.

Diese Zusammenstellung von Versen ist auch als Bhakti-
rasayana bekannt, als das ,siile Elixier von bhakti-rasa’ (der
transzendentalen Stimmungsnuancen der Gottesliebe). Wenn
der materielle Korper durch eine Krankheit geschwicht wird
und man nicht in der Lange ist, etwas zu verdauen, werden
durch die Einnahme eines Elixiers die Verdauung und der Puls
wieder belebt. In gleicher Weise sind im Reich der Bhakti diese
Verse fiir diejenigen, in deren Herzen ein intensives Verlangen
nach raganuga-bhakti erwacht ist, eine siile Heilmedizin.

In der Gemiitsstimmung (bhava) von Kamala MafijarT betet
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Bhaktivinoda Thakura:*

naham vande tava caranayor-dvandvam advandva hetoh
kumbhipakam gurum api hare narakam napanetum
ramya-rama-mrdutanulata-nandane nabhirastum
bhave bhave hrdaya-bhavane bhavayem bhavantam

,Prabhu, geliebter Herr, ich fithre nicht bhajana
(Gebets- und Versenkungspraxis) aus, auf dass Du
die weltlichen Unannehmlichkeiten, die mich
erdriicken, wegnimmst. Ich bete auch nicht um
Einlass in den himmlischen Garten von Nandana-
kanana, wo man die schonsten Frauen fiir sehr
lange Zeit genieBen kann. Ich bete auch nicht fiir
Befreiung, sodass ich nicht mehr neun Monate im
Leibe eine Mutter leiden muss und niemals mehr
von den Gehilfen Yamarajas gepeinigt werde. Ich
bete nur darum, dass Du in der Tiefe meines
Herzens die bhava von Vrndavana immer mehr
erblithen ldsst. Dort in Vrndavana vergniigst Du
Dich frei von allem mit den Gopis und genief3t
viele wundervolle, liebliche Spiele. In Meditation
tiber die Beschreibungen dieser Spiele werde ich
vollig in reiner Gottesliebe versunken sein. Das ist
mein Herzenswunsch und mein Gebet.

Mein Gebet ist es, als Gopa oder Gopi oder
sogar als Pfau, Baum oder sonstiges im 64 Meilen
umfassenden Vraja-mandala geboren zu werden.
Dort werde ich die Gemeinschaft von rasika
bhaktas (Gottliebenden) erlangen, die, da ihr Herz
von dieser Stimmung reinster Gottesliebe in
Vrndavana erfiillt ist, all die nektargleichen Spiele

* Vers 4 in Mukunda-mala-stotra, den Gebeten Konig Kulasekharas.
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mit mir teilen und zu mir sprechen werden. So wird
mein Leben einen Sinn bekommen.*

Wenn sadhakas diese Verse aufrichtig studieren und sich
einprdgen, tief in sich kehren und iiber den Inhalt meditieren,
wihrend sie harinama beten, werden diese Verse als Stimulus
dienen, genau diese tiefe Stimmung des obigen Verses zu
erfahren. Dann wird der wunstete Geist nicht mehr
umherwandern. Wir sollten wihrend des Chantens nicht
herumspazieren und mit anderen sprechen. Wir mogen einfach
unsere mald nehmen und allein an einem ruhigen Ort sitzen
und dem Chanten unsere ganze Aufmerksamkeit und unser
Herz darbringen.

Unsere Acaryas’ pflegten nichtelang zu chanten, iiber einen
sloka (Vers) nach dem anderen meditierend. Fiir eine halbe
Stunde kamen die bhavas eines bestimmten Slokas in ihnen
hervor. Manchmal tauchten sie vollig ein in eine dieser Wellen
von bhava und manchmal kamen sie wieder heraus, nur um
sich in die bhdva des néchsten sloka zu vertiefen. Sich mehr
und mehr absorbierend verstrich so die ganze Nacht und wo es
sie hinfiihrte, wussten sie nicht einmal selbst. DAS ist der
wahre und traditionelle Weg von bhajana.

Mit diesen Versen macht Pariksit Maharaja die Hingabe
(bhakti) seiner Mutter stetig und verstirkt ihr Verlangen nach
gopi-bhava. Durch dieselben Verse nihrt Srila Sanatana
Goswami auch uns und unsere Bhakti. Es gibt eine unendliche
Vielfalt von bhavas in Vrndavana, aber zum Schluss legt er,
durch seine Erlduterungen ein wenig Politur auf diese
Gemiitsstimmungen auftragend, den Schwerpunkt auf gopi-
bhava.

> Selbstverwirklichte Heilige, die mit ihrem gesamten Leben ein
Beispiel fiir den Gottesweg der Hingabe sind.
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Es gibt viele Verse’ in diesem Werk und sie sind alle héchst
hilfreich, um unseren Bhajan zu kultivieren. Um diese bhava
zu entwickeln und zu stirken, werden wir diese Verse der
Reihe nach studieren und besprechen.” Durch diesen Versuch
wird intensives Verlangen nach dieser bhava gewiss in uns
erblithen.

Kommen wir zum ersten Vers.

Sloka 1

dhanyeyam adya dharant trna-virudhas tvat-
pada-sprso druma-latah karajabhimyrstah

nadyo ’drayah khaga-mrgah sadayavalokair
gopyo ’ntarena bhujayor api yat-sprha srih

Srimad-Bhagavatam 10.15.8
Brhad-bhagavatamrta 2.7.107

Sri Krsna sprach zu Balarama:
»Heute ist dieses Land zusammen mit seinen
griinen Grisern von absolutem Gliick gesegnet,
da es von Deinen Lotusfiilen beriihrt wurde.
Und beriihrt von den Fingern Deiner lotus-

%59 aus dem Srimad Bhagavatam und drei aus der Brahma-Sarhhita.
7 Srila Gurudeva hat 28 kommentiert.
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gleichen Hand wissen die Biume, Pflanzen und
Biische, dass sie den wertvollsten Schatz
geschenkt bekommen haben. Deinen liebevollen
Blick erhaltend fiithlen die Fliisse, Berge, Vogel
und die Tiere tiefste Zufriedenheit. Aber am
meisten von Gliick gesegnet sind die Vraja-
Gopis, da sie Deine Umarmung und Deine
starke Brust spiiren durften, eine Segnung, fiir
die selbst LakSm1 Devi personlich immer betet.*

SO
B Sl

\&k(

A

Dieser Vers beschreibt Krsna im Ubergang von Seinem
pauganda lila (6-10 Jahre) zum kisora lila (10-16 Jahre). Zu
dieser Zeit werden Seine volle Schonheit und Sein Charme
immer offenbarer und Seine Gliedmallen ,wachsen’. Er fiihlt
sich in diesem Alter nun unwohl, wenn Er nackt bleibt. Und
jetzt genieBBt Er es, die Kithe zur Weide zu bringen,
herumzutollen und Gaunereien mit Seinen Freunden
anzustellen. In diesem Alter ist Seine Gestalt wie ein kleiner
Pflanzentrieb, der sich langsam zu 6ffnen beginnt. Er ist noch
nicht eine volle Pflanze geworden, doch er 6ffnet sich immer
mehr und mehr und wird immer lieblicher. Vorher kam noch
kein Duft von der Pflanze und die Bienen sind noch nicht um
sie herumgesummt. Doch nun, da sich der Trieb immer weiter
offnet, entfaltet sich auch ein betorender Duft und fir die
Bienen ist Nektar zu holen. Wenn dieser Trieb sich vollig 6ffnet
und zu einer Blume geworden ist, dann hat Krsna Sein kisora-
Alter erreicht. Jetzt, da Krsna und Baladeva etwas élter
geworden sind, formen sich Thre Gestalten sehr lieblich. Auch
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Ihre Fiile sind groBer geworden; vorher waren sie sehr schmal
von der Ferse zu den Zehen, aber nun sind die Fiille wie reife
Bananen ganz groB und weich geworden. Und wo die
FuBsohlen zunéchst eher gelblich waren, haben sie nun einen
rotlichen Ton bekommen. Nun ist Krsna auch ein wenig clever
geworden mit Seiner Sprache. Anstatt wie vorher einfach direkt
zu reden, hat Er gelernt, auch in indirekter Weise zu reden. Das
sind alles die Zeichen dieses Alters.

Diese neugewonnene Cleverness im Reden ist offensichtlich
in diesem Vers. Um sich nicht selbst zu verherrlichen, nutzt Er
die Gegenwart Baladeva Prabhus als Vorwand, Seine Gefiihle
auszudriicken. Weil Er nun ein bisschen intelligenter
»geworden® ist, versteht Er, dass Selbstlob wie Selbstmord ist.
Hier mochte Er einfach beschreiben, wie wundervoll
Vrndavana ist, herrlicher als jeder andere Ort in den drei
Welten und sogar strahlender als Vaikuntha. Er beginnt Seine
Worte mit der Aussage, dass die Erde sehr von Gliick
begiinstigt sei. Warum ist das so? Wegen Indien.® Warum ist
Indien so glorreich? Wegen Vrndavana. Und warum ist
Vrndavana so strahlend? Da dort die Gopis und Gopas
residieren. Und warum sind sie so wundervoll? Da unter ihnen
Radha und Krsna weilen. Und warum sind Radha und Krsna
wundervoll? Wegen der prema, der reinen Gottesliebe
zwischen Thnen, und genau das ist unser hochstes Ziel. Wire
nicht diese amourdse prema zwischen Sri Sri Radha Krsna,
dann wire all unser Bemiihen bedeutungslos. Es ist das Objekt
der wiederholten Gebete der erhabensten Gottgeweihten.
Srimati Radhikas prema ist wiederum so glorreich, dass sie
selbst Sii Krsna iiberwiltigt. Aber Er beschreibt all das nicht
mehr auf direkte Weise, indem Er sagt: ,Ich bin das
wunderbarste Schmuckstiick, welches ganz Vraja verschonert.

¥ Mit einem Augenzwinkern zu verstehen.
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Da Er nun im kisora-Alter ist, weill Er beim Sprechen Seine
Gefithle zu verheimlichen, sie aber auf geschickte Weise
dennoch zu offenbaren.

Krsna und Balarama gehen zusammen in die Wélder, um die
Kiihe zu hiiten, und sobald Sri Krsna die Schénheit von
Vrndavana sieht, ist Er sogleich vdllig von Emotionen
tiberwiltigt. Was heift Vrndavana? Es bedeutet der Wald von
Vrnda oder Tulasi. Viele andere wunderschone Pflanzen und
Baume sind dort zu finden, doch der Tulasibaum ist der
prominenteste. Es kann auch bedeuten ,Der Wald, in dem
Vrndadevi Konigin ist’. Warum ist sie als Konigin von
Vrndavana bekannt? Weil sie diejenige ist, welche die
lieblichen amourdsen Treffen fir Sri Sri Radha Krsna
arrangiert. Eine weitere Bedeutung von vrnda ist ,,Gruppe®,
womit die Gruppen von Kiihen, Gopas und Gopis gemeint
sind. Und avana kann auch heilen ,jemand, der erndhrt und
beschiitzt’. Somit hat Vrndavana auch noch die Bedeutung,
dass es voller Stimuli ist, welche die prema in SrT Govinda und
den Kiihen, Gopas und Gopis ndhren und erhéhen. Es werden
noch weitere Bedeutungen gegeben, aber diese drei sind die
bedeutendsten.

Wihrend Krsna diesen Vers sprach, erinnerte Er Sich an
Seine eigenen Lila in Vrndavana und eine Flut von bhdava
wallte in Thm auf. Wie Er so mit Seinen Freunden durch die
Wilder streifte, kannte die Gliickseligkeit, die Er empfand,
keine Grenzen. So sagte Er: ,Mein lieber Bruder, heute ist
Prithivi Devi (Mutter Erde) sehr vom Gliick begiinstigt und die
Haare ihres Korpers (Griser, Pflanzen, Ranken und Badume)
stehen aufrecht in ekstatischer Verziickung. Die Gréser,
Pflanzen und Ranken werden von Deinen Lotusfiilen beriihrt
und die Bdume von Deinen Lotushdnden, wahrend Du Friichte
und Blumen pfliickst, und so fiihlen sie absolute Zufriedenheit.
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Die Fliisse, Berge, Vogel, Rehe und alle anderen Tiere haben
besonders viel Gliick, da sie die Objekte Deiner liebevollen
Blicke sind. Aber von allen sind es die Gopis, denen das meiste
Gliick zuteil wird, da sie das erhalten haben, was selbst Lak$m1
Devi sich zutiefst ersehnt — umarmt zu werden von Deinen
beiden starken Armen.*

Vom Anbeginn der Schopfung hat Prithivi Devi dem
geliebten Hochsten Herrn, Bhagavan, gedient. Wenn immer Er
den Wunsch hatte, als Avatar herabzusteigen, erschien Er auf
dieser Erde und segnete das Land mit Seinen FuBabdriicken:
Varaha Deva hielt die Erde auf Seinen Hauern und Prithivi
Devi wurde Seine Frau. So wurde Narakasura geboren. Und die
Erde ist auch immer in Verbindung mit Bhagavans Form als
Ananta Sesa, da Er sie auf einem Seiner Milliarden von Kopfen
trigt. Vom Anbeginn der Zeit hat sie solch wunderbare Gnade
erhalten, aber nun sagt Krsna zu Balarama: ,,Heute, von Deinen
LotusfiiBen beriihrt, ist die Erde besonders begnadet worden.
Warum? Da Du nun zwischen dem pauganda- und kisora-Alter
stehst und somit Deine Fiile besonders weich sind. Es kommt
auch ein besonders wohltuender Duft von ihnen. Du wanderst
iiber diese Welt wie ein berauschter Babyelefant. Hat Mutter
Erde je solch eine Gunst erlangt? So hat die Erde heute
wirklich ein groBes Gliick erfahren.*

Man mag hier einwerfen, dass zu diesem Zeitpunkt Krsna
erst seit zehneinhalb Jahren in Kontakt mit den Waldern
Vrndavanas war, wihrend Sri Ramacandra hingegen vierzehn
Jahre lang die Wilder von Dandakaranya durchwanderte. Er ist
sogar barfull die gesamte Strecke nach Siidindien gelaufen,
bevor Er ST Lanka erreichte. War Prithivi Devi da denn nicht
in gleicher Weise vom Gliick gesegnet wie im Krsna-Lila?
Rama ist allerdings in den Wald verbannt worden und als dann
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im letzten Jahr des Exils Sita Devi von Ravana entfiihrt wurde,
ist Er nur noch vom tiefsten Schmerz erfiillt umhergewandert.
Somit war Mutter Erde zu dieser Zeit sicherlich vom Gliick
begiinstigt, da sie von den FiiBen Sri Ramas beriihrt wurde.
Aber sie muss auch tiefe Trauer empfunden haben...
Wahrhaftig vom Gliick gekiisst wurde sie, als Krsna in Seiner
unglaublich lieblichen Gestalt mit einer Pfauenfeder in Seiner
Krone erschien. Er ldchelte, wenn Er von Seiner Mutter
morgens geschmiickt wurde, und brachte dann gemeinsam mit
Sridama, Subala und den anderen sakhds die Kithe zum Grasen
und sprang mit den Kilbchen herum. Wie ein Rehkitz sorglos
umherspringt, zog Er mit all Seinen Freunden freudvollen und
leichten Herzens durch die Wilder. Mit ihren eigenen Hinden
pfliickten sie Blumen, fertigten Girlanden und schmiickten sich
dann gegenseitig. An Plitzen wie Kusuma Sarovara, Radha-
kunda und Syama-kunda genossen sie Spiele, die mit
wundervollem rasa durchtrankt waren. Mit besonderer Sorgfalt
zog Krsna dann eine Girlande auf, die fiir keinen der sakhds
gedacht war. Intensivste Freude spiirend bei dem Gedanken,
wem Er diese Girlande umhidngen wiirde, bewahrte Er sie
liebevoll auf. Wer kann schon das immens grofle Gliick dieser
Blumen verstehen, welche von Krsnas eigenen Hinden
gepfliickt und zu einer Girlande verarbeitet wurden... Und
wenn Er dann diese Girlande am Abend einer gewissen
Geweihten darbrachte, kannte Sein Gliick kein Ende.

Ist etwas in dieser Art im Rama-Lila geschehen? Es gab nur
einen Herzschmerz nach dem anderen in Ramacandras Spielen,
aber im Gegensatz dazu war soviel unbefangene Freude im
Krsna-Lila.

So, wie wir eine Person zuneigungsvoll versorgen, die wir
lieben, aber einer anderen wiederum einen liebevollen Klaps
geben, hat Bhagavan die Erde in Seinen verschiedensten
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Inkarnationen auf unterschiedliche Weise beriihrt. Ramacandra
hat die Erde beriihrt, genauso wie Nrsimhadeva diese Erde
berithrt hat. Nrsimhadeva erschien in einer sehr furcht-
einfloBenden  Form  und  totete  Hiranyakasipu in
transzendentalem Zorn. Die Einwohner der himmlischen und
der niederen Planeten waren starr vor Angst und zu diesem
Zeitpunkt hat Mutter Erde keine siile ananda empfunden.
Doch als Krsna in Seiner lieblichen Gestalt auf die Erde
herabstieg, war sie wahrhaftig von reinem Gliick gesegnet.

Die Flisse, besonders Yamuna-Devi, waren auch sehr
gesegnet. Zu jener Zeit war Manast Ganga auch ein Fluss, auch
wenn sie nun in der Form eines kundas erscheint, und war auch
sehr gesegnet.

Mit viel Liebe und Hingabe pflegte Krsna {iber diese Fliisse
zu schauen, da Er dort Seine bezaubernden Spiele mit den
Gopis und Seinen sakhdas ausfiihrte. Die Fliisse klangen sehr
lieblich, wie sie so sanft dahinstromten und die Bienen
schwirrten summend um die erbliihten Lotusblumen herum.
Eine sanfte Brise trug den betdrenden Duft von Vrndavana mit
sich und die ganze Szene war einfach so wunderschon...

Durch Seine liebevollen Blicke lieB Er den Nektar Seiner
Gnade auch zu den Hiigeln und Bergen stromen, da in deren
Néhe sehr anziehende Haine (kusijas) lagen, mit
wunderschonem Grass. Unter dem Vorwand, die Kiihe zu
hiiten, ging Er dorthin. Mit Seinen Freunden auf den groBlen
Felsen und Steinen sitzend schmiickten sie sich gegenseitig.
Diese Haine, wie die in der Ndhe von Kusuma-sarovara, waren
extrem anziehend und dort genoss Er Seine Spiele auch mit den
Gopts.

Dieser Vers, sloka 1, beschreibt vier Segnungen:

30



Krsnas liebevolle Blicke zu bekommen.

Von Seinen Lotusfiilen beriihrt zu werden.

Von Seinen Lotushidnden beriihrt zu werden und

von Seinen starken Armen umarmt zu werden wie die
Gopts.

Wenn Krsna mit den Kiihen in die Wilder zog, warfen die
Gopis aus ihren Verstecken Krsna ihre liebevollen Blicke zu
und Er erwiderte diese Blicke mit so viel Hingabe, dass es sie
in tiefe Erinnerung Seiner Lieblichkeit versetzte. In gleicher
Weise betrachtete Er auch die verschiedenen Vogel und Tiere,
wodurch auch sie so gesegnet wurden.

Manchmal kam ein Pfau, vollig {ibermannt von
transzendentalen Gemiitsstimmungen, zu Krsna und Er
streichelte diesen dann sehr sanft mit Seiner Hand. Manchmal
lockte Er auch einen Papagei zu sich und wenn dieser auf Seine
Hand flog, brachte Krsna ihm, wihrend Er ihn sanft streichelte,
zu sprechen bei, um dann zu lauschen, was der Papagei
erwiderte.

Auch die kleinen Kilbchen wurden von Krsnas
Lotushénden beriihrt. Die sehr jungen Kélber (vielleicht nur
wenige Tage alt) vergallen die Gemeinschaft ihrer Miitter und
sprangen energiegeladen umher, wenn sie mit Krsna und den
Kiihen in die Wilder laufen durften. Doch nach einiger Zeit
wurden sie miide und so nahm Krsna sie auf Seinen Schof} und
begann ihre Beine zu massieren und sprach mit tiefster prema
liebevolle Worte zu thnen. Nun sage mir, wie viel Gliick doch
diese Kidlbchen hatten...

Er nahm auch die sakhas auf Seinen Schof3 und streichelte
sie liebevoll. Somit bekamen auch Subala und andere die
Beriihrung Seiner Hiande zu spiiren.
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Je nach den verschiedenen Gemiitsstimmungen der
Einwohner von Vraja beriihrt Krsna diese ebenfalls auf
unterschiedlichste Weise.

Wenn Er mit den Kithen und den sakhas aus den Fliissen
trinkt und in ihnen badet, haben die Fliisse eine bestimmte Art
von Gemiitsstimmung. Und wenn Er mit den Gopis dorthin
geht, haben sie eine andere bhava. Die Fliisse schwelgen in
Gliickseligkeit und treten bei der Berithrung durch die Fiifle
Krsnas tliber die Ufer.

Die Baume sind in sakhya-rasa und erhalten beides, die
Beriihrung Seiner Fiile und Hénde. Die Kiihe haben die
Gemiitsstimmung einer Mutter und die Kélber wiederum sind
in der transzendentalen Stimmung der Freundschaft. Die
Pflanzen haben die bhava einer sakhi und wenn Krsna Blumen
pfliickt, ist es, als wiirde Er mit Seiner Beriihrung eine Gopi
necken. Die Gopis erhalten auch die Berithrung Seiner
LotusfiiB3e:

yat te sujata-caranamburuham stanesu
bhitah sanaih priya dadhimahi karkasesu
tenatavim atasi tad vyathate na kim svit
kurpadibhir bhramati dhir bhavad-ayusam nah

Srimad-Bhagavatam 10.31.19

,,Oh Geliebter, Deine Lotusfiile sind so zart, dass
wir sie nur ganz sanft auf unsere Brust setzen, aus
Sorge, dass sie irgendwie verletzt werden
konnten... Du bist unser einziger Lebensinhalt und
somit ist unser Geist immer besorgt, dass Deine
zarten FiiBe durch Blitter oder dhnliches verletzt
werden, wenn Du durch die Wilder streifst.
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Die Gopis debattieren mit ihrem eigenen Geist. Ihr Verstand
sagt: ,,Warum sorgst du dich so um Krsna — da besteht doch
tiberhaupt kein einziger guter Grund dafiir!*

Aber aus der Tiefe ihres Herzens, von ihrer Seele aus,
antworten die Gopis: ,,Wir sind so aufgewiihlt, da Krsnas Fiille
so weich und zart sind, und sorgen uns so, dass sie durch all die
Dornen und Blitter zerstochen werden konnten... Wir
wiinschen uns, dass Krsna nie irgendwelche Schmerzen
verspiiren moge.

Ist Krsna blind? Er hat doch Augen im Kopf, oder? Er kann
schon sechen, wo Er mit Seinen Fiilen hintritt, wenn Er
umherwandert.*

,Hey Verstand, die Kélbchen rennen hier- und dorthin und
sie laufen nicht nur in sichere und einfache Gebiete. Sie rennen
in der Ndhe der Berge, Fliisse und im Dschungel umher und
haben auch Hufe, welche sie vor allen spitzen und scharfen
Objekten perfekt schiitzen. Doch wenn Krsna dann zu solchen
Platzen geht, dann werden Seine feinen Fiile vom heiflen Sand
verbrannt oder von Dornen und Bléttern zerschunden.*

,Aber in Vrndavana gibt es diese Dornen und harten Blétter
doch gar nicht. Alles dort ist visuddha-sattva: Sie sehen wie
gewoOhnlich Dornen aus, sind aber eigentlich wie aus Gummi
gemacht. Piekst Gummi etwa deine Fii3e? Sie geben fiir Krsnas
FiiBe sogar eine weiche Beriihrung, wenn Er in sie hineintritt,
und die Blatter sind weicher als Butter! Durch den Einfluss von
visuddha-sattva hat Prithivi-devi ihr Land mit diesen weichen
Dornen und goldenen Bléttern dekoriert, sodass Krsna nie
irgendwelche Schmerzen verspiiren muss.*

Auf diese Weise argumentierten die Gopis mit ihrer eigenen
Intelligenz. Die Gopis durften die Beriihrung dieser Lotusfiifie
im rasa-lila erfahren, eine Gnade, auf die selbst LakSmi Devi
hofft, und auch Brahma ist immer in Gedanken an diese Fiille
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absorbiert.

ahus ca te nalina-nabha padaravindam
yvogesvarair hrdi vicintyam agadha-bodhaih
samsara-kiipa-patitottaranavalambam
geham jusam api manasy udiyat sadd nah

Srimad-Bhagavatam 10.82.48

»oelbst groBe Personlichkeiten, die mit einem
Ozean an Wissen gesegnet sind wie Brahma,
Sankara, die vier Kumaras und Sukadeva
Goswami, versuchen sich immer an Sri Krsnas
Lotusfiile zu erinnern, aber nur mit grofler Miihe
erscheinen diese in ihren Meditationen.*

In ihrer liebevollen transzendentalen Wut und Eifersucht
(mana) erwidern die Gopis Krsnas Necken und sagen: ,,Du hast
uns nun darin unterwiesen iiber Dich zu meditieren. Aber
Realisation iiber Dich und Deine Natur kommt nur selten,
selbst in der Meditation sehr gelehrter Gottliebender. Wir
mochten Dich wieder zuriick nach Vrndavana holen. Und mit
diesen Deinen Lotusfiilen, liber die so viele Personlichkeiten
meditieren, mochten wir direkt spielen... Und was soll das
heilen, sie durch Meditation in unserem Geist zu halten — wir
wollen sie einfach ganz nahe bei uns haben. Meditation wird
uns nicht befriedigen, also werden wir das sicher nicht
machen!*

Sie wollen einfach nur die Beriihrung von Krsnas Fiilen
fiihlen, wahrend sie Thn schmiicken, und sie werden auch Seine
Hinde spiiren diirfen. Und zum Hohepunkt werden sie sogar
die Gnade bekommen, die Umarmung Seiner beiden starken
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Arme zu spiiren.

Doch Krsna wird sogar die Fiile der Gopis beriihren, wenn
sie ihren mana (eine liebliche transzendentale opponierende
Stimmung) manifestieren und Er alles gibt, um sie zu
besinftigen. Dann ist alles genau umgekehrt und auch Lak$mi
devi hofft auf all das.

Also, wenn Krsna hier in diesem Vers sagt: ,,Mein lieber
Bruder! Heute ist die Erde liberaus ruhmreich geworden®, dann
nutzt Er einfach die Gegenwart Baladeva Prabhus an Seiner
Seite als Vorwand, dass die wundervolle Lieblichkeit Seiner
Selbst und der Gopis und auch die erhabene Stellung
Vrndavanas in besonderer Weise beschrieben werden konnen.
Und warum ist Vrndavana so ruhmreich? Da es der Ort ist, an
dem das Gras und die Kletterpflanzen die Beriihrung der Fiifle
Krsnas erfahren haben. Es ist der Ort, an dem die Ranken,
Strducher und Baume Krsnas Hinde spiiren diirfen und wo die
Fliisse, Berge, Vogel und die Tiere Seinen liebreichen Blick
erhaschen.

Vor allem aber ist Vrndavana darum so wundervoll, da dort

die Gopis verweilen, die sogar von Krsna Selbst verehrt
werden.
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KAPITEL ZWEI

Die Pfauen tanzen zu Krsnas Flotenspiel

Nachdem sie fiir Krsnacandra und Baladeva das Mittagessen
vorbereitet hat, folgt Mutter Yasoda zusammen mit Nanda
Baba den beiden noch fiir ein gutes Stiick, wenn Sie die Kiihe
zum Grasen in die Walder fiihren. Aber schlieBlich
verabschieden sie sich doch und kehren zu ihrem Haus zuriick.
Nachdem Sie fiir Krsna gekocht haben, kehren auch Srimati
Radhika und Ihre sakhis nach Yavata zuriick. Wenn die sakhis
so bei Srimati Radhika sitzen, jede von ihnen in ihrer
spezifische Gruppe — tatastha (neutral), svapaksa (zu Radhikas
personlicher Gruppe gehdrend) und suhrda (freundlich gesinnt)
— beginnen sie alle, sich in Gedanken an Krsna zu absorbieren.
Sie werden tief verzaubert und wenn sich dann Krsna
manchmal sogar vor ihrem inneren Auge manifestiert, sind sie
iiberwiltigt von viraha-rasa. Als sie merken, wie vor allem
Radhika eingetaucht ist in viraha-rasa, so tief, dass Sie alles
dullere Geschehen nicht mehr wahrnimmt, rufen die sakhis Sie
und wecken in Ihr sogar noch mehr Erinnerungen an Krsnas
Spiele, indem sie diesen Vers sprechen:

Sloka 2
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TOSCIGRITO

vrndavanariv sakhi bhuvo vitanoti kirtin
yad devaki-suta-padambuja-labdha-laksmi
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govinda-venum anu matta-mayiira-nytyati
preksyadri-sanv-avaratanya-samasta-sattvam

Srimad-Bhagavatam 10.21.10,
Brhad-bhagavatamyrta 2.7.108

»Ohhh Sakhi Radhe! Vrndavana ist weit
erhabener als die himmlischen Planeten,
Vaikuntha und sogar strahlender als Ayodhya
und Dvaraka, da es mit den FuBlabdriicken
Devaki-sutas gesegnet ist. Und nur in diesem
Vrndavana tanzen die Pfauen im Rhythmus zur
bezaubernden Flotenmelodie Govindas. Alle
Vogel, Tiere und jegliche anderen Lebewesen
sind wie erstarrt bei dem Klang dieser Flote und
dem Tanz der Pfauen.”

) NG
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Hier bezieht sich ,Devaki’ auf einen anderen Namen Mutter
Yasodas, womit in diesem Vers mit ,Devaki-suta’ Yasoda-
nandana Krsna gemeint ist und es Seine FuBspuren sind, die
ganz Vrndavana verschonern. Als Akriira und dann spéter auch
Uddhava nach Nandagrama kamen, sahen sie diese Fullspuren
iiberall. Sobald Akriira die Fullspuren sah, fiel er zu Boden,
zeigte seine Ehrerbietungen, rollte sich im Staub und rief
weinend aus: ,,Heute bin ich mit unbeschreiblicher Gnade
beschenkt worden, da ich die Fullspuren der Lotusfiie Krsnas
sehen durfte!*

Besonders tiefe Tone auf Seiner Flote spielend betritt
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Govinda den Wald in der Nihe des Govardhana. Sofort
kommen die Pfauen zu Ihm und rufen ,,Ke-Kah*“. Wenn sie Thn
sehen, erscheint Er ihnen wie eine dunkle Gewitterwolke. Da
Er die Endlocher Seiner Flote nutzt, um solch tiefe Noten zu
erzeugen, ist Sein Flotenspiel wie der Donner eines Gewitters
und Sein gelbes Gewand erscheint wie ein Blitz. Die Pfauen
sind wie verriickt, sie formen einen Kreis um Krsna und fangen
an, mit tiefster bhava im Rhythmus der Flotenmelodie zu
tanzen. Sobald sie die Flote horen, erstarren alle ,sattva’
(womit hier im Vers alle anderen Lebewesen gemeint sind) und
sind nicht in der Lage, normal zu handeln; Tiere wie z.B. Tiger
und Béren vergessen sogar ihre aggressive und wilde Natur.

Sattva kann aber auch bedeuten, dass alles in der spirituellen
Welt visuddha-sattva ist, also aus reiner transzendentaler
Energie bestehend. Dort gibt es nicht einmal einen Hauch der
weltlichen gunas sattva, rajas oder tamas. Es gibt so viele
Dinge in Vaikuntha ® und sie sind alle visuddha-sattva,
spirituelle Substanz. Aber vor allem ist es bekannt als die
vereinte Essenz der hladini- und samvit-Energien (die Freuden-
bzw. Ewigkeitskraft) des Herrn, von denen die Herzen der
ewigen ragatmika-Geweihten dort getrinkt sind. Wenn nun ein
tiefes Verlangen nach den Gemiitsstimmungen dieser
Geweihten im Lebewesen, dem jiva, erwacht und es somit
anfiangt, deren FuBspuren folgend bhajana auszufithren, dann
kann man, sobald sich nur schon das kleinste Molekiil ihrer
extremen Liebe und Hingabe im Herzen des und der
Praktizierenden reflektiert, dies als sattva bezeichnen. Wir
sprechen von drei Arten von sattva: visuddha-sattva, sattva und
misra-sattva (misra bedeutet gemischt). Misra-sattva ist in den
bedingten Seelen zu finden, sattva in den befreiten Seelen, die
noch keine Bhakti entwickelt haben, und visuddha-sattva im
ewigen Reich und in Bhagavans ewigen Gefahrten.

? Steht hier fiir die gesamte spirituelle Welt.
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Hier nun, mit einem transzendentalen, lieblichen Arger,
offenbaren die Gopis die tiefsten Gefiihle in ihren Herzen: ,,All
die Tiere, Vogel, Insekten und eigentlich alles in Vrndavana ist
so vom Gliick gesegnet. Unabhingig und losgeldst von allem
segnet Krsna jeden und alles in Vrndavana mit Seiner zarten
Beriihrung. Wenn Er auf den Bergen herumklettert, setzt Er
Seine Fiile hier- und dorthin und sogar die Bdume und Blumen
diirfen Seine Beriihrung spiiren. Doch fiir uns gibt es keine
Moglichkeit solch ein Gliick zu erfahren — somit sind wir die
ungliickseligsten Geschdpfe in ganz Vrndavana.*

Wie wir schon zuvor erwéhnt haben, gibt es in Vrndavana
auch Dornen, aber bevor Krsna iiberhaupt auf sie tritt, werden
sie weicher als Butter. Die Beriihrung Seiner Fiile spiirend
schmelzen sie einfach in groBter Ekstase dahin. In ihrem
transzendentalen, doch dabei lieblichen Arger fahren die Gopis
fort: ,,Da unsere Herzen noch nicht genauso sehr in Krsna-
prema geschmolzen sind, wére unser Leben erfolgreich,
konnten wir nur auch als Dornen und Grashalme
wiedergeboren werden. Fiir uns ergeben sich unendliche
Hindernisse: Es ist uns nicht moglich zu IThm zu gehen, Thn zu
beriihren oder mit Thm zu sprechen. Wir haben nicht die
geringste Moglichkeit, Thm Luft zuzuficheln oder Thm am Tag
irgendeinen Dienst zu erweisen. Da sind so viele
Einschrinkungen, die uns binden, aber fiir die anderen
Lebewesen gelten solche Beschrankungen kein bisschen. Wenn
wir also Grashalme, Dornen, Ranken, Tiimpel oder ein
Kornchen Staub von Vrndavana werden wiirden, konnten auch
wir Seine Beriihrung spiliren; doch in unserer jetzigen
Lebensform ist dies einfach nicht moglich.*

Somit beschreiben die Gopis scheinbar eifersiichtig das
wunderbare Gliick, mit dem ganz Vrndavana gesegnet ist.
Dann sagen sie, dass Bhagavan auch auf den himmlischen
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Planeten prisent ist, in der Form von Vamana, in einer Form
mit Tausenden von Kopfen und in so vielen anderen Formen.
Aber auch wenn Er in diesen Manifestationen prisent ist, sind
es nur Teilmanifestationen. Nicht alle Inkarnationen sind gleich
anzusehen. Inkarnationen, die mehr von Bhagavans Qualitéten,
Energien und Seinem rasa aufweisen, sind als ,hoher’
anzusehen. Krsna, Rama, und Nrsimha haben mehr von all dem
als andere Inkarnationen. Aber von diesen dreien ist Krsna der
avatari, der Ursprung aller Inkarnationen, und der Ursprung
allen rasas — raso vai sah. Da Er sich in Vrndavana vergniigt,
ist es somit der erhabenste Ort.

In seinem Kommentar zu diesem Vers schreibt Srila
Sanatana Goswami, dass Krsna ,mrdu-mandra“ auf Seiner
Flote spielt. Was ist die Bedeutung von mrdu-mandra? Wenn
sich Gewitterwolken zusammenzichen, wird der Himmel sofort
diister und ein weiches und langgezogenes Donnergrollen ist zu
vernehmen. Wenn dann die Wolken heftig zusammenstof3en,
gibt es ein sehr lautes Donnergrollen und Blitze, aber zuerst
erzeugen sie ein ganz sanftes und tiefes Grollen und das wird
mandra genannt. Krsna erzeugt einen dhnlichen Ton auf Seiner
Flote, aber mit mrdu, mit Lieblichkeit. Wenn die Pfauen sechen,
dass sich der Himmel verdunkelt und sie das seichte Grollen
horen, dann beginnen sie wie verriickt zu tanzen; das ist die
besondere Natur der Pfauen.

Als Krsna den Wald betrat, was sah Er da? Giriraja
Govardhana in voller Schonheit und Bliite, {ibersit mit
Pflanzen, bliihenden Blumen und reifen Friichten. Eine kleine
Brise wehte sehr sacht, als ob sie nicht in der Lange sei, die
stiBe Schwere des aromatischen Blumenduftes zu tragen. Wie
Er so diese natiirliche Schonheit sah, erwachte in Ihm das tiefe
Verlangen zu genieBen, und Er fing an, auf Seiner Flote zu
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spielen. Als die Pfauen diese tiefe Vibration der Flote
vernahmen, wurden sie wie verriickt und tanzten im Rhythmus,
mit ihren wundervollen Schwanzfedern aufgefachert. So kamen
dann alle Tiere, Vogel und Insekten zusammen, um diesem
wunderbare Schauspiel auf den Weiden des Govardhana
beizuwohnen. Die Pfauen dachten, ,,Er spielt so eine
bezaubernde Melodie und dazu tanzen zu konnen bringt uns
tiefste Freude, aber leider haben wir nichts, was wir Thm
unsererseits geben konnen...*

Wenn professionelle Schauspieler einige von Bhagavans
Spielen auffiihren, stellen sie ein mirti von Krsna oder
Ramacandra auf ein Tablett und reichen es durch die Menge,
um eine Spende einzusammeln. Wenn die Menge sieht, wie die
Ersten etwas Geld auf den Teller legen, fiihlt sich jeder
verpflichtet etwas zu geben. Da steckt eine gewisse Strategie
hinter dieser Methode. Doch wenn jemand aus freiem Willen
etwas geben mochte, da er wahrhaftig die Auffiihrung
bewundert hat, dann fiihlt er in seinen Taschen nach und nimmt
die erstbeste Geldnote heraus und gibt sie vom ganzen Herzen,
egal ob es zwei, flinf oder zehn Rupien sind.

Auf gleiche Weise dachte einer der Pfauen, ,,Ich habe nichts
von Wert, das ich offerieren kann. Ich trage keine goldenen
Ketten um meinen Hals oder anderen Schmuck von Wert. Ich
bin einfach nur ein Tier, aber meine Schwanzfedern sind
bezaubernd und kostbar. Es gibt nichts in dieser Welt, mit dem
man die Schonheit meiner Schwanzfedern vergleichen konnte,
und jeder, der sie sieht, erfreut sich an ihnen. Mit ihren sieben
Farben sind sie liberaus bezaubernd — gibt es also irgendeinen
Grund sie nicht Krsna darzubringen? So lieB er eine seiner
Federn fiir Thn fallen.

Als Krsna dies sah, dachte er bei sich, ,,Dieser Pfau ist sehr
liebevoll, er hat wirklich von ganzem Herzen Mein Fl6tenspiel
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bewundert und Mir deshalb eine seiner kostbaren Federn
gegeben. Da ist nichts Gekiinsteltes an seinem Geschenk.“ Die
Feder aufhebend dachte Er weiter: ,,So, wie Meine Flote Mir so
lieb und kostbar ist, ist Mir nun diese Feder genauso kostbar.
Wihrend Ich umherwandere, Mich ausruhe, trdume, stehe, oder
irgendwo sitze — Ich werde sie nie ablegen. Wo auch immer in
Vraja Ich bin, werde Ich nie Meine Flote oder diese Feder
ablegen.*

Das ist der Hintergrund, wie die Pfauenfeder Krsnas
hochstzelebriertes Ornament wurde. Der Pfau sah, ,,Oh, ich
habe eine meiner Federn Krsnas Fiilen dargebracht, aber Er hat
diese nicht nur aufgehoben und in Seiner Tasche verschwinden
lassen, sondern Er hat sie als Schmuck auf Seinem Kopf
platziert, dem wertvollsten Teil Seines Korpers! Heute ist mein
Leben in jeder Hinsicht erfolgreich geworden.*

Wenn wir Sri Guru etwas darbringen mdochten oder den
Vaisnavas oder Bhagavan und wenn diese dann sagen wiirden
»Was habe ich fiir einen Nutzen von diesem Geschenk? Ich
habe tausende von solchen und anderen Dingen in bester
Qualitat”, dann wiirde unser Herz stark schmerzen. Aber anstatt
so etwas zu sagen, nehmen sie das Geschenk an und sagen:
,Oh, was fiir ein wunderbares Geschenk hast du mir nur
gegeben!“ — und so fiihlen wir uns sehr zufrieden. In dhnlicher
Weise brachte Sudama Vipra Krsna eine Handvoll rohen und
nicht sehr hochwertigen Reis. Krsna ehrte diese Gabe, indem
Er Sudama den Reis fast schon entriss und sprach: ,,Oh, du hast
Mir einen so wundervollen Snack mitgebracht! Und auch
wenn er ungekocht, trocken und ohne jeglichen Geschmack
war, all Krsna ihn auf der Stelle und sagte: ,,Rukmini und
Satyabhama haben Mir nie so etwas kostliches wie dies
offeriert!* Wie hat sich wohl Sudama gefiihlt, als er das horte?

42



,Heute durfte ich die tiefste Freude in meinem ganzen
Leben erfahren!*

Der Pfau durfte also erleben, wie sein eigentlich sehr
einfaches Geschenk nun von Krsna auf Seinem Kopf getragen
wurde. Dann spielte Krsna Seine Flote mit soviel prema, dass
Er selbst, zusammen mit den Pfauen, wie von Sinnen war.
Vorher im Vers bezog sich anu matta auf die Pfauen und wie
sie berauscht wurden, aber es kann sich auch auf Krsna
beziehen. So spielte Krsna mit noch mehr prema Seine Flote
und die Pfauen wurden sogar noch mehr betort, auch Krsna
wurde mehr und mehr tiberwéltigt. Auf diese Weise gab es
einen lieblichen Wettstreit zwischen ihnen. Wenn jemand etwas
mit prema darbringt und es dann auch mit prema angenommen
wird, sind beide Parteien die GenieBBenden dieser prema. Das
ist genau, was hier geschehen ist. Wéahrend Krsna Seine Flote
auf diese bezaubernde Weise gespielt hat, wurde alles sattva
(meint hier alle Tiere und Vogel usw.) wie erstarrt und sie
konnten nur noch schauen und lauschen. Aber denkt nicht, dass
diese Tiere und Vogel wie die Vogel und Tiere in dieser
materiellen Welt sind. Die Vogel und Tiere in Goloka sind alle
visuddha-sattva und in ihnen ist nicht einmal ein Hauch von
tamas, rajas und dem materiellen satfva zu finden. Sogar wenn
ein jiva sehr fortgeschritten wird, vielleicht kurz bevor es
,Befreiung® erreicht, wird doch noch immer eine Spur von
materiellem sattva in ihm zu finden sein. Aber die meisten
Menschen in dieser materiellen Welt sind tamasisch, was
meint, dass sie noch von niederen Eigenschaften beeinflusst
sind wie Hass, Zorn, Eifersucht und einer betriigerischen
Tendenz. Dazu gibt es auch rajas, welches durch ein sehr
groBes Verlangen nach Sinnesgenuss charakterisiert ist. Aber
auch wenn sattva kommt, wird es erst noch gemischt sein mit
rajas und tamas. Ein gutes Beispiel ist Hariscandra Maharaja,
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der so viel von seinen Reichtiimern gespendet hat, was
sattvisch ist, doch es war noch gemischt mit rajas. Karna war
auch sehr grofziigig, hat immer die Wahrheit gesprochen und
hat Gutes fiir seine Mitmenschen getan, was allesamt sehr
sattvische Eigenschaften sind. Doch war er stark beeinflusst
durch Zorn, Eifersucht und eine gewalttitige Tendenz, somit
war dieses sattva gemischt mit tamas. Bharata Maharaja war
liebevoll zu einem Reh, ebenfalls eine sattvische Handlung,
jedoch war es noch nicht Suddha-sattva. Erst wenn das
Lebewesen vollkommen in die Seele erwacht (svaripa-siddhi),
kann man sagen, dass es in visuddha-sattva, reiner
Transzendenzsubstanz, verankert ist. Bhagavan und alle Seine
Geweihten in Vaikuntha, ob nun Pfauen, Affen oder jedes
andere Wesen, sind in visuddha-sattva verankert.

Um zu bewundern, wie Krsna Seine Flote spielt und wie die
Pfauen tanzen, versammelten sich viele andere Vogel in
Scharen in den Asten von Govardhanas Biumen. Und unten
auf dem Waldboden kamen auch die Rehe hinzu, aber ihre
Augen waren geschlossen, wie in Meditation. Wie konnten sie
nur alles sehen, wenn ihre Augen doch geschlossen waren?
Durch saiicari, das meint, sie haben im Inneren ihre spezifische
sthayi-bhava  (also  ihre  permanente transzendentale
Seelenstimmung der Gottesliebe) erfahren.

Da war eine groBle Menge an verschiedensten Vogelarten
und anderen Tieren, die dieses Schauspiel auf den Weiden des
Govardhana beobachteten, und sie alle wiesen die
Eigenschaften von munis auf. Govinda-venum anu matta-
mayira-nrtyam — der Name Govinda hat Seine Wurzen in den
Wortern go und indate. Go bezeichnet die Gopas, Gopis, Kiihe
und Kélber. Aber es kann auch die Veden, Brahmanas, jiiana,
Sinne und viele andere Dinge meinen. /ndate meint Indra, was
soviel heillit wie ,Herr’ oder ,Meister’. Also meint Govinda
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somit vor allem ,derjenige, der mit Seinem Flotenspiel jeden in
Vraja immer tiefer in groBite Freude versinken ldsst’. Wenn
dieser gottliche Klang ertont, vergisst jedes Wesen dort alles
andere um sich herum. Um diese Tageszeit singen die Vogel
auf verschiedenste Weise und zirpen ein ,,che-cha®, , kala-rava“
oder andere siile Laute. Aber all das bricht nun unvermittelt ab
und alle vergessen sogar ihren eigenen Korper. Das ist die
Bedeutung von avaratanya. Auf diese Weise steht alles still,
einfach nur lauschend und beobachtend. Sie alle denken:
,Ohhh!!! Das kann nur in Vrndavana erfahren werden!
Bhagavan ist auch prédsent in Vaikuntha, aber dort ist die
Melodie Seiner Flote nicht zu horen. In Ayodhya und Dvaraka
wiirde man auch nicht die Pfauen so tanzen sehen. All dies ist
nur hier in Vrndavana zu erleben, nirgendwo sonst. Vitanoti
bedeutet, dass Vrndavana an Liebreiz und Leuchten bei weitem
die himmlischen Planeten oder sogar Vaikuntha {iberragt.

Denn dort, in Vrndavana, weist Krsna vier besondere
Eigenschaften auf:
- Rupa-Madhuri (die besondere Lieblichkeit Seiner Gestalt)
- Venu-Madhuri  (die  besondere  Lieblichkeit  Seines
Flotenspiels)
- Lila-Madhurt (die besondere Lieblichkeit Seiner Spiele in
Vraja)
- Prema-Madhuri (die besondere Lieblichkeit der Hingabe
und Liebe, die Krsnas Gefédhrten in Vraja zu Thm haben)

Da Govinda dort Seine géttliche Flote spielt, wird die
Lieblichkeit und Besonderheit von Vraja iiberall als
unvergleichbar verkiindet.

Wie erschien Krsna den Pfauen, als Er Seine Flote spielte?
Er hatte die Pfauenfeder in Seiner Krone platziert und stand
aufgerichtet in Seiner dreifach geschwungenen Pose, mit
Seinem rechten FuB3 um den linken geschlungen. Bei diesem
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Anblick intensivierte sich sogleich die Gliickseligkeit der
Pfauen.

Krsna war auch mit einer gusija-mala, welche unter anderem
mit Kadambablumen und Tulasi-Manjaris gefertigt wurde und
Ihm bis zu den Kienen reichte, geschmiickt. Ein milder Duft
strtomte von dieser aus und die Bienen schwirrten um sie
herum. Er trug Schmuckreifen an Seinen Gelenken und die
Arme und Beine waren mit filigransten Zeichnungen verziert.
Auf diese Weise war Nanda-nandana in diesem Waldaufzug
geschmiickt und hielt Seine Flote, Seine geliebte sakhi, in
Seinen Hidnden. Er wiirde sie nie irgendwo liegenlassen, sie
bleibt immer bei hm. Doch manchmal, um den Fluss von ewig
neuen Wellen im /ild zu intensivieren sowie zur Begliickung
der Gopis, betritt Er einen kusija und fillt dort scheinbar in
tiefen Schlummer. Bewusst ldsst Er die Flote lose in Seiner
Hand liegen — Er schléft natiirlich nicht wirklich. Und wenn die
Gopis von ihren Verstecken aus Thn so liegen sehen und
denken, Er schlafe, fliistern sie: ,,Jetzt sollten wir uns Seine
Flote schnappen!*

Dann sagt Radhika zu den anderen Gopis: ,,Wer ist denn
bereit dies zu tun? Wenn Er aufwacht, wird Er dich packen!*
Da werden sie alle dngstlich. Indem Er so tut, als wiirde Er
schlafen, hat Krsna natiirlich einen speziellen Hintergedanken.
Denn wenn jemand in der Lage ist, Seine Flote zu stehlen,
dann ist es Radhika. Alle Gopis schlagen vor, dass Radhika es
wagen solle, und Sie stimmt zu. Lichelnd und sehr genau
beobachtend schleicht Sie Sich verstohlen wie eine Katze an
Ihn heran. Ganz dicht iiber IThn gebeugt vergewissert Sie Sich,
ob Er wirklich tief schlift. Sie nimmt Sich die Flote und
verlésst so schnell wie moglich wieder den kurija.

Dann kommt Kundalata und tadelt Krsna: ,,Hey! Dein Ein
und Alles ist verschwunden und Du schlifst hier seelenruhig?*

Alarmiert springt Er auf und schaut sich um: ,,Hey! Wo ist
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Meine Fl6te? Und in volliger Verwunderung fragt Er: ,,Wer
hat sie genommen? Hast du gesehen, wer sie genommen hat?*

Dann wendet Er sich an die Gopis, als wiirde Er wirklich
nichts wissen: ,,Habt Thr Meine Flote gesehen?“ Auf diese
Weise ldsst Er wissentlich zu, dass Thm Seine geliebte Flote
weg-genommen wird, um einen speziellen rasa zu kosten;
sonst wiirde Er nie Seine Flote aus den Augen lassen.

In der Brahma-samhita steht geschrieben, dass die Flote
Seine priya-sakhi sei. Die Schwingung dieser Flote kann
wirklich alles dahin schmelzen lassen, sogar felsige Berge, und
sie ist in der Lage, in die Korper der Gottgeweihten
einzudringen und deren Herzen zu stehlen. Wenn die Flote
nicht existierte, dann wéren so viele von Krsnas Spielen ganz
einfach bedeutungslos. So tiefgreifend ist die Bedeutung und
Wichtigkeit der Flote. Da sie von Thm an Seine Lippen
gehalten wird, darf sie den unvergleichbaren rasa dort kosten
und wird absolut berauscht, was dazu fiihrt, dass die Gopis in
der Venu-Gita Krsna vorwerfen: ,,Dieses bewegungslose Stiick
Bambus geniet etwas, was eigentlich Unser Besitz ist,
nidmlich den Nektar Deiner Lippen!*

In dem Vers, den wir hier gerade besprechen, wird ja fiir
Krsna der Name ,Devaki-Suta’ benutzt. Einmal ist Devaki-
Suta, oder Dvarakadhisa, der Herr von Dvaraka, zu den
himmlischen Planeten gegangen; Vrajendra-nandana Krsna,
der Sohn Nanda Babas, wiirde allerdings nicht dorthin gehen
(Er verldsst Vrndavana nie)'°. Dvarakadhisa ist dorthin
gegangen, um eine parijata-Blume zu holen, sodass Er
Satyabhamas Herz zufriedenstellen konnte. Er ging zu Indra
und fragte: ,,Mein lieber Bruder, du bist stets iiberaus
liebenswiirdig zu Mir und deshalb frage Ich, ob du Mir bitte
eine parijata-Blume geben kannst.“ Doch als Indra dies

' Laghu-bhagavatamrta (Rupa Gosvami) 1.1.21.
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ablehnte, entwurzelte Er kurzerhand den gesamten Baum mit
dieser besonderen Blume und schickte sich an, gemeinsam mit
Satyabhama und dem Baum auf Garudas Riicken zuriick nach
Dvaraka zu fliegen. Indra und andere Devas versuchten ihn
aufzuhalten, doch Er iibertrumpfte sie und kehrte nach Dvaraka
zuriick. Dort pflanzte Er diesen wunderbaren Baum in
Satyabhamas Garten. Es war Devaki-Suta, Dvarakadhisa
Krsna, der die himmlischen Planeten mit der Beriihrung Seiner
LotusfiiBe segnete, aber dort wird man keine Pfauen tanzen
sehen. Er spielt auch nicht Seine Flote dort. Wenn etwas in
Seinen Hénden zu finden ist, dann sind es Muschelhorn und
Chakra. Er spielt dort nicht Seine Flote oder manifestiert die
schon genannten vier speziellen Aspekte Seiner Lieblichkeit,
welche nur in Vrndavana zu finden sind. Somit ist der Ruhm
von Vrndavana groBer als der der himmlischen Planeten
Vaikuntha oder Dvaraka.

In Vaikuntha erhélt SiT Lak$émi Devi die Beriithrung von Sri
Narayanas LotusfiiBen. Narayana ist eine Erweiterung Krsnas,
die alle sechs Fiillen'' aufweist, aber die vier Arten von
madhurt sind nicht existent in Vaikuntha. Dort werdet ihr keine
Pfauen zur lieblichen Melodie der Flote tanzen sehen. Somit
diirfen wir, wenn hier das Wort ,Devaki’ in dem Vers benutzt
wird, es als einen weiteren Namen Yasodas verstehen. Denn es
ist nur Vrndavana-Krsna oder Govinda, der die Flote spielt.
Und wenn Er Seine Flote spielt, vergessen alle Wesen alles
andere um sich herum, stehen nur bewegungslos da und

" Gott wird in den Veden definiert als sad-aisvarya-purna, die
"Verkdrperung von sechs unendlichen Fiillen’, die Er ewiglich in
Sich trigt. Diese Fiillen sind: sriya (alle Schonheit), aisvarya (alle
Macht, aller Besitz), virya (alle Kraft), yasah (aller Ruhm), jiiana
(Allwissenheit), vairagya (hochste Entsagung) - wobei Seine
Schonheit die zentrale Gotteseigenschaft darstellt.
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staunen.

Wie nahmen die Gopis das Flotenspiel wahr und wie sahen
sie den lieblichen Tanz der Pfauen? Sie sa3en in ihren Hiusern
und sahen alles in ihren Meditationen. Sie sagten: ,,Schaut nur!
Die Pfauen kommen herab auf die Weiden, um zu Krsnas
Flotenspiel zu tanzen, aber was ist mit uns? Wir wollen auch
mit Thm tanzen und singen konnen, aber da sind so viele
Vorschriften, an die wir gebunden sind. Unsere Familien-
oberhédupter beobachten uns genau... Es ist uns deshalb schlicht
unmoglich, dies zu tun und somit sind wir die Ungliickseligsten
iiberhaupt.*
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KAPITEL DREI

Sri Govardhana, der Beste der vertrauten Diener
des Herrn

Im ndchsten Vers glorifizieren die Gopis den Govardhana,
welcher nicht nur das Kronjuwel von Vraja ist, sondern des
gesamten Universums.

Sloka 3

- 45\ 7

\X\\\

hantayam adrir abal@ hari-dasa-varyo
yad rama-krsna-carana-sparasa-pramodah
manari tanoti saha-go-ganayos tayor yat
paniya-sityavasa-kandara-kandamiilaih

Srimad-Bhagavatam 10.21.18,
Brhad-bhagavatamyta 2.7.109

»Dieser Govardhana-Hiigel ist der hervor-
ragendste unter denen, die als Hari-dasa, als
Diener Krsnas, bekannt sind. Er fiihlt durch die
Berithrung von Krsnas und Balaramas
LotusfiiBen grofite Freude. Mit so viel Ehr-
erbietung und Hingabe werden Sie von
Govardhana verehrt, indem er alles Notwendige
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zu Jhrem Vergniigen und zur Freude der
Kuhhirtenfreunde, der Kiihe und Kilber zur
Verfiigung stellt, wie Hohlen, Friichte, Blumen
und Wasser.*
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Vrndavana ist so verehrenswert, da Krsna dort Seine Flote
auf den Weiden des Govardhana spielt und die Pfauen dort
tanzen und auch manchmal ganz stumm und starr werden. Alle
Tiere versammeln sich, lauschen und schauen sich das
Spektakel an. Die Gopis sagen ,,shantayam®, womit sie ihren
tiefen Kummer ausdriicken, doch ist darin so viel ananda
enthalten... Sie sind traurig, da sie nicht den darsana von Krsna
haben und tatsidchlich den Festlichkeiten beiwohnen konnen.
Aber dennoch verspiiren sie auch immer stirker werdende
Freude (ananda), da sie alles innerlich durch ihre starke
Absorption erfahren. Sie sagen: ,,Wir sind abalad (ohne jegliche
eigene Kraft). Warum? Die Rehe kdnnen ungehindert sehr nahe
bei Krsna sein, zusammen mit ihren Eheménnern, die ihnen
hinterherlaufen. Es gibt nichts in dieser Welt, was sie in
irgendeiner Weise einschranken wiirde. Aber fiir uns ist jeder
ein groBes Hindernis; unsere Eheminner, Schwiegermiitter,
Schwiegerviter, Briider und sogar unsere Freundinnen. Und
was ist das grofSte Hindernis iiberhaupt? Die Fesseln, die in
unseren eigenen Gedanken liegen, ndmlich unsere Sorge, in der
Gesellschaft nicht mehr anerkannt zu sein. So sind wir
sicherlich abala.”

Prema-bhakti ist etwas, das nur unter anugatya erbliiht.
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Ohne die wohlwollende Gnade von Sri Guru kann sie nicht
erhalten werden.

Sri-guru-carana-padma, kevala-bhakti-sadma,
vando mui savadhana mate

Die Lotusfiie Sri Gurus sind sadma (die Quelle) von Sti,
der prema-bhakti zu Krsna, welche im Herzen St1 Gurus weilt.

Das ist die Quelle. Wenn jemand keine Liebe und Hingabe
zu seinem Guru besitzt, ihm nicht dient und nicht in jeder
Hinsicht ihm ergeben ist, wird Bhakti sich nicht im Herzen
manifestieren konnen. Solange man nicht das Augenmerk der
Gnade seines Gurus ist, wird man keine Bhakti erfahren
konnen und man wird keinen darsana von Krsna erhalten.
Deshalb sagen die Gopis nun:

,akht, fir eine so lange Zeit ist es unser Herzenswunsch,
uns mit Krsna treffen zu konnen. Aber unsere Fiille sind nicht
in der Lage, uns zu Thm zu tragen; unsere Augen konnen Thn
nicht sehen und unseren Hénden ist es nicht vergonnt, Thn zu
beriihren. Hilflos wie wir sind, bleibt uns Sein Anblick
verwehrt. Die Tiere — und eigentlich jeder andere auch — diirfen
Ihn sehen und Ihm dienen, aber wir nicht. Wie es auch sei, da
ist Giriraja ganz in der Néhe, Er gilt als hari-ddsa-varya, der
beste unter denen, die als Hari dasa berihmt sind. Und Er ist
Guru-tattva. Wenn wir uns Ihm ergeben, wenn wir zu Thm
gehen, Thm pija darbringen und dienen, dann werden wir ganz
gewiss die wunderbare Gelegenheit erhalten, Krsna zu dienen.*

Das ist das Wesen von Sr1 Guru:

saksad-dharitvena samasta-sastrair
uktas tatha bhavyata eva sadbhih
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kintu prabhor yah priya eva tasya
vande guroh Sri-caranaravindam

Sri Gurvastakam 7

Sri Guru ist Krsna besonders lieb. Alle Lebewesen sind
Krsna lieb. Doch wenn man Sii Guru dient und seine Gnade
erfahrt, der tatsdchlich Krsna Selbst durch seine prema
iiberwiltigen kann, kdnnen auch wir zu Krsna kommen; da ist
kein anderer Weg, um Krsna zu begegnen. Alle Devotees, die
parikrama, die Umrundung von Govardhana ausfiihren wollen,
sollten den Tempel von Harideva aufsuchen. Wenn jemand den
gesamten Govardhana-parikramda vollzieht, ohne zunichst
darsana von Harideva zu nehmen, dann wird er nicht den
vollen Segen seines parikrama erhalten. So sagen die Gopis:
,wunter dem Vorwand in der Manasi-ganga zu baden, nehmen
wir erst darsana von Harideva und dann gehen wir zu Giriraja
Govardhana, wo all wunsere tiefsten Herzenswiinsche
vollstindig erfiillt werden. Unsere Wiinsche werden erfiillt
werden, denn irgendwo dort, auf dem Gipfel des Govardhana,
lasst Krsna Seine Kiihe grasen und spielt mit Seinen Freunden.
Dort werden wir dann endlich Seinen darsana bekommen,
Seine Beriihrung spiiren und uns unbefangen und frei mit [hm
treffen diirfen. Das ist das einzige Ziel unseres Lebens.*

Dies sollte auch unser wahres Ziel im Leben sein. Wirklich
Krsna zu treffen und Seinen Dienst zu erhalten, das ist der
einzige Beweggrund fiir unseren sddhana, fiir jedwede
spirituelle Bemiihung. Letztendlich ist der sadhana (die Praxis,
der Weg) und sadhya (das Ziel) von Bhakti ein- und dasselbe.

Zum Beispiel ist da sravanam, der Vorgang des Horens iiber
Thn, aber was horen wir? Bhagavat-tattva und vor allem Maya-
tattva miissen wir sehr gut verstehen: ,,Das, was wir jetzt sehen
und wovon wir momentan aufgrund unserer eigenniitzigen
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Tendenzen angezogen sind, wird uns nur Ungliick bringen®.
Solange wir uns nicht St Guru ergeben und dem sddhana
folgen, den er uns empfohlen hat, folgen wir nur dem
Ratschlag, den unser eigener Geist uns gibt.

Wenn wir wirklich exklusiv Zuflucht bei S Guru suchen,
dann wird er uns vor unseren eigenen
Unabhéngigkeitsbestrebungen schiitzen. Dann diirfen wir unser
Herz ganz leer machen und Gurujis Anweisungen akzeptieren
und dementsprechend handeln. Wir miissen unser Herz eins mit
dem Herzen S Gurus, der Vaisnavas und unserer
vorangegangenen Acaryas werden lassen. Wenn wir unser
Herz getrennt von ihnen halten, wird Maya sich uns gewiss
schnappen. Wenn wir ihnen nicht unseren eigenen freien
Willen darbringen, dann handeln wir nur nach unserem
,eigenen’ Wollen. Wir sollten uns in jeder Hinsicht ganz auf sie
verlassen: ,,.Danach, wie sie mich unterweisen, werde ich
handeln. Ich werde all meine Energie und Intelligenz dafiir
aufbringen, ihren Anweisungen treu zu bleiben und sie
auszufithren.* Das wird uns wirklich weiterbringen. Ansonsten
wird Bhakti, die cinmaya ist und ihre eigene unabhingige
Natur besitzt, nicht leicht ins eigene Herz eindringen.

Deshalb sagen die Gopis hier: ,,Auch mit Tausenden eigener
Bemiihungen werden wir nie in der Lage sein, all die
Hindernisse zu tiberwinden, die zwischen uns und dem Treffen
mit Krsna stehen, so wie die Furcht vor unseren
Familienoberhduptern und die Anhaftung an die Vorgaben des
Varnasrama-dharma. Alle diese Hiirden werden nur durch die
Gnade von Giriraja tiberwindbar.*

Und diejenigen unter uns, die auf der Stufe von sadhana

sind, mogen nie die Gemeinschaft eines Vaisnavas aufgeben,
der tatsdchlich so qualifiziert ist, dass man ihm guten
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Gewissens folgen kann. Lasst so viele Storungen kommen, wie
nur wollen, doch verlasst nie die Gemein-schaft eines solchen,
DAS ist die essenziellste Anweisung. Nach seinem Willen
werden wir handeln und dann werden wir mit allerhdchster
Sicherheit hinauf ins Konigreich von bhajana schreiten. Aber
wenn wir stattdessen den Launen unseres Geistes folgen, dann
geht es natiirlich mental abwiérts, in die Dumpfheit des sich
immer selber wiederholenden Geistes. Was sagt uns dieser
unser Geist? ,,Schau, achte gut auf deinen Korper, bleibe im
Komfortablen und bemiihe dich nur um die Freude, die leicht
zu haben ist.”“ Und wenn wir dem dann Folge leisten, bleiben
wir  verstrickt in den Reaktionen unseres eigenen
Sinnesgenusses und leiden. Deshalb sollten wir stattdessen
versuchen, uns an die liebevollen Weisungen Sri Gurus, der
Vaisnavas und Schriften zu halten. Wie die Gopis in diesem
Vers sagen, wir sind abala — wir haben keine Vitalitdt in
unserer Gemeinschaft mit den Sadhus. Wenn wir im Tempel
oder Ashram leben, aber mit niemandem Kontakt pflegen und
sprechen, und wenn wir keine Liebe und Hingabe zum Guru
und den anderen Geweihten entwickeln, was wird dann
passieren? Wir werden uns isoliert und niedergeschlagen
fithlen.

Mit tiefer Hingabe mogen wir mit jedem einzelnen
sprechen, Fragen stellen, aufmerksam den Antworten lauschen
und einen liebenden Austausch pflegen. Ohne sie sind wir
abald, ohne jegliche spirituelle Kraft.

Pracinanam bhajanamatulam duskaram srnvato me
nairasyena jvalati hrdayam bhakti-lesalasasya

Stava-mala

Wie haben die vorangegangenen groflen Personlichkeiten
das meistersehnte Ziel in ihrem Leben erreicht? Fiir 60.000
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Jahre standen Kasyapa RsT und Aditi auf ihren Handen und
haben nicht gegessen oder getrunken, nicht einmal geatmet.
Nachdem sie solche strengen Entsagungen vollzogen haben, ist
thnen Narayana erschienen und hat ihnen eine Segnung ihrer
Wahl angeboten.

Kasyapa Rsi1 sagte: ,,Wir mdchten einen Sohn wie Dich, wir
mochten einen Sohn wie Dich, wir mochten einen Sohn wie
Dich!* Narayana antwortete: ,,Wo wiirdest du einen Sohn wie
Mich bekommen? Ich werde Selbst als dein Sohn erscheinen.*
Und da er seinen Wunsch dreimal ausgesprochen hatte, kam
Narayana in drei verschiedenen Geburten als ihr Sohn.

Wir kénnen auch sehen, was flir unglaubliche Entsagungen
Hiranyakas$ipu auf sich genommen hat, nur um materielle
Dinge zu erlangen. Um seinen eigenen Planeten zu bekommen,
hat auch Dhruva Maharaja sehr starke Entsagungen vollzogen.
Jemand hat Srila Sanatana Goswami einen Umhang offeriert,
aber flirchtend, dieser konnte ihn zu mehr Schléfrigkeit
verleiten, rief er: ,,Verbrennt den Umhang!*

Und was machen wir im Gegensatz dazu? Mit groBer
Freude essen, schlafen, scherzen, lachen und zanken wir den
ganzen Tag und nebenbei chanten wir auch noch bisschen
Harinama. Wir konnten relativ leicht von unseren weltlichen
Anhaftungen frei werden, aber diese seltene prema, die wir
erhalten mochten, wird sich nicht in wunseren Herzen
manifestieren, wenn wir so weitermachen wie jetzt. Ein groB3es
Verlangen darf tiber uns kommen und uns immer denken
lassen: ,,Wann werde ich endlich Krsna treffen diirfen?*

Einmal gab Bhagavan Narada Seinen darsana, entschwand
dann sofort wieder und Narada begann heftig zu weinen.
Warum entschwand Er wieder so schnell? ,,Da ist nicht genug
Verlangen in dir, deshalb bin Ich gekommen, um dein

56



Verlangen zu intensivieren, zu Mir zu kommen. In deiner
jetzigen Form kannst du nicht immer mit Mir verweilen, aber
wenn dein Wunsch, mit Mir zusammen zu sein, intensiv genug
ist, wirst du diesen Kdrper automatisch aufgeben und du wirst
in der Lage sein, immer Meinen darsana zu kosten!*

Doch unser bhajana ist noch nicht mit diesem intensiven
Verlangen und solcher Intensitét gefiillt. Wenn unser Herz
nicht ganz einfach dahinschmilzt, werden wir Krsna niemals
treffen konnen. Daher gibt es nur eine Hoffnung: ,,Wir stehen
am Ufer des Ozeans Deiner Gnade und wenn auch nur ein
winziger Tropfen dieses Ozeans auf uns fallt, hat unser Leben
doch einen Sinn gehabt.” Unsere einzige Hoffnung ist, dass wir
Ihn eines Tages treffen diirfen.

Wenn wir also Gliick genug haben, einem wahrhaftigen
Vaisnava zu begegnen, dann diirfen wir bei ihm bleiben und
sein Wesen annehmen, in der Hoffnung, eines Tages die
direkte Gnade Krsnas zu erhalten.

Wenn die Vorfahren davon erfahren, egal ob sie in Pitrloka
sind oder an einem anderen Ort, beginnen sie vor Freude zu
tanzen: ,Nun ist endlich ein Bhakta in unsere Familie
gekommen!*

Die Gopis sagen hari-dasa-varyo: ,,Govardhana ist der
grofte unter denen, die als Hari-dasa bekannt sind.* Derjenige,
in dem Krsna all Seine guten Qualititen manifestiert, wird
Devotee von Bhagavan genannt. Diese Person ist Hari-dasa.
Drei Personlichkeiten sind als Hari Dasa bekannt:

Yudhisthira Maharaja, Uddhava und Giriraja Govardhana.

Yudhisthira Maharaja hat drei Arten von Beziehung mit
Krsna: 1. vatsalya-bhava, 2. sakhya-bhava und 3. dasya-bhava.
Er dient Krsna immer in einer dieser drei Gemiitsstimmungen,
je nachdem, welche gerade stimmig ist. 1. Er liebt Krsna auf
die gleiche Weise, wie er auch Arjuna und Sahadeva liebt, als
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einen jiingeren Bruder. 2. Als Krsnas Freund lacht und scherzt
er mit Thm. Und wenn er sich bewusst macht, dass alles, was
ihm gehort — sein Konigreich, Reichtum, seine Frau, Kinder —
fiir den Dienst zu Krsna gedacht ist, dann handelt er 3. als
Krsnas Diener.

Nachdem Krsna Hastinapura verlassen hatte, fiihlte
Yudhisthira Maharaja, dass sein Konigreich keinen Wert mehr
hatte. Solange Krsna dort war, hatte er das Gefiihl, dass all sein
Besitz flir den Dienst zu Krsna gedacht sei. Wann auch immer
Krsna Hastinapura verlassen wollte, um zuriick nach Dvaraka
zu gehen, wandte Yudhisthira Maharaja sich an Konigin Kuntt:
,»Meine liebe Mutter, Er wird nicht auf meine Bitten eingehen,
aber deinen schenkt Er sicherlich Beachtung und wird auf dich
horen. Bitte sprich du mit Thm.*

Zu Draupadi sprach er so: ,,Auf mich hort Krsna einfach
nicht, lass also einfach ein paar Tridnen aus deinen Augen
fallen. Er hort nicht auf mich, da ich nicht weine, doch wenn du
nur ein paar wenige Trdnen vergieBt, dann wird Thn das
bewegen.* Dann, da sie anfing zu weinen sowie auch Kunti,
verweilte Krsna weiter in Hastinapura. Auf diese Weise,
bisweilen auch einige Tricksereien anwendend, diente er
Krsna.

Sogar rasika Vaisnavas wie Narada beten zu Yudhisthira
Maharaja: ,,Du bist Hari-ddsa. Zusammen mit Seinen
Koniginnen kommt Er in deinen Palast, sowie auch unzéihlige
Sadhus zu dir kommen. Die Sadhus kommen, da sie
Herrlichkeiten iiber Krsna erfahren mdochten, aber ich komme
nicht aus diesem Grund. Ich bin gekommen, um dich zu sehen;
deine prema ist so hoch, dass sie selbst Krsna vollig
iiberwiltigt.*

Uddhava ist Krsnas Minister, Freund und Diener. Er
fungiert sogar als priya-narma sakha, als er den Gopis eine
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Nachricht von Krsna tiberbringt.

Da gibt es pirna (vollstindig), das ist Yudhisthira Maharaja,
purnater (vollstdndiger), das ist Uddhava, und dann pirnatam
(am vollstindigsten), das ist Giriraja Govardhana. Welchen
rasa auch immer Krsna gerade kosten mochte, Govardhana ist
bereit, Ihm in diesem rasa zu dienen und Thn zu erfreuen. In
den rasas santa, dasya, sakhya, vatsalya, madhurya und
sumdadhurya trifft Govardhana alle notwendigen Arrangements,
um Krsna zufriedenzustellen. Und somit ist Giriraja als der
beste unter denen, die Hari-dasa genannt werden, bekannt.

Da die Gopis dies wissen, sagen sie: ,,Wir gehen zum
Govardhana, verehren Thn und bringen Thm Dienste dar. So
werden wir Krsna sehen diirfen, wie Er die Kithe zum Grasen
in die Wilder fiihrt.*

In seinem Kommentar zu diesem Vers erklirt Srila Sanatana
Goswami, dass die Gopis denken: ,,Wir sind absolut kraftlos,
wenn es darum geht, all die Hiirden und Hindernisse zu
tolerieren, die uns davon abhalten, Krsna zu sehen. Wir
verharren in unseren Hausern und mit Gleichmut und Geduld
nehmen wir jegliche Storung hin, doch wenn es darum geht,
Krsna zu sehen, verlieren wir alle Geduld. Aber wenn wir alles
aufgeben, was wiirde geschehen? Unser ganzes Leben wire
zerstort. Wir wissen, dass Krsna mit den Kiihen in die Wéalder
gezogen ist, doch es ist nicht richtig von uns, zu Ihm zu gehen.
Wenn wir gingen, dann wiirden wir von unserer
Schwiegermutter, unserem Schwiegervater und allen im Dorf
kritisiert werden. Wenn wir auch nur die geringste Hoffnung
haben, Krsnas Gemeinschaft erfahren zu diirfen, so muss
unsere Angst, von der Gesellschaft verstolen zu werden,
unsere Angst vor unseren Familien-oberhduptern und unsere
Angst, unser dharma (religiose und weltliche Verpflichtungen)
zu iberschreiten, doch verbleiben. Deshalb sind wir abala, wir
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konnen unser duldsames Wesen nicht aufgeben. Wir haben
einfach keine Kraft, das zu tun. Wir sind einfach nicht in der
Lage zu IThm zu gehen.*

Auch in dieser Welt existieren diese Arten von
Gedankenmustern. Man hitt Angst vor den Reaktionen der
Gesellschaft, wenn man seine Familie, sein Haus und seine
Arbeit aufgeben wiirde, um sich dem bhajana zu widmen. In
unserem Krsna bhajana ist unsere fehlende Kraft und Stirke
ebenfalls ein Hindernis. Wir sind sehr trige und denken nur an
unser eigenes korperliches Wohlergehen.

Sobald Sukadeva Goswami Geburt genommen hatte, verlief
er sein Heim und floh in den Dschungel. Sein Vater Vyasadeva
rief weinend nach ihm aus: ,,Mein lieber Sohn, oh mein lieber
Sohn!“ aber Sukadeva gab keine Antwort, nur das Echo des
Waldes war zu horen; sein Rufen drang nicht einmal an die
Ohren seines Sohnes. Wenn nicht heute, dann zumindest
morgen muss unser Verlangen nach Krsna bhajana so stark
sein wie das von Sukadeva; dann werden wir uns absolut nicht
kraftlos fiihlen. Wenn wir wirklich all unsere Hiirden in
unserem bhajana iiberwinden mochten, wo werden wir wohl
die Kraft dazu herbekommen?

Die Gopis sagen: ,Deshalb gehen wir zu Giriraja
Govardhana, da Er der beste Hari-dasa ist. Warum? Er dient
nicht nur Krsna, sondern manam tanoti saha-go-ganayos tayor
vat — Krsna hat so viele Gefdhrten und Freunde und
Govardhana dient ihnen allen auch. Er gibt klares und
aromatisches  Wasser, sodass die Kihe und die
Kuhhirtenjungen trinken koénnen, und auch, um Krsnas Fiile zu
waschen.*

Indem Er alles Notwendige offeriert, erweist Giriraja
Govardhana nicht nur Krsna Seinen Respekt, sondern auch all
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Seinen Gefdhrten. So viele sind im Dienst zu ihrem Guru
beschiftigt, aber nur einige wenige erweisen ihren Respekt
auch den Dienern des Gurus; doch wenn man den Dienern
seines Gurus, also den eigenen Gottgeschwistern, Respekt und
Dienste erweist, dann ist Gurudeva sogar noch um vieles mehr
erfreut. Auf gleiche Weise dienen viele Bhaktas Krsna, doch
wenn jemand Krsnas Geweihten dient und ihnen Freude
bereitet, wird Krsna ganz hocherfreut.

Govardhana gibt nicht nur reines Wasser, sondern auch
wundervolles weiches Gras. Die Kiihe essen dieses lippige
Gras und werden so ganz kriftig und geben reichlich Milch, die
Krsna sehr zufrieden macht. Fiir die Kuhhirtenjungen gibt
Govardhana nicht nur Wasser, sondern auch eine Vielzahl an
wunderbaren Friichten, deren bloler Anblick schon ihr
Vergniigen vergroflert: Bananen, Zitronen, Granatéipfel,
Kokosniisse und Tala, welche besonders aromatisch ist.

Govardhana manifestiert auch Hohlen fiir sie, sodass sie
sich ausruhen konnen, wenn sie miide werden vom Kiihehiiten.
Diese Hohlen sind kiihl an heilen Tagen und geben Warme an
kalten Tagen.

In diesen Hohlen gibt es auch kusijas mit Spiegeln aus
Edelsteinen, in denen man seine eigene Reflektion sehen kann.
Dort ist auch alles vorhanden, um sich selbst zu schmiicken. So
ist es auch ein Treffpunkt fiir Krsna und die Gopis. In der Nihe
sind auch Orte wie Dana-gati und Dana-nivartana-kunda, wo
Krsna und Radhika mit Thren Freundinnen gegenseitig Zoll
einforderten.

So beten die Gopis: ,,Oh Govardhana, Du bist Zeuge all der
wunderbaren Spiele, die Krsna vollfiihrt. Bitte gib uns auch
einen Platz, von dem auch wir diese Spiele sehen diirfen.*

Wenn ein sadhaka diese Worte der Gopis hort, wird sein
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Verlangen auch groBer und er wird denken: ,,Wann wird der
Tag kommen, an dem ich zum Govardhana gehen darf, mit
genau diesen Gemiitsstimmungen der Gopis in meinem
Herzen. Mein tiefster Wunsch ist es, auch all die Spiele Krsnas
zu sehen.*

Dieser Wunsch ist das Ziel unseres Lebens und der
Hohepunkt von bhajana.
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KAPITEL VIER

Die Wolken, Fliisse und Biume und ihr
unschéatzbarer Dienst

Wenn jemand abgewandt von Bhagavan ist, wird er viel
Leid ertragen miissen und sehr ungliicklich sein. Er wird
Millionen von Geburten in dieser materiellen Welt nehmen
miissen und keine wahre Freude oder Gliick in diesen Geburten
erfahren.'?

Der jiva, das ewige Lebewesen, ist ein Teil von Bhagavan
und sein wahres inneres Wesen ist das eines liebenden Dieners
von Bhagavan. Wenn der jiva dieses Verstindnis aufgibt, dann
wendet er sich von Bhagavan ab und denkt: ,JIch bin der
Geniefer dieser Welt!®, ,,ich bin der Herr iber alles* und ,,alles
wurde fiir meinen Genuss erschaffen. Dies ist die Illusion des
in Gottabgewandtheit stehenden jivas.

Als Krsna den Augen der Gopis entschwand, suchten sie
Ihn, iberwiltigt von transzendentaler Verriicktheit. In
Wabhrheit ist Er nie weit entfernt von ihnen. Im Gegensatz dazu

"2 Die hier getroffene Aussage soll nicht ein drohendes und
strafendes Gottesbild proklamieren. Es geht Srila Gurudeva darum,
in einer gewissen Dringlichkeit die Grundeinsicht der Bhakti-
philosophie darzulegen, laut welcher die tiefste Bestimmung und das
hochste Gliick jeder Seele in der freudigen Liebesbeziehung mit Gott
besteht.

Aus dieser Einsicht heraus kann es in einem Leben ohne
Gottesbeziehung keine wahre Freude und Sinnhaftigkeit geben, auch
wenn der Mensch in materiell giinstigen Umstdnden leben und
Zufriedenheit verspiiren mag. Aus der Bhaktiperspektive ist auch
dies nichts anderes als grofes Leid fiir unsere ewige, zur
vollkommenen Liebe der Transzendenz bestimmte Seele.
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haben wir uns von IThm weit entfernt. Wenn wir auf unserer
Suche nach Bhagavan dieselbe Intensitit aufbringen wie die
Gopis, dann werden wir mit Sicherheit Krsna von Angesicht zu
Angesicht sehen. Aber ohne dieses starke Verlangen werden
wir Thm niemals direkt begegnen. Die Gopis haben ein extrem
intensives Verlangen, Krsna zu begegnen und wenn auch nur
ein winziges Fragment davon in uns aufbliiht, dann kénnen wir
sagen, wir suchen nach lhm in unserem sadhana-bhajana
(unserer téglichen Gebetspraxis).

Woher aber kann dieses Verlangen kommen? Krsna und
Srimati Radhika haben beide eine Form angenommen, die es
fiir die bedingten Seelen sehr leicht macht, mit Thnen in
Verbindung zu treten. Um die bedingten Seelen wieder zu Sich
zu fiihren, kommt Krsna als salagrama-sila und Seine iiber
alles Geliebte als fulasi. Krsna hat Sich auch in der Form von
Govardhana auf dieser Erde manifestiert und Seine Geliebte als
Yamuna Devi. Wir konnen sehen, wie gnadig doch Krsna ist;
Er arrangiert alles so, dass jeder wieder zu Ihm finden kann.
Govardhana ist fiir jeden erreichbar und absolut in der Lage,
Krsna prema zu gewdhren. Es wird gesagt, dass Er alle
Wiinsche jeglicher Art, mit denen die Menschen zu Thm
kommen, erfiillt. Auf diese Weise hat Er auf schr liebliche
Weise eine kleine Falle fiir alle arrangiert: Wenn jemand einen
Sohn mochte, Reichtiimer, seinen Sohn oder Tochter
verheiraten, einen bessern Job oder noch so viele andere
Herzenswiinsche hat, dann konnen sie zu Ihm gehen und alle
diese Dinge erflehen. Govardhana wird diese alle erfiillen. So
erobert Er das Herz von jedem, indem Er erst den kleinen
Finger nimmt, dann die ganze Hand und uns allmdhlich ganz
zu sich zieht.

Diejenigen von euch, die einmal mit dem Zug in Indien
unterwegs waren, wissen, wie liberaus voll diese Ziige sind und
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dass es praktisch nie Sitzplétze gibt. So drdngen sich die Leute,
wenn sie einmal eingestiegen sind, langsam zu einer Sitzbank
vor, strecken ihre Hand ein bisschen zur Bank aus und bahnen
sich damit ihren Weg, bis sie sich auf die Bank gequetscht
haben. Auf gleiche Weise bringen Giriraja, Guru und die
Vaisnavas sehr sanft und langsam die bedingten Seelen auf den
Pfad der Bhakti.

In der Trennung von Krsna denken die Gopis: ,,Krsna ist
unser Ein und Alles, wie konnen wir Thn nur treffen? Wir
miissen die Gnade der Vaisnavas bekommen — und wer sind
die wunderbarsten Vaisnavas? Yudhisthira, Uddhava und
Giriraja Govardhana. Unter ihnen ist Giriraja aber der
Wundervollste. Wenn wir zu Yudhisthira und Uddhava gehen,
wird das keine Friichte tragen; sie konnen nicht das geben, was
wir wirklich wollen. Nur Giriraja kann uns das geben.*

Wenn wir tatsdchlich spiiren, dass Gott das Einzige ist, das
wir im Leben brauchen, dann werden wir eine ebensolche
Dringlichkeit wie die Gopis fiithlen. Diese Dringlichkeit wird
uns dahin bringen, einen Vaisnava' zu fragen: ,,Wie konnen
wir Krsna begegnen? Wie konnen wir nur unser Leiden
tiberwinden?* Das ist der Punkt, an dem wir die Notwendigkeit
eines spirituellen Lehrers erkennen. Um etwas in der
materiellen Welt zu erreichen, ist kein Guru vonndten, doch
fiir spirituelle Angelegenheiten ist eine solche Person
notwendig. Girirdja wird Gnade geben, Yamuna-devi wird
Gnade geben, Vrndavana-dhama wird Gnade geben und wir
diirfen zu ihnen allen beten.

13 ,Vaisnava’ ist eine Person, die aufgrund ihrer erwachten reinen
Gottesliebe alles aus Gottes (,Visnus’) Sicht zu sehen vermag, sowie
auch eine Person, die all ihre Lebenskrifte zuvorderst dafiir einsetzt,
diese Haltung zu erlangen.
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In dieser Stimmung, vipralambha-bhava, das heifit in
tiefsten Trennungsgefiihlen fiir Krsna, sehen die Gopis prema
in jedem Einwohner von Vraja, nur nicht in sich selbst. Das ist
das Kennzeichen ecines uttama-adhikari Vaisnava (eines
Vaisnavas auf der ,hochsten’ Stufe von Bhakti)”. Es gibt drei
Stufen von Vaisnavas: Die erste ist der/die kanistha-adhikart
(,materiell orientierter’ Bhakta) und seine Merkmale sind, dass
er, auch wenn er Deitys verehrt, Vertrauen in Sie besitzt und
akzeptiert, dass Thr Badewasser oder auch das Wasser von
Pilgerorten heilig ist, Bhagavan noch nicht im Herzen eines
jeden Lebewesens wahrnehmen kann. Er sieht noch diesen
Korper als sein Selbst an und hat nicht wirklich tiefen Respekt
von den Geweihten des Herrn. Er glaubt auch nicht, dass der
Guru alles weil. Er denkt, dass der Guru zwar schon mehr
Wissen besitze als er selbst, doch mit Sicherheit nicht alles.
Deshalb sieht er keine Notwendigkeit, von einem Guru
Anweisungen anzunehmen."” Und wenn er als Resultat seiner

' Rupa Gosvami beschreibt in seinem Werk Bhakti Rasamrita
Sindhu (1.2.16-19) drei Unterteilungen oder Stufen der Bhakti, die
von Praktizierenden durchlaufen und nun im Text hier beschrieben
werden. Dieser Pfad der Gottesliebe gleicht somit einem Ent-
wicklungsweg fiir die Seele, der in Bezug auf die Stufen der
Hingabeintensitét jeweils erkennbare Merkmale aufweist. Es ist aber
kein linear verlaufender Prozess wie bei einer klassischen Schulung
in einer beliebigen Disziplin. Vielmehr gleicht er einer Spirale oder
einem spielerischen Tanz und somit geht es hierbei in keiner Weise
um Bewertungen.

Auch andere religiose Traditionen beschreiben diesen graduierend
sich vollziehenden Verlauf eines spirituellen Weges, z.B. Teresa von
Avila in ,Die innere Burg’.

" Es gibt drei Eigenschaften, die einen Guru — der ja eine
individuelle Seele und nicht Gott ist — von Gott unterscheiden
(Vedanta Sutra): Aus der erwachten Seele, dem Guru, gehen keine
Universen hervor. Er vermag auch keine jivas zu erschaffen. Und
er ist nicht allwissend. Diese Aussagen Srila Narayana Maharajas
weisen also nicht auf eine gottgleiche Allwissenheit des Gurus hin,
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spirituellen Praxis nicht die materiellen Dinge bekommt, die er
sich bewusst oder unbewusst davon erhofft hatte, gibt er
moglicherweise verdchtlich alles wieder auf.

Von einem madhyama-adhikari (einem/einer Gottliebenden
auf der so genannten ,mittleren Stufe’) wird gesagt, dass er
Liebe zu Bhagavan besitzt und Freundschaft mit den Bhaktas
pflegt. Fiir diejenigen, die ein Grundvertrauen in Gott besitzen,
fiihlt er eine gewisse Mitverantwortung und gegeniiber denen,
die eine abgeneigte oder desinteressierte Haltung zu Gott
angenommen haben, ist er in losgeloster Weise einfach
mitfithlend. Er wiinscht sich, dass jedem Gnade zuteil werden
moge, doch es ist nicht mdglich jeden auf gleiche Art zu
lieben; es ist sogar unverniinftig: Man kann nicht Schlangen
oder Tigern zirtliche Liebe zeigen — sie werden einen nur
angreifen. Deshalb verhélt er sich stets adiquat gegeniiber
anderen Lebewesen, einfach ihren Eigenschaften entsprechend.

Der uttama-adhikari sieht in jedem Herzen die Anwesenheit
seines Herrn und Meisters und glaubt, dass jeder dieselben
Gefiihle fiir Gott hat wie er oder sie selbst. Prahlada Maharaja
erblickte seinen verehrungswiirdigen Deity im Herzen eines
jeden Lebewesens und sah, dass selbst die Baume die gleichen
Gefiihle von santa- und dasya-rasa gegeniiber Bhagavan
hatten wie er. Auf gleiche Weise sahen die Gopis ihre eigenen
Stimmungen manchmal in Giriraja gespiegelt, manchmal in

sondern wollen auf das bedingungslose Vertrauen von Seiten des
Schiilers und der Schiilerin hindeuten, welches den Guru als
transparentes Medium Gottes zu erkennen vermag. Dieses Vertrauen
schafft das Bewusstsein dafiir, dass der echte spirituelle Meister in
simtlichen Belangen der Transzendenz (!) — was auch die
Begleitung der bei ihm Zuflucht nehmenden Seelen mit einschlieit —
tiber verwirklichtes Wissen verfiigt und somit auch wahre Autoritit
hat.
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den Rehen von Vraja oder sogar in den Wolken. Und sie sahen,
dass Krsna, so wie Er sie liebt, auch alle anderen Einwohner
von Vraja liebt. Somit sieht der uttama-adhikari nirgendwo
eine Seele, die nicht bhajana ausfiihrt, und er sieht, dass alle
die gleiche Stimmung haben wie er selbst.

mama vartmanuvartante
manusyah partha sarvasah

Bhagavad Gita 4.11

,Jeder folgt Meinem Pfad in jeder Hinsicht,
oh Sohn Prthas.“

Ein Bhakta auf dieser hochsten Stufe sieht tatsdchlich, wie
alle Gott dienen — denkt nicht, dass dies eine Ubertreibung sei!
Die Gopis sehen es tatsdchlich so. Sie denken: ,,So, wie wir
Krsna lieben, sind auch alle Baume, Pflanzen, Tiere, Berge und
Fliisse voll bewusst und dienen Krsna.*

Sie planen, zum Govardhana zu gehen, unter dem Vorwand,
in der Manasi-ganga zu baden und darsana von Harideva zu
haben. Denn dort in der Néhe ldsst Krsna Seine Kiihe grasen
und so konnen sie dann ganz gewiss einen Blick auf Krsna
erhaschen.

In gleicher Art und Weise meditiert der uttama-adhikari mit
geschlossenen Augen und bei Harinama Zuflucht nehmend
iiber Krsnas liebliche Spiele, vor allem iiber Sein astakala-lila
(Seine tdglichen achtphasigen Spiele in Vraja). Wenn er auf
diese Weise immer mehr und mehr in Meditation versenkt ist,
wird das Objekt seiner Meditation schlussendlich tatsidchlich
vor ihm erscheinen. Er wird in einem meditativen Fluss
absorbiert sein: ,,Ich bin am Govardhana... und ich darf dort
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dienen...“ Wenn diese Vision dann einmal abklingt, dann
beginnt er zu weinen.

Und hier, als der Tag immer weiter fortschreitet und die
Gopis in ihren Hiusern zusammen sitzen, klingt ihre
Absorption in die vorangegangene bhava ab und eine sakhi
sagt zu Radhika:

Sloka 4
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drstvatape vraja-pasiin saha rama-gopaih

saficarayantam anu venum udirayantam

prema-pravrddha uditah kusumavalibhih
sakhyur vyadhat sva-vapusambuda atapatram

Srimad-Bhagavatam 10.21.16
Brhad-bhagavatamyrta 2.7.110

»Beim Anblick Krsnas und Balaramas, wie Sie
Ihre Floten in der Nachmittagssonne spielen und
die Kiihe und Kélbchen zum Weiden bringen,
platzen die Wolken vor gottlicher Liebe und
schiitzen ihren liebsten Freund Sri Krsna wie
ein Sonnenschirm vor der gliihenden Sonne,
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wihrend sie feine Regentropfchen auf Sie nieder
rieseln lassen, die wie ein Blumenregen sind.*

YV ..
ﬁ%\& %,

\\\\\k

Nun ist es Nachmittag und Krsna hat, begleitet von
Baladeva und all Seinen Kuhhirtenfreuden, die Wélder von
Vraja betreten, um die Kiihe zu hiiten. Die Kiihe lieben das
frische Gras und bewegen sich grasend immer weiter {iber die
Wilder und Wiesen, bis sie die Felsen des Govardhana erreicht
haben. Die Felsen sind sehr hei3 in der Nachmittagssonne und
die Erde und der Sand unter Ihren Fiilen waren ebenfalls
erbarmungslos hei3. Krsna machte sich Sorgen, dass Seine
Freunde und die Kiihe nun unter der heilen Sonne leiden
konnten, und so spielte Er Seine Flote auf eine Art und Weise,
dass die Wolken sich plotzlich zusammenzogen und einen
seichten Regen herabrieseln lieen.

In Indien gibt es viele ragas (spezifische Tonabfolgen), die
daflir bekannt sind, spezielle Effekte hervorzurufen. Es gab
einen Guru namens Haridasaji. Er war Meister in den ragas
und er hatte zwei Schiiler mit den Namen Baijubavara und
Tanasena. Tanasena war ein Sédnger am Hofe des Konigs. Und
es war seine Angewohnheit, jeden herauszufordern, der nach
Delhi kam, um zu singen. Sie mussten am koniglichen Hof
gegen Tanasena antreten und wenn sie von ihm besiegt
wurden, erwartete sie eine strenge Strafe vom Konig. Als
Baijubavara das horte, ging er nach Delhi und begann, hochst
talentiert und lieblich die verschiedensten Melodien zu singen.
Das zog eine gro3e Zuhorerschaft an, die ihn horen wollte. Als
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der Konig davon erfuhr, sagte er: ,,Wer ist dieser unverschimte
Sénger, der es wagt, hier zu singen? Das ist eine grofle
Beleidigung fiir Tanasena!* So lie er Baijubavara zu sich
bringen und sagte: ,,Du musst die geeignete Qualifikation
besitzen, um hier in Delhi zu singen, sonst ist es dir nicht
gestattet zu singen!“ Baijubavara sagte: ,,Gut, wir werden ein
Wettstreit ausfithren. Wo soll dieser stattfinden?

,,Br wird hier am koniglichen Hof ausgefiihrt.*

,Aber wer wird denn entscheiden, wer der Sieger ist? Wer
entscheidet, wessen Gesang schoner ist?*

,»Alle meine Koniginnen werden das entscheiden.*

,,Nein, auf keinen Fall; ich kann ihnen nicht trauen. Ich
mochte, dass die Tiere des Waldes entscheiden, dann werde ich
den Ausgang akzeptieren. Deine Koniginnen sind sicher nicht
vorurteilsfrei, deshalb sollten wir in den Dschungel gehen und
schauen, wessen Gesang die Tiere mehr anzieht.*

,,aut! So soll es sein!“

Die ganze Hofgesellschaft ging daraufhin in den Dschungel,
wo zuerst Tanasena sang. Dann sang Baijubavara — und
mehrere Griippchen von Rehen erschienen sogleich. Diese
Rehe waren so absorbiert in seinen Gesang, dass er sogar zu
einem von ihnen hiniibergreifen und eine Girlande um seinen
Hals hingen konnte. Sobald er sein Singen beendete, sprangen
die Rehe davon und verschwanden in den Tiefen des
Dschungels. Da sagte Baijubavara: ,,Wenn Tanasena
tatséchlich ein besserer Sanger ist, dann soll er doch mit seinem
Gesang all diese Rehe wieder herbeilocken und, sobald die
Rehe wieder absorbiert sind, die Girlande wieder
zurlicknehmen.*

Tanasena stand nun dort und begann seine Stimme erklingen
zu lassen. Er sang mit solch einer Anstrengung und Energie,
dass sogar dicke Schweiflperlen an seinem Korper
hinunterrannen, doch die Rehe kamen nicht und er konnte die
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Girlande nicht zuriickholen. Dann begann Baijubavara wieder
zu singen und dieses Mal erschienen sogar noch mehr Rehe
und sie waren sofort vollkommen gefesselt von seiner Stimme.
Mit einer Hand nahm er die Girlande wieder von dem Hals des
einen Rehs und als er mit dem Singen aufhérte, sprangen
sogleich wieder alle Rehe von dannen.

In fritheren Zeiten gab es tatsdchlich Sénger und Musiker
wie Baijubavara, die mit ihrem Gesang Regen hervorrufen oder
ein Feuer entfachen konnten, ohne Streichhdlzer oder dhnliches
benutzen zu miissen. So kdnnen wir vielleicht ein wenig
erahnen, was fiir Auswirkungen Krsnas Flotenspiel haben
kann. Nachdem Er den Wald betreten hatte, spielte Krsna Seine
Flote auf solche Art und Weise, dass es alles und jeden
bezauberte...

Die Wolken sahen: ,,Oh, unser Freund ist gekommen! Wir
sollten Thm unsere Ehre erweisen.” Warum bestand eigentlich
eine Freundschaft zwischen IThm und den Wolken? Weil sie
beide die gleiche Ténung von syama (einem tiefen, dunklen,
schon fast schwarzen Blau, der Farbe einer Monsunwolke)
haben. Die Nachmittagssonne hat die Steine und die Erde stark
aufgeheizt und wenn Krsna nun diesen spezifischen rdga auf
Seiner Flote ertonen ldsst, sind die sakhas und Kithe wie
gebannt und stehen voéllig still und lauschen einfach nur, egal
wo sie sich gerade befinden und was sie gerade tun. Und die
Wolken brauen sich in Gruppen zusammen. Aber sie kamen
nicht allein fiir Krsnpa: Wo auch immer sie sich
zusammenbrauten, standen auch Gopas, Kiihe oder Kélber. Die
Wolken wollten ihnen einen Dienst erweisen und bedeckten die
gleiBende Sonne mit ihren eigenen Korpern, wie ein
Sonnenschirm. Sobald sie diesen Dienst darbrachten,
intensivierte dies ihre prema und Tranen der Freude rollten aus
thren Augen. Diese Trdnen nahmen die Form eines seichten
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und kiihlenden Nieselregens an und sie fielen sehr sanft vom
Himmel, wie eine Darbringung von Blumen.

Die Gopis sagen: ,,.Diese Wolken sind so sehr vom Gliick
begilinstigt! Wir sind absolut nicht gleichgestellt mit ihnen. Wir
konnen Krsna nicht einmal den kleinsten Dienst darbringen.
Keiner ist so ungliickselig wie wir!*

Ein sadhaka darf auch so fiihlen lernen — ,Jeder dient
Krsna, nur ich nicht“. Wenn ein sadhaka so denkt, dann wird er
und sie mit Sicherheit fortschreiten in seinem sadhana.'®
Andererseits, wenn er nur die Fehler in anderen siecht, dann
werden sich alle diese Fehler in thm manifestieren. Deshalb
sollte er nie Fehler in anderen Bhaktas sehen, sondern sich
immer bemiihen, die guten Qualititen (die Qualititen eines
Gott Dienenden) in jedem zu sehen.

' Da Gefiihle oder Denkhaltungen nicht kiinstlich erzeugt werden
und somit auch nicht einfach verordnet werden koOnnen, ist es
offensichtlich, dass Srila Narayana Maharaja hier die wesentliche
Bhaktipraxis in Erinnerung rufen mochte; sich um eine
Wertschédtzung der beschriebenen Haltungen und Stimmungen zu
bemiihen bzw. diese im eigenen Gebet zu erflehen sowie dariiber zu
meditieren.

Wertschétzung ist die zentrale Kraft in raganuga-bhakti, der Praxis
der liebenden Ausrichtung zu den geliebten Gefdhrtinnen und
Gefdhrten Krsnas in der Transzendenz.
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Sloka 5

nadyas tada tad upadharya mukunda-gitam
avarta-laksita-manobhava-bhagna-vegah
alingana-sthagitam iirmi-bhujair murarer
grhnanti pada-yugalari kamalopaharah

Srimad-Bhagavatam 10.21.15,
Brhad-bhagavatamrta 2.7.111

»Oh sakhis, wenn die Fliisse von Vrndavana,
allen voran die Yamuna, den Klang von Krsnas
Flote horen, dann halten sie in ihrem Fluss inne
und ihre Stromungen fangen an zu wirbeln, als
seien sie iiberwiltigt von tiefstem Verlangen.
Mit ihren Armen in Form von Wellen bringen
sie Krsnas Lotusfiilen Blumen dar.*

B
SN

Diese Verse beschreiben die Gemiitsstimmung sehr
fortgeschrittener Gottgeweihter, wobei sie nicht einmal zu allen
fortgeschrittenen Bhaktas kommt; es sind die exklusiven
Gefithle der Gopis. Warum werden sie dann hier im
Bhagavatam offenbart? Sie sind fiir die sadhakas, die ein
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dhnliches Verlangen haben wie die Gopis. Wenn sie sich
immer mehr und mehr an diese Verse erinnern, wird sich eines
Tages, nach einigen Leben, diese wunderbare biava der Gopis,
deren intensives Verlangen, Krsna zu treffen, auch in ihren
Herzen manifestieren. Wenn die Gopis in ihren Hé&usern
verharren, manifestiert sich eine bestimmte bhiava in ihren
Herzen und wenn diese abklingt, manifestiert sich sofort die
nidchste. Das nennt man bhava-sabalya, wenn eine
Gemiitsstimmung vollig ausgekostet wird und dann die nichste
kommt.

Dieser Vers meint, dass die Gopis, als sie auf die Yamuna
schauten, so sprachen: ,,Oh sakhi! Mukundas wundervolles
Flotenspiel horend trdgt sie (der Yamuna-Fluss) in ihren
Tausenden von Armen alle Lotusblumen wie Darbringungen
herbei und offeriert diese als puspanjali zu Krsnas
lotusgleichen Fiilen. Die Yamuna hat aufgehdrt zu flieBen und
Wellen zu schlagen und es haben sich kleine Wirbel gebildet.
Diese Wirbel sind ein Anzeichen von manobhava, Yamunas
prema fir Krsna. Wer ist der Ehemann Yamuna-Devis,
Manasi-gangas und aller anderen Fliisse in Vraja? Es ist der
Ozean, denn sie alle flieBen zu ihm hin. Aber diese Fliisse
flieBen nicht ohne weiteres zu ihrem Gatten. Der beste dieser
Fliisse ist der, der Bhagavan am liebsten ist: Die Kalindi, die
Yamuna, die vom Kalinda-Berg kommt. Thr Wasser hat Krsnas
syama-Tonung angenommen, nachdem es von Krsna oder dem
anjana, dem FuB3staub, der Gopis beriihrt wurde. IThr Herz war
von Krsnas siiBem Flotenspiel verzaubert und so war es, als
seien die Wellen ihrer bhava zu Hénden geworden. Und ein
Geschenk von Lotusblumen (kamalopaharah) in diesen
Héanden tragend offerierte sie diese Blumen zu Krsnas Fiiflen.

Kamalopaharah kann auch Laksm1 meinen, was hier soviel
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wie Schonheit bedeutet. Was ist die Schonheit eines Flusses?
Seine Lotusblumen; somit kann es auch bedeuten, dass sie
(Kalindi, bzw. Yamuna) diese ihre Schonheit zu Krsnas
Lotusfiien darbringt. Von den Wellen heilit es, dass sie die
sehr langen Arme der Yamuna seien, und es gab nicht nur zwei
solcher Arme, sondern tausende von diesen Armen umgaben
Krsna. Warum? Um Seine Fiile zu greifen, sodass Er nicht
mehr von dort weggehen konnte. Auf diese Weise tauchte sie,
nachdem sie ihre ganze Schonheit (die Lotusblumen) offeriert
hat, Krsnas FiiBe in ihre Wellen ein, als ob sie sie ergreifen
wolle, und nahm sie so in ihr Herz auf.

Die Gopis sagen: ,,Wie konnen wir uns Krsnas Fiile blof3
auf genau die gleiche Weise schnappen? Wir sind so besorgt,
dass wir von der Gesellschaft verachtet werden, so konnen wir
also nicht gehen. Wir sind nicht in der Lage, unsere jetzigen
Umsténde einfach aufzugeben, um uns mit Krsna zu treffen.
Doch der Fluss signalisiert uns: ,,Ihr seid nicht in der Lage, das
zu tun, was ich getan habe? Von Krsnas Flote vollig bezaubert
seid ihr nicht imstande, alles aufzugeben — so wie ich meinen
Fluss zu meinem Gemahl, dem Ozean, angehalten habe —, um
all eure Bliite und Schonheit Thm hinzugeben? Habt ihr denn
tatsdchlich nicht diese Entschlusskraft? Seid ihr wirklich so
besorgt um eure Position in der Gesellschaft?* Die Gopis: Wir
sind tatsdchlich nicht in der Lage, dies zu tun, wenn es also
jemanden in dieser Welt gibt, der ungliickselig ist, dann sind es
wir. In diese Umsténden geboren ist es uns unmdglich, Thn zu
treffen, mit [hm zu sprechen oder Ihm Dienste zu erweisen, da
wir immer mit unseren Haushaltsangelegenheiten beschéftigt
sind. Aber dieser Fluss hat alles aufgegeben, sogar seine starke
Strémung, und er hat Krsnas Lotusfii3e erlangt.*

Es ist genau das gleiche fiir uns; wir sind nicht in der Lage,
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uns in sadhana-bhajana zu tiben. Wie die Yamuna die Blumen
zu den FiiBen Krsnas dargebracht hat, sollten auch wir unser
tiefstes Herz s7i guru und den Vaisnavas hingeben. Wir mogen
alles haben — das Gliick der Gemeinschaft mit sr7 guru und den
Vaisnavas — doch bis jetzt haben wir nicht dieses starke
Verlangen, durch das wir die Tendenz unseres Geistes nicht
mehr auf materiellen Genuss, sondern zielgerichtet auf Krsna
richten konnen. Das ist die Botschaft, die der Fluss mit sich
tragt, und die liebevolle Empfehlung, die durch die Gopis im
nichsten Vers gegeben wird.

Sloka 6
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vana-latas tarava atmani vispuri
vyafijayantya iva puspa-phaladhyah
pranata-bhara-vitapa madhu-dharah

prema-hrsta-tanavo vavrsuh sma

Srimad-Bhagavatam 10.35.9,
Brhad-bhagavatamyrta 2.7.112

,,Sieh nur! Wie doch die Ranken und die Aste
der Biume durch ihr schweres Gewicht
herunterhingen. Auch sie haben sicherlich
Krsna fest in ihr Herz geschlossen, da Trinen
der Liebe als unablissig tropfender Honig aus
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ihnen hervorquellen. Auch die reifen Friichte
und sprieflenden Bliiten bezeugen ihre tiefe
Ekstase.“

D~ -

Die vorherigen Verse entstammten alle der venu-gita im
Srimad-Bhagavatam (Kapitel 21 im 10. Canto), aber dieser
Vers ist aus der yugala-gita (Kapitel 35 im 10. Canto). Was ist
die Bedeutung der yugala-gita? Die Gopis singen zueinander
iiber ihre Trennung von Krsna. In der venu-gita war piirva-
raga (die Aufregung oder Anziehung vor dem eigentlichen,
ersten Treffen) prominent. Doch nun, nachdem sie Krsna
getroffen haben, sprechen sie {liber ihren verstorten Zustand in
vipralambha-bhava (tiefste Trennungsgefiihle). Jemand, der
solch ein intensives Verlangen aufweist, wie die Gopis es hier
zum Ausdruck bringen, wird ohne Zweifel Krsna und Seine
liebsten Gefédhrten treffen. Der Prozess spiritueller Erleuchtung
ist allein von Krsna arrangiert.

Man mag nun fragen: ,,Es gibt so viele jivas in dieser Welt,
haben sie alle madhurya-rasa — also die Beziehung mit Krsna
in der Stimmung einer Geliebten? Da sind so viele Bhaktas in
den sampradayas (den Schiilernachfolgen) von Nimbarka,
Ramanuja und Visnuswami, die doch alle ernsthaften bhajana
praktizieren. Und es gibt solche, die iiberhaupt keinen bhajana
ausfithren. Warum erlangen sie nicht gleich alle madhurya-
rasa?*

Die Antwort lautet, dass Bhagavan so gnédig ist, dass alle
Ebenen und Ablaufe aller Welten in Seinen Hénden sind. Je
nach den Handlungen einer Person bekommt sie die
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entsprechenden Reaktionen. Jede Seele hat sicherlich einen ihr
ewig innewohnenden spezifischen rasa. Es werden fiinf
grundlegende Stimmungen beschrieben: santa, dasya, sakhya,
vatsalya und madhurya. Jede Seele ist in einem dieser flinf
rasas.

Doch von Anbeginn an ist eine bedingte Seele dem Verlauf
von Geburt und Tod ausgesetzt. Mal auf den himmlischen
Planeten lebend, mal wieder hier auf dieser Erde Geburt
nehmend bleibt sie eine liberall Umbherirrende. Jene, die mehr
vom Gliick begiinstigt waren, sind im Satya-yuga geboren
worden. Zu dieser Zeit haben die meisten Bhagavan in santa-
rasa verehrt, wie zum Beispiel die vier Kumaras und die Nara-
Narayana-rsis. Danach kam S1T Ramacandra und verdeutlichte
die Erhabenheit von ddasya-rasa. Und um dieses Ideal von
dasya-rasa zu predigen, blieb Hanuman in dieser Welt,
nachdem Sr7 Rama davongegangen war.

Dann kam Krsna am Ende des Dvapara-yuga und hat sogar
den Pflanzen prema gegeben. Er hat hier derart liebliche Spiele
ausgelebt, dass sogar einfach nur durch das Héren und Chanten
iiber sie, besonders durch das Medium des Srimad-
Bhdgavatam, eine Seele sich angezogen fiihlt und letztendlich
bhava erlangen kann. Aber es gab auch Seelen, die zur
gleichen Zeit hier auf dieser Welt erschienen waren wie Krsna,
jedoch Sein /ila nicht verstanden. Sisupala, Karhsa, Duh$asana
und Jarasandha kritisierten diese bhava in Vraja bzw. Krsna:
,»Oh, dieser Emporkémmling, der nicht wirklich einer Kaste
zugehdrig ist, ist in Vraja erschienen, man weill nicht einmal
mit Sicherheit, wer Seine Eltern sind. Und nun ist Er Konig
von Dvaraka geworden und wird iiber uns alle bestimmen.*

Im Bhdgavatam heilit es, dass Krsna ,Svayam Bhagavan’
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ist'"’ und dass alle bhavas in IThm vorhanden sind. Doch die
bhava, die Er in Vraja zeigte, wurde nirgendwo anders
offenbart. Aber nur einige wenige aufBlerhalb von Vraja
konnten diese bhava verstehen und akzeptieren, alle anderen
kritisierten Thn. Aus diesem Grund inspirierte Er Sukadeva
Gosvami: ,,Bitte manifestiere die leuchtende Sonne des
Srimad-Bhagavatam. Niemand sonst ist in der Lange dazu; du
bist /ilG-suka (Radhikas Papagei mit dem Namen Suka), und du
kennst alle Unsere /ilas.*

Darauf wurde das Srimad-Bhdagavatam unter dem Vorwand,
dass Pariksit Maharaja verflucht wurde, durch einen
Schlangenbiss zu sterben, von Sukadeva Gosvami manifestiert.
Aber zu dem Zeitpunkt waren es nur einige wenige, die die
Botschaft des Srimad-Bhagavatam wirklich aufzunehmen
vermochten. Dann kam Saﬁkarécﬁrya, dann Madhva, danach
Ramanuja und viele andere dacaryas und sie offenbarten dasya-
rasa oder auch ein bisschen sakhya-rasa. Dann kam
letztendlich Caitanya Mahaprabhu mit Seinen ewigen
Gefihrten und mit der Hilfe des Srimad-Bhagavatam
bekriftigte Er den so speziellen vraja-rasa und gab der ganzen
Welt prema. Die Inkarnation Bhagavans zu treffen, die
Vrajendra-nandana genannt wird, ist das Ideal, das in den
Versen des Bhagavatam beschrieben wird.

Die Gopis, die so erpicht darauf waren, Krsna zu treffen,
vergaBBen sogar ihren eigenen Korper. Welchen Krsna wollen
sie? Sakha-Krsna, den Krsna, der ihnen so lieb geworden ist.
Wenn jemand eine dhnliche Dringlichkeit verspiirt, Krsna als
seinen eigenen Freund, Sohn oder Geliebten zu haben, und zu
einem sehr fortgeschrittenen Bhakta geht und von ihm krsna-
katha hort, kann er sehr leicht Arsna-prema erlangen. Einen
anderen Weg als diesen, krsma-prema zu erlangen, gibt es

"7 Der Hochste Herr Selbst’ (Srimad-Bhagavatam 1.3.28).
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nicht. Caitanya Mahaprabhu kam personlich und zeigte den
Weg auf. Und wer hat Thn begleitet? Svariipa Damodara, Raya
Ramananda und auch Rupa, Sanatana und Raghunatha dasa,
die Gosvamis. Er hat Svartipa Damodara und Raya Ramananda
all Seine Gnade geschenkt, indem Er jede Nacht mit ihnen
katha (Gesprache und Erzdhlungen iiber Krsna) gekostet hat.
Aber Er manifestierte all Seine sakti (Kraft, Energie) direkt in
das Herz von Srila Rupa Gosvami in Prayaga und Srila
Sanatana in Varanasi. Durch sie wurde diese vraja-bhava in
der Welt manifestiert und jeder war versunken in den Ozean
von bhakti-rasa. Vor dem Erscheinen Mahaprabhus war all
dies absolut unbekannt; niemand konnte sich auch nur eine
Vorstellung davon machen.

Wenn Mahaprabhu nur schon einen Wald gesehen hat, sah
Er allein Vrndavana, und wenn Er irgendein Gewésser zu
Gesicht bekam, sah Er nur die Kalind1 (Yamuna), und wenn Er
einen Berg oder Hiigel sah, dann sah Er nur Govardhana. Das
ist die bhava eines uttama-adhikarti.

Also sagen die Gopis in diesem Vers: ,,Aho! Krsna ist
weitergezogen auf Seinem Weg und spielt Seine Flote. Es
scheint, als ob alle Pflanzen, Bdume und Berge von Vrndavana
Ihm ihre Herzen offenbaren. Die Pflanzen haben sehr grof3e
Bliiten und die Baume haben sehr grofle Friichte. Es scheint
auch, als ob sie angefangen hatten, in voller Ekstase laut zu
lachen, sobald sie Krsna gesehen haben. Diese prema in ihnen
hat sich nach auflen in der Form ihrer reifen Friichte und
blithenden Blumen manifestiert... Und wenn Krsna an ihnen
vorbeilduft, neigen sie sich alle und all die Friichte und Bliiten,
die eigentlich auf Seiner Kopfhéhe sind, werden so zu Seinen
FiiBen als puspanjali dargebracht... Sie bringen all ihre
unendliche Liebe zu Thm mit nicht endenden Strémen von
Honig zum Ausdruck... Aber wir sind so ungliickselig, dass wir
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Krsna nicht treffen konnen. Die Pflanzen und Baume haben so
viel prema in ihren Herzen, der sich als die wunderbaren
Friichte und Bliiten und als der nicht endende Honigfluss (der
flieBenden Trénen gleicht) manifestiert. Und wir, knnen wir
Krsna auch nur eine Frucht oder Blume offerieren? Was
wiirden die Leute denken? Durch unsere Sorge, in der
Gesellschaft verachtet zu werden, konnen wir einfach nicht
gehen. Aber wenn wir ganz vielleicht in unserer nichsten
Geburt Baume oder Pflanzen werden, dann konnten auch wir
Krsna solche Liebe erweisen.'®

" Was die Gopis hier zum Ausdruck bringen, ist ihre lajjd, eine
natiirliche Scheu und Zuriickhaltung, die ewiglich in ithrem Wesen
liegt. Diese Stimmung nimmt nur &uBerlich die Form von
gesellschaftlichem Anstand an. Es ist eine Facette von bhava, die die
Liebesbegegnung zwischen ihnen und Krsna durch scheinbare
Unmoglichkeit und die daraus folgende erhdhte Sehnsucht vertieft.
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KAPITEL FUNF

Tiefste Freude auch in Trennung

AuBerlich sehen die Bdume und Pflanzen von Vrndavana
vollig normal und unscheinbar aus, doch sobald sie Krsna
sehen, werden sie von bhava iiberwiltigt. Mit groler Freude
verneigen sie sich zu Seinen LotusfiilBen, indem sie ihre
Friichte und Bliiten darbringen. Und sie weinen Trdnen der
Liebe in Form von Strémen voller Honig. Selbst die Pflanzen
und Bdume in dieser Welt hier haben Gefiihle; so wie wir
haben sie Bewusstsein. Sie sind zwar nicht in der Lage, ihre
Gefiihle in Worte zu bringen, aber sie konnen sie ausdriicken.
Doch speziell die Baume und Pflanzen in Vrndavana sind alle
visuddha-sattva, was bedeutet, dass sie ein hoheres
Bewusstsein haben als wir, die in vermischter sattva verankert
sind. So, was konnten sie also nicht verstehen? Sie konnen
alles verstehen und erfahren. Indem sie also in Ekstase ihre
Frichte und Blumen offerieren, bringen sie pranama
(Ehrerbietung durch eine tiefe Verbeugung) zu Krsna dar.

In seinem Kommentar sagt Srila Sanatana Goswami, dass
die Bidume und Pflanzen mehr Bewusstsein haben als die
Wolken. Die Gopis fiihlen, dass alle Einwohner von Vrndavana
Krsna dienen, nur sie selbst nicht. Sie sehen sogar die Wolken
thren Dienst darbringen, indem sie tiber Thm einen Schirm
bilden, um Ihn so vor der Sonne zu schiitzen. Diese Wolken
lassen auch ihren kiihlenden Regen {iber Thn nieseln. Doch die
Bédume und Pflanzen waren sogar noch bewusster als die
Wolken und wir konnen ihren Zustand sehen, nachdem sie
Krsnas Flote gehort und Seinen darsana erhalten haben.

In Bezug zu Sri Caitanya Mahaprabhu schreibt Srila Locana
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dasa Thakura:

pasu pakhi jhure, pasana vidare
Suni jara guna-gatha.

aus dem Lied Sr7 Gaura-Nityanandera Daya
von Locana dasa Thakura

,Wenn sie horen, wie tiber lhre Gnade und
Erhabenheit (Mahaprabhus und Nityanandas)
tiberall gesungen wird, weinen alle Vogel und
andere Tiere Strome von Trianen und die Steine
schmelzen dahin.*

Nachdem die Vogel und andere Tiere die Spiele von
Mahaprabhu gesehen haben, sind sie in ekstatischer Liebe
dahingeschmolzen. Als Er in Alalanatha war, schmolzen die
Steine, als sie Sein Weinen horten.'” Man kann noch heute
Seine FuBabriicke sehen und die Stelle, an der Er ohnméchtig
geworden ist. Als Sri Ramacandra und Bharata sich in
Citrakota trafen, schmolzen ebenfalls die Steine, als sie die
gegenseitige Liebe der beiden Briider wahrnahmen. Wenn
Krsna Seine Flote in Caranapahari in Kamyavana spielte,
schmolzen die Steine dort und Er hinterlieB fiinfzig oder mehr
FuBabdriicke. Diese Abdriicke sind mit absoluter Sicherheit
Seine, kein anderer hat sie gemacht. Also kdnnen sogar Steine,
Wolken, Baume und Tiere in Emotionen dahinschmelzen, nur
wir sind noch nicht {berwiltigt von Emotionen
dahingeschmolzen. Wir haben noch nicht das intensive

" Es gibt eine Zeit im Jahr, da man Jagannath nicht besuchen darf
und der Tempel fiir Bhaktas geschlossen ist, da Er ,krank® ist.
Mahaprabhu ist dann immer nach Alalanatha gegangen, damit der
Trennungsschmerz nicht zu stark wurde. Aber auch dort zeigte Er
diese Symptome von Trennungsschmerz.
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Verlangen: ,,Ich werde mich mit Sicherheit in krsna bhajana
absorbieren.*

In dem Vers, den wir im letzten Kapitel angefangen haben
zu beschreiben, finden wir die Worte vana-latas tarava, was
meint ,,die Ranken und Bdume in den Waildern®. Aber warum
werden eigentlich die Ranken vor den Bdumen erwéhnt? Wiére
es nicht akkurater, die Bdume zuerst zu nennen, da sie
vordringlicher sind und die Ranken ja ohne sie nichts hétten,
woran sie hochwachsen konnten? Doch die Ranken sind vom
gleichen Geschlecht wie die Gopis; sie haben also &hnliche
Gemiitsstimmungen. ,,Die Ranken sind auch weiblich, genauso
wie wir, und Ménner haben nicht so viele Gefiihlstimmungen
wie wir.«?°

So denkend erwéhnen die Gopis erst lata, die Ranken, und
dann tarava, die Badume. Sie sagen atmani visnum, was so viel
bedeutet wie ,,Er, der alles erhélt”, aber womit sie eigentlich
bhakta-vatsalya Bhagavan (Bhagavan in Seiner Eigenschaft,
dass Er vollig abhingig von Seinen Bhaktas ist) meinen.
Vyanijayantya heiflit so viel wie ,,etwas wird diesem geliebten
Nanda-ki$ora, Yasoda-nandana, Krsnachandra oder Gopi-kanta
— also Krsna — auf ganz vertrauliche, eigentiimliche Weise

? Die Attribute ,ménnlich’® und ,weiblich’ gibt es in der
Transzendenz nicht. Etwas wie die uns hier bekannte
Geschlechterdualitit ist in keiner Weise vorhanden. Die Wirklichkeit
von [ila besteht nicht aus dem Spannungsfeld der Geschlechterpole,
sondern aus dem Wechselspiel zwischen visaya, dem ,Objekt aller
Liebe’, Krsna, und Seinen Geweihten, den mit Liebe zu Ihm
angefiillten ,Gefdllen’, asraya. Wenn Sprecher sich Begriffen wie
,Mann’ und ,Frau’ u. 4. bedienen, ist damit immer nur diese
transzendetale Form von Poligkeit gemeint oder auch bestimmte
transzendentale Stimmungen der Gottesliebe.

Das Bild von der emporgewundenen Ranke und dem Baum ist ein
haufiges Motiv fiir die Liebe zwischen Radha und Krsna.
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offenbart”. Diese Rankenpflanzen trugen einen wunderbaren
Schatz in ihren Herzen verborgen, doch sobald sie Krsnas Flote
horten, offenbarten sie diesen in der Form von Friichten und
Bliiten. Sich vor Thm verneigend offerierten sie den Schatz
ihres Herzens als pranama.

Man kann jemandem auf zwei Arten seine pranamas
darbringen. Jemand mit eher geringem Vertrauen in die
verehrte Person wird nur apathisch und teilnahmslos mit seinen
Hinden einmal kurz pramama geben. Aber jemand, der
wirklich starkes Vertrauen in die Person hat, der er pranama
gibt, wird sich viele Male mit viel Liebe und Demut verbeugen.
Er wird zu seinem Meister mit viel Hingabe aufschauen und
auf seine Barmherzigkeit einfach vertrauen. Und die Biume
gaben Thm ihre pranamas auf genau diese Weise, mit tiefster
prema. Krsna kam und sie offerierten ihre pranamas und als
Krsna schon lange gegangen war, verblieben sie immer noch in
tiefer Verneigung, da so viel prema in ihren Herzen war.

Versunken in den endlosen Ozean allergrofSter
Ungliickseligkeit durch die Trennung von Krsna — wie
iiberstanden die Gopis da nur den ganzen Tag? Nachdem sie
morgens fiir Krsna in Yasodas Haus gekocht hatten und sie
dann sahen, wie Krsna mit den Kiihen in die Wilder zog,
kehrten auch die Gopis wieder in ihre Hauser zuriick. Die
sakhis, die svapaksa waren (Radhikas personlicher Gruppe
zugehorig), blieben bei Radhika.

Wenn jemand gliicklich ist, dann kommt es ihm so vor, als
ob der ganze Tag wie in einer Minute voriibergegangen sei,
doch wie schaffen es dann die Gopis, den Tag zu iiberstehen?
Es wird hier deutlich, dass sie kirtana ausfilhren und zwar die
Verse singend, welche wir gerade besprechen. Aber sind sie
nun gliicklich oder tief ungliicklich? Sie erinnern sich an
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Krsnas [ilas, indem sie diese beschreiben, und erdffnen
einander die tiefsten Gefiihle in ihren Herzen. Aber empfinden
sie tiefstes Gliick oder Ungliick? Wenn sie die Beschreibungen
von Krsnas /ilad horen, sind sie tief absorbiert und haben das
Gefiihl, sie wiirden Thn tatsdchlich sehen. Aber wenn die
Ekstase davon langsam abklingt, werden sie in die Tiefen
endloser Verzweiflung geworfen (welche in der Transzendenz
eine Form hochster Ekstase ist).

Fiir die Gopis wurden nun Gliick und Ungliick ein einziger
grofler Ozean. Im Sri Caitanya-caritamrta heillt es: visamrta
ekatra milana — ,,Gift und Nektar wurden eins®. Ich bin nicht in
der Lage, es so zu erklédren, dass ihr das verstehen werdet, oder
es selbst vollig zu begreifen... Da wir momentan auf der Ebene
von mayda sind, eingebunden in materiellen Genuss, konnen wir
so etwas einfach nicht begreifen. Doch warum horen wir dann
dariiber? Es wirkt wie eine Schicht aus Wachs: Wenn du
Kerzen hier und da aufstellst, wird ein bisschen Wachs auch
auf deine Finger kommen und es bildet einen diinnen Film. Auf
dhnliche Weise wird sicherlich auch etwas abfirben, wenn der
Praktizierende immer weiter liber diese Dinge liest, hort und
spricht: Ein kleiner Hauch von bhava wird sich manifestieren.
Und dann, wenn man immer mehr s@dhana praktiziert, werden
nach einiger Zeit diese Gefiihle so stark, dass sie nicht mehr
unterbrochen werden.

Hier nun horen und beschreiben die Gopis untereinander
ltla-kathd und wenn dann die Erinnerung kommt, sehen sie
Krsna durch die Augen von bhava. Es scheint, als litten sie
durch die Trennung von Thm, aber im tiefsten Inneren fiihlen
sie grof3e Freude...
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evam vraja-striyo rajan
krsna-lilanugayatih

remire "hahsu tac-cittas

tan-manaska mahodayah

Srimad-Bhagavatam 10.35.26

,Oh Konig, tagsiiber hatten die Damen von Vraja
Freude daran, stindig iiber die Spiele Krsnas zu
sprechen und zu singen.

Ihre Herzen waren vollig absorbiert in Thn.*

Die Damen von Vraja haben ihre Herzen Krsna dargebracht.
Wir koénnen in der Vana-vihdra-gita und der Venu-gita sehen,
wie absorbiert die Gopis in hochster ananda waren. Sogar in
der Trennung von Krsna bleiben die Gopis gliicklich, indem sie
iiber Seine Taten meditieren. Doch an anderen Stellen heil3t es,
dass die Gopis tief ungliicklich den Tag damit verbringen,
zumindest iiber Seine Spiele zu singen. Sie nahmen Zuflucht
bei nur einer Sache — iiber Krsna zu reden; nur so konnten sie
den Tag iiberstehen. Also, waren die Gopis nun gliicklich oder
ungliicklich, als sie iiber Ihn sprachen und sangen? Es kann auf
diese Weise harmonisiert werden: Wenn wir eine Person
wirklich weinen sehen, liberwiltigt von Trennungsgefiihlen
von Krsna, so, wie Sri Caitanya Mahaprabhu weinte, was
wiirden wir empfinden? Werden wir denken: ,JIch mochte
absolut nicht so werden wie Er!“? Wir werden uns sicher eher
winschen, dass ein kleines Partikel von dieser bhava auch auf
uns abfarben moge, da unser Leben dann in jeder Hinsicht
vollendet ist. Wie merkwiirdig es auch klingen mag, wir wollen
eigentlich auf diese Weise weinen. Die Verse im Bhagavatam,
die das Weinen der Gopis beschreiben, werden am meisten von
den rasika Bhaktas gelesen.
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In der Bhramara-gita ist Radhika in vipralambha-bhava, und
zeigt Thre tiefen Gemiitsstimmungen und Schmerzen, indem
Sie zu einer Biene spricht. Es ist sehr leidvoll, doch die
Bhaktas mdgen es sehr. Die Venu-gita, Gopi-gita, Yugala-gita
und andere Kapitel des Bhagavatam fokussieren sich ganz und
gar auf das Thema der Trennung von Krsna. Bhaktas finden
daran sechr viel Geschmack, auch wenn es sie zum Weinen
bringt: Sie mogen es auch, zu weinen. Somit ist hier in diesen
Trénen zugleich die grofite Freude eingebunden und die Gopis
werden in diesem Vers auch als mahodayah beschrieben (,ein
grofles Fest erlebend’). Den ganzen Tag iiber Krsnas Spiele
singend waren sie liberaus gliicklich. Thn dann wéhrend der
Nacht zu treffen zu konnen stellte sie in jeder Hinsicht
zufrieden und tagsiiber, in Meditation, rannten ihre Gedanken
Ihm nach, in die Walder...

Das ist es, was bhajana eigentlich bedeutet: Wenn ein
Bhakta mit seinen Gedanken ins krsna-lila vertieft ist, dann ist
diese Meditation bhajana. ,,Wie werde ich Krsna begegnen
konnen? So viele Leben sind schon vergangen und ich habe Ihn
immer noch nicht gefunden.” Auch wenn nach au3en hin diese
prema wie das tiefste Ungliick erscheint, flieBt in ihrer
Meditation unbeschreibliche Freude.

Wenn Krsna Vrndavana verldsst und nach Mathura oder
Dvaraka geht und die Gopis in Nandagrama oder Uddhava-
kyar1 vor Trauer weinen, warum geben sie ihre Meditation {iber
Ihn nicht auf? Sind sie iiberhaupt in der Lage diese
aufzugeben? Siirya dasa beschreibt, wie die Gopis den Staub
der FuBle Krsnas auf ihre saris und Arme und Beine verteilten
und dass sie sehr schmutzig wurden, wenn sich dieser Staub
mit ihren Trdnen um Krsna mischte. Hat aber nur eine von
thnen ihren sari gewechselt? Somit ist eigentlich diese
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Meditation voller Gliickseligkeit, aber ja — nach aulen hin sieht
es wie unendliches Leid aus. Im Sr7 Caitanya-caritamyta wird
geschrieben, dass die Freude von jemandem, der Krsna trifft,
die Freude der Einwohner der himmlischen Planeten von
Millionen materieller Universen iiberschreitet. Und dass das
Leid der Einwohner von Vraja bei weitem den Schmerz
iibertrifft, der durch schidlichstes Gift hervorgerufen wird.

Deshalb haben Srila Sanatana Goswami, Jiva Goswami und
Visvanatha Cakravatt Thakura in ihren Kommentaren
geschrieben, dass im Zustand der Trennung zwischen Gliick
und Leid keinerlei Unterschied besteht. Am Ende seines
Kommentars zu diesem Vers hier schreibt Srila Sanatana
Goswami, dass auf diese Weise Krsna die absolute
Verkoérperung von paramananda ist: Er ist die svaripa
(Verkorperung) von rasa; Er ist sarva-$aktiman (Der Besitzer
aller Energien), Er ist iiberall, Er kennt das Herz und die
Gedanken eines und einer jeden und Er ist der Ursprung allen
rasas. Er ist gleichzeitig rasa selbst und der Genieer von rasa.
Er vollfithrt Spiele, die Thn als die Verkorperung von
paramananda offenbaren.

Es besteht kein Unterschied zwischen Krsna und Seinem
lila, so wie es auch keinen Unterschied zwischen IThm und
Seinem Namen gibt. Lila ist sehr gnddig und wird sich
manifestieren, wenn es in unserem Herzen echte bhava sieht.
Durch Tausende eigene Bemiihungen wird es sich nicht
manifestieren, aber wenn es uns barmherzig gesonnen ist, wird
es sich aus freien Stiicken in unseren Herzen manifestieren. So
wie Krsna vollig unabhédngig ist, ist auch Sein /ila hochst
unabhingig. Es wird wissen, ob jemand qualifiziert ist oder
nicht. Wenn es merkt, dass die Gebete einer Person voller
Demut sind, egal was fiir eine Qualifikation diese Person hat,
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wird es sich manifestieren. Es mag sich in hoch qualifizierten
Personlichkeiten wie den vier Kumaras manifestieren oder
auch in Personen mit einer siindhaften Vorgeschichte wie
Bilvamangala Thakura: Lild hat sich in seinem Herzen
manifestiert und Krsna Selbst kam, um ihm zu helfen, nach
Vraja zu laufen und um seinem lieblichen Gesang zu lauschen.
Deshalb sagt Sanatana Goswami, wie Krsna Selbst die
Verkoérperung von paramananda sei, so ist auch lila die
Verkdrperung von paramananda.

Wenn jemand einfach nur die Erzdhlungen iiber krsna-lila
hort, dann ist fiir ihn vairagya (Enthaltsamkeit) oder dhnliches
dieser Art nicht notwendig.

Jjriane praydasam udapasya namanta eva
Jjivanti san-mukharitam bhavadiya-vartam
Sthane sthitah sruti-gatam tanu-van-manobhir
ve prayaso ’jita jito ‘py asi tais tri-lokyam

Srimad-Bhagavatam 10.14.3

Bhagavan kann von niemandem in dieser Welt liberwaltigt
werden. Doch wenn jemand mit tiefem Vertrauen hari-katha
hort, wird, auch wenn er in seiner etablierten sozialen Position
verbleibt, die Krankheit von Lust und alle anarthas
(unerwiinschte Dinge in unserem Herzen) aus seinem Herzen
weichen und er wird diesen uniibertrefflichen Bhagavan
iiberwiltigen. Das ist die starke Kraft von lila-katha...

Aber wenn nun dieses /ild-katha die Verkorperung von
paramananda ist, warum flihlen die Gopis dann eine
Notwendigkeit, Krsna personlich zu treffen? Wiren sie nicht
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einfach damit zufrieden? Nein, wiren sie nicht. Warum?
Sanatana Goswami meint, dass, auch wenn eigentlich Krsna
und [lila-katha eins sind, sich die Gopis nicht damit
zufriedengeben, einzig in lila-katha absorbiert zu sein. lThre
prema ist so, dass diese in keiner Weise zuriickgehalten werden
kann und sie auch nicht v6llig damit zufrieden gestellt werden
konnen oder sie nicht vollsten Geschmack darin finden konnen,
nur lila-kathda zu horen, ohne Krsna tatsdchlich in Person zu
treffen.

Sie wollen direkt ins /ila eingebunden sein, wenn Krsna
dhnliche Gefiihle gegeniiber ihnen zeigt wie im rasa-lila. Hari-
katha allein kann die Gopis nie ganz erfiillen. Ein Bhakta
jedoch sollte immer damit beschéftigt sein, hari-katha zu
horen. Er sollte verstehen, dass das Leid, welches die Gopis
empfinden, wenn sie absorbiert sind in hari-katha, nichts
weiter ist als eine Manifestation ihrer unbeschreiblichen
Freude.

Es wird geschrieben, dass, wenn hari-kathd in die Ohren
eines sadhaka eindringt, es weiter bis ins Herz vordringe, alles
Ungliicksverhei3ende darin zerstdre und sein Herz absolut rein
mache. Dann wird es ihn zu einem Ort fiihren, an dem er ein
Leben im Dienst an Radha Krsna zusammen mit den sakhas
und sakhis kosten kann. Auf diese Weise sind Krsna und Sein
ltla-katha so barmherzig.

Als nichstes kommt dieser Vers:
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Sloka 7

ete ’linas tava yaso ’khila-loka-tirtham
gayanta adi-purusanupathar bhajante
prayo ami muni-gand bhavadiya-mukhya
giidhani vane ’pi na jahaty anaghatma-daivam

Srimad-Bhagavatam 10.15.6
Brhad-bhagavatamyta 2.7.113

Sri Krsna spricht zu Balarama:

,Oh Adi-purusa, Du Hochster Herr! Auch wenn
Du Deine Allmacht und Opulenzen ver-
heimlichst und wie ein normaler, einfacher
Knabe Deine Spiele hier in Vrndavana
vollfiihrst, haben Dich die erhabenen Weisen
(munis), die zu den besten Deiner Bhaktas
zihlen, erkannt. Um nicht eine Sekunde von Dir
getrennt sein zu miissen, haben sie die Form von
Bienen angenommen und verehren Dich, indem
sie unaufhorlich Deine Herrlichkeiten und
Spiele besingen, welche die liuternde Kraft
dieser Welt sind.*

e
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Krsna und Baladeva Prabhu haben die Kiihe zum Grasen in
die Wailder gefiihrt. Balaramas Gegenwart als Vorwand
nutzend verherrlicht Sich Krsna Selbst und spricht diesen Vers.
Hier glorifiziert Er Balarama als adi-purusa, aber das ist
natlirlich eigentlich Krsna Selbst. Er beschreibt hier so viele
Herrlichkeiten Baladevas, doch sind es eigentlich Seine
eigenen.

Er sagt: ,,Das Summen der Bienen ist eigentlich das
Erklingen vedischer mantras. Die Bienen sind -eigentlich
munis, aber in dieser Form als Bienen glorifizieren sie Dich mit
Gedichten und Gebeten, wenn sie Dir nachfolgen. Du trigst
eine vaijayanti-mala, welche aus vielen verschiedenen
Waldblumen besteht und auch mit tulasi-manjaris bestiickt ist.
Da ist wunderbarer Nektar in diesen marijaris und manchmal
sitzen diese Bienen auf den marfjaris, manchmal auf den
anderen Blumen der Girlande und manchmal schwirren sie
einfach um Dich herum und bringen ihre Gebete dar... Es sind
eigentlich munis, die nach Tausenden von Jahren grof3ter
Entsagungen nun Perfektion erreicht haben. Als weise Gelehrte
sind sie in der Lage zu erkennen, dass Du der adi-purusa bist,
auch wenn Du Dich als ein normaler Knabe verhiltst, im
Ubergang vom pauganda- zum kisora-Alter. Deshalb kénnen
sie einfach nicht von Dir ablassen und folgen dir {iberallhin und
offerieren Dir Gebete.*

Was ist die Natur dieser Gebete? Es gibt so viele
verschiedene Arten von Gebeten und Gedichten, die man Krsna
darbringen kann. Aber welche sind die besten? Es gibt auch
unzédhlige mantras in den vedischen Schriften und in ihrer
personifizierten Form beten diese selbst: ,,Auch wenn wir die
mantras der Veden sind, haben wir bis zu diesem Tag
Entsagungen auf uns genommen, um die bhdava, die Du mit den
Gopis austauschst, selbst zu kosten und darin absorbiert zu
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sein. Bitte sei uns gnddig und lass diese bhdva in unseren
Herzen erblithen.*

Es gibt so viele verschiedene Gebete, die man Krsna
offerieren kann, aber wenn jemand fiir die bhava von Vraja
betet, dann ist Er voller Freude. Und am meisten erfreut es Thn,
wenn man vor allem um die bhava der Gopis fleht.

Grofvater Bhisma betete: ,,Oh Herr, aus Freundschaft lenkst
Du Arjunas Wagen und Dein Blut flieft aus den Wunden,
welche durch meine Pfeile verursacht wurden. Dies l1dsst mich
an Dich in Vrndavana denken, wo Dein zarter Korper vielleicht
auch von Dornen zerstochen wurde und dann auch Blut aus
solchen Wunden gekommen ist. Nun, da ich Dich mit all
diesen Wunden vor mir sehe, kommt diese bhava einfach tiber
mich.“

In Vraja wurde vielleiht manchmal Krsnas zarte Haut von
Dornen zerstochen, wenn Er mit den sakhas in den Wildern
spielte, doch tiefer gesehen wird Bhisma an Krsna erinnert, wie
Seine Haut von den Gopis in ihren amourdsen Spielen zerkratzt
wird. Diese bhava beschreibend zitiert Sanatana Gosvami
diesen Vers hier in seinem Kommentar und gibt eine
wundervolle Erlduterung. Diese Art von Gebet ist am
wundervollsten. Wenn wir beten, ,,Mein Herr, Yasoda hat Dich
geriigt und das bringt Dich zum Weinen. Ich verehre Dich
immer und immer wieder in diesem Zustand“, dann wird
Krsna gliicklich sein. Aber wenn wir dann noch weiter beten:
,,Oh mein Herr, Du bist sehr rasika. In Vrndavana massierst Du
die FiiBe der Gopis, wenn sie erschopft sind, und stellst sie in
jeder Hinsicht zufrieden. Ich verneige mich immer und immer
wieder vor Dir*, dann ist es nicht nétig, irgendetwas anderes zu
sagen. Uberaus zufrieden wird Sich Krsna jener Person vollig
hingeben, die solche Gebete darbringt. Er ist sogar weit mehr
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von Gebeten in dieser hohen bhdva begliickt als von den
Gebeten Brahmas.

Die Beschreibungen von Krsnas /ilad werden hier bezeichnet
als akhila-loka-tirtham — ,die Rettung und Reinigung der
ganzen Welt“. Jemand mag gereinigt werden, indem er stindig
in den Gewdssern der firthas (heiligen Orte) badet, aber das
Horen von hari-katha aus dem Munde eines fortgeschrittenen
Bhaktas wird einen flir ewig reinigen und einem sogar die
Qualifikationen geben, auch andere zu ldutern. Als guru
fungierend ist dieses /ilG-katha der reine Léuterer eines jeden,
ob man nun aus anderen Blickwinkeln betrachtet qualifiziert ist
oder nicht. Es gibt das Wissen iiber Bhagavans Herrlichkeiten
und es ist genau das, was uns iiber den Ozean der materiellen
Existenz bringt. Uber Bhagavans [ild zu singen und zu
sprechen, ldutert nicht nur einen selbst, sondern auch noch die
ganze Welt dazu.

Die heiligen Orte werden immer grober und wiinschen sich
nun sogar, dass die siindhaften Menschen nicht mehr in ihren
Gewissern baden.”' Aber wenn jemand katha von Narada
Muni hort, wird Narada je verunreinigt werden? Wer auch
immer ihm Fragen stellt und dann seine Antworten hort, wird
mit Sicherheit tief geldutert. Er singt immer /ilG-katha tiber
Bhagavan und manchmal arrangiert und kreiert er auch selbst
Spiele fiir Thn, wenn er zum Beispiel zusammen mit Uddhava
nach Dvaraka reist und die Konstruktion von Nava-Vrndavana
arrangiert wurde. Er inspiriert zu so viele Arten von Spielen
und dann singt er iiber sie. Niemand kennt die Herrlichkeiten

*! Gurudeva spricht diesen Vergleich, um die Herrlichkeit, Kraft und
Unberiihrbarbeit des Kathas eines reinen Geweihten zu betonen, und
nicht, weil heilige Orte tatsdchlich durch die Anwesenheit materiell
gesinnter Menschen kontaminiert werden kdnnten.
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von [ila-katha besser als Narada.

Wenn jemand solche Beschreibungen hort und besingt,
besonders jene Beschreibungen von Seinem /ild im Srimad-
Bhagavatam, dann wird Sich Krsna ganz gewiss in dessen

Herzen manifestieren, zusammen mit Seinen ewigen
Gefdhrten.
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KAPITEL SECHS

Die Gopis sehnen sich danach,
Vogel und Rehe zu werden

Nachdem er im Bhrhad-bhagavatamrta die Geschichte von
Gopa-kumara erzihlt hat, gibt uns Srila Sanatana Goswami
dieses rasayana — ein nektargleiches Elixier, welches gerade
fiir jene gedacht ist, die nun von der Krankheit geheilt, aber
noch relativ schwach sind. Indem man diese Medizin fiir eine
Weile einnimmt, wird der Korper wieder stark, was hier meint,
man wird in der Lage sein, in seinem sadhana fortzuschreiten
und prema-bhakti wird stetig.

Zunichst einmal hat er uns von unserer Krankheit geheilt,
aber das ist noch nicht genug, denn auch wenn man eine
Krankheit {iberstanden hat, ist man immer noch sehr schwach.
Nachdem jemandes sraddhd sich immer weiter gefestigt hat
und sich zu nistha, zu unerschiitterlichem Vertrauen und
Stetigkeit in der eigenen Praxis, entwickelt hat und sich von da
immer weiter vertieft, wird man sich vielen anarthas stellen
miussen. Dieses , Nektar-Elixier ist vor allem fiir Bhaktas auf
dieser Stufe gedacht. Wenn so jemand diese letzten Verse hort
und tief iiber diese meditiert, wird sich seine Liebe zu
Bhagavan mit groBter Sicherheit intensivieren. Aber wenn man
nicht iiber diese Verse meditiert, nachdem man sie gehort hat,
dann wird zum Zeitpunkt der Harinama-Praxis der Geist
sicherlich in weltlichen Genuss absorbiert sein. Solch ein Geist
wird unstetig sein und es werden Erinnerungen an
Geschehnisse des Lebens, bevor man den Pfad von Bhakti
aufgenommen hat, in einem aufkommen. So viele verschiedene
Arten von sankalpa und vikalpa, Anziehungen und Ablehnung
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von materiellen Objekten, werden in seinem Geist autkommen
und somit kann man nicht den vollen Nutzen und die Gnade
dieses nektargleichen Elixiers kosten.

Doch wenn jemand tatséchlich liber diese Verse meditiert,
wenn er Harinama betet, wird seine Bhakti ohne Zweifel
intensiviert. Das ist die Methode, um seine Bhakti zu vertiefen.

Wihrend wir trdumen, kommen all die Dinge, die unseren
Geist tagsiiber beschiftigen und iiber die wir immerzu
meditieren, vor unser geistiges Auge. Manchmal kommen auch
Dinge in unseren Trdumen hoch, die absolut zusammen-
hangslos sind: Es ist alles ein groes Durcheinander und es gibt
keinen realistischen Ablauf. Wenn unser Geist nicht
kontrolliert ist, dann wird unsere Praxis von Harinama genauso
sein.

Fiir eine bestimmte Zeit am Tag horen wir etwas Hari-
katha, aber werdet euch bewusst, wie ihr den Rest des Tages
verbringt. Wenn wir fiir die restliche Zeit tief in Meditation
iiber Bhagavan absorbiert sind, dann wird auch der Geist auf
natiirliche Weise in Thn absorbiert sein. Der Fokus unseres
Geistes wird dadurch bestimmt, was wir im wachen Zustand
alles denken. Wenn der Geist im wachen Zustand immer iiber
Sinnesbefriedigung nachdenkt, zum Beispiel, wie wir unser
Essen und Trinken arrangieren und wie wir unsere weltlichen
Probleme 16sen kdnnen, wie soll es uns dann nur moglich sein,
uns stetig an Bhagavan zu erinnern? Wird unser Geist stetig
bleiben, wenn wir Harinama beten, indem wir unsere tagliche
Stunde Hari-kathd horen? Er wird mit Sicherheit absorbiert
sein in die Dinge, an die wir in den meisten wachen Stunden
denken, und auch wenn wir schlafen, werden wir genau in
diese Dinge absorbiert sein.

Aber wenn jemand in sadhu-sanga verbleibt und all seine
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wachen Stunden dazu nutzt, seinen Geist damit zu beschéftigen
Hari-katha zu horen, Sastra zu lesen, in bhagavat-seva
absorbiert zu sein, und er sich keinerlei Sorgen um andere
Probleme macht, dann wird sein Geist stetig bleiben.

Somit sollte jeder und jede sadhaka, der seinen Geist
reinigen mdchte, liber die Spiele meditieren, die in diesen
Versen beschrieben werden, wenn er und sie Harinama
praktiziert. Wir sollten diese Bemiihungen auf uns nehmen und
die Gedanken an Sinnesbefriedigung und daran, hochwertige
Dinge ansammeln zu wollen, von uns weisen und dann wird
mit der Zeit unser Geist immer stetiger bleiben konnen in
unserer Meditation tiber Bhagavans /ila.

Dafiir ist das /ila von Sri Caitanya Mahaprabhu &ufBerst
gnidig und freigiebig. Als Mahaprabhu in Siidindien war, hat
Er dort Raya Ramananda getroffen — und der Austausch, den
sie miteinander hatten (,Raya Ramananda-samvada’), wird
von allen erfahrenen Bhaktas auf dieser Welt gleichermallen
geschitzt. Wenn ihr es lest, werdet ihr verstehen, warum: Dort
geben sie in jedem Vers die tiefsten Geheimnisse preis und
wahrend ihr es lest, wird euer Herz so verziickt sein, dass ihr
nicht mehr aufhéren konnt, zu lesen. Deshalb sollten wir, wenn
wir Harinama chanten, in diese Arten von Erzéhlungen der
Schriften absorbiert sein.

Doch wenn wir unaufmerksam sind, wihrend wir chanten,
dann werden wir damit nichts erreichen. Wir sollten zundchst
versuchen, nistha zu erlangen, und dann wird sich auch ein
Geschmack (ruci) manifestieren. Danach wird dsakti (tiefe
Anhaftung) kommen und wir sollten versuchen, diese in bhava
zu transformieren. In diesem [/ila-katha, das wir hier von
Sanatana Goswami horen diirfen, finden wir Anweisungen fiir
Bhaktas auf jeder Stufe. Diejenigen auf der Stufe von sraddha
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werden diese Verse auf eine gewisse Weise verstehen und so
werden auch diejenigen mit nistha sie wiederum auf eine
andere Weise verstehen. Auch Bhaktas mit asakti verstehen sie
auf neue Weise und Bhaktas in bhava konnen sie wiederum auf
andere Art kosten.

Unter sich sprechend sagten die Gopis, dass, wenn die
Pflanzen, Ranken und Bdume von Vraja in der Brise hin und
her schwankten, es so erschien, als hitten sie ekstatische
Symptome, und dass sie nur alles herabhdngen lieBen, um ihr
alles Krsna darzubringen... Ein sddhaka sollte ebenfalls
bestrebt sein, alles Thm zu offerieren, und wenn er dies tut,
dann kann man sagen, er ist wahrhaftig in sadhana beschiftigt.
Dann erinnern sich die Gopis, wie die Bienen auf Krsnas
Wadblumengirlande sitzen und Ihn einfach nicht mehr
verlassen oder wie sie manchmal nur um Thn herumschwirren
und so ihre Gebete darbringen.

Als nichstes beschreiben die Gopis, wie die Vdgel noch
erhabener sind und wie diese auf den Klang von Krsnas Flote
reagieren. Es gibt Vogel wie Pfauen, Papageien, Tauben und
Kuckucke, welche auf dem Land leben, doch zuerst
beschreiben sie die Vogel, welche auf dem Wasser leben.

Sloka 8
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sarasi sarasa-harirsa-vihangas
caru-gita-hrta-cetasa etya
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harim upasata te yata-citta
hanta milita-drso dhrta-maundah

Srimad-Bhagavatam 10.35.11
Brhad-bhagavatamyrta 2.7.114

Die Gopis sagen: ,,Es ist doch erstaunlich, dass
Krsna die Herzen der Schwine, Kraniche und
anderer Wasservogel stiehlt. Und zwar auf eine
Weise, dass sie zu IThm kommen, sich
niederlassen und mit geschlossenen Augen Ihn
verehren. So konzentrieren sie sich mit ihrem
Geist vollig auf Thn.*
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In diesem Vers der Yugala-gita sprechen die Gopis:
, Vergesst diese Bienen; intelligenter als sie sind eindeutig diese
Vogel, die im Wasser leben.” Welch erstaunliche
Angelegenheit hat sich ereignet, wenn Krsna in den Wéldern
angekommen ist? Hanta bedeutet ,erstaunt, tiberrascht’; vollig
verwundert staunen die Gopis iiber das Verhalten der
Wasservogel: ,,Als die Kraniche und Schwine auf dem See
Krsnas liebliches Flotenspiel horten, waren sie vollig
verzaubert. Durch das Medium ihrer Ohren hielten sie Thn in
thren Herzen. Normalerweise flichen sie sofort, wenn sie
jemanden sehen, aber statt zu flichen, kamen sie schnell ganz
nahe heran, um Krsna zu verchren.*

Updsana meint, mit Geist, Kérper und Worten zu verehren,

102



mit allem gleichzeitig. Solange die Seele noch gebunden ist (an
diese materielle Welt und ihre Konzepte), ist sie nicht in der
Lage, wirkliche upasana zu praktizieren. Sie kann nur diesen
reinen upasana anstreben, da es bedeutet, ganz nahe bei
Bhagavan zu sein, in Seiner personlichen Présenz.

Wenn wir den Deitys, den Bildgestalten, pija darbringen,
wird das auch wpdsana genannt, aber ist es tatsdchlich
updasana? Wo sind die Deitys und wo sind wir verankert? Wir
sind bedingte Seelen und Sie sind allumfassend, die solide
Form von saccidananda. So ist es uns nicht wirklich mdglich,
Thnen nahe zu sein, doch wenn unser Herz rein genug ist und
wir eine spirituelle Form erlangen, dann kénnen wir sehr nahe
zu Thnen gehen und das kann dann echte wupdsana genannt
werden. Aber solange wir noch bedingte Seelen voller
unerwiinschter Dinge in unserem Herzen (anarthas) sind,
konnen wir Thnen nicht wirklich arcana (Verehrung)
darbringen.

Also ndhern sich die Vogel aus groBer Distanz mit yata-
citta, mit vollkommen kontrolliertem Geist, doch in unserem
jetzigen Zustand ist unser Geist bei weitem nicht kontrolliert.
In der Meditationspraxis gibt es verschiedene Stufen und zwar
yama, niyama, asana, pranayama, dhyana, dhruvasmrti und
letztendlich samddhi. Und wenn jemand diese letzte Stufe
erreicht hat, dann kann seine Meditation updsana genannt
werden. Wenn diese Vogel nun also Krsnas Flotenspiel horten
und Seine einzigartige und liebliche Gestalt erblickten, wurden
sie yata-cittd, vollig selbstbeherrscht.

Das ist eines der Merkmale eines sadhii und es werden in
diesem Vers noch zwei weitere Merkmale beschrieben: milita-
drso — sie schlossen ihre Augen, und dhrta-maunah — sie
wurden vollig still. Normalerweise machen die Vogel immer
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ihre zirpenden Laute, aber nun wurden sie vollig still.

Worte sind die Ursache vieler Fehler und Vergehen. Wenn
jemand auf herablassende und nicht forderliche Weise spricht,
wird sein Geist kontaminiert und somit sehr unruhig. Aber
wenn jemand seine Sprache ziigelt, wird er nie Vergehen gegen
einen Vaisnava begehen. Kampf und Streitsucht bilden das
einzige Resultat unkontrollierter Sprache. Deshalb lautet die
allererste Unterweisung der Upade$amrta® an uns vdco-vegarn
— dein Drang zu sprechen muss kontrolliert werden. Hier heif3t
es nun dhrta-maunah — die Zungen der Wasservogel, die sonst
immer viele Arten von Lauten geben, wurden sofort still. Wenn
jemand den Wunsch hat, bhajana zu praktizieren, sollte er
»otille® praktizieren, was meint, nichts anderes von seinen
Lippen kommen zu lassen als krsna-nama oder krsna-katha.
Dann wird es wirklich sadhana-bhajana sein.

Und auch milita-drso, diese Vogel schlossen ihre Augen.
Sie warfen einen Blick auf Krsna und schlossen dann sofort
ihre Augen. Aber was heif3t das? Durch ihre Augen nahmen sie
Krsna in ihr Herz und dann hatten sie keinen einzigen Wunsch
mehr, irgendein weltliches Objekt zu sehen. Und yata-citta —
absolut still und mit geschlossenen Augen war ihr Geist vollig
beherrscht.

Wenn man immer hier- und dahinschaut und unkontrolliert
spricht, dann wird der Geist unruhig. Aus diesem Grund hat
Bilvamangala sich seine beiden Augen ausgestochen und hat
nur noch krsna-katha gesprochen; aber ohne unseren Augen
oder der Zuge zu schaden sollten wir diese einfach
kontrollieren und dann wird unser Geist auch automatisch
beherrscht.

** Nektar der Unterweisung’ von Srila Riipa Gosvam.
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Hier sagen die Gopis: ,,Es ist doch so verwunderlich! Diese
Vogel, die normalerweise Tag und Nacht zirpen, sind heute
vollig still und sie haben, ihre Augen schlieend, Krsna in ihr
Herz geschlossen. Nun ist ihr Geist auf natiirliche Weise
kontrolliert und sie haben keine Wiinsche in Bezug zu dieser
Welt mehr...

Wenn jemand den Wunsch hat, sich in bhajana zu vertiefen,
dann muss er genauso sein. Diese Anweisung gilt fiir alle
Bhaktas, egal welche Stufe, und je nach Qualifikation wird
man dies tun konnen. Doch in der Yugala-gita kdnnen wir
lesen, wie die Gopis lamentieren: ,,Ach, liebe Freundin! Wir
sind nicht in der Lage, dies zu tun! Tag und Nacht findet unser
Geist einfach keine Ruhe. Wir konnen unsere Augen nicht
geschlossen halten und wir reden auch ohne Unterlass... Wir
konnen gar nicht still sein. Die Schwéne und Reiher erhalten
Seinen direkten darsana, aber wir erhalten keine solche
wunderbare Gelegenheit! Sie sind in ihrer Liebe sicherlich so
viel wundervoller als wir...*

Das ist die uttama-adhikari-Sichtweise der Gopis: Auch
wenn ihre Augen immer offen bleiben, da diese immer nach
Ihm suchen, und auch wenn sie einfach nicht still sein konnen,
da sie immer iiber lhn sprechen, sehen sie jeden anderen
aufrichtig als tiefer begnadigt an als sich selbst und nehmen so
Unterweisungen von allem und jedem entgegen.”

 Der Definitionsvers fiir einen uttama-adhikkart lautet (Srimad-
Bhagavatam 11.2.45):

sarva-bhiitesu yah pasyed

bhagavad-bhavam atmanah

bhutani bhagavaty atmany

esa bhagavatottamah

,Die Person, die in allen Lebewesen ihre eigene Stimmung der Liebe
zu Krsna wahrnimmt und alle Wesen in Thm — diese Person nennt
man einen uttama-adhikart (,jemand, der das hochste - uttama —
Potential — adhikara [,Qualifikation’] - der Seele lebt”)’.
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Sanatana Gosvami gibt noch eine andere Sichtweise auf den
jetzigen Vers, den wir hier besprechen. Diese Vogel, angezogen
durch Krsnas liebliches Flotenspiel, kamen ganz nahe an Thn
heran und auch sie konnten in Wirklichkeit gar nicht still
verbleiben. Sehr sanft und leise chanteten sie: ,,Krsna, Krsna,
Krsna...“. Und auch ihr Geist konnte nicht kontrolliert werden,
trotz der geschlossenen Augen, da Wellen groBter Ekstase in
thnen immer wieder neu aufwallten.

Wenn Krsna die Gopis in der Nacht mit Seiner Flote zu Sich
hinzog, standen sie vor Ihm in absoluter Stille und manche
mogen sogar ihre Augen geschlossen haben, doch bedeutet das,
dass ihr Geist ruhig war? Im Gegenteil — unzéhlige Variationen
von bhava wiihlten ihre Herzen auf!

Wenn jemand sich Krsna immer mehr anndhert, kann er
dann tatsdchlich still verbleiben? Er wird immerzu krsna-nama
singen oder krsma-katha sprechen... Und wird er vielleicht
seine Augen geschlossen halten konnen? Er wird stindig hier
und da umherschauen, um zu sehen wo diese hypnotisierende
Flotenmelodie herkommt... Und wird sein Geist denn stetig
sein? Sein Geist wird in diesem Zustand von gottlicher Ekstase
sicherlich noch unruhiger.

Sloka 9
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prayo batamba vihaga munayo vane ’smin
krsneksitam tad-uditar kala-venu-gitam
aruhya ye druma-bhujan rucira-pravalan
srnvanti milita-drso vigatanya-vacah
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Srimad-Bhagavatam 10.21.14,
Brhad-bhagavatamyrta 2.7.115

»Oh meine liebe Freundin, die Vogel von Vraja
sind tatsichlich sddhus. Sie haben auf den
wundervollen Asten der Biume von Vraja Platz
genommen, die voller neuer und frischer
Blittchen sind, um so ganz leicht Krsna sehen
zu konnen. Dort einfach still sitzend und Krsnas
liebliches Flotenspiel horend schlieflen sie ihre
Augen und lassen sich in tiefste gottliche Ekstase

sinken.*
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Krsna und Baladeva waren reich geschmiickt, wie Ténzer
bereitgemacht fiir ihre Tanzauffiihrung. Sie waren bestlickt mit
Waldblumen und sprangen herum, ganz wie junge Rehkitze. In
diesem Vers heilit es vigatanya-vacah — die Vogel wurden still,
was mit dem korrespondiert, was wir im vorherigen Vers
gelesen haben.

Krsna spielte Seine Flote iiberaus lieblich und alle Pfauen
kamen sofort herbeigeflogen. Sie saBen in den Asten der
Kadambabdume auf der Spitze des Berges, doch nun kamen sie
sogleich zu den Weidegriinden geflogen, um ganz nah bei
Krsna zu sein. Und nun kamen auch viele andere Arten von
Vogeln ganz nahe heran, um Krsna spielen zu horen und die
Pfauen tanzen zu sehen. Das ist der Moment, in dem die Gopis,
die Augen durchleuchtet von bhava, diesen Vers sprachen.

107



Mit groBBer Verwunderung sagten sie prayo batamba. Amba
meint eigentlich ,Mutter’, aber bedeutet das, dass sie zu Mutter
Yasoda sprachen? Wiirden alle diese Gemiitsstimmungen in
ithnen hochkommen, wenn Mutter Yasoda anwesend wiére?
Nein, diese bhava wiirde unterdriickt werden. Die Stimmungen
von vatsalya und madhurya sind einander génzlich
entgegengesetzt, keine von beiden kann in der Anwesenheit der
anderen bestehen. So meint hier amba nicht ,Mutter’, sondern,
dass sie eine andere sakhi (enge und vertraute Freundin)
ansprechen. ,,Oh sakhi, die Vogel von Vraja sind erhabene
sadhus, denn als sie Krsnas Flotenspiel vernahmen, schlossen
sie einfach ihre Augen und lauschten in Stille. Sie haben auf
den wundervollen Asten der Bidume von Vraja Platz
genommen, um so ungestort Krsna sehen zu kénnen und auch,
damit Krsna Seinerseits Seinen liebevollen Blick auf sie richten
kann.*

Druma-bhujan meint die Aste der Biume, kann aber
wiederum auch auf den ,Baum der Veden’ hindeuten. Der
Baum der Veden hat so viele verschiedene Aste und auf diesen
Asten sitzen karmis, jiianis, yogis und tapasvis. Der Geier sitzt
dort, wo keine Blitter sind, und die der Kuckuck sitzt da, wo
die Mangobliiten sprieBen. Wéhrend er an diesen zarten Bliiten
und Blittern knabbert, singt er ,ku-hu, ku-hu‘. Die Pfauen
sitzen meistens auf den Kronen von Kadambabdumen. Sie
sehen so wunderschon aus und sind sehr, sehr gute Tanzer...

Auf diesen Asten der Veden sitzen auch viele rsis, die
weisen Seher. Auf einem Ast sitzt Patafjali Rsi, auf einem
anderen ist Jaimini Rsi und auf einem anderen ist Gautama Rsi
zu finden. Aber die Vbgel von Vraja sind doch anders und wo
sitzen sie? Sie sitzen auf den Asten, an denen die kernlosen
Friichte (die reifen Friichte der vedischen Schriften) zu finden
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sind. Diese reife Frucht ist das Srimad-Bhagavatam, und auf
diesen Asten sitzend kosten sie dieses Srimad-Bhagavatam,
haben darsana von Krsna und konnen von Krsna liebevoll
betrachtet werden.

So sagen die Gopis hier: ,,Mit Sicherheit sind es munis,
erhabene Weise, die in dieser Vogelgestalt hier nach Vraja
gekommen sind, und als sie Krsnas liebliches Flotenspiel
horten, wurden diese munis vollig still und saflen dort mit
absolut kontrolliertem Geist. Sieh nur, von welchem Gliick sie
doch gesegnet sind und wie ungliickselig wir dagegen sind...
Als Vogel konnen sie ungestort Krsnas Flotenspiel lauschen,
Ihm nahe sein und so viel ananda kosten. Doch wir konnen
Seiner Flote nicht lauschen oder Ihm nahe sein. Wenn wir doch
auch nur irgendein Vogel werden konnten und Krsna am
Govardhana Seine Flote spielen horen und die Pfauen dazu
tanzen sehen konnten, dann wire unser Lebenssinn erfiillt.

Sloka 10
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dhanyah sma miidha-gatayo ’pi harinya eta
ya nanda-nandanam upatta-vicitra-vesam
akarnya venu-ranitam saha-krsna-sarah
pijar dadhur viracitam pranayavalokaih
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Srimad-Bhiagavatam 10.21.11
Brhad-bhagavatamyta 2.7.116

»Die einfiltigen Rehe sind auch sehr begiinstigt
vom Gliick, denn mit ihren Eheméinnern, den
Rehbocken, lauschen sie vollig regungslos dem
Klang von Krsnas Flote. Es ist, als ob sie mit
ihren liebevollen Blicken dem hinreillend
gekleideten Sohn Nandas eine pizja darbrich-
ten.*

Nun wurde die Meditation der Gopis wiederum durch
transzendentale Stimmung umgelenkt und ihre innere Vision
auf eine neue Gruppe von Lebewesen gerichtet: Sie sahen die
Bienen als von grofBerem Gliick begiinstigt an als sie selbst, die
Schwiéne und Reiher hoher als die Bienen, die Landvogel
wiederum hoher und mehr begilinstigt als die Wasservogel und
die Rehe hoher als die Vogel.

,Die Rehe sind wirklich von allen die gliickseligsten, denn
nicht nur sind sie sogleich ganz nah auf Krsna
hinzugesprungen und nicht nur haben sie mit ihren
sehnsiichtigen Augen Krsnas liebevollen Blick erhalten,
sondern es lag in diesem Austausch von liebenden Blicken die
allerhochste Zuneigung.*

Miidha-gatayo — Man sieht die Rehe als etwas diimmlich an,

denn sie laufen sehr leicht in Fallen hinein. Mit den einfachsten
Lockmitteln kann man sie fangen. Manchmal ldsst ein Jager
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jemanden sehr lieblich auf einer Flote spielen und davon
angezogen kommen die Rehe sehr nahe und laufen in die Falle.
Aber die Gopis sagen nun: ,,Wir sehen die Rehe absolut nicht
als dimmlich an. Als sie Krsnas Flotenspiel horten und Seine
wundervollen Gewénder sahen, kamen sie sofort zu Ihm
gesprungen.

Updtta-vicitra-vesam — dies bedeutet, Krsna ist mit
Waldblumen und Bléttern, wie zum Beispiel aromatischen
Mangoblittern, geschmiickt. Er ist an den verschiedensten
Stellen mit rotem Pulver verziert und trdgt Zeichnungen von
feinster Anmut auf Seinen Wangen; auf Govardhana erscheint
Er weit schoner als Millionen von Schmuckstiicken.

Saha-krsna-sarah — die Rehe haben hier und da nach Krsna
gesucht und ihre Gatten (die Rehbocke) folgen ihnen, um sie zu
beschiitzen.

Pujam dadhur viracitam pranayavalokaih — die Rehe haben
mit unendlicher Liebe auf Krsnas wunderschones Gesicht
geschaut und es war, als ob sie mit ihren Seitenblicken Krsna
eine puja darbrachten. Als die Gopis dies sahen und auch, wie
liebevoll Krsna die Rehe betrachtete, einfach die gegenseitige
Liebe zwischen ihnen erkennend, sprachen sie: ,,Die Rehe
haben solch eine wundervolle Gelegenheit erhalten, Krsna nahe
zu sein, doch wo ist eine solche Gelegenheit fiir uns? Konnen
wir vielleicht so auf Krsna hinzulaufen und Ihm arcana mit
unseren Augen offerieren? Wir haben solch ein Gliick nicht!
Wenn wir in unserem néchsten Leben Rehe werden konnten,
hitten wir auch eine Gelegenheit Thm nahe zu sein, und damit
hitte unser Leben dann wirklich Bedeutung.
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KAPITEL SIEBEN

Die Tiere von Vraja sind wie gelahmt

Sloka 11

gavas ca krsna-mukha-nirgata-venu-gita
piyiisam uttabhita-karna-putaih pibantyah
savah snuta-stana-payah-kavalah sma tasthur
govindam atmani drsasru-kalah sprsantyah

Srimad-Bhagavatam 10.21.13
Brhad-bhagavatamyrta 2.7.117

»Um den Nektar des Flotenspiels, das Krsnas
Lotusmund entstromte, trinken zu Kkonnen,
spitzten die Kiihe ihre Ohren. Das Gras, das sie
gerade gekaut hatten, blieb einfach in ihren
Miindern und Milch begann aus ihren Eutern
zu tropfen. Die Kilbchen horten auch sofort auf,
Milch zu trinken. Sie umarmten Krsna in ihren
Herzen und aus ihren Augen flossen Trinen der
Liebe.“
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Die Gopis sprachen, wihrend sie am Tage in ihren Hausern
waren, immer nur tiber Krsna. Wir sind dagegen ganz anders:
Wenn wir morgens aufwachen, denken wir nur dariiber nach,
wie wir unsere weltlichen Probleme losen konnen. Mit
Ausnahme einiger weniger hat niemand das Vertrauen oder die
freie Zeit, harinama zu praktizieren. Und auch wenn etwas
Vertrauen und Zeit da ist, chanten wir nicht, wie wir eigentlich
chanten konnten.

Sadhakas diirfen sich am Leben der Gopis ein Beispiel
nehmen. Wenn sie morgens erwachen, fangen sie an, iiber
Krsna zu meditieren, was heillt, sie brennen in
Trennungsschmerz von Krsna. Dann baden und schmiicken sie
sich, aber fiir wen? Allein fiir Thn. Die Grundlage ihrer
Gespréche untereinander ist: ,,Wie konnen wir Krsna treffen?*,
»Wie konnen wir Thm einen Dienst erweisen?* Dann gehen sie
nach Nandagrama, um Seinen darsana zu haben und fiir Thn zu
kochen. Wenn Krsna fiir den Tag in die Wéilder zieht, kehren
sie in ithre H&user zuriick und sprechen den Rest des Tages
untereinander nur noch iliber Krsna. In jeder der einzelnen
Gruppen spricht eine Gop1 und so viele andere Gopis lauschen
gebannt. Da sind Tausende solcher Gruppen. Je nach ihrer
wesensgeméflen Natur kommen sie in den einzelnen Gruppen
zusammen und singen einfach nur iiber Krsnas /ila.

Doch wir nehmen unsere mala, setzen uns hin, um zu
chanten — und unser Geist schwirrt davon. Dann kommt auch
noch ein anderer Bhakta und wir fangen an, uns mit ihm {iber
dies und das zu unterhalten. Wir geben unser harinama auf und
der andere Bhakta auch. Doch die Gopis sind nicht so. Eine
sagt zu der anderen: ,,Aho! Von Krsnas Lotusmund stromt der
liebliche Klang Seines Flotenspiels. Er hat das ganze
brahmanda, dieses Universum, durchquert, hat dann
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Siddhaloka, Vaikuntha, Ayodhya, Mathura und auch Dvaraka
durchquert und hat nun Vrndavana erreicht. Wéhrend die Kiihe
grasen, horen sie diesen hypnotisierenden Klang und spitzen
sogleich die Ohren. Die Melodie der Flote Krsnas ist wie
himmlischer Nektar und es ist, als ob die Kiihe diesen Nektar
durch ihre gespitzten Ohren trinken. Und das Gras, das sie
gerade kauten, blieb einfach in ihren Miindern! Sie schlucken
es nicht herunter, aber es kommt auch nicht wieder aus ihrem
Maul heraus. Die stehen einfach nur bewegungslos da und
lauschen gebannt.

Und wenn die Kilbchen, die gerade bei ihrer Mutter Milch
trinken, die Melodie horen, bleibt bei ihnen auch die Milch
einfach im Mund. Normalerweise schluckt das Kalb begierig
sofort die Milch herunter. Aber nun bleibt sie einfach in ihren
Maulchen und lduft langsam aus den Mundwinkeln heraus.
Was zu sprechen von diesen Kiihen und den Kilbchen — alle
Einwohner von Vraja sind absorbiert in den Klang von Krsnas
Flotenspiel. Wir aber haben nicht solch ein Gliick. Diese Kiihe
weinen auch Tridnen von prema und sogar die Wolken weinen
Tranen von prema fiir Krsna. Aber es ist unser groBBes Ungliick,
dass wir so hartherzig sind und nicht sogleich unser Haus und
unsere Familie verlassen, dorthin eilen, wo Krsna gerade Seine
Flote spielt, und in gleicher Weise bezaubert werden. Da wir in
Furcht leben, von der Gesellschaft verstoBen zu werden,
halten wir uns zuriick, iiberwiltigt von all den angeblichen
Hindernissen.

** Oder in anderen Angsten und Scheingriinden fiir Zuriickhaltung
vor der Hingabe; in unseren Breitengraden wohl am ehesten die so
genannte Existenzangst.

Hinter allen Angsten steht letztlich die Angst vor Kontroll-,
Identitdts- oder Individualititsverlust — zusammenfassbar als
,Nichtungs-’ oder ,Todesangst’.
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Doch wenn nur eines guten Tages dieser Klang auch in
unser Herz wirklich tief eindringen wiirde, wiirde all unsere
Geduld verfliegen und wir wiirden sogleich zu Krsna eilen.
Wenn wir diese Korper jetzt sofort aufgeben konnten und als
Kélber wiedergeboren werden konnten, wunderbar! Dann
wiirden wir immer sofort zu Krsna rennen, sobald wir den
Klang Seiner Flote horten. Wir wiéren vollig unter Seinem
Schutz und wir wiirden alles um uns herum vergessen, wahrend
wir Thn betrachten.*

So sprechen die Gopis. Schaut nur, was fiir ein Wesen sie
haben, in welchem Zustand sie tagaus, tagein sind und welche
Gefiihle sich in ihnen regen. Um tatséchlich Krsnas darsana zu
erhalten und Seine Fl6te zu horen, sollte ein sadhaka solch eine
vipralambha-bhava in seinem Herzen kultivieren. Dann wird er
in wirklichen bhajana absorbiert sein. Wenn unser sadhana auf
dem Wissen von tattva (etablierte philosophische und
spirituelle Wahrheiten) basiert, werden wir frei von den
Tendenzen von karma, jiiana, Faulheit, Verriicktheit, davon,
andere Bhaktas zu kritisieren, von aparddha und anarthas —
und somit wird Bhagavan nicht weit entfernt von uns sein.
Bhagavan ist immer direkt hinter uns, nicht weit weg.
Paramatma und atma (die Seele, unser wahres Selbst) sind nie
voneinander getrennt; sie sind nicht getrennt voneinander.
Krsna und unsere Seele sind in ,,uns® (in diesem Korper)
immer zusammen, wir konnen IThn nur nicht sehen, da wir nicht
genug Vertrauen haben.

Wenn eine Person von weitem laut um Hilfe ruft, gibt es da
Verwandte oder Freunde, die nicht sofort zur Hilfe eilen
wiirden? Und auch wenn ein Sohn seiner Mutter so viele
Schwierigkeiten bereitet, womoglich gar bis zu dem Punkt, da
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er ernsthaft handgreiflich werden wiirde, wiirde sie ihm
dennoch ohne zu zogern zur Hilfe kommen. Gibt es etwa
irgendwo Eltern die die Hilferufe ihres Kindes ignorieren
wiirden? Eventuell, wenn sie ihn nicht héren — doch Krsna ist
immer ganz nah bei uns, wird Er uns also nicht horen? Er ist
viel gnidiger als alle weltlichen Eltern. Es gibt keinen Ort, wo
Er nicht ist. Er ist immer sehr nahe bei uns, in unseren Herzen.
Wenn wir wirklich aufrichtig nach Thm rufen, wie soll es
moglich sein, dass Er uns nicht erhort? Wird Er uns nicht
horen, wenn wir laut nach IThm ausrufen?

Momentan mdgen wir nicht genug Vertrauen haben, aber
wenn wir aus tiefstem Herzen, mit starkem Vertrauen und
tranenden Augen ,,Gopinatha! Mama nivedana suno!*
schreien, wird Er das nicht horen? Mit absoluter Sicherheit
wird Er solch einen Ruf horen; sonst miisste Sein Name
gedndert werden. Wenn wir eine solche Stimmung haben, dann
kann das, was wir praktizieren, wahrer bhajana genannt
werden.

Sloka 12

vrndaso vraja-vrsa mrga-gavo
venu-vadya-hrta-cetasa arat
danta-dasta-kavala dhrta-karna
nidrita likhita-citram ivasan
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Srimad-Bhagavatam 10.35.5
Brhad-bhagavatamyrta 2.7.118

»Wenn Er Seine Flote erklingen lisst, sind die
Bullen, Rehe und Kiihe, die in Gruppen etwas
abseits stehen und von dem Klang vollig
vereinnahmt sind, wie gelihmt und nicht in der
Lage, das Gras in ihren Miulern weiter zu
kauen. Sie stehen einfach nur da und erscheinen
wie Tiere auf einem Gemilde.*
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Die vorherigen Verse waren aus der Venu-gita, dieser Vers
ist hingegen aus der Yugala-gita.

,,Oh Sakhi! Wenn die Bullen, Rehe und Kiihe in Vraja den
Klang von Krsnas Flote horen und Seine wunderschone Gestalt
sehen, sind sie wie versteinert und vergessen alles um sich
herum. Sie horen sofort auf zu grasen, sodass das Gras, das sie
gerade kauten, einfach in ihrem Mund bleibt. Sie haben ihren
Schwanz erhoben und ihre Ohren gespitzt und versuchen
auszumachen, aus welcher Richtung der Klang kommt. Wenn
sie die Richtung erkannt haben, kommen sie langsam heran, bis
sie nahe bei Krsna sind. Es scheint, als ob der Klang der Flote
durch ihre Ohren in sie eingedrungen ist, ihre Herzen gestohlen
hat und dann wieder aus ihnen herausgetreten ist. Was kdnnen
sie also machen? Sie miissen diesem Klang folgen, bis sie
wirklich nahe bei Ihm sind, und da ihre Herzen nicht mehr mit
thnen sind, erscheinen sie wie leblose Tiere auf einem
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Gemélde. Krsnas Flotenspiel hat ihre Herzen gestohlen und
nun, da sie sich ganz und gar mittellos fithlen, kommen sie zu
Ihm, als ob sie um Almosen betteln wiirden.*

Dhrta-karna — eigentlich hingen die Ohren dieser Tiere
einfach schlaff herunter, doch wenn sie den Klang der Flote
vernehmen, spitzen sie ihre Ohren. Zundchst haben sie wie
gebannt gelauscht, doch dann drehen sie ihre Ohren
automatisch in die andere Richtung, sodass der Klang nicht in
thre Ohren eindringen kann. Warum? Sie dachten: ,,Wir
werden diesem Klang nicht die Gelegenheit geben, in unsere
Herzen einzudringen, denn dann werden unsere Herzen von
diesem Klang gestohlen oder er nimmt uns sogar unser Leben!
Wir kdnnten sterben, deshalb werden wir diesem Klang nicht
erlauben, in unsere Ohren zu dringen!*

Krsnas Erscheinen und Sein Flotenspiel sind wie Nektar und
todliches Gift zugleich. Visamrta ekatra-milana. Es kann nicht
unterschieden werden, ob krsna-prema nun Gift oder Nektar
ist. Es ist, wie wenn man Eis in die Hinde nimmt, es fiihlt sich
an, als ob die Hiande verbrennen. Wir kdnnen nicht sagen, ob
unsere Hinde nun gefrieren oder verglithen. In gleicher Weise
konnen wir, wenn wir mit krsna-prema in Beriihrung kommen,
nicht sagen, ob wir tiefste Freude oder Verzweiflung und
Trauer empfinden. Saccharin hat einen bitteren Geschmack,
aber wenn man es mit Wasser vermischt, wird es sehr siiff. Und
wenn man Gooseberrys isst, sind sie erst sehr sauer, doch
wenn man an den Saft kommt, dann werden sie sii}. Genauso
erscheint nach auBlen hin krsna-prema voller Schmerz und
Trauer und manchmal fiihlt es sich auch innerlich nach einer
Art von Trauer an, doch ist es tatsdchlich die grofite Freude.

Also die Kiihe verschlossen wieder ihre Ohren und wenn sie
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doch etwas ihre Ohren 6ffneten und ein wenig vom Klang der
Flote in ihre Ohren kam, waren sie um ihr Leben besorgt. Sie
konnten nicht entscheiden, ob sie diesen Klang einlassen
sollten oder nicht.

Auf gleiche Weise sagen manche Leute: ,,Mein lieber
Freund! All diese Bhakti ist doch nicht notwendig! Diejenigen,
die tatsdchlich mit Bhakti gesegnet sind, haben eigentlich kein
bisschen Freude. Selbst auf der Stufe von s@dhana weinen sie
nur! Denn sie denken: ,Da ich mich nun in bhajana vertiefen
werde, habe ich meine ganze Familie zum Weinen gebracht
und ich bin nicht mehr in der Lage, mit ihnen zu leben.” Und
schau nur, was erst die Verfasser der Bhaktischriften schreiben!

nayanam galad-asru-dharaya
vadanam gadgada-ruddhaya gira

pulakair nicitam vapuh kada

tava nama-grahane bhavisyati

Siksastaka 6

,»Oh mein Herr, wann werden meine Augen mit
einem Strom von Trinen gefiillt sein? Wann wird
meine Stimme versagen? Wann werden mir meine
Haare vor lauter Ekstase zu Berge stehen, wenn ich
Deine Heiligen Namen chante?*

Sie beten also um den Tag, an dem sie nicht mehr authdren
zu weinen und wollen immer in Arspa-prema lamentieren.
Eigentlich ist es nicht einmal verwunderlich, dass sie auf der
Stufe von sadhana nur weinen mochten, da eine Mutter ja
ihrem Baby auch keine Milch gibt, ohne dass es weint. Schon
und gut, sie weinen also als s@dhaka, aber sieh nur einmal, wie
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sie auch weinen, wenn sie Perfektion erlangt haben! Uddhava
und Akrura waren vollkommen verwirklichte Seelen und doch
horen wir, wie sie ohne Unterlass Strome von Trinen weinten
und sich auf den Boden wilzten, als sie nur Krsnas FuB3spuren
sahen... Und solange die Gopis Krsna in Kuruksetra nicht
wieder trafen, weinten sie die ganze Zeit. Und wenn sie sich
dann wieder trennen mussten, weinten sie sogar noch mehr!
Auch, wenn sie doch eigentlich vollendete Seelen sind. Somit
ist Bhakti doch nur ein unnétiges Treiben.*

Aber zu Leuten wie diesen sagen wir wiederum: ,,Yayatma
suprasidati* (Srimad-Bhagavatam 1.2.6) — Bhakti erfiillt die
Seele komplett mit @nanda. Ohne sich in bhajana zu iiben,
kann niemand gliicklich werden. Wasser zu quirlen wird keine
Butter geben. Wenn jeder in diesem Universum sagen wiirde,
wenn man Wasser quirlt, bekommt man Butter, wird aus
Wasser dann tatsichlich Butter? Niemals! Und ohne sich in
hari-bhajana zu iiben, kann niemand wahres Gliick erfahren
oder diesen Ozean materieller Existenz iiberqueren. Dieser
Punkt kann genauso wenig widerlegt werden wie der Fakt, dass
die Sonne definitiv im Westen untergeht. Es wird in den
Veden, dem Ramayana und all den Puranas bestitigt und kann
nicht abgestritten werden.

Krsna tatsdchlich zu treffen und von Thm getrennt zu sein,
ist gleichzeitig reinster Nektar und schmerzhaftes Gift. Thre
Eigenschaften konnen nicht voneinander unterschieden
werden. Sie werden zu ein- und derselben Sache. Deshalb sind
diese Tiere von Vraja vollig verzaubert und sorgenvoll um ihr
Leben zur gleichen Zeit, wihrend die Gopis sagen: ,,In Vraja
sind wir die ungliickseligsten... Alle sind versunken in
Gliickseligkeit, da sie Krsnas darsana haben, nur wir miissen
in unseren Héusern zuriickbleiben.*

121



KAPITEL ACHT

Die Gopis verherrlichen
die eingeborenen Midchen von Vraja

Tagsiiber sitzen die Gopis in ihren Hiusern zusammen und
erdffnen einander ihre Herzen und Gemiitsstimmungen. Eine
der Gopis sagt: ,,Wenn ich diesen Kdrper aufgeben muss, dann
mochte ich als Reh wiedergeboren werden; dann werde ich
sehr leicht darsana von Krsna haben konnen.” Und eine andere
wiederum sagt: ,,Ich mochte eine Kuh oder ein Kalb werden.
Wer wiirde sie schon stoppen, auf Krsna zuzurennen? Wenn
ich dann Krsnas liebliches Flotenspiel hore, werde ich zu Thm
gesprungen kommen und vollig verzaubert sein, genauso wie
die Kiihe es sind. Ich werde ungehindert mit Thm zusammen
sein konnen.*

So wollen einige Gopis auch Wolken werden, andere
wiederum Bienen, Vogel oder ein Fluss.

Nun, in diesem Vers am Ende der Venu-gita beginnen sie
auch {iiber diejenigen zu sprechen, die eine menschliche Form
haben:

Sloka 13
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pirnah pulindya urugdya-padabja-raga
Sri-kunikumena dayita-stana-manditena
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tad-darsana-smara-rujas trna-riisitena
limpantya anana-kucesu jahus tad-adhim

Srimad-Bhagavatam 10.21.17
Brhad-bhagavatamyta 2.7.119

»Oh meine liebe Freundin, die Pulinda-
Midchen von Vraja werden ganz aufgeregt vor
zittriger Freude, wenn sie das mit rotem
kunkuma-Pulver iibersite Gras sehen. Dieses
Pulver zierte zuvor die Brust Seiner Geliebten,
Srimati Radhika, und zur Zeit TIhrer
vertraulichen Spiele geriet es auf Krsnas
Lotusfiife. Wenn nun die Pulinda-Médchen
dieses Pulver auf ihre Gesichter und Korper
reiben, sind sogleich all ihre Wiinsche erfiillt.*

5 YD~
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In fritherer Zeit gab es in Vraja einen Volksstamm, den man
Pulinda nannte. Sie bauten kleine einfache Hiitten, in denen sie
immer nur fiir kurze Zeit lebten, um dann weiterzuziehen. Die
Frauen dieses Stammes sammelten Holz und getrocknete
Pflanzen, um sie dann zu verkaufen, oder sie brachten den
Leuten Wasser. Das war ihre Weise, ihr einfaches Leben zu
unterhalten. Sie waren auch gute Kiinstler und verkauften ihre
Kunst und ihr Handwerk an die Leute.

Die Gopis sagen: ,,Oh! All die Lebewesen, die wir bis jetzt
beschrieben haben, haben ein solches Gliick, aber dieses
Maidchen aus dem Pulinda-Stamm ist pirnah — absolut vom
Gliick gekiisst.*
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Warum? Jeden Morgen geht sie in die Téler des
Govardhana, um Holz zu sammeln. Sie sicht, dass auf dem
Gras Kunkuma mit dem Morgentau vermischt ist, und eine
besondere Erregung beginnt in ihrem Herzen aufzuflammen.

Intensives Verlangen, Krsna zu begegnen, kam in ihr Herz,
da sie sich nun an eine frithere Begebenheit erinnerte. Am Tag
zuvor, in einem der kurijas auf dem Govardhana, hatten Krsna
und Seine Freunde mit den Gopis gespielt. Es gab zwei
Gruppen, die von Krsna und die von Srimati Radhika, und die
Hauptspieler waren natiirlich Krsna und Srimati. Subala,
Madhumangala und einige andere Kuhhirten waren mit Krsna;
und Lalita, Visakha und die anderen sakhis waren auf Radhikas
Seite. Krsna setzte einen Einsatz und verlor. Darauthin sagte
Srimati: ,,Ha! Was wirst Du nun einsetzen? Du solltest Deine
Flote ins Spiel bringen!*

Krsna antwortete: ,,Gut! Ich werde um Meine Flote wetten,
aber was wirst Du als Einsatz geben? Du solltest mit etwas
Gleichwertigem spielen. Fiir Mich ist Meine Flote so wertvoll
wie Mein Leben. Aber Ich werde sie nur setzen, wenn Du
etwas fiir Dich dhnlich Wertvolles einsetzt.*

Und Radhika gab darauf zuriick: ,,Dann sage Mir doch bitte,
um was Ich wetten soll?!“ Darauf antwortete Er: ,,Gut! Du
solltest eine der Freundinnen Deiner sakhis setzen!*

Uberaus zufrieden stimmte Sie dem zu und fliisterte einer
Threr sakhis zu: ,In dem Dorf ganz hier in der Néhe ist ein
Maidchen aus dem Pulinda-Stamm. Geh und bring sie zu uns.*
Das Médchen wurde ganz schnell herbeigebracht und war ganz
schiichtern, als sie in die Gruppe kam. Sie fiihlte sich sehr
beschdmt, denn sie fiihlte sich nicht wiirdig und so setze sie
sich ein wenig zdgerlich. Als Krsna sie sah, sagte Er
verschmitzt: ,,Oh, was ist das nun! Ich setze meine Flote doch
nicht fiir sie!* Dann begannen alle Gopis zu lachen und in die
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Hinde zu klatschen. Genau zu diesem Zeitpunkt wurde das
Maidchen der Schonheit Krsnas gewahr. Zunéchst wurde in den
Versen beschrieben, wie alle Tiere von Vraja ganz bezaubert
waren, als sie Krsna sahen. Aber dieses Midchen sah sich
selbst als eine Dienerin Radhikas und war somit noch mehr
bezaubert, als sie Thn erblickte. Und am nichsten Morgen,
wiahrend dieses Waldméadchen Holz und Pflanzen sammelte,
sah sie das kurnkuma auf dem Gras und auf der Stelle wusste
sie, dass es von Radha herriihrte.

Woher wissen die Tiere und einfachen Leute von Vraja zum
Beispiel, dass Krsna in ihre Richtung kommt, wenn Er die
Kiihe hiitet? Sie alle erkennen Seinen iiberaus betorenden Duft.
Man erwartet von den Gopis, dass sie Seinen Duft immer
erkennen, doch selbst die Tiere sind vollig mit diesem Duft
vertraut. Als also dieses Pulinda-Méadchen das kurnkuma sah,
erwachte ein so starkes Verlangen in ihrem Herzen, Krsna zu
treffen, dass sie es nicht zuriickhalten konnte.

Wenn Krsna Nanda-bhavana verlisst, um die Kiihe fiir den
Tag grasen zu lassen, versammeln sich alle Minner, Frauen,
Kinder von Vraja am Wegesrand, um einen Blick auf Ihn
erhaschen zu konnen. Sie stehen alle entlang des Weges und
Krsna kommt den Weg entlang und spielt Seine Flote. Dort
sind dann auch einige junge Midchen, um Ihn zu sehen. Dieses
Pulinda-Médchen war svaccha, was bedeutet, dass rati in ihr
erwacht ist, aber noch nicht sthayi-rati, ihre permanente
transzendentale Stimmung. Nachdem ein Samen gesetzt wurde,
kommt nach kurzer Zeit ein Sprdssling; zu dieser Zeit kommen
auch schon winzige Blétter, doch sind diese noch nicht richtig
ausgebildet. An den Blittern kann man noch nicht sehen, was
fiir eine Pflanze dieser Sprossling werden wird. Aber wenn die
Blitter voll ausgebildet sind, dann kann man sagen, was fiir
eine Pflanze es ist.
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Genauso verhilt es sich mit rati; und die rati dieses Pulinda-
Maidchens wird als svaccha beschrieben. Wann immer sie
Krsna mit Seinen Bhaktas in einer bestimmten
Gemiitsstimmung Austausch pflegen sieht, mdchte sie mit Thm
in der gleichen Stimmung Austausch haben. Zum Beispiel,
wenn sie sieht, wie Mutter Yasoda Krsna umsorgt, indem sie
Schutzmantras rezitiert oder Sein Gesicht mit dem Zipfel ihres
Kleides abwischt, ist sie bezaubert. Ohne zu blinzeln schaut sie
auf Krsna und denkt: ,,Ich wire auch so gern Seine Mutter, so,
wie sie.” Das ist svaccha-rati. Dann, etwas spéter, sieht sie,
wie Krsna in Seiner dreifach geschwungenen Form steht, Seine
Flote spielt und in riesiger Freude mit Seinen Freunden
herumtollt, spielt und isst. Und dann ist sie wieder vollig
verzaubert und denkt bei sich: ,,Ich mdchte auch so gern ein
sakha sein und so mit [hm herumrennen.” Wieder etwas spéter
sieht sie Krsna in Seiner dreifach geschwungenen Form stehen
und Seine Flote spielen, doch diesmal bedugt Er die Gopis. Er
zittert, Seine Krone hédngt schief und Sein gelber Schal gleitet
herunter. Wenn sie das sieht, denkt sie wieder: ,Ich mochte
eine Freundin von Radha werden und Ihm in dhnlicher Weise
dienen.*

Das nennt man svaccha-rati. So ist dieses Madchen im
Vergleich mit den Pflanzen und Ranken, Wolken, Bienen,
Fliissen und Tieren einfach wunderbar. Da sie Krsnas Spiele
direkt miterleben durfte und vor allem durch ihre Begegnung
mit Thm tags zuvor, hat sich langsam in ihrem Herzen das
Verlangen entwickelt, zu Srimati Radhika zu gehoren, sodass
sie Thm auf gleiche Art dienen kann wie Srimati Radhikas
Dienerinnen.

Als sie also dieses kurkuma auf dem Gras sah, entbrannte in

ihr ein intensives Verlangen, Krsna nahe zu sein. Wenn sogar
Verlangen, Krsna zu treffen, in den Tieren und Pflanzen
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entbrennt, muss es noch natiirlicher sein, dass es auch in ihr
entbrennt. Wenn dieses Verlangen tatsdchlich in einem
sadhaka erwacht, dann kann man sagen, dass er wirklich
sadhana-bhajana ausfiihrt. Aber bis jetzt haben wir nicht
dieses intensive Verlangen, Thn wirklich zu treffen, und sind
stattdessen = sehr  entschlossen, materiellem  Genuss
nachzugehen. Da wir nicht diesen starken Wunsch haben,
Krsna zu begegnen, mogen wir diesen entwickeln, denn dieses
Verlangen nach Krsna ist die wahre und einzige Grundlage von
bhajana.

Das Pulinda-Médchen sah das kurnkuma und begann es
genauestens zu untersuchen: ,,Wo kommt das kurnkuma her?
Kommt es von Krsnas Fiilen oder von den Fiilen der Gopis?
Kunkuma wird nicht auf Krsna aufgetragen; nur die Gopis
tragen es auf ihre Korper auf; wie ist es dann nur hierher
geraten? Das ist nicht einfach zu verstehen. Irgendwie weil3
ich, dass dieses Kunkuma nur von Krsnas Fiilen kommen
kann, aber wie ist es dann {iberhaupt an Seine Fiile gelangt? ...
Oh, ich verstehe! Da die Gopis iiberaus besorgt sind, dass
Krsna Sich Seine zarten Fiile an scharfen Blittern verletzen
konnte, platzieren sie Seine Fiile auf ihre Brust, die voller
kunkuma ist. Somit ist das kunkuma sicherlich von Seinen
FiBen auf das Gras gelangt, nachdem Er von Seinem
Rendezvous mit den Gopis nach Hause geeilt ist.*

Die Situation genau erfassend war sie sofort berauscht und
strich sich dieses kunkuma auf ihr Haupt. Und indem sie ihren
ganzen Korper damit einrieb, war ihr Verlangen (kama)
zufrieden gestellt.

Das Bhagavatam sagt, dass kama oder ,Lust’ (Ich-
bezogenheit/Eigensucht) im Herzen einer bedingten Seele
gleich einer Krankheit existiert. Dieses Feuer der Lust brennt
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im Herzen der bedingten Seele, sobald sie sich von Bhagavan
abwendet und ihr Augenmerk auf maya richtet. Die bedingte
Seele wird beispielsweise angezogen vom anderen Geschlecht,
Vermoégen und davon, von anderen umschwidrmt oder gut
gefunden zu werden. Einige geben ihr materielles Leben auf
und beginnen ein Leben in der matha, um bhajana zu machen.
Und sie bekommen sogar einen kleinen Geschmack (ruci),
harinama zu chanten und hari-katha zu horen, kommen dann
aber vom Weg ab und gehen wieder. Warum? Sie waren
angezogen von maya oder etwa nicht? Mit Sicherheit waren sie
sehr angezogen. Wenn sie eine echte Anziehung zu Bhagavan
gehabt hitten, wiren sie erst gar nicht in diese materielle Welt
gekommen. Die Anziehungskraft der maya ist extrem stark.

In diesem Zusammenhang gibt es das Beispiel von Kala
Krsnadasa, eines Jungen von sechzehn oder siebzehn Jahren.
Nityananda Prabhu, Raya Ramananda und Svariipa Damodara,
jeder von ihnen sagte zu Sri Caitanya Mahaprabhu: ,,Prabhu,
bitte gehe nicht allein nach Siidindien. Ich werde Dich
begleiten

Mahaprabhu antwortete: ,,Wenn Ich einen von euch
mitnehme, werden die anderen sagen: ,Du nimmst ihn mit, aber
nicht mich?’ Das wiirde Mein Verschulden sein, deshalb werde
Ich allein gehen.*

,,Gut, dann werden wir jemanden mit Dir schicken, mit dem
Du nicht so vertraut bist; diesen einfachen und ehrlichen Sohn
eines brahmanas. Nimm ihn mit Dir, denn die
unvorhersehbaren Schwankungen Deines Geistes werden wir
nie verstehen konnen: Manchmal vergisst Du alles um Dich
herum, sogar Deine korperlichen Bediirfnisse. Du benétigst
kaupins und einen Wassertopf, wer soll sie tragen? Manchmal
legst Du sie irgendwo hin und gehst dann einfach weiter. Und
manchmal, wenn Du ausrufst ,Wo ist der Herr Meines

128



Lebens?*, rollst Du auf dem Boden herum und wenn Deine
Kleider dabei abfallen, merkst Du es nicht einmal. Bitterlich
weinend rennst Du einfach weiter den Weg entlang. Du wirst
auch jemanden benétigen, um Dir immer Wasser zu holen und
Almosen fiir Dich zu sammeln. Bitte nimm also diesen Kala
Krsnadasa mit auf Deine Reise.*

Mahaprabhu stimmte zu und Kala Krsnadasa begleitete Thn,
bis sie Kanyakumart erreicht hatten. Dort gab es eine Gruppe
von fahrendem Volk, das man die Bhattatharis nannte. Mit
threm ganzen Hab und Gut zogen sie einfach {iberall umher. Ihr
Geschift war es, junge Menschen dazu zu bringen, mit ihnen
zu leben. Wie haben sie das gemacht? Sie zeigten einem
Maidchen einen Jungen und einem Jungen ein Midchen. Sobald
sie sie so in ihre Gruppe gelockt hatten, zogen sie sofort weiter
und die Leute aus dem Dorf wussten nicht, wo ihr Sohn oder
ihre Tochter geblieben war. Auf diese Weise legten sie schlaue
Fallen fiir junge Méadchen und Knaben und an jenem Ort, wo
Sich Mahaprabhu authielt, war nun eine sehr groBe Gruppe von
solchen Gauklern. Einmal ging Mahaprabhu aus, um Almosen
zu sammeln, und lief Kala Krsnadasa unter einem Baum
zuriick. Einer dieser Fahrleute kam zu ihm und sagte, nachdem
sie eine Weile miteinander gesprochen hatten: ,,Es scheint mir,
als seist du schon liangst mein Sohn! Schau, wir werden dich
mit diesem Médchen verheiraten und du wirst gliicklich mit ihr
leben. Unter uns wirst du wie ein Konig sein.” Der armem
Junge war tatsdchlich angezogen von diesen Versprechungen
und entschied sich, mit ihnen zu gehen.

Als Mahaprabhu zuriickkam und Kala Krsnadasa nicht
vorfand, dachte Er: ,,Wo ist dieser Junge nur hingegangen? Oh,
diese Bhattatharis miissen ihn geholt haben!* Mahaprabu ging
in ihre Siedlung und fand ihn tatséchlich dort. Er nahm ihn bei
seinem Sikha und sagte: ,,Oh du Dummkopf! Du hast Mich
verlassen, um /Zier zu leben?*
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Er musste den Jungen mit Gewalt von den fahrenden
Spielleuten fortziehen, da der Junge selbst jetzt nicht einmal
gehen wollte. So seht nur, sogar wenn jemand mit Bhagavan
Selbst Gemeinschaft hat, kann er oder sie von maya vollig
betdrt und angezogen werden. Gar nicht zu reden von uns!
Maya ist sehr gefdahrlich und ihren vielen Fallen zu entgehen ist
sehr schwierig. Und auch wenn jemand alles aufzugeben
vermag, sogar Frau und Familie, ist er womdoglich nicht in der
Lage, das Verlangen nach prathistha (Ruhm und
Anerkennung) aufzugeben. Es ist schon fast, als ob dieses
Verlangen nach prathisthd in unseren Venen flie3t. Aber wenn
wir die spezielle Gnade von Sri Guru, den Vaispavas und
Bhagavan erhalten, wird es uns mdglich sein, dieses Verlangen
aufzugeben. Ansonsten wird es fiir uns nicht einfach,
prathistha abzulegen. Wir sollten unsere eigenen Bemiithungen
anstellen, all das aufzugeben, aber wir brauchen auch Gnade;
beides muss da sein.

vikriditam vraja-vadhiubhir idam ca visnoh
sraddhanvito 'nusrnuyad atha varnayed yah
bhaktim param bhagavati pratilabhya kamam

hrd-rogam asv apahinoty acirena dhirah

Srimad-Bhagavatam 10.33.39

,Jeder, der mit tiefem Vertrauen iiber die Spiele
des Herrn mit den Gopis hort oder spricht, wird
reinen hingebungsvollen Dienst zum Herrn
erlangen. Somit wird er rein und wird kama,
Ichbezogenheit, die Krankheit des Herzens,
tiberwinden.*

Wenn also jemand vertrauensvoll die fiinf Kapitel des
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Sﬁmad-Bhﬁgavatam hort, welche rasa (Krsnas transzen-
dentalen Austausch mit den Gopis) beschreiben, wird die
Krankheit seines Herzens, diese Ich-Genusssucht, zerstort
werden. Aber es muss mit echtem Vertrauen gehort werden
und dieses kommt durch die Gemeinschaft mit St Guru und
den Vaisnavas.

Wenn jemand gern Biicher und Geschichten liest und diese
Spiele zwischen den Gopis und Krsna fiir bloe Fiktion hélt,
dann wird es nicht den gewiinschten Effekt haben. Zunichst
war diese Genussmentalitdt im Herzen des Pulinda-Maidchens,
doch durch die Gnade der tiefen bhava der Gopis, die ja die
Manifestationen von Krsnas #hladini-sakti sind, konnen alle
anarthas (unforderliche Tendenzen im Herzen) zerstort
werden. Somit war dieses kunkuma der Gopis auf Krsnas
FiiBen verteilt und ist nun auf dem Gras mit so viel kraftvoller
Sakti. Da es mit den Gopis und mit Krsna in Beriihrung war, ist
es nun unheimlich kraftvoll.

Wie viel Energie kann in FuBstaub sein? Einmal, als Sri
Ramachandra durch die Wilder streifte, begegnete er Gautama
Rsi, der seine Frau Ahalya verflucht hatte, ein Stein zu werden.
Doch als Rama diesen Stein mit Seinen Fiilen beriihrte, erhielt
sie sofort wieder ihre urspriingliche Form (die einer
wunderschonen Gottin) zuriick. Sie umkreiste Thn, brachte tiefe
Gebete dar, verabschiedete sich von IThm und zog mit ihrem
Mann davon.

Dieses kunkuma der Gopis, vermischt mit den Staub der
FiiBe Krsnas, hat eine enorme Wirkung. In den Herzen des
Pulinda-Médchens war materielles Genussstreben, aber indem
sie dieses kunkuma berithrte, wurde ihr Herz tiberaus rein und
wurde mit krsna-prema erfiillt. Thre Gefithle wurden denen der
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Gopis gleich und ihnen folgend begann sie Krsna zu dienen. So
sagen die Gopis in diesem Vers: ,,Fiir ein Pulinda-Méadchen ist
sie liberaus von Gliick begiinstigt! Sogar mehr als die Rehe.
Was hitte sie schon verstanden von dem kurnkuma? Aber sie
hat sehr gut verstanden, dass dieses kurnkuma nichts
Gewohnliches ist; wenn man es beriihrt, erwachen die
amourdsen Spiele S1i Radhas und Krsnas im eigenen Herzen
zum Leben.*

Wenn ein sadhaka das kunkuma dieser Beschreibungen auf
sich selbst anwendet, indem er diese Erzdhlungen hort (sogar
bei abhdsa, einem Hauch oder Anschein von richtigem Horen),
wird sein Herz iiberaus rein und alle materiellen Wiinsche
werden verschwinden. Hier beschreiben die Gopis ihre eigenen
Herrlichkeiten, aber sie sehen es nicht so. Denn wessen
kunkuma war es? Ihr eigenes! Doch durch den Einfluss von
Yogamaya vergessen sie dies und besingen die Herrlichkeit
und das groBe Gliick dieses Pulinda-Madchens.

Ein Bhakta ist jemand, der sich als extrem gefallen sieht.
Wenn wir denken: ,,Ich bin ein sehr fortgeschrittener Bhakta
und besser als alle anderen; ich kann die Leute beeindrucken,
da ich viele verschiedene Deutungen von Sanskritversen geben
kann; ich habe so viel Liebe und Hingabe in mir; so viele Leute
erweisen mir Respekt.” Dann sind wir noch nicht wirklich
Bhaktas geworden. Wenn nur schon der kleinste Funke von
Bhakti in das Herz von jemandem eingedrungen ist, dann wird
sicher auch Demut vorhanden sein. Wo keine Demut ist,
konnen wir sicher sein, dass dort auch keine Bhakti zu finden
ist. Derjenige ist zu einem tieferen Bhakta erbliiht, dessen
Demut sich auch weiter entwickelt hat. Wo Demut in
vollendeter Form zu finden ist, da findet man auch Bhakti in
vollendeter Form. Und wo keine Demut zu schen ist, da ist
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auch nicht der kleinste Funke von Bhakti zu finden. Unter den
vraja-vasis ist dann wieder mehr Demut in den Gopis zu finden
und unter den Gopis trigt Srimati Radhika die hochste Demut
in ihrem Herzen. Sie ist der Zenit aller Demut. In wem auch
immer sie eine noch so zarte Spur von bhakti sieht, wird diese
Person von Ihr als verehrungswiirdig ansehen. Sie wird dieser
Person Gebete darbringen und denken: ,,Ich sollte so werden
wie er oder sie...“

Das ist die Haltung eines uttama-Bhaktas: ,,Oh, Kamsa ist
vom Gliick begiinstigt! Krsna kommt, um ihn zu téten, in
dieser bezaubernden Form! Er wird Kamsas Seele nicht toten,
sondern wird ihm Gnade erweisen, indem Er ihn von seinem
Korper befreit. Zur gleichen Zeit hat Er viele liebliche Spiele
hier auf der Erde ausgefiihrt, welche unendliche Mdglichkeiten
zur Befreiung in sich tragen. Wenn Karhsa nicht gewesen wire,
dann wire Krsna nicht erschienen und Seine Herrlichkeiten
wiren nie bekannt geworden. Nur aus Angst vor Karsa ist
Krsna nach Gokula gebracht worden. Spéter ist Er wieder nach
Mathura zuriickgekehrt, nur um Karhsa zu téten, und dann ist
Er nach Dvaraka aufgebrochen, wegen Karmsa. Warum?
Jarasandhas Tochter waren mit Kamsa verheiratet; als also
Karhsa von Thm getotet wurde, sind sie weinend zu ihrem Vater
gegangen: ,,Aus einem unerfindlichen Grund hat Krsna deinen
Schwiegersohn getotet!*

Da nahm Jarasandha seine Armee und griff Krsna
siebzehnmal an. Somit dachte Krsna bei Sich: ,Jeden Tag
findet hier eine Schlacht statt, wir sollten wirklich besser von
Mathura wegziehen!* Und so ging Er fort, nach Dvaraka. Es
war alles wegen Kamsa! Kamsa war keine gewohnliche
Personlichkeit, deshalb ging ein maha-bhagavata Vaisnava wie
Narada ihn auch ganz regelméBig besuchen.*
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Ein madhyama-adhikari mag Arger gegeniiber Karhsa
verspiiren, doch ein uttama-adhikari nicht. Auf gleiche Weise
sehen die Gopis dieses Pulinda-Miadchen als hoher an als sich
selbst und verherrlichen sie: ,,Wenn wir als Pulinda-Méidchen
geboren werden wiirden, wiirde unsere Familie uns nicht
zuriickhalten, Krsna tagsiiber zu sehen. Wir kdnnten jeden Tag
in den Wald gehen, um Holz zu sammeln. Aber da wir einem
hoheren Stand zugehorig sind, ist uns das in diesem Leben
nicht moglich.*

Wenn ein sadhaka in das Reich von bhakti eintreten mochte,
dann darf er diese Art von Demut entwickeln; und wenn er
tatséchlich in diese grole Demut hineinwéchst, dann kann er
im wahren Sinne ein sadhaka genannt werden.

Warum heif3t es in diesem Vers eigentlich ,s77” kurikuma? Es
kann darauf hindeuten, dass dieses kurkuma eine besondere
Herrlichkeit aufweist, oder es kann auch bedeuten ,rétlich, wie
Krsnas Lotosfiifle’.

Krsna ist von einer schwirzlich-bldulichen Ténung (Syama),
aber die Handflachen und Sohlen Seiner Fiile sind von einer
tiefroten Tonung. Dieses kunkuma hat die gleiche Farbe und als
es mit Seinen Fiilen in Berithrung kam, erhielt es eine
besondere Herrlichkeit und Kraft.

Wenn Nahrung fiir Krsna zubereitet und dargebracht wird,
wird diese mit Seiner Kraft durchzogen — Krsnas ganze Kraft
und Energie ist dann in diesem mahd-prasada. Einmal beriihrt
von Krsnas Mund wird es sac-cid-ananda, ganz wie Er selbst.
Bevor die Gopis das kunkuma also benutzten, war es nicht
,sri’, aber als es dann in Kontakt mit Krsnas Lotosfiilen kam,
ist all die Kraft und Herrlichkeit dieser Lotosfiile in dieses
kunkuma eingegangen und es wurde unbeschreiblich schon.

Und wo kam das kunkuma eigentlich urspriinglich her?
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Dayita-stana-manditena — es rithrte von Srimati Selbst und
somit kann man sagen, dass es auch durch Ihre Beriihrung ,s7i’
wurde.

Als das Méddchen am Morgen das kurnkuma auf dem Gras
sah, erwachte smara-rujas (ruhelose Sehnsucht) in ihrem
Herzen. Als sie ihren Korper damit bestdubte, wurde ihre Lust
da groBer oder weniger? Alle jivas in Vrndavana - die
Insekten, Vogel, sonstigen Tiere und die Leute — sind immer
ruhelos und brennen dafiir, Krsna zu sehen. Und wenn sie Thn
dann tatsdchlich sehen, wird ihr Verlangen nach Krsna noch
grofler oder gar beruhigt? Sicherlich wird es noch intensiver,
aber wenn sie von Krsna beriihrt werden, werden sie eventuell
etwas beruhigt.

Da das kurnkuma nicht verschieden von Krsna Selbst ist,
wurde das Verlangen nach Thm in dem Maéidchen noch
intensiver, sobald es das kurkuma auf dem Gras sah. Aber
indem sie es auf ihren Korper auftrug, wurde sie innerlich
wieder vollig zufrieden und ruhig.

In diesem Vers sehen die Gopis das Pulinda-Médchen als
pirnah an — als jemand, die die hochste Erfiillung erlangt hat;
mehr als die Tiere und andere Lebewesen in Vraja. Sie war
nicht von gottlicher Schonheit wie die Gopis und war nicht
befdhigt, an den amourdsen transzendentalen Spielen
teilzuhaben. Doch indem sie dieses Méddchen als weit mehr
vom Gliick begiinstigt ansehen als sich selbst, zeigen die Gopis
Symptome von mdadana, welches die hochste Stufe von
mahabhdva ist: Damit ist gemeint, wenn sie eine Person, die
eigentlich noch keine reine prema hat, oder sogar ein
bewegungsloses Objekt als von gréferer Liebe zu Krsna erfiillt
ansehen als sich selbst und sogar eine Erklidrung geben konnen,
warum sie tatsdchlich so fiihlen. Die Flote ist ein
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bewegungsloses Objekt; da sie aber immer an Krsnas Lippen
residiert und nie vom Thm getrennt ist, obwohl sie eigentlich
mannlich ist (im Sanskrit ist vepu maskulinum), fiithlen die
Gopis, dass diese Flote viel mehr von Gliick bedacht ist als sie
selbst. Sie sehen diese Flote an wie eine zweite Gemahlin
Krsnas.

So, hier kommt also in den Gopis diese Stimmung der
hochsten Stufe von mahabhava gegeniiber dem Pulinda-
Maidchen auf. Es ist fiir andere Bhaktas nicht moglich, diese
hohe Empfindung im Herzen zu haben, deshalb ist sie an Orten
wie Dvaraka unbekannt. Diese wundervolle bhava ist exklusiv
in Vraja zu finden.

Auch wenn dieses Midchen keinen direkten Austausch mit
Krsna hatte, wollten die Gopis genau das erfahren und
empfinden, was sie empfand, als sie sahen, wie das Médchen
zitterte und bebte und wie ihr die Trdnen hinunterliefen, sobald
sie das kunkuma von Krsnas Lotosfiilen auf dem Gras sah.
Srimati Radhika sagte: ,,Solch eine bhdva kommt nie zu Uns!*

Hier besingt Radhika Selbst die Herrlichkeit dieses
einfachen Maidchens und blendet die eigentlich {iiberaus
herausragende Stufe der vraja-gopis ganz aus. Sie denkt
dartiber nicht im Geringsten nach.

Wessen kunkuma war das von Anfang an? Thres! Aber sie
siecht dieses Médchen als weit gliickseliger an! Das ist das
Symptom von mahabhava. ,,Sie ist so gesegnet! Wenn Ich in
Meinem nichsten Leben auch nur als ein Madchen in diesem
Pulinda-Stamm Geburt nehmen konnte, dann wiirde Mich
niemand mehr daran hindern, Krsna zu treffen und Ich wire
ebenfalls in der Lage, solch eine wunderbare Gemiitsstimmung
in Meinem Herzen zu erfahren...*
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KAPITEL NEUN

Krsna genief3t es, mit Seinen Freunden zu spielen

Noch wundervoller in ihrer Liebe als dieses Pulinda-
Maidchen, iiber das wir gerade verehrend gesprochen haben,
sind die sakhas, Krsnas Kuhhirtenfreunde.

Srila Sukadeva Gosvami sagt iiber sie:

Sloka 14

F\ /\

\3\\\

yadi duram gatah krsno
vana-sobheksandya tam
aham pirvam aharm piarvam
iti sariisprsya remire

Srimad-Bhagavatam 10.12.6
Brhad-bhagavatamyta 2.7.120

Tagsiiber, wenn Krsna die Schonheit des
Waldes auskosten mochte, zieht Er, eigentlich
mit Seinen Freunden spielend und herum-
tollend, bisweilen zu einem etwas abseits
gelegenen Platz. Dann rennen die sakhds so
schnell, wie sie nur konnen, zu Thm und rufen

137



lauthals: ,,Ich werde Ihn zuerst beriihren, ich
werde Thn zuerst beriihren!“ So genieflen sie ihr
Leben.

)
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Sie umarmen Krsna und Krsna wiederum umarmt Seine
Kuhhirtenfreunde. Sie riefen sich gegenseitig mit ,,Sakha!
Sakha!* und sie trugen sich gegenseitig auf den Schultern. Da
sie in einer solch unbefangenen Weise mit Krsna spielten, zu
Hause und in den Waildern, sind diese jungen Kuhhirten
erhabener als das Pulinda-Médchen.”’

Ganz frith am Morgen schlidft Krsna noch immer tief und
fest. ~ Subala, = Madhumangala und andere  enge
Kuhhirtenfreunde kommen und springen auf Sein Bett, um Ihn

> An dieser und auch anderen Stellen mochte Srila Gurudeva die
variierende Intensitdt in den Beziehungen der spirituellen Welt
darstellen, die mit materiellen Worten nicht genau erfasst werden
kann. Wenn beschrieben wird, dass gewisse Personlichkeiten oder
Gruppen von Gefahrten Krsnas ,hoher”, ,herausragender” oder
erhabener* seien als andere, so meint dies keine Wertung, wie es
die gewdhlten Worte vermuten lassen: Wir kénnen uns hier bewusst
machen, dass diese Darstellungen der Transzendenz nicht mit
Gegebenheiten unseres Weltverstdndnisses vergleichbar sind. Die
hier getroffenen ,Vergleiche’ dienen immer nur der Verherrlichung
ALLER erwidhnter Geweihten, die ja letztlich Ausformungen der
Einen Kraft, Srimati Radhika, sind. Indem nun eine scheinbare
Hierarchie angefiihrt wird, spitzt sich der Lobpreis der Geweihten
Krsnas immer weiter zu, um in den Gopis und unter diesen natiirlich
in Srimati Radharani Selbst zu kulminieren und Sie zu verherrlichen.
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aufzuwecken. Mutter Yasoda ist etwas zuriickhaltender, Thn zu
wecken, denn eigentlich sollte ein schlafendes Kind nicht
aufgeweckt werden. Wenn Er etwas zu lange schléft, singt sie
eventuell ein kleines Lied und sprenkelt sehr sanft etwas
Wasser auf Sein Gesicht. Aber die sakhas springen einfach auf
Ihn, um Thn aufzuwecken und dann in die Wilder zu begleiten.
Wihrend des Essens und Trinkens, ob im Haus oder draufen,
ob Er kommt oder geht, die sakhdas begleiten Thn immer.

Wenn die Gopis dies sehen, sagen sie: ,,Die sakhas haben so
ein unglaubliches Gliick! Tag und Nacht und iiberall kdnnen
sie mit Krsna spielen. Wenn wir doch auch nur sakhas werden
konnten, dann wiirden wir immer die allergrofite Freude
verspiiren. Wir konnten immer an Seiner Seite sein! Manchmal
gibt Mutter Yasoda ihnen zur gleichen Zeit wie Krsna etwas zu
essen und dann spielen sie den ganzen lieben langen Tag
miteinander. Somit sind sie immer voll und ganz zufrieden...*

So tiber die Herrlichkeiten der gopa-kumaras (der jungen
Kuhhirten) singend waren die Gopis absorbiert in bhava. Das
ist die Natur von prema und insbesondere die Natur von
mahdabhava. Wenn sie nur den kleinsten Funken von prema in
jemandem wahrnehmen, dann sehen die Gopis diese Person als
erfiillter an als sich selbst. Als Sri Caitanya Mahaprabhu in
Puri von Seinen premi-Bhaktas umgeben war, kam einmal ein
Hund zu Thm. Der Hund jaulte und Trénen traten aus seinen
Augen. Mahaprabhu verzehrte gerade etwas Kokosnuss und
gab dem Hund ein Stiick von Seinem prasada. Als am
nidchsten Tag dieser Hund nirgends zu finden war, wusste
jeder, dass er nach Vaikuntha gegangen war.

Wer wiirde nicht gern dieser Hund werden und die

Moglichkeit haben, zu Mahaprabhu zu gehen und Sein prasdda
zu bekommen? Und dann auf dem Boden rollend in hochster
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Ekstase den Korper aufgeben und ein ewiger Gefdhrte von
Bhagavan werden — wer wiirde nicht gern solch eine Gnade
bekommen? Vor allem solche mit prema in ihrem Herzen
wiirden sich so etwas wiinschen. In gleicher Weise wird
Radhika, wenn Sie sieht, wie jemand die Liebe und
Aufmerksamkeit von Krsna erhilt, ganz berauscht und denkt:
»die sind so viel mehr vom Glick umarmt als Ich... Ich
wiinschte, Ich konnte auch solch ein Gliick haben.*°

Zusammen mit unzdhligen sakhdas fiihrt Krsna die Kiithe zum
Grasen heraus flir den Tag. Wenn die Kilbchen etwas grof3er
werden, geben sie es auf, Kuhmilch zu trinken und Krsna fiihrt
ungefahr neunhunderttausend dieser Kdlber zum Grasen auf die
Weiden. Wihrenddessen kommt Sridama und wie viele Kélber
hat er?! Alle seine Kilbchen schlieen sich auch der groBen
Prozession an. Dann kommen auch Madhumangala, Subala,

*® Hier handelt es sich um eine der tiefstgriindigen Stimmungen der
Gottesliebe. Wenn Srimati Radharani so zum Ausdruck bringt, was
Sie fiihlt, dann ist dies nicht vergleichbar mit dem uns bekannten
materiellen Gefiihl, auf das Gliick eines anderen zu schauen und sich
dasselbe fiir sich selber zu wiinschen. $ri Radhas Empfindungen
kreisen ja niemals um Sie Selbst. Was Sie erlebt, ist eine Spiegelung
Ihrer eigenen hochsten Liebe zu Krsna — ob in den sakhdas, den
Tieren oder der Natur Vrndavanas — iiberall kann Sie nichts als
unermessliche Liebe sehen, mit der Ihr Krsna iiberschiittet wird, weil
Sie Selbst die Hochste Form, die Summe und die Quelle dieser Liebe
ist. Ein Merkmal dieser Liebe ist Thre grenzenlose Bescheidenheit
und Demut, die Sie so fiihlen ldsst, als vermdge Sie Selbst Krsna
nicht einmal anndherungsweise so zu lieben wie die Sie umgebenden
wunderbaren Gefihrten und Wesen der Transzendenz. Darin ist Thre
ganze Wertschitzung fiir Krsnas Geweihte gegriindet und darum
ersehnt Sie Sich, Threr eigenen erhabenen Liebe unbewusst, dieselbe
Fahigkeit, Ihn zu lieben — allein um Seinetwillen.
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Stokakrsna, Arjuna und so viele andere Kuhhirtenfreunde mit
unzdhligen Kélbchen, um sich ihnen anzuschlieBen. In dieser
Prozession bilden sich verschiedene Gruppen, so wie wenn
eine kirtana-Prozession umherzieht: Eine Gruppe hilt ein
Banner mit ,Kesavaji Gaudiya Matha“ geschrieben, eine
andere Gruppe hélt ein Banner mit ,,Ripa-Sanatana Gaudiya
Matha“ geschrieben und wieder eine andere Gruppe hilt das
Banner einer anderen Matha. In gleicher Art gehen die sakhas
zusammen, aber in verschiedenen Gruppierungen. Manchmal,
wenn sie es so wollen, trennen sich einige iiber den Tag. Aber
am Ende des Nachmittags, wenn Krsna einen bestimmte
Melodie auf Seiner Flote spielt, welcher ihnen sagt, dass es
Zeit ist nach Hause zu ziehen, kommen sie alle wieder
zusammen. Auf dem Heimweg gehen sie sich dann einstweilen
getrennte Wege, und jeder sakhds geht mit seinen Kélbern zum
Hiusern seiner jeweiligen Eltern.

Doch wihrend sie mit ihren Millionen von Kéilbern in den
Wildern umbherziehen, spielen die sakhds ihre Floten und
Biiffelhorner, singen und spielen verschiedene Spiele. In
diesem Vers heillit es remire, das kommt von dem Wort
ramand, was soviel heiflt wie ,genielen’. Mit Seinen Freunden
genieBend zieht Krsna also in die Wiélder, wo sie sich
gegenseitig dekorieren mit den verschiedensten Blumen und
Bléttern wie auch mit Pfauenfedern. Schon ist Er dekoriert wie
der Konig der Ténzer und schmiickt auch die anderen Jungen.
Dann beginnen sie zu spielen. Wie fingt das an? Sridama
stichlt einen der geliebten /laddus (eine SiiBigkeit) von
Madhumangala und gibt diesen einem anderen Jungen und
dann wird er so oft weitergereicht, dass niemand noch wissen
kann, wo er gelandet ist. Madhumangala geht zu jedem
einzelnen und fragt: ,,Hast du meinen laddu gesehen?“ Und
wenn jemand ihn gerade hat, versteckt er ihn. Ein gopa stiehlt
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die Flote, Biiffelhorn oder Stab ecines anderen. Wenn dieser
versucht, seine Sachen wiederzubekommen, werden sie von
einem sakhd zum néchsten geworfen. So spielen die Jungen in
ihrem so lieblichen bala-lila (Krsnas Spiele als kleines Kind).

Die Jungen lachen alle und auch Krsna lachelt zufrieden und
gliicklich. Und wenn Er nicht ldchelte, dann wire alles ohne
Wert. Alles spielt sich exklusiv zur Freude Krsnas ab. An
diesem Punkt haben die Kinder alle ihr Zuhause, ihre Familie
und sogar ihre eigenen korperlichen Bediirfnisse — einfach alles
— vergessen. Ein Junge spielt die Flote, ein anderer singt wie
ein Vogel, der nichste ahmt einen Affen nach und wieder ein
anderer macht Gerdusche wie ein Frosch. Um ihr Verlangen,
mit Thm zu sein, noch weiter zu steigern, versteckt Sich Krsna
manchmal, dann ist es den sakhdas nicht moglich, ruhig dort zu
verbleiben, wo sie sind, und sie fangen an, Thn iiberall zu
suchen. Wenn jemand von ihnen dann tatsdchlich irgendwo
eine Spur von lhm erhascht, rennen alle Jungen sogleich
dorthin. Einer nach dem anderen umarmt Krsna voller Liebe
und lachend umarmt Er sie auch.

Wenn Krsna Sich manchmal etwas weiter entfernt, um
einfach die Schonheit des Waldes zu bewundern, sind die
sakhas sehr ungliicklich, da sie die paramananda, die
unermessliche Gliickseligkeit, die sie beim Spielen mit IThm
erfahren haben, nicht mehr fiihlen.

Sanatana Gosvami sagt in seinem Kommentar, dass Krsna
jeden Tag neun Stunden mit Seinen Kuhhirtenfreunden spielt,
wihrend Er die Kiihe hiitet. Wann haben denn nun die Gopis
die Gelegenheit so lange mit Krsna zusammen zu sein? Zu der
Zeit manifestiert Krsna durch die wunderbare Arrangierung
Yogamayas zwei Formen: In der einen spielt Er weiter mit den
sakhas und in der anderen vergniigt Er Sich mit den Gopis am
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Kusuma-sarovara oder Radha-kunda. Oder Er geht unter
irgendeinem Vorwand fort und sagt den sakhds zum Beispiel:
»lch gehe schnell zum Kusuma-sarovara, um etwas Wasser zu
trinken®, und durch den Einfluss von Yogamaya scheint es, als
ob Er nach kiirzester Zeit wieder zuriickkomme. Die Kuhhirten
wissen dann gar nicht, wieviel Zeit vergangen ist, genauso wie
eine ganze Nacht von Brahma vergangen ist, als Er mit den
Gopis rasa-lila ausfiihrte. Wéhrend rasa-lila stattfand, wusste
da vielleicht irgendjemand aus Krsnas Familie oder in den
Hausern der Gopis davon? Nein, sie dachten alle, es sei eine
ganz normale Nacht gewesen, die nur acht Stunden dauerte.

Also, indem Er entweder zwei Formen gleichzeitig annimmt
oder aber in einer Form bleibt, vergniigt Sich Krsna auch
wihrend des Tages mit den Gopis.

Nun betrachten wir diesen Vers:

Sloka 15
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itthamh brahma-sukhanubhutya
dasyarh gatanam para-daivatena
mayasritanam nara-darakena
sardham vijahruh krta-punya-puiijah

Srimad-Bhiagavatam 10.12.11
Brhad-bhagavatamrta 2.7.121
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»50 vergniigen sich die iiberaus gliick-
begiinstigten = Kuhhirtenjungen auf  ver-
schiedenste Weise mit Krsna, der von den jiianis
als die Brahman-Ausstrahlung gesehen wird,
von Seinen treuen Dienern als der ver-
ehrenswerte Herr und von den gewdohnlichen
Leuten als einfacher Junge.* *’

S

Krsna totete Aghasura und wihrend die kleinen Kuhhirten
am Tag die Kithe zum Grasen brachten, spielten sie mit den
Knochen und der Haut dieses Dadmonen. Es kam nie ein
schlechter Geruch von dem Korper und alle wunderten sich,
wie der Korper so schnell austrocknen konnte. Da Krsna fiir ein
Jahr die Formen all der Kuhhirtenjungen angenommen hatte
und zwar fast direkt, nachdem Er Aghasura getotet hatte,
dachten sie, es sei nur ein Tag vergangen, seit er getdtet
worden war. Brahma hat sie fiir ein Jahr in einer Hohle
versteckt und in einen meditativen Schlaf versetzt. Aber sobald
Krsna auf sie blickte, erwachten sie alle wieder und die ganzen
erweiterten Formen, die Krsna angenommen hatte, gingen
wieder in Seine urspriingliche Form ein. Als Krsna Aghasura
totete, ging die Ausstrahlung von dessen Seele in Krsnas Fiile
ein. Brahma und viele andere erhabene yogis konnten dies
beobachten und fragten sich: ,,Wer ist dieser Krsna?

27 Mayasrita kann auch bedeuten, dass diejenigen, die Seine
besondere Gnade bekommen haben, Ihn, da sie in ithrem Herzen
keine Stimmung der Ehrfurcht mehr trugen, einfach als den Sohn
von Nanda sahen.
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Er scheint doch ein ganz gewdhnlicher Junge zu sein, wie ist
das alles nur moglich?*

In diesem Vers wird auch das Wort satam benutzt, das
soviel bedeutet wie ,Heilige, die immer in Meditation
ausgerichtet sind“. Fiir solche Personlichkeiten ist Krsna die
Personifizierung von ananda  (tiefstem  Gliick) des
unpersonlichen Brahman und fiir die hingegebenen Seelen, die
sich als Seine Diener sehen, ist Er para-daivatena (der Hochste
Herr/Gott).

Als Krsna Karhsas Arena betrat — wer sah Thn da als para-
daivatena? Es waren die Vrsnis (die, die Visnu, also den Herrn
in einer Stimmung der Ehrerbietung und Opulenz, verehren),
die Ihn als ihren verehrenswerten Herrn und Meister erkannten,
doch die Gopis und andere Bewohner von Vraja sahen lhn
nicht so: Fir manche war Er ein Freund, fiir andere ein Sohn
und fiir wieder andere war Er der Geliebte. Mayasritanam
nara-darakena — und die unter dem Einfluss von maya
Stehenden sahen Ihn einfach nur als einen normalen Jungen.
Die Kuhhirtenjungen spielten mit Thm, wegen krta-punya-
punijah — da sie die ,Resultate vieler frommer Taten’ kosten
diirfen, konnten sie mit IThm auf diese Weise freudigen
Austausch pflegen.

Es gibt drei Bedeutungen von punya. Zunichst kann es fiir
konventionelle gute und fromme Taten stehen, aber diese Art
von punya wird einen nicht dazu qualifizieren, Krsna zu
treffen. Zweitens kann es sukrti bedeuten.”® Und wenn man
dieses sukrti angesammelt hat, erhdlt man sadhu-sanga und
man nimmt eventuell (wenn man wirklich Gliick hat) Zuflucht

** Eine Ansammlung von (oft unbewusst und absichtslos getitigten)
Handlungen, die forderlich sind/waren fiir die Beriihrung mit Bhakti.

145



bei einem wahren guru und entwickelt so bhakti. Wenn diese
bhakti zur Vollendung gereift ist, dann erlangt man prema.
Wenn sich diese prema im Herzen manifestiert hat, dann kann
man Krsna tatsichlich direkt begegnen.

Kann jemand durch punya, wie es zum Beispiel
Personlichkeiten wie Maharaja Hariscandra, Dadhici Rsi oder
Maharaja Sibi hatten, Bhagavan treffen? Nein! Durch die
Ausfliihrung von sadhana-bhakti wird Thn niemand treffen
konnen. Wenn in jemandem tatséchlich prema-bhakti erbliiht,
dann kann man Krsna begegnen. Denkt nicht, dass alle Arten
von bhakti gleich zu setzen seien. Die Kultivierung von
sadhana-bhakti reinigt das Bewusstsein und bringt einen
schrittweise weiter auf dem Pfad von bhakti; durch bhava-
bhakti erhilt man eventuell einen ersten darsana von Krsna,
aber durch prema-bhakti allein kann Er iiberwéltigt werden.

Ein sakha in Vraja zu werden und mit Krsna zu leben, ist
auch nicht durch prema erreichbar, wenn diese prema nicht die
Stimmung von Vraja in sich trigt. Das Herz dieser
Kuhhirtenjungen ist durchdrungen von prema-bhakti mit vraja-
bhava. Das ist die Bedeutung von krta-punya-puiijah.

Sanatana Gosvami beschreibt hier, wie die sakhds so
lieblich und mit tiefster Intimitit zusammen spielen. Manchmal
rennen und tollen sie mit Krsna vollig nackt herum. Sie essen
gegenseitig von ihren Tellern und stecken einander Speisen in
ihre Miinder. Und sie waren nicht im Geringsten besorgt, von
den Altesten der Familie oder irgendjemand anderem
zurechtgewiesen zu werden.

Sukadeva Gosvami empfand so tiefe ananda, als er diesen

Vers sprach. Deshalb war es ihm nicht moglich, lange allein
bei diesem Thema stehen zu bleiben. Er ist der Papagei von
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Srimati Radhika und es gibt nichts, was ihn in véllige dnanda
versetzen kann, ohne dass es Thren Namen beinhaltet. Aber hier
ist er tief iiberwiltigt von sakhya-rasa und diese bhava stromte
aus seinem Herzen in Gestalt seiner transzendentalen Worte.

In diesem Vers hat er das Wort satam (Heilige, Weise)
gebraucht und es bezieht sich hier auf die Personlichkeiten, die
Krsna als die Verkorperung von brahmananda realisiert haben.
Es bezieht sich auf diejenigen, die mit den sechsundzwanzig
Tugenden eines Geweihten gesegnet sind und jiaani-bhaktas
sind, wie die vier Kumaras. Aber wenn Riipa und Sanatana
Gosvami personlich einen ,,Heiligen* oder ,,Weisen* mit ihrer
eigenen Definition beschreiben wiirden, wiirden sie sich auf die
Personlichkeiten beziehen, die vraja-bhdva besitzen und unter
denen wiederum auf diejenigen, die gopi-bhava im Herzen
tragen; und unter diesen auf genau jene, die sich als Radhikas
dast sieht.

Einmal kam Durvasa Muni und sah Krsna mit Seinen
Kuhhirtenfreunden spielen. Die Jungen schiitteten gerade Staub
und Erde auf Krsnas Kopf und auch Er verfolgte sie und
beschmiss sie mit dem Staub von Vraja. Manchmal umarmten
sie sich, manchmal sangen sie und manchmal beschimpften sie
sich oder machten sich iibereinander lustig, ganz dhnlich, wie
auch gewohnliche Kinder es tun (allerdings vollkommen
durchwirkt von transzendentaler Gottesliebe).

Durvasa dachte: ,Was ist das nur? Er, der die direkte
Verkorperung von Brahman ist, hat nun im Haus von Nanda
Geburt genommen?’ Er starrte einfach auf Krsna und war
absolut bezaubert und geldhmt. Krsna sah ihn von weitem und
horte sofort auf, zu spielen. Krsna ging auf den muni zu und
sagte: ,,Baba! Ich habe Subala besiegt!“ Doch dann kam Subala
und sagte: ,,No! Baba! Ich habe Kanhaiya besiegt!* Und dann
kam wieder ein anderer Junge und rief: ,Ich habe Krsna
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besiegt!“ und Krsna sagte: ,,No, Baba! Ich habe iin besiegt!*
Durvasa konnte nur wortlos auf Krsna starren und dann setzte
er sich. Er konnte einfach nicht sagen, wer hier wen im Spiel
besiegt hatte und vermochte kein Urteil zu féllen. So setzte
Sich Krsna auf seinen SchoB}, zog an seinem Bart und rief:
,»Baba, sprichst du nicht? Bist du stumm oder taub?!* Und
dann rannte Krsna, da Er voll rastloser Unruhe ist, mit einem
Léacheln auf dem Gesicht ganz schnell wieder weg und begann
erneut zu spielen.

Durvasa hat Vraja nicht einfach nach einer ein- oder
zweitdgigen Reise betreten konnen; er war fiir Millionen von
Jahren umhergewandert und hatte unzdhlige Universen
gesehen, sowie unzihlige Brahmas und Sarnkaras — und endlich
war er dann nach Vraja gekommen. Vollig verwundert dachte
er: ,Hier ist die Personifizierung von brahmananda und spielt
mit diesen Jungen?’ Von weitem gab er seine Ehrerbietungen,
um Krsnas /ila nicht zu stéren, und dann ging er fort. Das ist
die Erkenntniss von Krsna, wie sie in diesem Vers in der Zeile
ittham satam brahma-sukhanubhiitya gemeint ist.

Die nichste Zeile bezieht sich auf Bhaktas, die Krsna als
para-devata, also als ihren hochst verehrenswerten Deity,
ansehen. Und in der dritten Zeile hei3t es mayasritanam nara-
darakena, was bedeutet, dass diejenigen unter dem Einfluss
von maya Krsna als gewohnlichen Jungen sehen. Aber noch
eine weitere Bedeutung ist hier gegeben: Wenn hier die Seelen
gemeint wiren, die in materieller Illusion gefangen sind, dann
wire die Reihenfolge nicht konsistent. Denn zuerst wurde
beschrieben, wie die rsis Krsna sehen, dann, wie die Bhaktas
Ihn sehen. Somit miissen dann mit mayasritanam diejenigen
gemeint sein, die unter dem Einfluss von Yogamaya stehen.

148



Sanatana Gosvami zitiert diesen Vers:

katyayani maha-maye
maha-yoginy adhisvari
nanda-gopa-sutam devi
patim me kuru te namah

Srimad-Bhagavatam 10.22.04

,,Oh Katyayani, Oh Besitzerin der yogamaya-sakti!
Bitte gewidhre uns, Krsna als unseren Gatten zu
bekommen*.

Also, in dem Vers, den wir gerade besprechen, bedeutet
nara, dass diejenigen, die Zuflucht bei Yogamaya genommen
haben, Thn als gew6hnlichen Jungen sehen. Sie sahen Ihn nicht
mit aisvarya-bhava, sondern mit madhurya-bhava. Sie spielten
immer mit Thm in Seinem nara-/ild und sie kamen nie auf die
Idee, dass Er Bhagavan sein konnte. Wenn aber Krsna doch
mal versuchte, ihnen zu erklédren, dass Er tatsdchlich Bhagavan
ist, dann schlugen sich die Gopis lachend in die Hénde und
sagten: ,,Was — Du sollst Bhagavan sein? Du bist doch nichts
weiter als ein Liigner und Betriiger! Und wenn Du Hunger hast,
zerbrichst Du die mit Yoghurt gefiillten Tontdpfe Deiner
Mutter!*

Hier muss sich somit mayasritanam auf die Gopis beziehen,
die diesen siddha-mantra rezitieren und Katyayani verehren,
sodass sie Krsna als ihren Geliebten haben konnen. Sonst wire
die Intensitdtssteigerung in der Abfolge innerhalb dieses
Verses nicht korrekt. Und in den Worten nara-darakena kann
das Wort dara auch Ehefrau bedeuten. So sind hier die Gopis
gemeint, die Krsna immer als einen kisora sehen, als absolut
bezaubernd dekoriert; wie ein junger Briutigam, und iiberaus
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attraktiv erscheinend, als der Konig der Ténzer.
Dieser Vers sagt aus, dass die sakhas mit diesem Geliebten

der Gopis den ganzen Tag voéllig frei herumspielen. Wie
gliickselig sind doch nur diese Kuhhirtenjungen...
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KAPITEL ZEHN

Wunderbarer sakhya-rasa

Sloka 16

(T~ 4]5\% D
—0o9 %\\ S\ —(Oheg

yat-pada-pariisur bahu-janma-krcchrato
dhrtatmabhir yogibhir apy alabhyah
sa eva yad-drg-visayah svayam sthitah
kim varnyate distam ato vrajaukasam

Srimad-Bhiagavatam 10.12.12
Brhad-bhagavatamyta 2.7.122

»Grofle Yogis absolvieren iiber viele Leben
hinweg harte Entsagungsiibungen, aber selbst
wenn sie ihren Geist vollig unter Kontrolle
gebracht haben, sind sie nicht in der Lage, nur
das Kkleinste Staubkornchen der Lotosfiifle
Krsnas zu erlangen. Wie sollte es mir also
moglich sein, das grofie Gliick der vraja-vasis zu
beschreiben, die tiglich Seinen direkten darsana
haben?“

Yogis sind, auch wenn sie viele Leben lang yama, niyama,
asana, pranayama, dhyana, dharand, pratyahara und samadhi
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ausfiihren, nicht in der Lage das kleinste Staubkdrnchen von
Krsnas LotosfiiBen zu erlangen. Sie iiben sich in solch harten
Entsagungen, konnen Thn aber trotzdem nicht erreichen, und
das gilt auch fiir Brahma. Brahma hat eine sehr lange
Lebensspanne und er sieht Krsna sogar manchmal, aber als er
auf Krsna zuging, erhielt er vielleicht den Staub Seiner Fiile?
Als Brahma nach Vrndavana kam, war Krsna einfach vollig
vertieft, mit Seinen Kuhhirtenfreunden zu spielen. Als Brahma
dort ankam, schaute Krsna kurz zu ihm hin und war schnell
wieder in Sein Spiel absorbiert. Brahma blieb nichts als seine
Gebete darzubringen und er erhielt nicht direkt den Staub
Seiner Fiile. Was kann man da erst sagen iiber die ,,einfachen*

yogis?

Aber derselbe Vrajendra-nandana steht, auch wenn Er
Bhagavan personlich ist, vor den vraja-vasis und spielt sogar
mit ihnen. Sogar die Kinder, die jiinger sind als Er, haben das
tiefe Verlangen, Krsna in die Wélder zu begleiten, wenn Er die
Kiihe zum Weiden fiihrt. Auf keinen Fall konnten sie einfach
in ihren Hausern bleiben! Die Miitter dieser Kinder sagten
somit zu Krsna: ,,Pass auf meinen Sohn auf heute!*, und Krsna
nahm diese kleinen Jungen auch mit. Aber Er spielte nicht nur
mit ihnen. Nachdem sie eine ganze Strecke gelaufen sind, fragt
Krsna einen dieser kleinen Jungen: ,,Bist du nicht miide?*, und
Er nimmt dann das Kind ganz liebevoll auf Seinen Schof3 und
beginnt, dessen FiiBe zu massieren. In diesem Vers sagt
Sukadeva Gosvami: ,,Oh, wihrend Er Seine Kiihe in die
Wilder fiihrt, massiert Er sogar manchmal ihre Fiie! Mit
Seinen eigenen Hinden schmiickt Er die kleinen
Kuhhirtenjungen und sie dekorieren Ihn auch! Sie spielen
verschiedenste Spiele miteinander und wenn Krsna gewinnt,
lachelt Er mit tiefster Freude. Sie essen zusammen und spielen
sich gegenseitig Streiche — wer kann das groBe Gliick der
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vraja-vasis wirklich beschreiben?

Der ,,pada-pamsur*“, der Staub von Krsnas Lotosfiilen, den
selbst die groBen yogis in ihrer Meditation suchen und zu
erreichen erstreben, fdllt hier in Vraja einfach von Seinen
FiiBen und verteilt sich {iberall, wenn Er allerorten herumlauft,
Seine Freunde Seine Fiile massieren oder Er auf kadamba-
Biume klettert. Und Yasoda wischt den Staub aus Krsnas
Gesicht und tridgt neue anijana (Balsam) auf Seine Augen auf.
Und wenn Er mit den Gopis tanzt, wischt Er mit Seinen
eigenen Hinden vorsichtig den Staub aus ihren Gesichtern und
tupft ihn auf Seinen eigenen Kopf. Nun sagt mir, wie besonders
und herausragend dieser Staub ist! Wer kann dessen
Herrlichkeit schon wirklich beschreiben?

Hochste ananda quillt in Sanatana Gosvamis Herzen auf,
wenn er diesen Vers in seinem Brhad-bhagavatamrta zitiert; so,
als ob er Sahne aufschlagen und die reine Essenz davon kosten
wiirde.

Doch dann steigt eine andere Stimmung in ihm hoch und er
zitiert den folgenden Vers:

Sloka 17

kvacit pallava-talpesu
niyuddha-srama-karsitah

vrksa-miilasrayah sete

gopotsangopabarhanah
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Srimad-Bhagavatam 10.15.16
Brhad-bhagavatamyta 2.7.123

»,Manchmal ruht Sri Krsna, wenn Er erschopft
ist von Seinen Spielen mit den Kuhhirtenjungen,
unter einem Baum. Dort liegt Er auf einem
wundervoll gefertigten Bett aus weichen
Zweigen, Bliiten und Blittern und akzeptiert
den Schof} eines Seiner Freunde als Kissen.*

P @ ) P e
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Ermiidet vom Ringen und Spielen mit den sakhds streckt
Krsna nun Seine Fiile aus. Ein sakhd (mit vor Liebe zu Thm
vollig geschmolzenem Herzen) nimmt Krsnas Fiile auf seinen
SchoB und massiert sie. Millionen von anderen Freunden
arrangieren Millionen von Blumenbetten fiir Seinen Komfort.
Dann erweitert Sich Krsna durch die Arrangierung Yogamayas
in Millionen von Formen, was nicht einmal Thm Selbst bewusst
ist, um so die Dienste eines jeden einzelnen Seiner Freunde
anzunehmen. Ansonsten gébe es einen so groen Wettstreit und
ein riesiges Durcheinander, wenn Millionen von sakhas auf
einmal kdmen und Seine Fiile massieren wollten. Somit
arrangiert Yogamaya alles auf wundervolle Weise, sodass
keine Konflikte entstehen konnen. Unter dem kiihlenden
Schatten eines Baumes, nutzen die sakhds ihren eigenen Schof3
als Kissen fiir Krsna und lassen Ihn so langsam einschlafen.
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Sloka 18

pada-samvahanam cakruh
kecit tasya mahatmanah
apare hata-papmano
vyajanaih samavijayan

Srimad-Bhagavatam 10.15.17
Brhad-bhagavatamyta 2.7.124

»Zu diesem Zeitpunkt massiert einer der
sakhas, welche iiberaus groflie Seelen sind,
liebevoll Krsnas Fiile, wihrend ein anderer Thm
mit einem Fécher aus Blittern sanft Luft
zufichelt.*

(\{&,\@/ =

Da sie Krsna mit so viel Liebe massieren und verwohnen,
werden die Kuhhirtenfreunde hier als mahatmas bezeichnet, als
,GroBe Seelen’. Es gibt Millionen von sakhds und jeder
einzelne von ihnen ist ganz und gar auflergewohnlich. Einige
facheln Thm Luft zu, aber nicht mit einem ordindren camara.
Mit groBer Liebe facheln sie Ihn mit einem Féacher aus Blumen
und Pfauenfedern. Sie dienen Thm, indem sie ihren eigenen
SchoB als Kissen fiir Krsnas Kopf darbringen; kann man solch
ein grofles Gliick irgendwo sonst sehen?

Ihre Liebe und Hingabe zu Krsna flieBt extrem natiirlich in
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einer Stimmung von nara-lila (Menschendhnliche Spiele) und
sie sehen Thn nur als ein ordindres Kind und ihren Freund an
und als nicht verschieden von ihnen selbst. Wenn die sakhdas
sehen, wie sehr sich Krsna verausgabt hat beim Ringen mit
thnen und beim Kiihehiiten, sorgen sie sich mit viel Liebe und
Hingabe um Ihn und geben alles, um Seine Miidigkeit zu
beseitigen. Als Krsna Arjunas Streitwagen fuhr und Bhismas
scharfe Pfeile Ihn durchbohrten, hat irgendjemand da
wahrhaftig Schmerzen im Herzen gefiihlt, Krsna so zu sehen?
Aber sind die sakhas so? Um nur schon die kleinste
Schweillperle von Krsnas Augenbrauen zu entfernen, sind sie
bereit, ihr Leben zu geben.

Da die sakhds damit beschiftigt sind Seine Beine zu
massieren, werden sie hier als mahatmas beschrieben.
Mahatma bedeutet soviel wie ,,grole bzw. erhabene Seele* und
wann wird man zu einer groflen Seele? Wenn man Dienst zu
Krsna erlangt, ansonsten nicht. Aber hier kann mahatmanah
auch ein Adjektiv fiir Krsna sein, (der sechs Gottesméchte in
voller Fiille besitzt)*’ und der, auch wenn Er vollstindig in
Sich Selbst zufrieden und erfiillt ist (atmarama und aptakama),
sich dennoch wiinscht, die Liebe und Hingabe von anderen
anzunchmen.

Da Er eigentlich nicht in geringster Weise miide wird, hat Er
die aus Blumen arrangierten Betten der sakhas nicht notig.
Wenn Er nach den vielen Kdmpfen mit den Ddamonen und
nachdem Er den Govardhana fiir sieben Tage hochhielt nicht
ermiidet ist, wie kann dann das bisschen Herumtollen mit
Seinen Freunden Thn miide machen? Aber Er dachte bei sich:
,Meine Freunde haben so ein ehrliches und tiefes Bediirfnis,
mir zu dienen, dass sie alle sogar angerannt kommen, nur um

29 7u den sechs Gottesfiillen siehe die FuBnote auf S. 48.
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Mir den kleinsten Dienst zu erweisen, und dann, auch wenn
Er Parabrahma ist und aptakama, schmilzt Er in
transzendentalen Emotionen dahin, legt Sich vollig tiberwaltigt
auf die Blumenbetten der sakhas nieder und schlift ein. Aus
diesem Grund wird Er als mahatma bezeichnet. Mahatma kann
auch , Herrlichkeiten bedeuten, und Krsnas Herrlichkeiten
sind die sechs Fiillen, die Er besitzt. Auch wenn es so scheint
als ob Er diese Fiillen nicht offenbart, wenn Er die Rolle eines
gewohnlichen Jungen in Seinem nara-lild  annimmt,
manifestiert Er Seine Opulenz doch, wenn Er Sich in Millionen
von Formen von Sich Selbst erweitert, um so die Liebe und
Hingabe von jedem einzelnen Seiner Freunde anzunehmen.
Und nicht mal ein einziger der sakhds weill davon.

Wenn Krsna ihnen zeigen wiirde ,Ich bin tatsdchlich der
Besitzer aller Opulenz und ich kann unendlich viele Formen
annehmen’, dann wiirden Seine Freunde anfangen, voller
Erstaunen Gebete darzubringen und es gidbe dann keinen
liebenden Dienst mehr, durch welchen Er mit ihnen Austausch
haben konnte. Somit ist Er mahatmanah.

Es ist so, als wenn jemand Millionen von Rupien als Spende
gibt, aber sich nichts weiter darauf einbildet. Darin liegt eine
ganz erhabene Haltung eines Spenders, doch wenn jemand
hingegen etwas gibt und dann anderen gegeniiber &uflert:
»Wisst ihr schon, wie viel ich gespendet habe?*, dann ist das
nicht wirklich etwas Besonderes. Sudama sah das, was er fiir
den Herrn mitgebracht hatte, nicht als etwas Besonderes an, im
Gegenteil, und auch seine Frau sah es nicht als etwas
Besonderes an. Niemand auf der ganzen Welt hétte es als etwas
Substanzielles angesehen. Doch genau diese einfache Gabe war
hochst erhaben.

Genauso geben die sakhas ihre ganze Energie, ihr ganzes
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Selbst, ihre reine Liebe und deshalb ermdglicht Krsna jedem
von ihnen, Dienste darzubringen, indem Er etwas von Seiner
Opulenz manifestiert. Im rasa-/ila (die intime Zusammenkunft
mit den Gopis) gab Er all den Gopis diese Moglichkeit und im
Brahma-vimohana-lila gab Er all den Kiihen und dlteren Gopis
die Moglichkeit, Seine Mutter zu sein, indem Er Sich in so
viele Formen erweiterte, und auch hier wusste in beiden /ilas
niemand davon. In dem Sinne ist das Adjektiv mahdtmanah
stimmiger, wenn es sich auf Krsna bezieht.

So, wie es verschiedene Arten von Gopis gibt, unterscheidet
man auch flinf verschiedene Hauptgruppen von sakhas: sakha,
priva sakha, prestha sakha, para-prestha sakha, priya-narma
sakha. Unter diesen gibt es wiederum tausende weitere
Gruppierungen, aber es kommt nie zu irgendeinem Konflikt in
threm Dienst. Wenn der Premierminister kdme, wiirden sich so
viele der Abgeordneten darum bemiihen derjenige zu sein, der
ihm die Girlande umhingen darf und es kime zu einem
Aufruhr. Doch da gibt es Millionen von sakhds und es kommt
nie zu irgendeinen Konflikt oder zu einem Aufruhr, da Krsnas
aisvarya (Seine Gottesmacht) so wundervoll ist. Jeder dieser
Kuhhirtenfreunde denkt: ,,Oh, heute bin ich der Junge, der am
meisten Gliick hat! Krsna hat nur mir diese gute Gelegenheit
gegeben, da Er mich ganz besonders liebt!*

Yogamaya arrangiert alles, sodass keiner (weder Krsna noch
Seine Freunde) eigentlich wirklich wei}, was tatsdchlich
geschieht, sonst wire es fiir Krsna nicht moglich, sakhya-rasa
zu kosten. Aber durch die Hilfe Yogamayas kann Er einfach
mit Seinen Freunden spielen und diesen speziellen rasa kosten.
Die Worte hata-papmano in diesem Vers, meinen nicht ,,ohne
Stinde*, da es sowieso nicht moglich ist, dass die sakhds in
irgendeiner Form Siinden in sich tragen. Es bedeutet, dass sie
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Krsna von ganzem Herzen und mit allergroBter Liebe alles
darbringen.

Manchmal dienen wir auch aus Liebe heraus, doch meistens
dienen wir, da wir es als unsere Pflicht ansehen. Wenn aber der
Sienst tatsdchlich aus reinster Zuneigung heraus dargebracht
wird, dann wird Bhagavan tatsichlich von unserem kleinen
Dienst angezogen sein. Also, hata-papmano meint, dass der
Dienst der sakhas frei von jeglichem Gefiihl von Pflicht war.
So fachelten sie IThm sanft Luft zu, mit Fachern aus duftenden
Blumen und Pfauenfedern, um Ihn damit von Seiner Miidigkeit
zu befreien. Es kann aber auch noch eine andere Bedeutung
haben: Indem man die Beschreibungen iiber die Leben groBer
Bhaktas (wie z.B. der sakhds) hort, werden sogleich alle
Stinden zerstort und in den Praktizierenden, deren ewige Form
die eines sakhas ist, wird ein intensives Verlangen nach dieser
Art von Dienst erwachen.

Sanatana Gosvami in seiner ewigen Form als Lavanga-
mafjar1 ist nun vollig eingetaucht in sakhya-rasa und denkt:
»lch wiirde auch gern ein sakhd sein und Krsna auf diese
intime Weise dienen kénnen.

Dann zitiert er den nachsten Vers:

* Diese Stimmung Sanitana Gosvami (Labhanga Mafijari) ist eine
Facette der transzendentalen Stimmungspalette einer marijari. Eine
Seele in madhurya bhava fihlt nicht wirklich, dass sie lieber ein
sakha sein mochte. Dies ist Ausdruck ihrer tiefsten Wertschitzung.
Thre Liebe zu Krsna ist so hoch, dass sie in ihrer Demut sich ihrer
eigenen prema nicht gewahr ist, sondern die wundervolle Liebe all
der anderen um sie herum sieht und davon in ihrem eigenen Dienst
inspiriert wird. (Vgl. FuBinote auf S. 140)
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Sloka 19
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anye tad-anuriipani
manojiiani mahatmanah
gayanti sma maha-raja
sneha-klinna-dhiyah sanaih

Srimad-Bhiagavatam 10.15.18
Brhad-bhagavatamyta 2.7.125

»Mein edler Konig, andere sakhas wiederum
sangen Lieder passend zu dieser Zeit der Rast.
Das Herz aller Kuhhirtenfreunde schmolz in
liebender Hingabe zu IThm.*

= wg o0

Einige der anderen sakhas begannen liebliche Lieder zu
singen, welche sehr ansprechend fiir Krsna waren. Sie sangen
Lieder iiber Krsnas Kindheitsabenteuer, die so gefiillt mit rasa
waren (manojiani), dass sie Krsnas Herz mit dananda
iiberfluteten. Das Wort mahdardja bezieht sich hier auf
Maharaja Pariksit, welcher, da er sehr rasika ist, der Grund ist,
dass Sukadeva Gosvami diese hochst wundervollen Dinge
spricht.
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Wenn Sanatana Gosvami nicht in dieser Welt erschienen
wiare, dann wiirden solche wundervollen, sehr siilen und
einfachen Erlduterungen zu diesen Versen nicht existieren.
Selbst Sridhara Svami, der bekannte Kommentator des
Bhagavatam, hat nicht solche wundervollen Kommentare
gegeben wie Sanatana Gosvami, denn seine Erlduterungen
bezogen sich eher auf vaidhi-bhakti und zeigten auch starker
den Unterschied zwischen unserer Philosophie (Acintya-
bhedabehda tattva) und dem Advaitavada auf. St Chaitanya
Mahaprabhu respektierte Sridhara Svamis Kommentar und
indem Sanatana Gosvami ihn als Grundlage nahm, etablierte er
Mahaprabhus wundervolle bhdava von Bhakti in seinem
eigenen Kommentar zum zehnten Teil des Bhagavatam.

Dann erhellte Srila Jiva Gosvami diese Erliuterungen mit
seinem Vaispava-tosani-Kommentar noch mehr. Und Srila
Vi§vanatha Cakravarti Thakura, demiitig die Gnade und
Inspiration beider Kommentare nehmend, extrahierte den rasa
dieser Kommentare und verfasste seine eigene Erlauterung. Es
wurden Hunderte von Kommentaren zum Bhagavatam
geschrieben, aber keiner von ihnen ist so wundervoll wie
seiner.

Die Gopas, deren Herzen in tiefster Zuneigung vollig
dahingeschmolzen waren, sangen liebliche Lieder zur Freude
Krsnas. Wenn die sakhas sahen, dass Krsna miide wurde,
legten sie sanft Seinen Kopf auf ihren SchoB3 und bereiteten
Ihm so ein Kissen. Krsna wird eigentlich nie miide, aber wenn
Er das tiefe Verlangen der sakhas spiirte, einen kleinen Dienst
darzubringen, wurde Er tatséchlich miide. Als Krsna so dalag,
massierten einige Seine Beine, andere massierten Seinen
Riicken und wieder andere streichelten Seinen Kopf. Und wenn
man Thm in Sein Gesicht schaute, schien es, als ob Er gut und
komfortabel rastete und Seine Miidigkeit schwand. Sneha-
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klinna-dhiyah meint, dass die Gopas, mit Tridnen in den Augen
und geschmolzenen Herzen, auf eine Weise sangen, dass sie
Krsna zum Einschlummern brachten. Sie sangen Lieder, die
speziell mit Seinen Kindheitsspielen verbunden waren und die
Krsna die grofite Freude bereiteten.

Sanatana Gosvami schreibt in seinem Kommentar, dass die
Stimmen dieser Jungen so lieblich wie der Ruf eines Kuckucks
war. SchlieBlich und endlich sind sie alle ewige Gefahrten von
Krsna, konnen sie also weniger begabt im Singen sein als Er
Selbst? Madhumangala und Subala konnten genauso lieblich
singen wie Krsna, so wie auch sdmtliche Gefdhrten
Mahaprabhus sehr lieblich singen konnten. Sie sangen sehr
leise und lieblich, um Krsnas @nanda zu intensivieren. Und sie
sangen Melodien, die passend fiir die Nachmittagszeit waren.

Einmal, kam Narada, bevor er die Kunst des Singens gelernt
hatte, zu den himmlischen Planeten und begann zu singen. Die
Texte seiner Lieder waren wundervoll aber er war nicht im
Rhythmus und konnte keine Melodie halten. Dort auf den
himmlischen Planeten lebt auch Sura, der Deva der Melodie,
und wie er nun Narada ohne wirkliche Melodie singen horte,
deformierte sich tatsdchlich sein ganzer Korper. Jeder, der
Narada singen horte, empfand Schmerzen im Herzen. Dann trat
einer auf ihn zu und sagte: ,,Mein guter Freund, dein Gesang
hat dazu gefiihrt, dass die Korper von Sura personlich sowie all
der anwesenden wunderbaren Sénger sich deformiert haben
und verunstalteten. Du solltest am besten sogleich Brahma
aufsuchen und von ihm die Kunst zu singen erlernen.“ So
suchte Narada Brahma auf und Brahma wies ihn wiederum an,
von Sarasvatl zu lernen. Sarasvati brachte ihm bei, die richtigen
Melodien zur richtigen Zeit zu singen, und als er dann wieder
auf die himmlischen Planeten zuriickkehrte und von neuem zu
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singen begann, formten sich alle Bewohner wieder in ihre
urspriingliche Gestalt zuriick. Dann wurde Narada der grofte
Prediger lieblicher devotionaler Lieder auf der ganzen Welt.

Die sakhas kannten all die richtigen Melodien passend zu
den verschiedenen Tageszeiten und waren somit Meistersénger.
Genauso sind Lalita, Visakha, Tungavidya und alle anderen
sakhis ebenfalls absolute Experten im Singen, sowie auch in
allen anderen Kiinsten. Die sakhas sind nicht weniger begabt
im Singen als Krsna und sie wissen genau, wie sie den Ton
langsam erhdhen oder wieder tiefer bringen kdnnen, um so
wundervolle Melodien zu kreieren. Ein Talent so zur
Meisterschaft zu bringen kann nicht in einem Leben erreicht
werden. Wenn jemand solch eine Begabung hat, kdnnen wir
daraus schlieBen, dass diese aus vorherigen Leben stammt.

Krsna rastete also mit geschlossenen Augen und lauschte
dem lieblichen Gesang der sakhas. Zu diesem Zeitpunkt war
Krsna gerade in einer Stimmung von tiefem Ernst,
tiefgriindiger als Millionen von Meeren zusammen, und zu
Seiner Freude sangen die sakhas nun in sehr sanften
Stimmlagen Lieder, welche, da sie von Bhakti durchdrungen
waren, iliberaus geschmackvoll fiir Krsna waren. Sie sangen
Lieder, die all Seine spielerischen Aktivititen beschrieben,
sowie tiber die Herrlichkeit Mutter Yasodas oder die
Herrlichkeit der Liebe der Gopis zu Ihm. Auf diese Weise
sangen sie, ihre Herzen voller rasa, sehr sanft fiir Thn am
Nachmittag. Und immer mehr versunken ins Lauschen dieser
lieblichen Lieder, schloss Krsna Seine Augen und war von
prema liberwaltigt.

Wenn wir Krsna verschiedenste Priparationen darbringen,
was ist da unsere Stimmung? Wir rezitieren Mantras, aber ist
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die notwendige bhdva vorhanden oder eher nicht? Unsere
Stimmung darf so werden wie die von Mutter Yasoda.

Mit groBiter Liebe setzt sie Krsna auf Seinen Platz, und Thn
immerzu verwdhnend beginnt sie Krsna zu fiittern und sagt:
LNimm etwas davon, es ist so kostlich... Hier, nimm auch
etwas davon, das ist bei weitem das Kostlichste.” Oh, mit wie
viel Liebe fiittert sie Krsna! Wir miissen versuchen, Krsna mit
den gleichen Gefiihlen Essen darzubringen und wir mdgen
kirtana singen in der Stimmung von Bhaktivinoda Thakura.
Wenn wir eine Opferung machen, dann singen wir Lieder von
thm (Bhaja bhakata-vatsala und Yasomati-nandana), aber
meistens kdnnen wir sie nur auswendig rezitieren und beachten
nicht die wunderbaren Stimmungen in diesen Liedern. Da sind
so viele wunderbare Stimmungen in diesen Liedern und
genauso dienen die sakhas Krsna; sie massieren [hn mit grofter
Hingabe und singen fiir Thn mit tiefster bhava.

Ihr Herz begann sofort zu schmelzen und wenn Krsna Thnen
lauschte, begann auch Sein Herz zu schmelzen. Darum, weil Er
sehr rasika ist, sagt Sukadeva Gosvami: sneha-klinna-dhiyah -
Krsna war iiberwiltigt von prema und voéllig hilflos. Sobald
Seine Freunde anfingen zu singen, konnte Er, selbst wenn
jemand Thn woanders hinsetzen wollte, Sich nicht mehr von der
Stelle riihren. Vollig bezaubert konnte Er nur still in der immer
selben Position verbleiben, Sein Herz geschmolzen und Seine
Augen voller Trianen. Sukadeva Gosvami sieht Krsna in diesem
Zustand direkt vor sich und beschreibt Thn mit dem Wort
mahatmanabh.

Sanatana Gosvami gibt hier auch noch eine weitere
Erlduterung. Mahatmanah kann auch lampata-sekhara (,Konig
der Frauenhelden’) bedeuten. Wéahrend Krsna zu schlafen
scheint, lauscht Er den sakhas, wie sie Lieder tiber all Seine
Streiche singen. Er hat die Kleider der Gopis gestohlen, ist auf
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einen Baum gefliichtet und hat die armen Médchen dann
zitternd vor Kélte um ihre Kleidung betteln lassen. Er sagte
neckisch: ,,Ihr habt alle eine ganz schwere Siinde begangen,
nun miisst ihr alle vor Mich treten und um Vergebung bitten.*
In lieblicher und sanfter Stimme sangen die Gopas iiber
Streiche wie diese und Krsnas ananda steigerte sich immer
mehr.

Krsna ist tberaus rasika, und Er ist sarvajiia, der
Allwissende. Aber dennoch ist Er, auch wenn Er schon weil,
was sie als ndchstes singen, bevor sie es eigentlich singen,
vollig liberwiltigt von prema, wenn Er die Lieder hort, und
Trénen rinnen aus Seinen Augen. Und Er bekommt viel mehr
ananda von dem Gesang Seiner Freunde als wenn sie Thn
massieren. Das Singen ist genau das, was Thn sehr angenehm
ruhen ldasst. So konnen wir verstehen, dass kirtana von allen
Diensten der Wundervollste ist.

Auch wenn alle Gopas Ihn massieren intensiviert das
sicherlich Seine prema, aber wenn ihr Dienst zu [Thm auch
kirtana beinhaltet, welcher bhagavat-priya ist (also der Dienst,
der Thm besonders lieb ist), schaut nur, wie wundervoll sich
Sein Zustand dann entwickelt. Seine prema steigerte sich so
weit, bis Er absolut tiberwéltigt war.

In diesem Vers kommt auch das Wort maharaja vor. Was
ist die Bedeutung? Mahan-ripena rajate - Er, der eine
Ausstrahlung von auflergewoOhnlicher Schonheit hat. Er, in
dessen Geist nicht mehr der Wunsch nach weltlichem
Sinnesgenuss aufflammt, aber dessen Wesen dafiir erstrahlt
durch Gedanken tiber bhagavad-bhakti, ist ein ,Maharaja“.
Hier kann sich das Wort auf Pariksit Maharaja beziehen und es
kann aber auch bedeuten, dass all die wundervollen Spiele
Krsnas mit den sakhas ,,Maharaja“ sind, oder besser gesagt die
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besten aller /ilas. Wenn jemand die Beschreibungen der Spiele
hort und bespricht, in denen Sich Krsna in voller Pracht mit
Seinen Freunden vergniigt, dann wird diese Person in gleichem
MaBe glorreich und kann auch ,,Maharaja®“ genannt werden.
Als  Pariksit Mahardgja nun  Sukadeva  Gosvamis
Beschreibungen horte, wie die sakhas Krsna verwdhnten, wie
Krsnas Herz sofort in Hingabe dahin schmolz und wie Er so
iiberwiltigt war, dass Er Sich nicht einmal mehr rithren konnte,
sagte Pariksit Maharaja: ,,Aho! Wer kann das groBle, grof3e
Gliick der sakhdas wirklich verstehen?*

Diese Beschreibungen bewegten ihn so sehr, dass sogar
Trinen seine Wange hinunterliefen und auch sein Herz
vollkommen dahinschmolz. Das ist der eigentliche Grund,
warum in diesem Vers Sukadeva Gosvami Pariksit Maharaja
mit ,,Maharaja“ anspricht. Denn es ist Bhakti in ihrer
vollendeten Form in sein Herz eingedrungen und prema fliefit
nun durch sein Herz. Sukadeva Gosvami sah, dass Pariksit
Maharaja voll und ganz qualifiziert war, die transzendentalen
Herrlichkeiten der begnadeten Kuhhirtenjungen zu héren und
sprach ihn deshalb als ,,Maharaja“ an.

Maharaja kann sich auch auf ,die besten von Krsnas
Spielen beziehen. Durch ihr Singen erinnern die Gopas Krsna
an die Gopis. Uberaus zufrieden ldchelt Er vom einem Ohr zum
anderen; und dann beginnen auch die sakhds zu lacheln. Sie
denken: ,,Oh, Er mag unser Singen wirklich!*

Maharaja kann auch ein Adjektiv sein, um die
Kuhhirtenjungen zu beschreiben, deren Herzen immer mit
dieser einfachen und natiirlichen sakhya-bhava getrankt ist.

Vollig eingetaucht in ihren intimen Dienst flir Krsna

erfahren sie anurdaga und manchmal sogar mahabhdva. In ihrer
vatsalya-bhava erfahrt Mutter Yasoda manchmal anuraga,
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doch sie erfihrt nie mahabhava. Aber Subala, Sridama,
Madhumangala, Arjuna und andere priya-narma sakhas
schon.”! Thre reinen Herzen strahlen durch den Schatz von rasa
und sie singen sehr sanft und lieblich Lieder, die ihre und
Krsnas ananda immerzu noch steigern.

! Anuraga und insbesondere mahabhava sind die hochsten Stufen
der prema Srimati Radharanis, die dementsprechend eigentlich nur
von lhr erfahren werden. Mutter Yasodas elterliche Liebe kennt
diese mahabhava nicht, doch eine bestimmte Gruppe von sakhdas, die
priya-narma sakhas genannt werden, kann einen Hauch davon
erahnen; diese sakhas sind die einzigen auBerhalb der Gopis, die von
Krsnas vertraulichem Leben und Lieben in den kusijas Kenntnis
haben und sogar dazu beitragen, indem sie Dienste schenken wie die
marijari.

Dies ist ein spirituelles Prinzip der Bhakti: Wem man dienend
nachfolgt, dessen spezifische Stimmungen von Gottesliebe finden
Eingang ins eigene Herz.
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KAPITEL ELF

Nandas und Yasodas exklusive Liebe zu Krsna

Nun kommen in Sanatana Gosvamis Herzen als néchstes
Gefiihle von vatsalya-bhava hoch und er beginnt, in dieser
Stimmung Verse zu zitieren:

Sloka 20

(T~ {z D
RO ST o

nandah kim akarod brahmana
sreya evarit mahodayam
yasoda ca maha-bhaga
papau yasyah stanarir harih

Srimad-Bhagavatam 10.8.46
Brhad-bhagavatamyrta 2.7.126

,Uberwiiltigt vom grofien Gliick Mutter
Yasodas fragte Maharaja Pariksit Sukadeva
Gosvami: ,,Oh erhabener Brahmana, Mutter
Yasodas Brustmilch wurde von Sri Hari
peronlich getrunken. Welche unbeschreiblich
gliicks-verheifliende spirituelle Taten haben sie

169



und Nanda Maharaja ausgefiihrt, um solch eine
Perfektion in ekstatischer Liebe zu erlangen?*

Q= SO
— )

&
e

Einmal, als Krsna Erde gegessen hatte, musste Er dann fiir
Mutter Yasoda Seinen Mund 6ffnen. Als Er dies tat, sah sie die
ganze materielle Manifestation in Seinem kleinen Mund. Wie
sie nun all die unendlichen Universen mit so vielen Sarnkaras
und Visnus sah, dachte sie: ,Was passiert hier?’

Als Krsna Arjuna Seine universale Form (visva-ripa)
offenbarte, dachte dieser sofort: ,Das ist Bhagavan!” — und mit
gefalteten Handen begann er, Thm Gebete darzubringen. Aber
Mutter Yasoda machte das nicht. Zitternd dachte sie nur: ,Bin
ich von einem Geist besetzt? Hat jemand einen bdsen Zauber
iiber mein Kind gelegt? Was passiert mit meinem Kind?’ Sie
rieb sich vollig erstaunt die Augen und sah noch einmal hin —
da war alles schon wieder vorbei.

Sie wunderte sich: ,,Wessen maya war das? Wie ist das alles
gesehen?

Nicht einmal eine Sekunde dachte sie: ,Oh, dieses Kind
muss Bhagavan sein!” Sie sah Thn immer nur als ihr kleines
Kind. Sehr besorgt nahm sie Krsna, brachte Thn zum
Familienpriester und sagte: ,Ich habe heute etwas sehr
Erstaunliches im Mund meines Kindes gesehen! Jemand muss
Ihn mit einem Zauber belegt haben! Bitte nimm diesen Fluch
von [hm!*

Der Familienpriester sagte: ,,Mach dir keine Sorgen, wir
werden sofort alles wieder fiir dein Kind in Ordnung bringen.
Bitte bring etwas Gold, Kleidung und Kuhdung und auch

170



einige Kiihe, um sie den Brahmanen als Gabe zu geben.
Nachdem sie all diese Dinge gebracht hatte, rezitierte der
Priester die notwendigen Mantras und da war Mutter Yasoda
wieder beruhigt.

In diesem Vers sagt Maharaja Pariksit: ,,lhn einfach als
seinen Sohn schend liebt Nanda Baba seinen Krsna tiber alles;
er nimmt Krsna auf seine Schultern und ruft aus: ,,Mein Sohn,
mein geliebter Sohn!“ Aus diesem Grund ist er mahodaya.
Aber Mutter Yasodas Liebe ist noch groBler und sie ist somit
mahabhdaga — die am meisten vom Gliick Gesegnete!

Auch wenn SrT Hari die Herzen eines jeden im ganzen
Universum stiehlt und der Erndhrer von allen ist, nimmt sie Thn
einfach auf ihren Schof3 und gibt Thm ihre Brustmilch. Was fiir
gliicksverheillende Taten habe sie beide in ihren letzten Leben
ausgefiihrt, dass sie solch eine Segnung bekommen?*

Nun wird Sanatana Gosvami das gute Gliick Mutter
Yasodas und Nanda Babas beschreiben, sodass ihre Stimmung
der Hingabe und des Dienens auch in uns erwacht.

Wenn man die Beschreibungen dieser Spiele hort, wird das
Herz von allen Unreinheiten frei und die Stimmungen
spontaner Liebe zu Krsna werden fiir immer dort verankert.
Wenn wir dieser Art von Erzdhlungen tagsiiber lauschen und
dann in der Nacht iiber sie meditieren, nennt man das smarana
und von diesem Punkt wird dann letztendlich samadhi
kommen.

Gibt es irgendwo eine tiefere spirituelle Praxis als diese?
Als Maharaja Pariksit das Bhagavatam von Sukadeva Gosvami
horte, lauschte er einfach nur und sprach fast kein einziges
Wort. Somit ist diese Praxis (sadhana) auch gleichzeitig das
letztendliche Ziel oder Ergebnis (sadhya). Durch das Horen
von hari-katha wird das Herz komplett gereinigt, was durch
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das Aufnehmen jeder anderen Praxis von vaidhi-bhakti nicht so
schnell passieren wird.

Die visva-riipa ist ein Aspekt der aisvarya Bhagavans, doch
als sie diese Form sah, entflammte nicht einmal der kleinste
Funke von aisvarya-bhdava in Mutter Yasoda. Stattdessen
intensivierte sich nur ihre prema fiir Krsna. Sie sah Thn
weiterhin nur als ihren kleinen Jungen und badete Thn in
Kuhdung und Kuhurin als Gliick bringendes Ritual... Bhagavan
ist die Personifikation aller gliickverheilenden Dinge, doch um
Ihn allen Gliicks zu versichern, sang sie vedische Hymnen und
mantras und gab den brahmanas Spenden!

Sanatana Gosvami schreibt in seiner Erlduterung, dass durch
die Beschreibungen, wie Mutter Yasoda alles gibt, um alle
guten VerheiBBungen fiir ihr Kind zu sichern, auch dasselbe gute
Gliick zu uns kommt. Wenn ein sadhaka all dies mit Liebe hort
und sich tief in diese Spiele absorbiert, dann wird jede Neigung
zu aisvarya-bhava ,geblockt’ und er und sie wird in der Lage
sein, reine vatsalya-bhava zu kosten. So war auch jede Spur
von aisvarya-bhava in Yasoda von Yogamaya bedeckt und so
war sie in der Lage, madhurya-bhava zu kosten.>>

Vollig verwundert sagt nun Maharaja Pariksit: ,,Aho! Mutter
Yasoda ist mit noch mehr Gliick gesegnet als Nanda Babal!

% Madhurya-bhava meint hier nicht den rasa der romantischen
Gottliebenden — der Gopis —, sondern den Gegensatz zur
ehrfurchtsvollen aisvarya-bhava: Madhurya-bhava also hier in der
Bedeutung des Zustandes, in dem ein/e Bhakta nie denkt, dass Krsna
Bhagavan Selbst sein konnte, sondern Thn einfach als ihren/seinen
Freund, Sohn oder Geliebten sieht.
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Nanda ist sicherlich schon sehr vom Gliick begiinstigt, aber
Yasoda noch viel mehr, da sie Krsna tatsidchlich sogar binden
konnte. Nanda konnte Thn nur spéter losbinden...

In diesem Vers adressiert Maharaja Pariksit Sukadeva
Gosvami als brahmana und Sanatana Gosvami sagt in seinem
Kommentar, dass Sukadeva Gosvami die direkte Verkorperung
von Parabrahma®® ist. Eigentlich wird ein Bhakta nicht auf
diese Weise bezeichnet, aber Maharaja Pariksit hat ihn so
angesprochen, da brahma hier bedeutet ,er, der so wunderbar
hohes hari-katha spricht, dass es in anderen prema zu vertiefen
vermag’.

Der jiva ist Teil eines Teilchens von Parabrahma, aber wenn
er Zuflucht bei diesem gleichen Parabrahma nimmt, erfahrt er
prema als Teil des Ganzen. Da Sukadeva Gosvami dazu
ermichtigt ist, prema in seinen Zuhorern zu erwecken und zu
intensivieren, wird er hier von Maharaja Pariksit als direkte
mirti (,verehrungswiirde Manifestation’) dieses Parabrahma
bezeichnet.

Maharaja Pariksit fragt hier: ,,Welche noblen Taten haben
Nanda und Yas$oda vollbracht, dass sie Krsna als ihren Sohn
bekamen?*

Was hat Prahlada Maharaja getan, um solch eine tiefe bhakti
zu Bhagavan zu erlangen? Indem er unwissentlich fastete und
die ganze Nacht an Nrsirhha Caturdasi nicht schlief, konnte er
in seinem néchsten Leben, noch im Leib seiner Mutter, fiir
sechzigtausend Jahre bhagavat-tattva von Narada Muni horen.
Als er dann Geburt nahm, wurde er der gro3e Bhakta Prahlada
Maharaja. Indem man in Gemeinschaft des guru und der

3 (Sanskr.) ,Hochstes Brahman®; letztlich der Hochste Herr, hier
gemeint in Seiner Form als Brahman, der alldurchdringenden
Géttlichen Substanz.
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Vaisnavas bleibt, wird man diesen Geweihten dhnlich werden.
Das gleiche gilt also fiir uns auch: Wenn wir Janmastami,
Gaura Purnima oder Nrsimha Caturdasi befolgen, indem wir
fasten, den ganzen Tag hari-katha héren und guru und den
Vaisnavas mit groBem Enthusiasmus und echter Liebe dienen
(auch wenn es nicht fiir sechzigtausend oder auch sechzig Jahre
ist, sondern vielleicht flir sechzig Monate oder sogar nur
sechzig Tage), dann ist das sadhana.

Im Leben aller groBen Bhaktas wie zum Beispiel Riipas und
Sanatana Gosvamis ist dieser enthusiastische Geist zu finden.
Doch da er so erstaunt ist und es als vollig unmoglich erachtet,
Praktiken in dieser Welt auszufilhren, die es einem
ermOglichen wiirden, Krsna tatsdchlich als seinen Sohn zu
erfahren, liegt Maharaja Pariksit diese Frage am Herzen. Er
war vollig tberwiltigt von Nandas und Yasodas erhabener
vatsalya-prema fiir Krsna.

Bhagavan hat viele Elternpaare, aber weder Vasudeva und
Devaki, noch Dasaratha und Kaus$alya oder Kasyapa und Aditi
hatten solch eine wunderbare Stimmung Thm gegeniiber wie
Nanda und Yasoda sie in ihren Herzen tragen.

Vasudeva und Devaki konnten nicht den rasa von Krsnas
lila kosten, denn sofort nach Seiner Geburt brachte Vasudeva
Ihn heimlich nach Gokula und dort begann Sein /ila. Direkt am
ersten Morgen wurde Mutter Yasoda von Krsnas Weinen
aufgeweckt und ein unbeschreibliches Fest wurde gefeiert. Die
Neuigkeit von Krsnas Geburt verbreitete sich schnell in alle
Richtungen und sie kamen von {iiberallher, um Thn zu sehen.
Die Einwohner von Gokula kosteten den unglaublichen rasa
von Krsnas bala-lila, doch Vasudeva und Devaki konnten nicht
einmal das kleinste bisschen davon kosten.
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In seinem vorherigen Leben war Vasudeva der Vasu-
Halbgott Drona und Yasoda war seine Frau Dhara. Beide
vollzogen sehr harte Entsagungen, um einen wunderschonen
Sohn zu bekommen. Nach einer Weile erschien Brahma vor
thnen und sagte: ,Ich bin sehr zufrieden mit euren
Entsagungen, ihr konnt mich um jede Segnung bitten, die ihr
wiinscht.*

Sie sagten: ,,So wie Eltern ihren Sohn lieben, mochten wir
Bhagavan auf gleiche Weise lieben diirfen. Brahma erwiderte:
S0 soll es sein!*

Sanatana Gosvami sagt auch, dass Vasudeva und Devaki in
ihrem letzten Leben Kadyapa und Aditi waren. Sie setzten sich
ebenfalls sehr harten Entsagungen aus, bis sogar Bhagavan
Selbst vor ihnen erschien und fragte: ,,Was mochtet ihr?*

Sie antworteten: ,,Wir mochten einen Sohn wie Dich.”
Darauf erwiderte Er: ,,Da ist niemand wie Ich, also werde Ich
personlich euer Sohn werden.*

Bhagavan Selbst gab ihnen diese Segnung, aber bei Drona
und Dhara war es Brahma, der ihnen eine Segnung gab.

Aber wenn Brahma selbst eigentlich keine vatsalya-prema
hat, wie war es ihm moglich, genau das zu geben?’* Die
Antwort lautet, dass Bhagavan das Wort Seiner Geweihten

** Die fiinf rasas der Gottesliebe nehmen von santa-rasa bis
mdadhurya-rasa an Intensitdt zu. Ein Geweihter in einem bestimmten
rasa kann als Guru fungierend in einer Geschwisterseele
normalerweise ausschlieflich seinen eigenen rasa erwecken oder
einen rasa, der in seinem eigenen rasa enthalten (der mit anderen
Worten ,weniger intensiv’) ist. In diesem Beispiel aber hat Brahma,
der als dasya-bhava-bhakta gilt, Drona und Dhara dennoch vatsalya-
rasa geben konnen, die Stimmung elterlicher Liebe, die als ,hoher’
gilt als sein eigener rasa. Darum kommt es zu dieser Frage.
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schiitzt und ehrt.”®> Brahma kennt Vergangenheit, Gegenwart
und Zukunft und somit wusste er, dass Bhagavan sehr bald in
Gokula Geburt nehmen und Seine lieblichen Kindheitsspiele
kosten wiirde, und so gab er den beiden seine Segnung und
Bhagavan erfiillte diese und wurde ihr Sohn.

Waren Drona und Dhara gewdhnliche jivas? Nein, sie
waren Teilerweiterungen von Nanda und Yasoda selbst und sie
haben diese Entsagungen auf sich genommen, um uns zu
zeigen, was flir eine Art von sadhana notwendig ist, um
Bhagavan in Liebe zu iiberwiltigen und so den Segen zu
bekommen, mit Bhagavan als Sohn elterliche Liebe zu Ihm zu
erfahren.

Im Vergleich mit den Segnungen, die Bhagavan personlich
gibt, geben die Segnungen Seiner Geweihten einen weitaus
hoheren Geschmack. Wenn Ramacandra einen Schwur
abgelegt hat und Hanuman auch einen Schwur abgelegt hat,
doch beide Schwiire in Konflikt miteinander stehen, welcher ist
starker?

Einmal, als Er Zeuge sehr niedertrdchtiger Taten eines
Mannes war, schwor Ramacandra: ,,Morgen werde Ich dich
sicherlich in aller Friihe toten!*

Wer konnte wohl diesen Mann nun noch retten? Es gab
niemanden, der ihn retten konnte. Im Laufe des Tages kam
aber doch Narada des Weges und sah diesen verzweifelten
Mann. Narada fragte sogleich: ,,Mein Freund, was ist denn
passiert? Warum siehst du so verzweifelt aus?*

% Es ist eine Eigenschaft Krsnas, dass Er in unendlicher Liebe zu
Seinem Geweihten die Versprechen, die Sein Bhakta macht, in
jedem Fall wahr werden l&sst.
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Der Mann antwortete: ,,Ramacandra hat geschworen, mich
morgen frith zu téten.” Er griff nach Naradas Fiilen und rief
aus: ,,Prabhu, bitte beschiitze mich!*

Narada sagte: ,,Ich? Nein, ich bin nicht in der Lage, dir zu
helfen, aber du kannst noch eines tun: Geh und suche Schutz
bei Hanuman, lass dich nicht abweisen, lass seine Fiile nicht
mehr los, aber sage ihm nicht, warum du Zuflucht bei ihm
nimmst. Bringe ihn einfach dazu, zu schworen, dich immer zu
beschiitzen, dann kannst du ihm genau sagen, warum du seine
Hilfe brauchst.*

So ging dieser Mann zu Hanuman, fiel vor ihm zu Boden,
ergriff seine FiiBe und schluchzte: ,,Oh Prabhu! Bitte, bitte
beschiitze mich!“ Hanuman rief: ,Hey! Was ist los? Was
mochtest du? Nimm deine Hande von meinen Fii3en!*

,,Nein, nein, nein, Prabhu! Ich werde niemals wieder von
deinen Fiilen lassen. Nur, wenn du schworst, dass du mich
immer beschiitzen wirst, dann kann ich deine Fiille loslassen!*
,,Ok, ok, ich versichere dir, dass ich dich immer beschiitzen
werde, nun sage schon, was passiert ist.*

,Ramacandra hat geschworen, mich morgen in aller Friihe
zu toten” ,,Oh, ich verstehe! Wer hat dir gesagt, auf diese
Weise zu mir zu kommen? Du musst eine sehr intelligente
Person getroffen haben... oder hast du einen guru?*

,,Es war Narada.“

Das ist genau Naradas Natur; er versteht es, manchmal
kleine Zwists zwischen Bhagavan und Seinen Geweihten zu
entfachen.

Am néchsten Morgen sagte Hanuman zu dem Mann: ,,Bleib
einfach hinter mir und alles wird gut“ Als Rama nun
tatsdchlich erschien, nahm Hanuman seine Keule auf und trat
Rama in Kampfposition gegeniiber. Rama Seinerseits legte
auch einen Pfeil auf, spannte Seinen Bogen und sagte: ,,Nun
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werde ich diesen Ubeltiter toten!

Hanuman erwiderte: ,,Mein Herr, wenn Du diesen Mann
toten mochtest, nur iiber meine Leiche! Ich habe geschworen,
ihn immer zu beschiitzen.*

Somit lieB Rama Seinen Bogen wieder sinken und ehrte den
Schwur des Hanuman.

Unter all den wunderbaren Eigenschaften des Herrn ist
Seine besondere Zuneigung zu Seinen Geweihten die
herausragendste. Deshalb hat Er die Segnung wahr werden
lassen, welche Brahma Drona und Dhara erteilte.

Wir sind stirker daran interessiert, Zuflucht bei den
parama-premi Geweihten des Herrn zu nehmen. Es ist eine
sehr spezielle Charakteristik in unserer Linie der Gaudiya
sampradaya’®, dass wir eigentlich nicht Zuflucht bei Krsna
direkt suchen; auch wenn Er derjenige ist, der alle Kraft besitzt,
ein unendlicher Ozean von rasa ist, iiberaus gnddig, besonders
Seinen Bhaktas zugeneigt, ohne Anfang und die Ursache aller
Ursachen ist — bei wem nehmen wir wirklich Zuflucht? Bei
Srimati Radhika — und wenn wir nicht direkt bei Ihr Zuflucht
nehmen, sind es Lalita und Visakha, bei denen wir Zuflucht
suchen und alles geben, die dasi der dasi der dasi (Dienerin)
Srimati Radhikas zu werden. Wir diirfen uns selbst immer als
Bhakta des Bhaktas des Bhaktas sehen, dann wird Krsna solche
Freude an uns haben.

Er sagt Selbst: ,,Jemand, der sagt, er sei Mein Bhakta, ist
nicht wirklich Mein Bhakta. Aber jemand, der sagt, er sei der

Bhakta Meines Bhaktas, derjenige ist Mir iiberaus teuer.*

Als nichstes wird dieser Vers gesprochen:

3¢ Gaudiya-sampradaya’ ist die Linie oder Schiilernachfolge
Caitanyas.
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Sloka 21

AM

tato bhaktir bhagavati

putri-bhiite janardane
dampatyor nitaram asvd

gopa-gopisu bharata

Srimad-Bhagavatam 10.8.46
Brhad-bhagavatamyrta 2.7.127

»Oh Bharata, (um die Segnung Seines geliebten
Geweihten Brahma wahr werden zu lassen),
erschien der Zerstorer alles Bosen, Svayam
Bhagavan Sri Krsna Janardana’ als der Sohn
von Nanda und Yasoda.

Elterliche Liebe zu Ihm stromte in einem nicht
endenden Fluss aus ihren Herzen und iibertraf
noch bei weitem die Liebe aller anderen Gopas
und Gopis. In ihrer Gemeinschaft erbliihte die
Bhakti aller Einwohner von Vraja.«

e )}/Q

In diesem Vers adressiert Sukadeva Gosvami Maharaja

37 Krsna wird auch ,Janardana’ genannt, da Er die Gopis zur
Verzweiflung bringt und drgert, indem Er Butter stichlt und andere
ungezogene Dinge tut (und/oder auch nach Brustmilch fragt). Jana
— ,Gopijana’, ardana — ,fragen, bitten oder aber auch ,Leid zufiigen’
(aus einem Kommentar von Vi§vanatha Cakravati Thakura).
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Pariksit als bharata. Die allgemeine Bedeutung ist, dass
Maharaja Pariksit nach der Schlacht von Kuruksetra der Fiihrer
seiner Dynastie war. Doch das Wort bharata kann auch noch
wie folgt gedeutet werden: bha — bhavati und rata — rati. Somit
ist die eigentliche Bedeutung ,Er, der tiefe rati oder prema fir
Bhagavans LotusfiiBe besitzt’. Welch unglaublichen Respekt
Sukadeva Gosvami doch Maharaja Pariksit erweist!

In diesem Vers heif3t es, dass es in Vraja eine gro3e Anzahl
an Paaren von Gopas und Gopis gab, die Kinder hatten, und
alle diese Paare hatten auch vatsalya-prema fir Krsna. Da
Krsna auch ihre elterliche Liebe kosten wollte, hat Er sich in all
Seine Kuhhirten ausgeweitet und wurde so fiir ein Jahr der
Sohn all dieser Paare. In dieser Zeit kostete nicht nur Er diese
vatsalya-prema, sondern auch die Gopas und Gopis kosteten
diesen rasa, als sie Ihn umsorgten. Und von all diesen Paaren
haben Nanda und Yasoda noch intensivere Empfindungen
transzendentaler elterlicher Liebe fiir Thn als alle anderen.

Die Paare liebten Krsna sogar mehr als ihre eigenen S6hne
und erst, als Er Sich in all diese Kinder erweitert hatte (im
Brahma-vimohana-lild), empfanden sie in gleichem Malle
Liebe zu ihren Sohnen. Er erweiterte Sich auch in alle
Kaélbchen, sodass auch die Kiihe vatsalya-rasa kosten konnten.
Und Er war natiirlich auch der Sohn von Devaki und Vasudeva.
Doch wie im Vers beschrieben verspiirte niemand die gleiche
Ekstase wie Mutter Yasoda, als Krsna ihre Brustmilch trank.
Devaki hitte dies nur fiir einige Sekunden erfahren kdnnen, da
Krsna direkt nach Seiner Geburt nach Gokula gebracht wurde.
Zu diesem Zeitpunkt kam Milch aus ihren Briisten und Er war
in der Form eines kleinen Babys im geeigneten Alter, diese
Milch zu trinken, aber Er wurde davon getragen. Als Krsna
ihnen im Geféngnis erschien, brachten sie Thm zunéchst mit
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gefalteten Hidnden Gebete dar. Doch als Krsna spéter nach
Mathura zuriickkehrte und sie aus dem Gefingnis befreite,
bedeckte Er mit Seiner Yogamaya ihre aisvarya-bhava. Er
setzte sich auf Devakis Schof3 und rief aus: ,,Mutter, Mutter!*,
doch zu dieser Zeit konnte sie [hm keine Brustmilch geben. Es
sind elf Jahre vergangen und die Mdglichkeit, Ihm Brustmilch
zu geben war langst vorbei.

Dieser Vers sagt also, dass dieses dam-patyor (dieses Paar —
Mutter Yasoda und Nanda Baba) unzdhlige und hochst
wundervolle transzendentale Stimmungen von elterlicher Liebe
empfand, aber nur einige wenige wurden im Srimad-
Bhagavatam tatsdchlich beschrieben. Es wird beschrieben, wie
Damodara von Mutter Yasoda gebunden wurde. Oder es wird
auch beschrieben, wie Krsna, als Er noch sehr klein war, Sich
von Mutter Yasodas SchoB entwand und in Richtung Tiir
krabbelte. Aber da horte Er einen siiflen, klingelnden Laut — Er
drehte Sich sofort um, um herauszufinden, wo dieses Gerdusch
herkam, und stellte zu Seiner Verwunderung fest, dass es von
Seinen eigenen Fuflglockchen stammte. Dann kam Yasoda
sogleich angelaufen, schnappte Thn sich und setzte Ihn wieder
auf ithren SchoB.

Devaki hat niemals etwas in dieser Art erfahren kdnnen und
auch keine andere Gopi hat jemals so viele und tiefe Gefiihle
von vatsalya erfahren. Das Bhagavatam hat nur einige wenige
dieser Spiele beschrieben, doch Ya$oda fiihlte eine Uberzahl
von Millionen von lieblichen Emotionen, wenn Krsna zum
Beispiel vergniigt spielte oder ihre Brustmilch trank. Ihre so
tiefgreifenden Gefiihle fiir Krsna tatsidchlich zu verstehen, ist
iiberaus schwierig.

Als Uddhava nach Vrndavana kam, sah er auch Nanda und
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Yasoda. Nanda weinte bitterlich, doch Uddhava konnte nicht
verstehen, warum er so weinte. Sogar bis ganz zum Ende
seines Aufenthaltes in Vraja konnte er einfach nicht
nachvollziehen, warum Nanda so herzzerreilend weinte.
Uddhava dachte: ,Krsna ist Parabrahma, Er ist doch gar nicht
wirklich jemandes Sohn! Aber fiir [hn hat Nanda solche tiefen
elterlichen Gefiihle. Ist das eine Art von Illusion? Ich weil} sehr
genau, dass Krsna Bhagavan ist, also wie konnte ich dann an
die Idee angehaftet sein, dass Er mein Freund sei?’

Uddhava konnte allein diese aisvarya-bhava fir Bhagavan
spiiren, als er also diese Stimmung Nanda Babas wahrnahm,
konnte er sie einfach nicht verstehen. So fiihlte Uddhava, als er
nun vor diesem groflen ,,Berg® von Nandas madhurya-bhava
stand. Wenn wir vor einem einstockigen Haus stehen, kdnnen
wir unseren Kopf einfach so lassen und direkt auf Augenhohe
das Gebdude betrachten. Stehen wir vor einem Gebdude mit
sieben Etagen, miissen wir schon unseren Kopf etwas zuriick in
den Nacken legen, um alles zu sehen, und wenn wir vor einem
riesigen Berg stehen, miissen wir unseren Kopf sogar schon
soweit zuriicknehmen, dass uns ein Hut herunterfallen wiirde,
wenn wir einen tragen wiirden.

Als Uddhava also zu diesem immensen Berg von Nandas
madhurya-bhdva aufblickte, war es, als ob Uddhavas ,,Hut
von aisvarya-bhava einfach abfiel! Er war so intelligent, ein
pandita (ein grofler Gelehrter) und ein Schiiler von Brhaspati,
doch trotz all dem konnte Uddhava einfach nicht verstehen.
,Warum nur weint Nanda Baba so? Es ist doch mit Sicherheit
ein so wundervolles Gliick, dass Krsna in Seinem Palast
erschienen ist! Ok, also Krsna hat mich gebeten, Seinen Eltern
etwas Beistand zu geben, aber was kann ich sagen? ,,Oh
Nanda, du bist doch eigentlich der gliicklichste Mensch. Wenn
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es jemanden gibt im Universum, der tatsdchlich vom Gliick
begilinstigt ist, dann bist es sicherlich du. Bitte weine weiter!*
Es wird gesagt, dass sogar nur eine fiir Bhagavan vergossene
Tréne das Leben zur hochsten Vollkommenheit bringt. Bhaktas
beten fiir den Tag, an dem sie Trdnen vergieBen und ihre
Stimme so vollstdndig versagt, dass sie nicht einmal mehr
Seinen Namen aussprechen konnen, wenn sie die
Beschreibungen von Bhagavans lieblichen Spielen horen,
Seinen Namen singen und beten und die wundervollen Orte
sehen diirfen, an denen Er Seine Spiele vollzogen hat! Und hier
sehe ich Nanda Baba bitterlich weinen, als wiirde er nie wieder
aufhoren konnen!’

Es heiflt, wenn jemand eine Tréne aus Liebe zu Bhagavan
weint, ist sein Leben schon erfolgreich und so jemand werde
dann auch alle drei Welten ldutern konnen. An einer anderen
Stelle (Srimad-Bhagavatam 10.47.63) sagt Uddhava:

vande nanda-vraja-strinam

pada-renum abhiksnasah
yasam hari-kathodgitam
punati bhuvana-trayam

ommer und immer wieder bringe ich meine
Ehrerbietung dem FuBlstaub der Gopis von Nanda
Babas Kuhhirtendorf dar. Wenn sie mit lauter
Stimme iiber die Herrlichkeiten von Krsna singen,
ldutert diese Klangschwingung alle drei Welten.*

Wie kommt es, dass ihr katha alle drei Welten ldutert? Die
tranenreichen und sehr tiefgriindigen Lieder, die sie sangen,
wurden zu $lokas des zehnten Canto im Srimad-Bhagavatam;
die Schriften sagen, dass, wenn man darsana von solch einer
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groflen Seele erhilt, die tatséchlich auf diese Weise weint, das
Leben vollkommen ist.

Aber weinen wir je die kleinste Trdne fiir Ihn, wenn wir
Krsnas liebliche Spiele beschreiben, oder wenn wir Seinen
Namen singen und beten? Nun sage mir also, wie begiinstigt ist
somit Nanda Baba, wenn er so weinen kann und Ihn als seinen
Sohn sieht?

So iiberlegte Uddhava: ,Werde ich sagen, ,,Nanda Maharaja,
du bist liberaus vom Gliick gesegnet, also bitte weine einfach
mehr und mehr. Mein Leben ist nun auch zur Vollkommenheit
gebracht worden, da ich dich mit meinen eigenen Augen sehen
durfte*? Das wire sicher, wie Ghee in ein Feuer zu geben!
Aber wenn ich sage, ,,Nanda Mahar3aja, bitte weine doch nicht,
beruhige dich!, wire das entgegen dem, was in den Schriften
steht.*

Das war die prekdre Lage, in der sich Uddhava wiederfand,
und er fiihlte sich wie gefangen. ,,Wenn ich ihn bitte, nicht zu
weinen, dann ist das entgegen den Schriften und ich wiirde
sicher die Reaktionen fiir eine solche Tat zu tragen haben.
Wenn ich ihn aber ermutige, immer weiter zu weinen, dann
stehe ich ithm nicht bei, worum Krsna mich aber eigentlich
gebeten hat. Sage ich ihm also, nicht mehr zu weinen oder noch
weiter zu weinen?*

Er konnte einfach keinen richtigen Entschluss fassen und
somit hat er schlussendlich beides zusammengemischt, indem
er sagte: ,,Nanda Maharaja, du bist mit absoluter Sicherheit die
begiinstigte Seele {iberhaupt, aber bitte hore nun auf zu
weinen.” In dieser Weise war er sehr unschliissig und verwirrt,
was er sagen konnte, da Krsna ihn darum gebeten hatte, Seine
Eltern zu trosten.
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Ganz in der Nidhe saB3 auch eine andere sehr begiinstigte
Seele, Yasoda. Thre Tridnen waren schon lange versiegt; diese
arme Frau war nicht einmal mehr in der Lage, zu weinen. Thre
Augen waren vollig eingesunken und sie wirkte wie ein
Skelett. Eigentlich ist sie an dem Tag gestorben, an dem
Akriira Krsna nach Mathura holte. Spéter hat sie einen Brief fiir
Krsna nach Mathura gesendet — ,,Ich habe nicht einmal die
Qualifikation, Dich ,meinen Sohn’ zu nennen. Nun, da Du in
Mathura weilst, hast Du Devaki als Deine Mutter und
Vasudeva Maharaja als Deinen Vater. Fiir elf Jahre warst Du
hier fiir alle in Vraja die Essenz unseres Lebens. Als Deine
dhatri (Amme) habe ich Dich auf meinem SchoB3 gehalten und
Dich auf allen Wegen beschiitzt und genéhrt. Ich habe alles
getan, was von einer dhatri zu erwarten gewesen Wwaére.
Kuckucke legen ihre FEier in die Nester der Raben und die
Raben briiten die Eier dann fiir sie aus, bis die jungen Vogel
schliipfen. Dann kommt die Kuckucksmutter wieder zuriick
und nimmt ihre Kinder in ihr eigenes Nest. Die Rabenmutter
bleibt einfach zuriick und kann nichts weiter tun als in die
Richtung zu schauen, in der sie entschwunden sind. Unsere
Situation ist genau dieselbe.*

Darauf hat Krsna die folgende Nachricht zuriickgesendet:

,,Da du dich selbst als dhatri bezeichnest, sollten Baladeva
und Ich sofort unser Leben aufgeben! Ich kann nur durch den
Gedanken am Leben bleiben, dass Ich dich bald wiedersehen
darf, sonst wiirde Ich jetzt gleich auf der Stelle sterben. Wir
werden mit Sicherheit bald wieder zuriickkehren, da Wir keine
andere Mutter kennen als dich. Deshalb, Mutter, bitte tu dies
fur Mich: Vater wird sicherlich sehr weinen, ebenso die Kiihe
und Kailber. Die Pflanzen, die Ich gepflanzt habe, werden
sicherlich ausgetrocknet sein und die Kélber, die Wir immer
grasen lieBen, kommen nun nicht mehr auf die Wiesen und
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werden langsam dahinvegetieren. Bitte schau etwas nach ihnen.
Sie werden in ihrem Trennungsschmerz sicher sogar das Essen
aufgeben.*

Als Uddhava all das sehen und horen konnte, war er vollig
iiberwiltigt. Yasoda war nicht in der Lage zu sprechen; sie
konnte nur sehr leise stammeln. Thre Liebe und Hingabe fiir
Krsna, ihre vatsalya-prema, war grenzenlos, wie ein
unendlicher Ozean. Uddhava war nicht in der Lage, ihr in
irgendeiner Weise gut zureden zu kdnnen.

Unsere Gosvamis haben nicht viel iiber diese vatsalya-
bhava geschrieben, da es nicht wirklich viele gibt, die
qualifiziert sind, all das zu horen. Deshalb haben sie es
verborgen gehalten.

Das Wort janardane wird hier in diesem Vers benutzt, es
werden zwei Bedeutungen gegeben. Derjenige, der alles
zerstort, was entgegen der Liebe und Hingabe ist und Bhakti
etabliert, wird Janardana genannt, wobei ardana auch ,Gebet’
bedeuten kann. So kann sich janardane auf Drona und Dhara
geziehen, die zu Brahma gebetet haben, dass dieser Janardana
als ihr Sohn erscheinen moge. Thre Gebete wurden erfiillt und
sie haben das hochste MaB3 an vatsalya-bhava gekostet: Nandas
und Yasodas bhdava ist bei weitem hoher, als die vatsalya-
bhava aller anderen Gopas und Gopis in Vraja. Das ist die
Erlauterung dieses Verses.
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KAPITEL ZWOLF

Mutter Yasodas unbeschreibliche Bhakti

Dass Drona und Dhara Brahmas Segnung bekommen haben,
elterliche Liebe zu Krsna zu erlangen, ist vergleichbar mit der
Situation, als Krsna Selbst von Sankara gesegnet wurde, Samba
als Seinen Sohn zu bekommen. Zu dieser Zeit nahm Krsna in
Dvaraka Entsagungen auf Sich, um zu zeigen, dass durch die
Verehrung Sankaras materielle Opulenz erlangt werden kann.
In Wahrheit kann niemand Krsnas Sohn werden. Pradyumna,
Aniruddha, Samba — Sie sind alle Bhagavans Teil-
erweiterungen, erscheinen aber in der Gestalt Seiner S6hne.

Nanda Baba und Mutter Yasoda sind Krsnas ewige Eltern,
aber um zu zeigen, dass es doch einiges an Entsagung und
Entschluss kostet, prema fiir Krsna zu erhalten, ist ihnen diese
Segnung gegeben worden. Alle Vaikunthainkarnationen sind
Teilerweiterungen von Narayana und in dhnlicher Weise sind
Drona und Dhara, Vasudeva und Devaki, Dasaratha und
Kausalya sowie Kasyapa und Aditi allesamt Erweiterungen von
Nanda und Yasoda. Doch von allen ewigen Gefihrten
Bhagavans sind die ewigen Gefihrten von Krsna am
wundervollsten.

Sloka 22

Q\N\”Wﬁ

nandah sva-putram adaya
pretyagatam udara-dhih
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mitrdhny upaghraya paramari
mudam lebhe kuriidvaha

»Oh Pariksit, bester der Kurus, als der iiberaus
groBBherzige Nanda von Mathura zuriickkehrte,
nahm er seinen geliebten Sohn, Sri Krsna,
sogleich auf seinen Schof}, und erfuhr ungeahnte
Freude, indem er immer wieder liebevoll an
Seinem Haar roch.“

Srimad-Bhagavatam 10.6.43
Brhad-bhagavatamyrta 2.7.128
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Vorher war Nanda Baba immer vollig unangehaftet an
weltliche Dinge, aber als nun Krsna geboren war, war er
absolut bezaubert, voller Anhaftung an Thn. Vorher empfand
Nanda Baba nie irgendeine Notwendigkeit, nach Mathura zu
reisen. Doch mit Krsna als seinem Sohn war es nun fiir Nanda
Baba notwendig, fiir Krsnas Unterhalt auch Geld zu haben;
somit ging er nach Mathura. Dort sprach er mit Vasudeva und
dieser sagte ihm: ,Bitte gehe so schnell wie moglich wieder
zuriick nach Gokula! Déadmonen werden nun iberall
Verwlistung anrichten, denn Karmsa ist fest entschlossen, alle
Kinder zu toten, die in den letzten zehn Tagen geboren wurden.
Also, bitte kehre so schnell wie moglich zurtick!*

Als Nanda dann nach Gokula zuriickeilte, sah er Piitanas
gigantischen toten Korper am Straflenrand; in immenser Sorge
um seinen Krsna eilte er zu seinem Palast. Als er dort ankam
und sah, dass Krsna wohlauf war, war es, als ob wieder Leben
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in seinen Korper zuriickkehrte. Seine unangehaftete Natur
konnte einfach nicht mehr weiter bestehen. Der groBherzige
Nanda Baba nahm seinen Sohn auf den Schof3, roch liebevoll
dessen Haar und sagte: ,,Oh, Bhagavan hat Dich wirklich vor
sehr, sehr groBer Gefahr beschiitzt!*

Dann horte er von seinem Bruder Upananda und anderen,
wie die raksasi (Ddmonin) Putana Krsna auf ihren Schof
genommen und ihre Brust mit Gewalt in Seinen Mund gesteckt
hatte. Sie hatte Gift auf ihre Briiste aufgetragen, wie war es
also moglich, dass Krsna gerettet wurde? Dann flog sie sogar
in die Luft, da Krsna Sich an ihr festklammerte und einfach
nicht mehr loslassen wollte. Sie dachte, sie konne zu Kamsa
fliegen und er wiirde sie von Thm befreien konnen. Sie dachte,
dass sie augenblicklich bei Karhsa sein konnte, doch
stattdessen saugte Krsna an ihrer Brust, so stark, dass Er nicht
nur ihre vergiftete Brustmilch trank, sondern ihr ganzes Leben
mit aussaugte.

Als Nanda horte, wie sein Krsna gerettet worden war,
iiberstromten seine Tranen Krsnas Korper. In diesem Vers wird
das Wort sva-putra verwendet, was meint, dass Krsna sein
eigener Sohn war. Doch es wird auch das Wort prosydagata
benutzt, was meint, dass Nanda eben nicht der leibliche Vater
ist, sondern derjenige, der Krsna groflgezogen hat. Die meisten
glauben, dass Nanda nur Krsnas prosyagata war und dass
Seine richtigen Eltern Vasudeva und Devaki waren. Vasudeva
hatte Krsna nach Gokula gebracht und dort zog Nanda Baba
Ihn auf. Aber Nanda vertraute auf das, was er mit seinen
eigenen Augen gesehen hatte, ndmlich, dass Krsna vom Leib
Mutter Yasodas geboren worden war und zwar in seinem
eigenen Palast. Es gab fiir ihn nicht den geringsten Zweifel,
dass Krsna sein Sohn war. Aber auch Vasudeva und Devaki
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haben nicht den geringsten Zweifel, dass Krsna ihr Sohn ist.

So, es wird gesagt, dass Vasudeva Krsnas ,,leiblicher Vater
ist, aber dieser Vers benennt eindeutig Krsna als Nandas sva-
putra, als seinen eigenen Sohn. Was konnte ein groferer und
treffenderer Beweis sein als das? Nandah sva-putram ddaya
prosyagata udara-dhih — mit natiirlichen Gefiihlen viterlicher
Zuneigung aus einem sehr einfachen Herzen nahm Nanda
seinen eigenen Sohn und ndhrte Thn. Hier in diesem Vers ist
also die Bedeutung von prosydgata ,,ndhren, umsorgen®.

Nachdem Kamsa getotet war, wartete Nanda in seiner
Residenz in Mathura sehr unruhig und besorgt. Er dachte: ,Es
sind schon mehr als vierundzwanzig Stunden vergangen, seit
Kamsa getdtet wurde, und weder Vasudeva noch irgendjemand
sonst, wie zum Beispiel Ugrasena oder Akriira, hat mir eine
Nachricht zukommen lassen. Selbst Krsna und Balarama sind
nicht gekommen, aber das ist verstidndlich, denn Sie sind ja
noch Kinder, aber warum ist keiner der anderen gekommen?
Ich habe gehort, dass die Leute sagen, dass Sie beide eigentlich
Vasudevas Sohne sind.’

Da niemand kam, um ihm Nachricht zu geben, weinte
Nanda Baba einsam vor sich hin und iiberlegte weiter: ,Was
soll ich machen? Sollte ich zu Vasudevas Palast gehen, um Thn
aufzusuchen? Oder was soll ich machen?’

Dann, kurz nach Sonnenuntergang, kamen Krsna und
Baladeva allein zu ihm. Sie sahen, dass ihr Vater sehr traurig
gestimmt war und seinen Kopf in den Hidnden hielt. Krsna
kletterte auf den Schof3 Seines Vaters und fragte, Nandas Kinn
sanft aufrichtend: ,,Vater, warum sitzt du hier so einsam und
verlassen?*

191



Auf Baladeva schauend sagte er: ,,Mein Sohn, warum bist
du nicht schon eher gekommen?*“ Darauf erwiderte Baladeva:
»Vater, alles ist sehr merkwiirdig! Viele Leute behaupten, dass
Wir eigentlich die S6hne Vasudevas sind, aber das kann ich
nicht akzeptieren...

Selbst wenn Wir Vasudevas Sohne wiren, kennen wir doch
keinen anderen Vater als dich! Wenn aus irgendeinem Grund
eine Mutter und ein Vater threm Sohn entsagen, dann sind
diejenigen, die ihn dann aufziehen, seine eigentlichen Eltern.
Es gibt verschiedene Arten von Vitern: Derjenige, der dich
tatsdchlich zeugt; derjenige, der dich aufzieht; der Konig; der
Guru; der Stiefvater und der Familienpriester. Aber unter denen
ist derjenige, der dich aufzieht, ndhrt und beschiitzt der beste,
somit bin Ich nur dein Sohn und Ich kenne keinen anderen
Vater als dich! Ich mdchte nicht eine Sekunde lidnger hier in
Mathura bleiben. Ich mochte sofort mit dir und Krsna zuriick
nach Vraja!*

Nanda Baba sagte: ,,Mein Sohn, sprich nicht auf solch eine
Weise! Wenn mein jiingerer Bruder diese Worte hdren wiirde,
wiirde er sofort sterben, ebenso Devaki!“

Nanda Baba sagte das, da er wusste, dass sie wirklich
sterben wiirden; somit ist er groBmiitiger als Vasudeva und
Devaki, denn sie kiimmerten sich nicht so sehr um die Gefiihle
der vraja-vasis, als Krsna mit ihnen in Mathura blieb.*® Er

¥ Was Narayana Gosvami Maharaja hier nochmals an dem Beispiel
erlautern mochte, ist die allerhochste Intensitdt der Liebe in den
Einwohnern von Vrndavana: Sri Vrndavana ist der innerste und
innigliche Mittelpunkt der gesamten multidimensionalen spirituellen
Welt und wird verglichen mit dem Stempel innerhalb der Lotosbliite,
der den zartesten, geheimnisvollsten und zugleich duftintensivsten
Teil der ganzen Bliite bildet.

Manchmal werden von den acaryas Vergleiche gezogen, die den
Eindruck erwecken, die transzendentalen Bewohner hétten dhnliche

192



sagte weiter zu Baladeva: ,,Sechs ihrer Kinder sind getotet
worden und mit iiberaus groBer Miihe waren sie in der Lage,
Euch beide zu retten. Wenn Du nicht nach Gokula gebracht
worden wirst, dann wirst auch Du getotet worden. So sind wir
thnen auf immer und ewig zum Dank verpflichtet, deshalb
bleibst Du hier und ich kehre mit Krsna zuriick nach Gokula.*

Da erwiderte Baladeva: ,JIch werde nicht einmal eine
Sekunde ohne Krsna sein! Ich sehe dich als Meinen einzigen
Vater und Krsna als Meinen einzigen Bruder an!“

So schaute Nanda auf Krsna, da Er ihm als Knabe 6fters so
guten Rat gegeben hatte. Er fragte Thn: ,,Was sollte ich tun?*
und Krsna antwortete: ,,Vater, darf Ich etwas sagen?* ,Ja,
bitte.” ,,Meiner Meinung nach wére es nicht gliicksverheiflend
fiir Baladeva, nach Vraja zu gehen und Vasudeva und Devaki
in einer solch schwierigen Lage zurilickzulassen. Und wenn Ich
gehe, dann muss Er auch gehen. Also, wenn du die Erlaubnis
gibst, bleiben Wir beide fiir einige Tage hier in Mathura und
kommen dann zusammen wieder zuriick nach Gokula.*

Was Er sagte, hatte Gewicht fiir Nanda Baba, doch konnte
dieser kein Wort hervorbringen. Krsna fuhr fort: ,Ich bin
bereit, sofort mit dir aufzubrechen, aber dann wird jeder sagen:
,Nanda ist so grausam! Selbst nachdem alle Kinder von
Vasudeva und Devaki gestorben sind, nahm er beide, Krsna
und Balarama, wieder von ihnen fort und kehrte nach Gokula
zuriick, wohl wissend, dass sie dann auch sterben wiirden!’

Empfindungen oder Herangehensweisen wie Menschen dieser Welt
(siehe hier: ,,...sie kiimmerten sich nicht um die Gefiihle der vraja-
vasis...”). Solch eine Aussage wie hier dient aber ausschlieSlich dem
Lobpreis der hohen Liebe, die Krsna und Seine Gefdhrten in
Vrndavana leben und iiber die Narayana Maharaja in den folgenden
Absitzen weitere Ausfithrungen gibt.
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Also bitte, mach das nicht. Kamsa ist nun tot, und Wir
brauchen nur einige Tage mehr, um unsere Aufgabe hier zu
beenden und um auch die restlichen Damonen zu toten. Aber
kehre du bitte wieder zuriick nach Hause.*

Dazu erldutert Srila Viévanatha Cakravati Thakura, dass
eine Person bei demjenigen bleibt, von dem sie die groBte
Zuneigung bekommt, egal wer das sein mag. Jeder jiva, selbst
ein Hund, ist hungrig nach Liebe.

Es ist in dhnlicher Weise wahr, dass Krsna nirgendwo sonst
diese prema von Vraja erfahren konnte. Er war nicht einmal in
der Lage, einen kleinen Tropfen vergleichbarer Liebe in
Mathura oder Dvaraka zu erhalten, wie die, die Ihm Nanda und
Yasoda angedeihen lieen.

Auch die prema der Gopis war so rein, dass Er nirgendwo
im Universum etwas Vergleichbares finden konnte. Also
entsagte Er denn tatsdchlich dieser Liebe und ging nach
Mathura?

Srila Visvanatha Cakravati Thakura fahrt dann fort: ,,Wir
haben nicht das geringste Vertrauen in solche Aussagen. Die
Leute mogen sagen, dass Krsna Vraja verlassen habe und nach
Mathura gegangen sei, aber das kann einfach nicht sein! Er ist
als unmanifestierte Form in Vraja geblieben. Niemand konnte
Ihn sehen, aber Er war dort.

Als Akriira Krsna und Baladeva auf dem Ochsenkarren nach
Mathura brachte, waren es in Wirklichkeit nur Ihre
Erweiterungen in der Stimmung von aisvarya als die Sohne
von Devaki und Rohini, die nach Mathura gingen. Sie Selbst
blieben in Thren ureigenen Formen in Vraja, jedoch wusste
niemand hiervon. Wie kann das wiederum moglich sein? Durch
die yogamaya-sakti, welche das Unmogliche mdglich macht.*

Also bleibt Krsna immer in Vrndavana; das ist die sehr
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spezielle Offenbarung, die von unseren Gosvamis geschenkt
wurde. Wenn es Krsna je moglich gewesen wiére, Vraja zu
verlassen, dann wiirde das heiflen, dass die Einwohner von
Vraja Thn nicht am meisten liebten und auch Er sie nicht am
allermeisten liebte. Und das ist einfach undenkbar. Somit
verldsst Er Sein Vrndavana nie!

Was ist dann passiert? Krsna begann nun in Mathura zu
leben und alle Mitglieder der Yadu-Dynastie kehrten zuriick.
Aus Furcht vor Karsas Ausschweifungen waren sie allesamt
geflohen, doch nun, da er tot war, zogen sie alle wieder zuriick
nach Mathura und lebten dort in groBter Freude.

In der Zwischenzeit gingen Asti und Prapti, Karhsas
Ehefrauen, zu ihrem Vater Jarasandha und beklagten sich:
»Dein Schwiegersohn war unschuldig! Sie warfen ihn einfach
zu Boden und toteten ihn, obwohl er sich nicht einmal
verteidigte!” Jarasandha wurde sehr zornig und griff Mathura
siebzehnmal mit einer riesigen Armee an.

Krsna frage Sich: ,Sollte Ich nicht besser jetzt wieder nach
Vraja zuriickkehren?’

Aber Er konnte nicht, da Vasudeva in der Zwischenzeit
gesehen hatte, dass Krsna keine verniinftige Bildung
bekommen hatte. Er wusste nur, wie man Kihe hiitet. So
wollte Vasudeva fiir Krsna erst cinmal das samskara der
heiligen Schnur geben®” und so lieB er Gargacarya zu seinem

* Das Verleihen der heiligen Schnur ist eine der Zeremonien der
vedischen  Tradition in entscheidenden Lebensabschnitten
durchgefiihrt werden, um fiir eine verkorperte Seele wichtige
Impressionen (sariiskaras) fiir die Ausrichtung auf Transzendenz zu
setzen. Sri Krsna bendtigt als der Hochste Herr eine solche
Zeremonie in Seinem Ewigen transzendentalen Reich natiirlich
nicht; somit hat solch ein (menschlich erscheinendes) Element
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Palast rufen. Jeder von nah und fern war zu dieser Zeremonie
eingeladen, aber die vraja-vasis wurden extra nicht eingeladen.
Vasudeva und Devaki hatten sich, nachdem sie den Rat der
dlteren Mitglieder der Dynastie wie zum Beispiel Uddhava und
Akriira eingeholt hatten, in der Versammlung von Ugrasena
entschieden, dass es besser sei, die vraja-vasis nicht
einzuladen. Denn wenn sie kommen wiirden, dann wiirde
vraja-bhava in Krsna stimuliert werden und Er wiirde mit
absoluter Sicherheit wieder mit ihnen nach Vraja zuriickkehren
wollen. Keiner in Mathura wire in der Lage, dem
entgegenzuwirken.

Fiir diese Zeremonie wurde Krsnas Kopf geschoren und nur
ein sikha gelassen. Er war mit Seinen hdlzernen Sandalen und
einem Stab in der Hand wie ein brahmacari (jemand im
Lebensstand eines Schiilers und der im Zdlibat lebt) gekleidet.
Dann gab Gargamuni IThm den gayatri-mantra und die heilige
Schnur. Danach legte er Thm das Betteltuch um und sagte:
,Mein lieber Sohn, nun erbettle einige Almosen.*

Einige Zeit zuvor, in Vraja, hatte Mutter Yasoda zu Krsna
gesagt: ,,Wenn Du Deine heilige Schur empfingst, dann
werden wir dein Betteltuch mit Diamanten fiillen.” Nun
erinnerte Er Sich an diesen Moment und fing an, in dieser
groen Versammlung verzweifelt umher zu schauen und zu
rufen: ,,Wo ist Meine Mutter?*

Fiir diese Zeremonie hatte sich Devaki in ihre besten
Kleider gehiillt und saB8 ganz vorn. Doch Er schaute Sich
verzweifelt um und rief: ,,Wo ist Meine Mutter? Wo ist Meine
Mutter? Da Er sie nicht sehen konnte, kam ein heftiger

Seines /ilas die einzige Funktion, die Stimmungen der ewigen
Gefihrten zu variieren und den Austausch untereinander auf immer
wieder Uiberraschende Weisen zu ,wiirzen’.
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Schwall von Erinnerungen an Mutter Yasoda in Thm hoch und
Er dachte: ,Irgendwo in Nanda-bhavana steht Meine Mutter
nun einsam und allein an der Tiir... Manchmal wird sie ins
Haus hineinschauen und manchmal wird sie hinausschauen. Sie
wird so verzweifelt weinen, da sie nicht weill, wo Ich bin. Sie
wird sich stindig fragen: ,Was wird mein Sohn wohl gerade in
diesem Augenblick machen?” Und hier bin Ich und nehme
wiahrend dieses frohlichen Festes meine heilige Schnur
entgegen.’

,,Mutter! Mutter!” rufend fiel Er bewusstlos zu Boden.
Sofort war es mit all der Frohlichkeit dieses besonderen
Anlasses und mit dem Austausch von Almosen vorbei. Jeder
rannte sogleich zu Krsna und umarmte Thn.

Als sie so Zeugen dieses Spektakels wurden, sagten sich die
Mitglieder der Yadu-Dynastie: ,,Wie stark ist doch nur Seine
Anhaftung an Vraja! Wir sollten Thn weit wegschicken fiir
Seine Ausbildung! Er sollte nach Ujjain gesendet werden. Dort
kann Er strikt Seinen Geliibden und den Anweisungen Seines
gurus folgen. Er wird dort so lange bleiben, wie Sein guru es
fiir richtig hélt. Wenn Er dann wieder zu uns zuriickkehrt, wird
Sich schon Seine Natur gedndert haben und Er wird dann
verstehen, dass Er wirklich Vasudevas Sohn ist.*

Somit schickten sie Thn dorthin. Irgendwie haben auch die
vraja-vasis von all dem erfahren und dachten: ,Sie sehen Krsna
als ihren eigenen Sohn an und haben Ihm nun die heilige
Schnur gegeben? Sie haben Ihn mit dieser Zeremonie
gewaltsam zu einem ksatriya (Prinz) gemacht. Sie waren
tatsichlich so grausam, Thn nach Ujjain zu senden, sodass Er
dort Seine Ausbildung von Sandipani Muni erhalten soll? Und
der trégt horizontale Markierungen auf Seiner Stirn, welche Thn
als einen brahmavadi-Verehrer von Sankara kennzeichnen!
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Warum haben sie Ihn ausgerechnet zu ihm geschickt?*

Yogamaya hat all diese Arrangierungen gemacht, sodass
Krsna zu Sandipani Muni geschickt wurde, denn wire Er zu
einem Vaisnava geschickt worden, hitte dieser Vaisnava Thn
mit Sicherheit erkannt. So wurde Er zu einem Bhakta von Siva
geschickt, der Thn nicht so leicht erkennen wiirde, und somit
konnte Seine wahre Identitit noch verborgen bleiben.

So wurde also Krsna nach Ujjain geschickt und lernte in
vierundsechzig Tagen vierundsechzig verschiedene Kiinste.
Als Er wieder zuriickkehrte, bat Er Uddhava, fiir IThn nach
Vraja zu gehen.

Nachdem Radhika mit Uddhava gesprochen hatte, begann
Sie plotzlich, auch mit einer Biene zu sprechen, da Sie diese als
eine Botin Krsnas ansah (Srimad-Bhagavatam 10.47.21):

api bata madhu-puryam arya-putro dhunaste
smarati sa pitr-gehan saumya bandhiims ca gopan
kvacid api sa katha nah kinkarinam grnite
bhujam aguru-sugandham miurdhny adhasyat kada nu

,,Oh Uddhava! Es ist in der Tat bedauerlich, dass
Krsna in Mathura verbleibt. Erinnert Er Sich noch
an den Haushalt Seines Vaters und an Seine
Freunde (die Kuhhirtenjungen)?

Oh erhabene Seele! Spricht Er manchmal von uns,
Seinen lieben Dienerinnen?

Wann wird Er je wieder Seine nach aguru
duftenden Hénde auf unsere Kopfe legen?*

,Nun, da Krsna Sein Studium in Sandipanis asrama beendet
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hat, wird Er wieder nach Vraja zuriickkommen? Sicherlich
vermag Er nicht ldnger dort in Mathura zu bleiben! Ist Er etwa
jetzt gerade schon auf dem Weg? Er hat Mir vor mehr als zwei
Monaten versichert, dass Er ,jibermorgen” wieder da sein
wiirde, aber bist jetzt ist Er nicht zuriickgekehrt. Denkt Er
tiberhaupt manchmal zumindest ein klein wenig an uns?
Erinnert Er Sich an Uns als diejenigen, die Ihm
Blumengirlanden gemacht haben?

Erinnert Er sich: ,Oh, die Schonheit der Gopis iiberragt bei
weitem die der schonsten Frau in dieser Welt!’? Erinnert Er
Sich auf diese Weise an Uns? Oder erinnert Er Sich auf eine
herablassende Weise an Uns: ,0Oh ja, diese Gopis sind nur sehr
einfache und diimmliche Méadchen, die mit Milchprodukten
arbeiten und ansonsten von nichts eine Ahnung haben’?

Wenn Er ein Lied hort oder einen Tanz sieht, erinnert Er
Sich dann an uns und die Gefiihle und Stimmungen, die Wir
zusammen durchlebt haben, die prema Seiner unbedeutenden
dasts (Dienerinnen)? Wann wird Er nun endlich zuriickkehren
und Unsere Furcht besdnftigen, indem Er Seine nach aguru
duftenden Hénde auf Unseren Kopf legt und Seine langen
Arme um Unseren Nacken schlingt, so wie Er es immer
wihrend des rasa-lila zu tun pflegte?*

In &dhnlicher Weise hatten auch Nanda Baba und alle
anderen Bewohner von Vraja seit Seiner frithsten Kindheit eine
so starke Zuneigung zu Krsna. Und auch wenn Er ihnen keine
Nachrichten zukommen liel, weder aus Mathura noch aus
Dvaraka, gingen Nanda Baba, Yasoda, die Gopis und alle
anderen Bewohner von Vraja, sogar ohne spezifisch gerufen
worden zu sein, nach Kuruksetra, als es dort, einige Zeit nach
dem grofen Krieg, zu einem verheiungsvollen Zeitpunkt fiir
eine sirya-pija kam (eine Zeremonie, um den Sonnengott zu
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verehren). Und so konnten sie ihren Krsna letztendlich doch
wiedersehen.

In dem Vers, den wir gerade besprechen, heifit es sva-
putram. Das Wort sva, das soviel meint wie ,,sein eigen®, wird
hier bewusst verwendet, denn ansonsten konnte putra allein
auch bedeuten, dass Krsna der adoptierte Sohn von Nanda sei.
Doch der Vers sagt ,,seinen eigenen Sohn an sich ziehend...” —
und nicht ,den Sohn von Vasudeva an sich ziehend“ —
,-..klisste und umarmte er IThn immer wieder”. Durch seine
grole Liebe empfand Nanda paramam, diese hochste ananda,
die selbst Vasudeva nie erfuhr. Eine andere Bedeutung von
paramam mudam Kann auch sein, dass Nanda eine ananda
versplirte, die nicht einmal von Maha-Laksm1 selbst, welche
fiir alle Bhaktas hochst verehrungswiirdig ist, erfahrbar ist.

Udara-dhih — Nanda war sehr freigiebig und groBherzig.
Am Tag der Geburtstagsfeier Krsnas gab er Kiihe, Juwelen,
Kleidung und alles sonst Erdenkliche in seinem Besitz als
Gabe zu den brahmanas. Udara kann auch bedeuten ,hdchst
intelligent’. Wenn er nicht iiberaus intelligent gewesen wire,
hitte er von Brahma nicht einfach nur diese hochst erhabene
vatsalya-prema fiir Bhagavan erbeten. Er hat nicht um einen
ordindren Sohn gebeten, noch wollte er Bhagavan Selbst als
Sohn haben, sondern er hat einfach ,nur nach bhagavad-
bhakti gefragt.

Das ist ein gutes Verlangen, um bhakti zu flehen, um prema.
Die dcaryas in unserer Linie sehen es aber nicht als hochstes
Ziel des Lebens, Krsna zu erlangen, sondern sie sehen krsna-
prema als das letztendliche Ziel an. Besonders die krsna-prema
der vraja-vasis und von dieser vor allem die prema der Gopis.
Von dieser prema wiederum wird die prema Radhas besonders
hervorgehoben, ndmlich prema zu Krsna als ,,Radha-vallabha*
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(dem Geliebten von Radha) zu erlangen.

Nanda hatte einfach nur um bhagavad-bhakti gebeten und
nicht um einen Sohn. Vasudeva betete: ,,Wir wiinschen uns
einen Sohn wie Dich“, doch Nanda betete: ,,Wir mdchten
vatsalya-prema fiir Dich.*

Als Brahma Drona und Dhara seine Segnungen anbot, sagte
Drona: ,,Bitte frage zuerst meine Frau, was sie sich erwiinscht.*
Und Dhara antwortete: ,,Wenn Parabrahma Selbst in dieser
Welt Geburt nimmt und Seine lieblichen menschenéhnlichen
Spiele vollzieht, dann mdchten wir parama-bhakti fir Thn
haben.*

Nanda ging einmal nach Mathura, um mit Vasudeva iiber
Steuern zu sprechen, die er Kamsa abtreten musste. Ein ganzer
Tag ist damit vergangen, bevor er wieder in Vraja war. Doch
Mutter Yasoda konnte nicht einmal einen Moment ohne Krsna
ertragen. Deshalb ist ihre Zuneigung zu Krsna in gewisser
Weise von noch intensiverer Art als die von Nanda Baba: Als
Uddhava nach Vraja kam, war Nanda Baba in der Lage,
zumindest ein bisschen mit ihm zu sprechen, aber Mutter
Yasoda konnte nicht. In ihrem Zustand war es ihr nicht
moglich, auch nur ein Wort hervorzubringen, sie lag einfach
auf dem Boden und weinte herzzerrei3end.

Als Brahma die Kuhhirtenjungen und die Kélber gestohlen
hatte, nahm Krsna fiir ein ganzes Jahr die Form jedes einzelnen
Jungen und Kélbchens an und trank die Milch aller Miitter und
Kiithe. Die Erhabenheit dieser Gopis und der Kiihe zu
beschreiben ist sehr schwierig, was kann man dann erst von
Mutter Yasoda sagen? Solange Er in Vraja war, hatte sie Ihm
mit so viel prema ihre Milch gegeben und ihre Grofle ist
einfach grenzenlos und unbegreiflich. Wenn jemand auch nur
das kleinste Staubkornchen von bhakti zu Krsna erlangt hat,
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fiihlt er, dass sein ganzes Leben nun vollkommen erfiillt ist.
Was sollen wir also von Mutter Yasoda sagen? Ich wei3 nicht
einmal, ob wir die Courage haben, nur ansatzweise zu
versuchen, ithre bhakti zu beschreiben.

Nachdem Krsna Vrndavana fiir Matura verlassen hatte, gab
Mutter Yasoda alle Hausarbeiten auf. Die Kiiche verblieb
schmutzig, alle Topfe waren auf den Kopf gestellt und iiberall
waren Spinnweben zu sehen. Fiir wen hitte sie auch schon
kochen koénnen? Mit Krsna vor Ort kochte sie mit so viel
Freude fiir Ihn, doch nun, da Krsna fort war, fiihlte sie, dass es
niemanden gab, fiir den sie hatte kochen kénnen.

Sie begann sogar, Anzeichen von jemandem im hohen Alter
aufzuweisen. An einem sehr heilen Nachmittag, als sie eine
besonders starke Verzweiflung iiberwiltigte, kamen so viele
Erinnerungen an Krsnas Kinderspiele in ihr hoch und sie war
sogleich in bhava eingetaucht. Im Haus war so viel von Seiner
Kleidung und Seinem Spielzeug, wie zum Beispiel
Spielzeugkiihe und winzige Bambusfloten. Sie packte all diese
Dinge in einem Stoffsack zusammen, ging aus dem Haus und
begann, davonzuziehen. Da wurde sie von einer in der Néhe
wohnenden Freundin angesprochen: ,,Oh sakhi! Wohin gehst
du denn so eilig?* Auch andere sahen, dass Mutter Yasoda
irgendwohin gehen wollte, und kamen herbeigeeilt: ,,Mutter!
Wo gehst du hin?*

Bis zu diesem Punkt war sie nicht in der Lage gewesen, ein
einziges Wort zu sprechen; die Worte waren einfach stecken
geblieben, da sie von Emotionen vdllig iiberwiltigt gewesen
war und einfach nur weinen konnte. Aber nun sagte sie: ,,Ich
gehe dorthin, wo mein Kanhaiya ist.*

,Was?! Wo ist dein Kanhaiya? Du bist in Nanda-grama und
Er ist in Mathura! Es ist ein extrem heiler Nachmittag, die
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Sonne ist briitend heifl und der Boden wird sicherlich deine
FiiBe verbrennen, wie willst da irgendwohin gehen?*

,,Jch kann einfach nicht mehr ohne Ihn leben.*

»Also... wenn du in Mathura angekommen bist, was
gedenkst du dann zu tun?*

,lch werde dort hingehen und in der Empfangshalle des
Palastes werde ich nach Konigin Devaki fragen, dann werde
ich ihr zu Fiien fallen und sagen: ,Ich werde fiir jede Geburt
deine Dienerin werden. Ich werde deinem Kind dienen, Er ist
schlieBlich nicht mein Sohn, und ich werde fiir Euch beide
kochen. Ich werde fiir immer Euer Dienstmidchen sein. Bitte
behalte mich hier im Palast, wo ich immer nur eure Reste essen
und euch dienen werde. Das ist das Einzige was ich erbitte!*

Als sie das sagte, war sie von Emotionen iiberwiltigt und
fiel sogleich zu Boden. Sie hatte so viel Liebe fiir Bhagavan in
der Form ihres Sohnes!

Die Vraja-vasis haben die hochste Stufe der Liebe zu Krsna.
Ihre Liebe kommt und geht nicht einfach so, wie die Liebe in
dieser Welt. Sie sind alle Krsnas ewige Gefdhrten und ihre
prema ist wie ein unendlicher Ozean. An regnerischen Tagen,
auch wenn die Fliisse ansteigen und noch viel stirker dem
Ozean entgegenstromen, schwillt der Ozean selbst nie an. Und
an trockenen und heiflen Tagen wird er auch nicht kleiner. Also
fir den endlosen Ozean gibt es kein Anschwellen oder
Austrocknen...

Die Liebe der Bewohner von Vraja ist von dieser Art und
Nandas und Yasodas prema zu Krsna nimmt immer neue und
verschiedene Formen an.
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KAPITEL DREIZEHN

Mutter Yasoda bindet Krsna

Sloka 23

sva-matuh svinna-gatraya
visrasta-kabara-srajah

drstva pariSramam krsnah
krpayasit sva-bandhane

Srimad-Bhagavatam 10.9.18
Brhad-bhagavatamyta 2.7.129

»Als Krsna sah, wie angestrengt und verzweifelt
Mutter Yasoda versuchte, Ihn festzubinden, so,
dass ihr ganzer Korper von Schweil3
durchtrinkt war und sogar die Blumen aus
ihrem zerzausten und halb offenen Haarzopf
fielen, lie Er Sich in gnidiger Weise von ihr
binden.*

D/~
Q \— =/ Q

Sanatana Gosvami sagt, dass Sukadeva Gosvami immense
Freude und Erstaunen verspiirte, als er Yasodas Wesen
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beschrieb. Mutter Yasodas vatsalya-prema ist viel spezieller
als die von anderen und sogar spezieller als die von Nanda
Baba, da Krsna nicht auf gleiche Art so vollig tiberwéltigt von
jemandes elterlicher Liebe ist, wie Er es durch ihre Liebe ist.

Krsna ist derjenige, der die Fesseln dieses materiellen
Universums 10st, selbst von denen, die Thm als ,Feind*
begegnen. Er gewéhrt die fliinf Arten der Befreiung: 1. sayujya
(eins zu werden mit dem Herrn), 2. salokya (auf dem gleichen
Planeten zu leben wie der Herr), 3. samipya (dem Herrn ganz
nah sein), 4. sarsti (die gleichen Herrlichkeiten besitzen wie
der Herr), 5. saripya (die gleiche Form wie der Herr zu
besitzen) und dariiber hinaus verleiht Er eine besondere Art der
Befreiung, welche als prema bekannt ist.

Diese prema hat Er sogar Putana geschenkt, die Ihm in der
Verkleidung einer Mutter gegeniibertrat, um Ihn zu tdten. Er
gab ihr eine Position als eine Mutter oder Amme in Goloka,
auch wenn sie urspriinglich feindlich gesinnt war, und ihre
Verwandten Aghasura und Bakasura, die ebenfalls sehr
feindlich gesinnt waren, bekamen trotz allem salokya mukti.
Aber nun finden wir genau diesen Endfessler aller Bindungen
und Gewéhrer von Befreiung Selbst gefesselt — von Mutter
Yasoda. Was fiir ein erstaunliches Spiel des Herrn!

AuBerhalb des Hauses entfachte Mutter Yasoda mit
Kuhdung ein Feuer unter einem groen Tontopf mit Milch. Der
Rauch verbreitete sich in alle Richtungen. Dann ging sie
wieder zuriick, um Butter aus Joghurt zu quirlen. Es war sehr
friith am Morgen, der Tag nach dem Lichterfest Divali, und
wiahrend alle ihren morgendlichen Haushaltspflichten
nachkamen, erinnerten sie sich und sangen iiber Krsnas
liebliche Spiele.
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Zu diesem Zeitpunkt wachte nun auch Krsna auf und da Er
Seine Mutter nicht sah, kam Er aus Seinem Bett heraus und
begann bitterlich zu weinen. Als sie hiniiberschaute und ihren
nackten kleinen Jungen sah, nahm sie Thn auf ihren Schof3 und
begann, Thn mit ihrer Brustmilch zu fiittern. Zu diesem
Zeitpunkt erfuhr sie so starke Wellen von ananda, dass ihr die
Trénen einfach nur hinunterliefen und Milch ganz von selbst
aus ihren Briisten floss. Es war fiir Krsna nicht einmal
notwendig, zu saugen; die Milch floss ganz von allein in
Seinen kleinen Mund und so konnte Er ohne jegliche
Anstrengung Seine Milch trinken.

Doch nun bemerkte Mutter Yasoda, dass ihre Milch auf dem
Feuer iiberkochte. Daher stand sie sofort auf und eilte zum
Feuer. Vorher wollte sie nur Krsna auf ihren Schof3 nehmen
und Thn fiittern, doch nun galt ihre akute Sorge nur der Milch —
sie war am Uberkochen und wiirde sicherlich nicht warten. In
diesem Augenblick dachte sie nicht dariiber nach, ob oder wie
zufrieden Krsna war. Und auch als Er sie mit Seinen beiden
Hinden und Seinem Mund ergreifen wollte, lie sie Ihn
zuriick, um nach ihrer Milch zu sehen.

Die iiberaus méchtige Ddmonin Piitana hatte so verzweifelt
versucht, sich aus dem Griff desselben Krsna zu befreien, aber
sie vermochte es nicht. Sie schwebte dann sogar hoch in die
Luft und versuchte, nach Mathura zu fliegen, aber Krsna
klammerte Sich mit solch einer Gewalt an ihre Briiste, dass sie
wieder zu Boden fiel.

Ohne groBe Anstrengung konnte Er Sich an Patana
klammern, doch als Er nun verhindern wollte, dass Seine
Mutter Thn verlie8, und Er sogar all Seine sakti einsetzte, ging
sie trotzdem davon, um nach der Milch zu schauen und lief3 Thn
einfach dort sitzen. Wiitend begann Krsna nun zu weinen und
Seine Augen wurden rot. Sich auf Seine Lippe beilend, wie es
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manchmal Kinder tun, dachte Er: ,Mutter hat Mich hier einfach
so zuriickgelassen und gibt Mir keine Milch mehr!?’ Dann
nahm Er einen Stein und zerschlug den Buttertopf.

Yasoda indes sagte zu der Milch: ,,Bitte koche nicht {iber!
Ich brauche dich, um wundervolle SiiBigkeiten fiir Krsna
zuzubereiten!”“ Aber die Milch mag gefiihlt haben: ,Wofiir
wiirdest du mich schon gebrauchen? Was ist die Natur von
Krsnas Magen? Er kann niemals wirklich gefiillt werden.
AuBerdem kann dein Fluss an Milch niemals versiegen, somit
konnte Er bis in alle Ewigkeit weitertrinken, ohne dass deine
Milch authort zu flieBen. Also hat mein Leben eindeutig gar
keinen Wert. Wenn ich nicht die Gelegenheit bekomme, Krsna
zufrieden zu stellen, dann werde ich lieber mein Leben
aufgeben, indem ich in das Feuer springe und iiberkoche.’

Als Yasoda sah, dass die Milch tatsachlich tiberkochte, sagte
sie deshalb zu ihr: ,,Gib doch nicht dein Leben auf, ich brauche
dich noch, um SiiBligkeiten fiir Krsna zu machen!*

Nachdem sie etwas Wasser auf die Milch gesprenkelt hatte,
um das Uberkochen zu verhindern, ging sie wieder zu Krsna
zurlick, fand aber nur den zerbrochenen Buttertopf. Da sie Ihn
nirgendwo entdecken konnte, suchte sie liberall nach Thm, bis
sie letztendlich Seine FuBBspuren entdeckte, welche in Richtung
Haus fiihrten. Sie musste in sich hineinlachen, als sie dort
Krsna sah, wie Er Joghurt an die Affen verfiitterte und Selbst
auch gentisslich zulangte.

Sie dachte bei sich: ,Krsna ist in der Tat ein Freund der
Affen! Ich sollte Thm ein Lehre erteilen, aber es wiirde den
Spal} verderben und bis jetzt habe ich so etwas nie getan.” Also
nahm sie, leise ldchelnd, einen Stock, um Ihm einen kleinen
Schrecken einzujagen, und versteckte sich gerduschlos, damit
Er nicht merkte, dass sie alles beobachtete. Sie dachte: ,Wenn
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Er dann doch in diese Richtung schaut und merkt, dass ich alles
beobachtet habe, muss ich sofort losrennen, um Ihn zu
schnappen.’

Krsna war auch sehr auf der Hut und dachte besorgt: ,Wenn
Mutter oder irgendjemand sonst kommt, dann muss Ich sofort
wegrennen.’

Yasoda sah, dass sich neben den Affen auch eine Gruppe
von Krihen dort versammelt hatte. Sie waren alle zuvor im
rama-lild  (die Krdhen waren aus der Dynastie von
Kakabhusundi und die Affen kamen aus der Dynastie von
Hanuman und Sugriva). Krsna stand bei ihnen allen in grofler
Schuld und somit fiitterte Er sie nun. Die Krdhen hockten unten
auf dem Boden und fingen die Tropfchen auf, die hinabfielen,
und die Affen waren neben IThm und wurden direkt aus Seiner
Hand gefiittert. Zuerst musste Yasoda einfach nur lachen, doch
dann schlich sie sich so leise wie eine Katze, immer nidher an
Ihn heran. Und Er, dessen bloer Name jeden in dieser Welt
vor dem Einfluss der maya befreit und davor rettet, den
Yamadiitas gegeniiberzustehen, schaute sie mit &ngstlichen
Augen an.

Vor wem konnte Er wohl Angst haben? Hatte Er Angst vor
Karsa? Manche sagen, dass Er aus Furcht vor Karsa nach
Gokula gegangen sei, aber eigentlich war Er nur dort, um
prema zu kosten.

Er hat niemals Angst vor irgendjemandem, aber nun sprang
Er herunter und rannte so schnell Er nur konnte, als er Seine
Mutter sah. Yasoda setzte Thm nach. Wir alle wiinschen uns,
Bhagavan mit unserer Bhakti zu fangen, aber im Gegensatz zu
ihr kénnen wir Thn nicht einholen.

,»50 viele Tage sind verstrichen und jeden Tag habe ich auch
Harinama gewidmet. Doch trotz allem habe ich bis zu diesem
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Tag keine direkte Erfahrung von Bhagavan. Mein Herz ist noch
nicht geschmolzen, ich habe nie eine einzige winzige Trine um
Ihn vergossen und ich habe nie Ekstase empfunden, wenn ich
Harinama gechantet haben. Wie kann mein Herz weich
werden? Ich kann nicht das Licht am Ende des Tunnels sehen
oder anderes dergleichen. Wie werde ich je Bhakti erlangen
konnen?*

Wir diirfen all diese Dinge tief iiberdenken.

Solange noch der kleinste Hauch weltlicher Sichtweisen in
unserem Bewusstsein verankert ist, werden wir Thn niemals
fangen konnen. Durch Verwirklichung der feinstofflichen
Ebene werden wir Thn nicht fangen kénnen und auch durch
Realisation der Ebenen von nirguna (Handlungen, die nicht
mehr den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur
unterstehen) werden wir Thn nicht fangen konnen. Unsere
Mentalitdt muss die der vraja-vasis sein, wie zum Beispiel bei
Mutter Yasoda und den anderen Gopis, und dann kénnen wir
Ihn tatséchlich fangen. Ansonsten ist es nicht moglich. Aber
wir rennen auch hinter [hm her und haben eine gewisse
Sehnsucht und ein Verlangen. Eventuell haben wir einige
Opfer gebracht in unserem Dienst zu guru und wenn wir hari-
katha horen, empfinden wir sogar devotionale Emotionen —
aber besitzen wir die prema, die Bhagavan tatsdchlich
iibermannt? Selbst die reinen yogis konnen in samadhi nicht
einmal den kleinsten Blick von Bhagavans Schatten erhaschen!

Aber Mutter Yasoda ist tatsdchlich auf Verfolgungsjagd und
zwar zu FuB}, nicht mittels der Geschwindigkeit des Geistes.
Das ist eine andere Sache. Sie jagt Thm nicht mit der
Geschwindigkeit ihres Geistes nach, sondern sie rennt einfach
zu Ful} und versucht, Ihn so in Seiner manifestierten Form zu
erhaschen. Manchmal hat sie Thn schon tatsdchlich fast
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gepackt, doch dann kann Er doch wieder entwischen... so
spielte Er mit Seiner Mutter.

Wenn wir Bhakti hitten, durch die wir tatsdchlich in Seine
Néhe kommen wiirden, wire es dann leicht, Ihn zu fangen? Es
wire immer noch sehr, sehr schwierig. Selbst, indem wir Thm
,,nahe kommen®, wie weit ist das tatsdchlich noch entfernt?
Auch wenn Er immer sehr nahe ist, immer in unseren Herzen
manifestiert, seshen wir Ihn dort einfach nicht. Yasoda sieht Ihn,
rennt Thm nach und schnappt sich Thn, aber was ist mit uns?
Wir fiihren noch nicht den erforderlichen sadhana und bhajana
aus, um Ihn letztendlich zu fangen. Wir werden Thn nur fangen,
wenn wir geniigend Eifer und Verlangen in uns tragen, aber
zuerst miissen alle Arten von weltlichen Driangen und Geliisten
komplett vergessen sein.

Krsna rennt und Mutter Yasoda rennt auch, aber sie wird
doppelt so schnell wie Krsna rennen miissen, um Thn zu
packen.

Sugrivas Bruder Vali verehrte Stryadeva durch harte
Entsagungen und als Siiryadeva dann vor ihm erschien und
fragte, was fiir eine Segnung er gern hitte, sagte Vali: ,Ich
mochte, dass, wenn jemand vor mich tritt, um zu kdmpfen, ich
all meine eigene Kraft behalte und zusétzlich aber auch die
Hilfte der Kraft meines Gegners aufnehme.*

Eines Tages, nachdem er diese Segnung bekommen hat, war
Vali am Fluss, um Siiryadeva zu verehren, als Ravana auch
zum Fluss kam. Ravana glaubte von sich, dass er die stédrkste
Person im ganzen Universum sei, und mit seinen zwanzig
Hinden begann er, Vali zu storen, indem er ihn mit Wasser
bespritzte. Aber Vali brachte einfach ungestort weiter seine
pija mit einer Hand dar und mit der anderen schnappte er sich
Ravana und klemmte ihn sich unter seine Achseln. Vali machte
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sich nicht einmal die Miihe, in seine Richtung zu schauen, ganz
so, wie man eine Miicke auf seinem Riicken totet. Auller
Bhagavan Selbst konnte niemand Vali téten und auch Er
musste einige Tricks anwenden, um ihn téten zu kdnnen. Rama
totete ihn von einer verborgenen Position aus dem Hinterhalt.
Sonst, wenn Er direkt vor Vali getreten wire, hitte Vali die
Hilfte von Ramas Kraft bekommen und Rama wire auch
besiegt worden.

Auf dhnliche Weise diirfen wir erkennen, dass doppelte
Geschwindigkeit notwendig ist, um Krsna zu fangen. Dann
mag es moglich sein Thn zu erwischen. ,Doppelte
Geschwindigkeit’ meint, dass unsere eigenen aufrichtigen
Bemiihungen da sein miissen und auch Krsnas Gnade iiber uns
walten muss. Er liebt alle jivas, aber wir miissen Thn zweimal
so stark lieben, um Thn zu fangen.

Manchmal erinnert Sich Krsna an Seine eigene bhagavatta
(Seine Natur als der Hochste), aber Yasoda liebt Thn immer
weiter mit der Haltung, dass Er einfach nur ihr Sohn ist, und sie
gibt einfach alles fiir Thn.

Auf dieser Stufe von prema mag es manchmal so
erscheinen, als habe die Person sogar mehr Liebe fiir die
Gegenstéinde, die in Verbindung mit dem Geliebten stehen, als
fiir den Geliebten selbst: Wir mogen unseren Vater sehr lieben,
doch wenn wir seine Schuhe nehmen und selbst tragen, ist das
wahre Hingabe oder nicht? Wir sollten die Schuhe unseres
Vaters genauso respektieren, wie wir unseren Vater
respektieren, so wie Bharata Ramas hdlzerne Schuhe verehrt
und gepflegt hat. Das ist die richtige Ausrichtung, das ist
tatsichlich prema. Aber wenn wir gleichgiiltig gegeniiber den
Dingen unseres Geliebten sind, ist das nicht prema und wenn
wir sie zu unserer eigenen Befriedigung ausnutzen, dann ist das
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nicht prema.

Krsnas Kleidung, Seine Flote, Sein Spielzeug, Milch und
Butter, die fiir hn bestimmt sind; ein Bhakta scheint manchmal
mehr Anhaftung fiir solche Dinge zu haben, da sie Krsna so
wichtig und lieb sind. Mit tiefer Liebe und Hingabe gibt sie
Ihm Milch — hat sie also mehr Anhaftung an Krsna Selbst oder
an die Milch? Natiirlich an Krsna, aber wenn die Milch
irgendwie ruiniert ist, dann ist sie doch sehr verstort. Sie denkt:
,Wenn Krsna Seine Milch trinkt, dann wird Er ein langes und
gesundes Leben fiihren. Von dieser Milch werde ich sandesa,
rabart, khira, malpura und so viele andere kostliche Speisen
fiir Krsna zubereiten.’

Aber ein anderes Mal, wenn Yasoda zum Beispiel neue
seidene Kleidung fiir Krsna gefertigt hat und Thn darin kleidet,
geht Er nach drauBlen und spielt im Schlamm. Dann, wenn sie
Ihn so verdreckt sieht, sagt sie: ,,Hey! Schau, was Du mit
Deinen neuen Sachen gemacht hast!“ und dann denkt Krsna:
~Hmmm, hat Mutter etwa mehr Liebe fiir diese Kleidung als
fiir Mich?*

So scheinen Bhaktas manchmal mehr Anhaftung fiir Krsnas
Sachen zu haben als fiir [hn personlich. Das ist ein Symptom
von prema. Und was ist Krsna lieber als Seine Geweihten...
Das ist es, warum wir sogar nach Tausenden von Leben von
bhajana nichts erlangen. Diejenigen, die nicht Seine Bhaktas
respektieren, werden absolut nichts erreichen.

In dieser Stimmung eilte Yasoda also zur Milch, um sie zu
retten, sodass sie nicht verschwendet wurde, und als Krsna den
Buttertopf zerbrach, rannte sie [hm nach, um Ihm eine Lektion
zu erteilen. Mit erhobenem Stab rief sie: ,,Gut! Nun werde ich
Dich bestrafen!*
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Voller Furcht erwiderte Er: ,,Oh Mutter, bitte schlag Mich
nicht!*

,Dann sage mir, warum Du den Topf zerbrochen hast?!*

,,Jch habe ihn nicht zerbrochen!*

.50, so, wer hat ihn dann zerbrochen?*

,Du hast ihn vielleicht umgeschmissen, als du davongeeilt
bist, um dich um die Milch zu kiimmern. Du warst nicht
wirklich aufmerksam zu diesem Zeitpunkt!*

Da wurde Mutter Yasoda noch intensiver und rief: ,,Und
warum stiehlst du?*

,2Auf Meiner Seite der Familie gibt es keine Diebe! Du bist
der einzige Dieb in unserer Familie!* Und damit entwand sich
Krsna wieder und rannte davon. Und wieder rannte YasSoda
Ihm mit erhobenem Stab nach. Als sie Ihm so hinterhereilte,
lockerte sich ihr Haar und sie wurde richtig erschopft, aber sie
gab alles daran, Thn zu fangen. Und letztendlich wurde Er mit
der Hilfe von einigen Hausdienern doch gefangen und sie
brachte Ihn ins Haus.

,,S0ll ich dir eine Lektion erteilen, du unsteter Affenfreund?
Du stiehlst aus den Hiusern anderer Leute und sogar in
Deinem eigenen Haus! Meinst Du etwa, das ist gut?

Krsna erwiderte: ,,Mutter, bitte bestraf Mich nicht! Da ist
iiberhaupt kein guter Grund, dies zu tun!“ Darauthin senkte sie
tatsidchlich ihren Stab und sagte: ,,Nun gut, Ich werde Dich
dann stattdessen anbinden.

Somit nahm sie das Band aus ihrem nun halb offenen Haar
und versuchte, IThn damit anzubinden. Seine schmale Taille war
so lieblich mit einem wundervollen goldenen Band
geschmiickt. Aber als sie nun ihr Haarband daran festbinden
wollte, musste sie feststellen, dass ihr Haarband um eine Lange
von zwei Fingern zu kurz war. Sie rief den Gopis zu: ,,Bringt
mir mehr Seil und Band!“ Aber auch als mehr und mehr
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Bénder zusammengeschniirt wurden, konnte Er nicht
festgebunden werden... Yogamaya sah, dass ihr Herr Sich jetzt
nicht binden lassen wollte. Deshalb verblieb Seine Taille
immer gleich grof, aber das Band war, durch den Einfluss
Yogamayas, immer um zwei Finger zu kurz. Da sie noch nicht
genug Entschlossenheit hatte, konnte Mutter Yasoda das nun
sogar eigentlich lange Band nicht ein einziges Mal
herumwickeln und jeder war vollig erstaunt. Was kann denn so
schwierig daran sein, so eine schmale Taille zu fesseln?

Es ist durchaus mit der Situation derer von uns vergleichbar,
die momentan sadhana-bhajana praktizieren: Generell haben
wir schon Vertrauen, dass Bhagavan sehr gnédig ist, aber
dennoch kann unser Vertrauen manchmal etwas schwach
werden. ,Ist da tatséchlich so viel sakti in Bhagavans Namen
oder vielleicht doch nicht? Kann der Name wirklich Bhakti
geben, oder nicht? Werde ich je Bhagavan treffen konnen?’

Wenn inmitten von Harinama alle unsere Probleme nicht
gelost werden, mogen wir dann auf einmal denken: ,Ist Er
tatsichlich fiir mich da oder nicht?” Wir mdgen fiihlen, dass
wir eigentlich nichts erreicht haben, dass unsere Traurigkeit
nicht abgeklungen ist und unsere Armut noch immer nicht
beseitigt ist. Und nachdem wir unser ganzes Leben ,bhajana’
praktiziert haben, mdgen wir einfach aus volliger Enttduschung
heraus bitterlich weinend sterben.

So sollten wir lieber mit starkem Vertrauen nicht authéren
zu chanten und darauf vertrauen, dass unsere Bemiihungen
tatsdchlich Friichte tragen und von Ihm gesehen werden. Aber
manchmal ist unsere Entschlossenheit nicht wirklich stark und
viele sadhakas geraten in eine Falle, indem sie sich doch
wieder in weltliche Angelegenheiten verstricken und maya
geniefen, indem sie denken: ,Ich werde hart arbeiten, viel Geld
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verdienen, Haus bauen und sehr komfortabel leben’; aber sie
vergessen leider, dass sie irgendwann sterben und dann alle
diese Dinge hinter sich lassen miissen.

Zunichst dachte Mutter Yasoda, dass sie mit Leichtigkeit
das Band um Krsnas Taille binden konne, aber entsprach das
der Tatsache? In gleicher Weise, wenn wir beginnen ein auf
Verehrung ausgerichtetes Leben zu fithren, denken wir
vielleicht, dass es nicht schwer sei, Bhagavan zu erlangen.
Aber wenn wir dann mit der Wahrheit konfrontiert werden,
konnen wir leicht resignieren. Viele Bhaktas wenden sich ab
und geben auf, aber wir sollten immer zuversichtlich und
entschlossen bleiben.

Nach einiger Zeit waren die Gopis vollig verwundert (vor
allem Mutter Yasodas Erstaunen war grenzenlos), als sie
erkannten, dass tausende von Schniiren zusammengeknotet
waren, aber dieser kleine Junge einfach nicht festzubinden war.

Yasoda dachte: ,Seit dem friihen Morgen versuche ich nun,
Ihn zu binden! Die Schnur ist nun auch so unglaublich lang,
aber trotzdem reicht sie nicht ein einziges Mal um Seine Taille
herum. Jedes Mal ist es genau zwei Finger breit zu kurz. Nicht
ein, drei, vier oder fliinf Finger breit zu kurz, nein! Es ist immer
haargenau zwei Finger zu kurz! Wie kann das nur mdglich
sein?’

Da gibt es zwei Griinde, warum das Seil exakt zwei
Fingerbreit zu kurz war. Erstens erkannte Yogamaya, dass
Krsna Sich nicht binden lassen wollte (Krsnas Einwilligung
war nicht gegeben), und zweitens war Mutter Yasodas
Entschlossenheit noch nicht stark genug und auf ihrem
Hohepunkt.

Auf einer Seite ist immer Krsnas krpa (Gnade) und das tiefe
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Verlangen des Bhaktas, bhajana zu praktizieren. Wenn beides
zusammen kommt, dann wird man Krsna sehen konnen und
Ihn mit seiner prema tiberwaltigen konnen.

Solange sie noch nicht genug Verlangen hatte, konnte sie
Ihn nicht binden. Doch dann wurde sie immer entschlossener
und dachte: ,Das ist mein eigener kleiner Junge und vor all
meinen Freundinnen bin ich nicht in der Lage, Ihn
festzubinden? Nun werde ich Thn ganz bestimmt festbinden,
sonst werde ich mein Leben aufgeben!’ Sie begann zu
schwitzen und ihr Gesicht wurde ganz rot. Und dann krpayasit
sva-bandhane — als Er nun Mutter Yasodas tiefe
Entschlossenheit sah, Ihn zu binden, schmolz Krsnas Herz. Da
verfliichtigte sich auch der Einfluss von Yogamaya und Er
erlaubte ihr, Thn zu binden.

Sanatana Gosvami erklart hier auch, dass es zwei Arten von
Bhaktas gibt. Solche, die versuchen, Bhagavan durch sadhana-
bhajana zu erlangen und solche, die ausschlieBlich auf Krsnas
Gnade vertrauen. Doch Mahaprabhu unterweist uns, dass
beides notwendig ist: Kétzchen miissen sich fiir nichts
anstrengen, die Mutter ndhrt und fiittert sie und trégt sie tiberall
in ithrem Maul herum. Alles, was kleine Kétzchen machen, ist,
Tag und Nacht ,,miau, miau“ zu schreien. Babyaffen dagegen
miissen sich fest an ihre Mutter krallen, ansonsten sind sie
verloren. Wenn die Mutter bereit ist, von einem Dach zum
nichsten zu springen, dann kommt das Baby angerannt und
krallt sich am Bauch oder am Riicken gut fest und wird so mit
hiniibergetragen. Die Mutter nimmt das Baby nie von selbst;
wenn es sich nicht festklammert, geht sie ohne das Baby und
denkt, ,Was soll ich auch schon mit so einem nutzlosen Kind
anfangen?’
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Also, was ist nun die gewichtige Betrachtungsweise in
Bezug auf sadhana oder krpa? Mahaprabhu sagt, beide sind
notwendig! Niemand kann Bhagavan tatsdchlich allein durch
die Stirke seines eigenen sadhana an sich binden, aber indem
man sich immer mehr und mehr anstrengt, bis sich eine so tiefe
Entschlossenheit entwickelt hat, dass alle weltlichen
Anhaftungen vergessen sind, dann wird Bhagavans Herz
schmelzen und Er wird spezielle Gnade walten lassen.

Bhagavan ist immer und zu jeder Zeit zu allen jivas gnidig,
aber nicht auf diese spezielle Weise, dass man Ihn tatséchlich
fesseln kann. Er gibt diese spezielle Gnade nur, wenn Er die
intensive Anstrengung Seiner Geweihten sieht, wie zum
Beispiel die intensiven Entsagungen von Ragunatha dasa
Gosvami. Was fiir einen bhajana hat er Tag und Nacht
ausgefiihrt!?

Alle Gosvamis lebten im freien Dschungel, wie zum
Beispiel in Nandagrama oder in der Ndhe von Pavana-sarovara,
wo immer eine kiithle Brise weht. Sie haben einfach unter
Béumen geschlafen und da gab es Schlangen, Skorpione und
viele andere Arten von Urwaldtieren. Sie alen nur sehr wenig
und praktizierten duflerst intensiven bhajana. Nur durch diese
Art von bhajana kann man Bhagavan wirklich treffen, aber wo
ist diese resolute Intensitdt in unserem bhajana zu finden? Mit
groBem Komfort essen und trinken wir und besitzen Kleidung,
Kissen und Decken. An kalten Tagen haben wir eine grofle
Menge an warmer Nahrung zum Essen und an Schlaf mangelt
es uns nie. Somit ldsst Bhagavan immer Gnade {iber uns walten
und auch die Gnade der Vaisnavas ist immer prisent, aber es
ist unser grofles Ungliick, dass wir in unserem bhajana nicht
die gleiche Intensitdt aufweisen wie die Gosvamis.
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Vollig tiberwiltigt und durch seine Beschreibungen von
Mutter Yasodas wunderbarer Herrlichkeit in ekstatische
Symptome der Liebe getaucht erfahrt Sukadeva Gosvami nun
aufsteigende Wellen einer neuen bhava im Herzen:

Sloka 24
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nemam viriiico na bhavo

na Srir apy anga-samsraya
prasadarir lebhire gopt
yat tat prapa vimuktidat

Srimad-Bhagavatam 10.9.20
Brhad-bhagavatamyrta 2.7.130

,»Weder Brahma oder Siva, noch Sri Laksmidevi
personlich (die ewiglich in Form einer goldenen
Linie auf Krsnas Brust weilt) haben so viel
Gnade von Ihm, der Befreiung gewihrt,
erfahren diirfen wie Mutter Yasoda sie erfahren

durfte.“
D,

Selbst Brahma, der direkt Gottes eigener Sohn ist, wurde
nicht so viel Gnade gewéhrt wie Mutter Yasoda. Brahma
wurde aus dem Lotus von Bhagavans Nabel geboren. Generell
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ist der Vater iiberaus groBziigig zu seinem Sohn, egal was fiir
eine Natur dieser aufweist, ob er ein Schurke ist oder was auch
immer. Und generell wird der Sohn in jeder Beziehung zum
Erben des Vaters gemacht, aber selbst ein so qualifizierter
Sohn wie Brahma hat nicht anndhernd die gleiche Gnade
erhalten wie Mutter Yasoda.

Als Brahma nach Vraja kam, sah er: ,Oh, zuerst hat dieser
Frevler Aghasura versucht, Krsna zu verschlingen und dann
sah ich, wie Krsna ihm trotz allem mukti gewihrt hat. Ich habe
ein Licht aus Aghasuras Korper kommen sehen, ich sah, wie es
hoch in die Liifte stieg und dann in Krsnas Fiile einging! Das
war mit Sicherheit kein gewo6hnliches Licht, es muss gewiss
Aghasuras atma gewesen sein.’

Viele konnten nicht die gottlichen Anzeichen an Krsna
wahrnehmen und sahen Thn nur als einen gewohnlichen
Menschen. Als Krsna bereit war, diese Welt in Seiner Form
als Dvarakadhisa wieder zu verlassen und nach Goloka
zuriickzukehren, was haben die gewohnlichen Leute da
gesehen? Dass Krsna vom Pfeil eines Jagers erschossen wurde,
Er anfing, zu bluten und dort an dieser Stelle gestorben ist.
Andere sahen Licht aus Krsnas Korper kommen und in die
Liifte steigen. Brahma, Sankara und andere erhabenere Seelen
sahen, wie Er in Seiner direkten Form nach Goloka ging,
wiahrend Thn Seine ewigen Gefdhrten dort mit wundervollen
Gebeten erwarteten. Und was sahen die groen Bhaktas von
Dvaraka? Dass Krsna tatsdchlich nirgendwo hinging und dass
Er immer in Dvaraka bleibt.

Somit sahen die Leute je nach ihrer inneren
Auffassungsgabe Thn auf verschiedenste Weise. Als Brahma
Krsnas erstaunliches Spiel sah, wie Er Aghasura Befreiung
gab, war er vollkommen verbliifft und sagte zu sich: ,,Oh wie
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kann ich nur mehr solcher wundersamen Spiele sehen?*

Wihrenddessen erinnerte Sich Krsna, dass Er Selbst gern all
die Kuhhirtenjungen und Kélbchen sein wollte. Und nun kam
die Gelegenheit fiir Thn, all diese Wiinsche in einem Spiel
umzusetzen. In diesem Spiel konnte Er alle Gopis heiraten
(was sonst nicht moglich gewesen wire, da die Leute mit
einfachem Bewusstsein Thn filir eine solche Beziehung stark
kritisiert hatten).*

Dann wurde Brahma durch Yogamaya inspiriert, die
Kuhhirten und Kélber zu stehlen, einfach, um zu sehen, was
dann geschieht. Am Ende, als er sehen konnte, wie Krsna Sich
in alle Kuhhirtenjungen und Kélbchen erweitert hatte, wie all
ihre Stdbe, Decken und alles andere als vierarmige Narayanas
erschienen und wie alle Devas Thnen Gebete darbrachten, war
er von Erstaunen liberwiltigt und fiel sogleich Krsna flach vor
die Fifle. Dann sah er wieder auf und stellte erstaunt fest, dass
alles wieder verschwunden war und dort nur noch Krsna in
Seiner urspriinglichen Form stand, lichelnd und in Seiner
lieblichen, dreifach geschwungenen Haltung.

Na-bhavo — auch Sankara hat nicht so viel Gnade erhalten
wie Mutter Yasoda. Und wer ist Sankara? Er und Hari sind
ein- und dieselbe Seele. Um den Erdenbewohnern zu zeigen,
wie man Sankara richtig verehrt und um einen Standard zu
setzen, hat Krsna Selbst Sankara verehrt. Brahma mag noch
irgendwelche Vergehen sehen und beleidigt werden, doch
Sankara sieht nie irgendein Vergehen. Und Krsna vertraut
Sankara sehr schwierige und unangenehme Aufgaben an,
sogar, die jivas in Seiner Form als Sankaracarya zu tiuschen.

* Der tiefere Grund lautet, dass parakiya-bhava, die speziell hochste
Liebesstimmung der aufregenden Heimlichkeit, die das exklusive
Merkmal in Vraja bildet, nicht gestort werden sollte.
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Und Sankara erfiillt alle diese Aufgaben ohne Widerspruch.
Somit ist Er mit absoluter Sicherheit das Objekt von Krsnas
Gande, aber nicht von Seinem prasdda, der sehr speziellen
Gnade, von der hier im Vers die Rede ist.

Na srir — und selbst Laksmi, die immer auf der Brust des
Herrn weilt und Entsagungen und pija in Belavana ausfiihrt,
hat nicht die gleiche Gnade wie Mutter Yasoda erhalten.

Vimuktidat — Krsna gibt Befreiung. Er gewéhrt manchen
einen Platz in Vaikuntha und anderen sogar einen Platz in
Goloka-Vrndavana. Doch Yasoda gab Er diese spezielle
Gnade, die niemandem sonst gegeben wurde und durch die Er
Selbst gebunden wird.
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KAPITEL VIERZEHN

piirva-raga — Intensive Anziehung
vor dem eigentlichen Treffen

Nun kommen in Sanatana Gosvamis Herzen Gefiihle von
mdadhurya-bhava hoch und er beginnt, in dieser Stimmung
Verse zu zitieren:

Sloka 25

gopinam paramananda
asid govinda-darsane

ksanam yuga-satam iva

yasam yena vinabhavat

Srimad-Bhiagavatam 10.19.16
Brhad-bhagavatamyrta 2.7.133

»Die Vraja-Gopis empfinden hochstes, unbe-
schreibliches Gliick, wenn sie darsana von
Govinda erhalten (wie Er mit Seinen Kiihen und
Freunden aus den Wildern zuriickkehrt). Doch
nur eine winzige Sekunde ohne Ihn ist fiir sie
wie hunderte von unendlich dauernden yugas.
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Krsna und Seine Freunde waren dabei, die Kithe im
Muijaranya Wald zu weiden, als plotzlich ein Feuer ausbrach
und der Wind wie ein rasender Wagenlenker das Feuer in hoher
Geschwindigkeit  immer  weitertrug, bis es  die
Kubhhirtenfreunde und die Kiihe von allen Seiten umringte. Da
riefen die sakhas nach Krsna und Baladeva, damit sie sie alle
retteten.

Als Krsna sah, in was fiir einer grofen Gefahr Seine
geliebten Freunde und Kiihe sich befanden, rief Er: ,,Schlief3t
einfach eure Augen!®, 6ffnete Seinen Mund und schluckte das
ganze um sie herum wiitende Feuer. Dann rief Er, dass sie nun
alle wieder ihre Augen 6ffnen konnten. (Wenn sie gesehen
hitten, wie Krsna diesen riesigen Waldbrand einfach
verschluckte, wiren sie vollig verdngstigt und besorgt
gewesen.) Da sahen die sakhas, dass alles wieder wie zuvor
war und die Kiihe unbesorgt und entspannt unter den Bdumen
ruhten. Sie wunderten sich: ,,Wie kommt es, dass wir plétzlich
wieder hier sind? Gerade eben brannte doch alles noch
lichterloh! Haben wir etwa nur getrdumt oder war es doch alles
real?” Doch dann nahmen sie alle zusammen gliickselig ihr
Mittag ein...

Auf dhnliche Weise wundern auch wir uns, wenn wir durch
das Kultivieren von bhagavad-bhajana und die Gnade von
guru und Bhagavan frei werden von den Leiden der materiellen
Energie: ,,War das alles ein Traum oder was es real? Wenn wir
tatsdchlich von diesem Schmerz befreit sind, der uns seit
Anbeginn der Zeit quilt, dann denken wir: ,Oh, wo ist denn
dieser Schmerz hin? Es war, als sei mit einem Fingerschnips
alles vorbei gewesen!” Wir werden uns tatsdchlich nicht einmal
mehr an diesen Schmerz erinnern kénnen.
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Danach fiihrte Krsna die Kiihe wieder zuriick nach Vraja,
wo die Gopis schon voller Begierde und Sehnsucht Seinen
darsana erwarten, und das ist genau der Moment, von dem in
diesem Vers von Sukadeva Gosvami gesprochen wird.

Als Er vor sie trat, erhohte sich ihr ananda. Auch wenn sie
vorher noch keine Beziehung zu Thm gehabt hitten — durch
Sehen oder Horen von Thm — waren sie unglaublich angezogen
von Thm und das nennt man pirva-raga. Dieser piirva-raga
kann sich in beiden, also dem visaya (dem letztendlichen und
hochsten Objekt der Liebe; Krsna) und dem asraya (dem
hochsten Reservoir der Liebe; den Gopis) manifestieren.

Diesen piirva-raga auf der Stufe von sadhana tatsiachlich zu
fiihlen ist nicht einfach.

Dieser piirva-raga, welcher in den Werken von Vidyapati
und Candidasa sowie in der Gopi-gita und an anderen Stellen
des Bhagavatam beschrieben wird, kann nicht von einem lau
vor sich hinpraktizierenden sadhaka erlangt werden: Erst wenn
jemand svaripa-siddhi erreicht hat (wenn also jemand auf der
Stufe von bhdava Perfektion in ihrer ewigen Form (svariipa)
erlangt hat), wird man in der Lage sein, solch eine tiefe Unruhe
und dieses intensives Verlangen, Krsna zu sehen, zu spiiren.

Nur einige wenige Bhaktas, wie zum Beispiel Bilvamangala
Thakura, haben diese Art von Gefiihlen in diesem Leben kosten
diirfen. Aber ksanam yuga-satam iva — einen Moment der
Trennung von Krsna als Milliarden von Jahren zu erfahren —
was genau ist denn die Natur einer solchen Stimmung? Auch
wenn es hier pirva-raga ist, konnte es auch mahabhdava sein,
wie in diesem Vers:

yugayitam nimesena caksusa pravrsayitam
sunyayitam jagat sarvam govinda-virahena me

Sri Siksastaka 7
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,»Oh meine liebe Freundin! Nur eine winzige Sekunde wird in
der Trennung von Govinda zu einem endlosen Millennium.
Trdnen stromen aus meinen Augen wie Wolken Regen
niederstromen lassen. Und die ganze Welt fiihlt sich leer an.*

Das ist auch mahabhava und keine gewohnliche Gemiits-
stimmung. Candidasa schreibt in einem seiner Lieder:

sai! Keba sunaile Ssyama nama?
Kanera bhitara diya, marame pasila go,
akula karila mora prana

,,Oh, meine liebe Freundin, wer hat nur diesen
Namen ,,Syﬁma“ zu Meinen Ohren gebracht?

Er geht direkt von meinen Ohren in mein Herz und
beriihrt die Tiefen Meiner Seele.*

Auch wenn es nach aullen hin so scheint, als schlie3e Krsna
Sich auf die Anweisung von Nanda und Yasoda hin den
anderen Jungen zum Kiihehiiten an, ist es flir [hn mit immenser
bhava verbunden, mit Seinen Freunden in die Wailder zu
ziehen. Er hat gerade Sein pauganda-Alter durchlaufen und
geht nun in das kisora-Alter iiber. Krsna spricht gerade mit
Subala oder einem Seiner anderen engen Freunde und die
sakhis sind auch gerade unter sich und reden. Sai ist ein sehr
einfaches und liebliches Wort fiir sakhi.

Sie sagen: ,,Sai, warum werden wir nur dazu gebracht,
diesen Namen ,,Syﬁma“ zu horen? Er dringt in unser Ohr,
bewegt die Tiefen unseres Herzens und nimmt unser ganzen
Leben ein.*
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Sogleich sind die Gopis iiberwiltigt von dem intensiven
Verlangen, Krsna zu erlangen. Und das ist der wahre Grund,
die Schriften zu héren! Wenn man die Herrlichkeiten Seines
verehrenswerten Deitys durch das Medium der Ohren hort,
sollte unser Herz so von Ihm angezogen sein, dass wir Tag und
Nacht nichts anderes tun als iiber Seine Lieblichkeit zu
meditieren.

Die Gopis sind nicht einfach nur zum Ende ihres sadhanas
gelangt, indem sie svariipa-siddhi erreichten, sondern sie sind
tatsdchlich Manifestationen der hladini-sakti. Solch eine
Absorption ist fiir eine normale Person nicht moglich. Aber so
wie Menschen, die in einer Olfabrik arbeiten, sicherlich 6lige
Hinde bekommen, werden die Hinde des sadhakas auch
eingedlt, wenn er iiber solche Dinge hort und spricht, was
meint, dass etwas bhdava in ihm hervorkommt, durch welche
sein Leben zur Vollkommenheit gebracht wird.

Unsere spirituellen Stimmungen werden so tief werden, dass
wir sie nicht einen Augenblick vergessen konnen. Aber leider
sind wir jetzt genau das genaue Gegenteil gewohnt: Wir horen
diese wundervollen Dinge, aber es scheint, als ob uns die
Erinnerung an materiellen Genuss gleich danach sofort wieder
konsumiert.

Wir beten die Heiligen Namen, lernen slokas, geben
spirituelle Lesungen — aber wo ist unser Geist und unsere
Meditation tatsdchlich? So, wie ein leerer Topf sich sofort mit
Wasser fiillt, wenn man ihn in einen Fluss hineinsenkt, fiillt
sich unser Geist, nachdem wir einiges an lieblichem bhagavat-
katha horen durften, auch sofort wieder mit Gedanken an
materiellen Genuss, welche wir seit Anbeginn der Zeit erfahren
miussen.
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Wir miissen alles daran geben, unseren Geist von solchen
Gedanken frei zu halten, auch wenn er nicht immer gesammelt
ist und in eine andere Richtung davonlaufen mochte! Wir
sollten immer dorthin gehen, wo hari-katha gesprochen wird,
und unseren Geist vollig darin absorbieren und so weit damit
fiillen, dass kein Raum mehr ist fiir irgendwelche unwichtigen
Gedanken an Sinnesbefriedigung. Tatséchlich gibt es nichts
Wertvolleres fiir uns als hari-katha zu horen und es sollte nicht
weniger als unser téglich Brot sein. Wir diirfen doch Liebe und
Anhaftung an hari-katha haben! Und wenn noch keine
Anhaftung vorhanden ist, dann sollten wir es zumindest als
unsere vordringlichste Aufgabe als und fiir die Seele ansehen,
aufmerksam zu horen, und verstehen, dass dieses katha uns das
grofBite und einzige Gliick und hochsten Segen schenken wird.

Diejenigen mit reinem Herzen, die nie an Sinnesgenuss
denken miissen, wenn sie katha horen, werden tiefe
Gemiitsstimmungen erfahren, die die Tiefen des Herzen stark
anriihren. Somit bleiben sie Tag und Nacht immer absorbiert in
diese Stimmungen.

An einer anderen Stelle schreibt Candidasa, wie die in ihrer
zarten Jugend erbliihende Tochter von Maharaja Vrsabhanu
allein dasitzt und eine IThrer &lteren Verwandten zu Ihr sagt:
,Mein Kind, was machst du? Warum sitzt Du hier so einsam
und verlassen? Komm und erledige einige Haushaltspflichten.*

Aber sie scheint nicht zu horen. Sie selbst ist nicht in der
Lage, zu verstehen, was gerade in Thr vorgeht. Thre Augen sind
offen, was eigentlich ein Zeichen wachen Bewusstseins ist,
aber Sie schaut einfach ins Leere. Sie hat nur einmal Syama
erblickt, doch Er ist wieder fortgegangen und nun ist Sie
einfach nur stumm und bewegungslos. Sie hat nicht die
geringste Ambition zu essen und sie triagt rote Kleider, warum?
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Damit sie Thr helfen, Seine schwérzliche Gestalt zu vergessen,
sodass Thr Bewusstsein nicht noch mehr davonschwebt und Thr
Zustand dann von Thren Familienmitgliedern bemerkt wird.

Mit einem Haarband hat sie weile Blumen in Thr Haar
geflochten, sodass die dunkle Tonung Sie nicht an Thn erinnert.
Doch da Er schon langst Ihr Herz vollig erobert hat, wie kann
es nun fiir Sie moglich sein, Gedanken an Thn zu vermeiden?

Dann streifte Ihr Blick eine dunkle Wolke, welche genau die
Hautténung von Syama aufweist. Manchmal geht Sie ins Haus
und manchmal kommt Sie wieder hinaus. Sie atmet tief ein und
aus, und Ihr Geist ist nicht in der Lage, sich auf irgendetwas zu
fokussieren. Dann wird Sie gefragt: ,,Warum treibst Du Dich
dort umher? Was ist der Sinn von alldem? Sei auf der Hut!
Wage es nicht noch einmal, in die Richtung dieses Jungen zu
schauen! Verschwende nicht einen Gedanken an Thn, ansonsten
wirst Du nicht in der Lage sein, die kleinste Aufgabe hier im
Haus zu erledigen! Aber Du horst nicht auf mich, hast Du nun
etwa auch noch allen Respekt vor den Familieniltesten
verloren? Bist Du etwa von einem Geist oder Halbgott
besessen?*

Uber nichts mehr bewusst, was um Sie herum passiert, fillt
Sie sogar zu Boden, doch wenn lhre Familie sie wieder
aufrichtet und woanders platziert, sinkt Sie wieder zu Boden.
Da sie jegliche Furcht vor den Altesten in der Familie verloren
hat, geben diese sogar auf, einen guten Ehemann fiir Sie zu
finden. Aber Candidasa sagt:

,,Ja, ich verstehe: Sie ist nicht verriickt oder von einem Geist
besessen oder etwas dhnliches in dieser Weise, sondern Sie ist
einfach in die Falle dieser schwarzen Schlange syama geraten.*

Das ist piirva-raga. Aber wie kann ein sadhaka auch so

etwas erfahren? Meistens ist unser Geist voll von materiellen
Wiinschen und Vorstellungen, doch wenn keiner dieser
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Wiinsche {ibrigbleibt, heilt, wenn man die Gemeinschaft eines
erstklassigen Gurus haben darf und die bedingungslose Gnade
von Bhagavan bekommt, dann wird sich der erste Schatten von
bhava manifestieren.

Durch das Chanten dieses iiberaus siilen syama-nama und
des Hare Krsna-mantra sind Riipa Gosvami, Raghunatha dasa
Gosvami, Narada und alle anderen erhabenen Personlichkeiten
wie diese in volliger Ekstase wie verriickt geworden. So sagt
mir also, wie viel bhava in diesen Namen enthalten sein muss?

Auch Bhaktivinoda Thakura hat so viele wundervolle Zeilen
geschrieben, welche mit tiefer bhava durchtrinkt sind. Wie
zum Beispiel:

vibhavari Sesa, aloka-pravesa,
nidra chari utho jiva

Diese Zeilen beziehen sich auf die Meditation iiber die
Spiele, welche Krsna am Ende der Nacht ausfiihrt, wéhrend all
die durchschnittlichen jivas immer noch im Schlaf versunken
sind. Und im gleichen Lied heilit es auch phula-sara-jojaka
kama — ,,St1 Krsna benutzt Pfeile aus Blumen, um die Begierde
der Gopis noch weiter zu intensivieren®.

Solange jemand noch nicht ganz genau die Konzepte
versteht, welche im Ujjvala-nilamani aufgezeigt werden, wird
er diese Zeile nicht verstehen koénnen. Oder wenn der kama-
gayatri sich einem offenbart, dann wird diese Person etwas
davon verstehen konnen, aber ohne die Gnade des kama-
gayatri konnen diese Worte nicht verwirklicht werden.

Die bhava eines mahd-bhagavata-Vaisnava ist in diese
Zeilen eingewoben, aber auch wenn wir jeden Morgen diese
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Zeilen singen — was konnen wir tatsdchlich mitnehmen? So ist
das Chanten des Heiligen Namens eines sadhakas und das
einer verwirklichten Seele so grundsétzlich verschieden wie
das Land und die Luft. Wenn jemand ganz und gar die Siile
von harinama durchdrungen hat, dann wird seine Zunge nicht
mehr aufthdren kdnnen, diesen Namen zu singen.

Zum Beispiel hat Caitanya Mahaprabhu Seine Zunge
festgehalten, wenn Er Wasser gelassen hat. Als Sein junger
Diener Gopala dies sah, fragte er: ,,Prabhu, warum héltst Du
Deine Zunge fest?* Darauf antwortete Mahaprabhu: ,,Meine
Zunge mag Mir einfach nicht gehorchen. Man sollte Govindas
Namen nicht an einem schmutzigen Ort aussprechen, doch
Meine Zunge hort einfach nicht auf.*

Gopala antwortete: ,,Aber Prabhu, zum Zeitpunkt des Todes
wird man eventuell Kot und Urin ablassen, doch wenn wir
gerade dann nicht den Namen von Govinda singen, dann war
unser Leben doch vergebens!*

Uberaus zufrieden erwiderte Mahaprabhu: ,,Von diesem Tag
an bist du guru geworden. Ja, der Heilige Name sollte auch
zum Zeitpunkt des Todes gesungen werden.*

Somit lieB der Herr Seiner Zunge ihren Lauf und chantete
unerlésslich und iiberall den Heiligen Namen, sogar wenn Er
das Bad aufsuchen ,musste’. In der Nacht dachte Sein Diener
Govinda dasa, dass Mahaprabhu einfach schlafen wiirde, doch
Mahaprabhu blieb die ganze Nacht wach und war absorbiert in
krsna-nama, weinte und rieb manchmal Seinen Kopf an der
Wand.

Und wenn Raya Ramananda und Svartipa Damodara kamen,
wurde Govinda dasa aufgewiihlt und dachte: ,Warum sind die
beiden nur gekommen? Sie werden Ihn wieder zum Weinen
bringen und Er wird die ganze Nacht nicht schlafen konnen’.
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Wenn sich solch eine hohe Stufe von tiefer bhava im Herzen
manifestiert, wihrend man Harinama chantet, dann wird es
nicht moglich sein, sich in irgendeiner Weise zuriickzuhalten
und man wird denken: ,Ohne Krsna tatsdchlich zu sehen,
werde ich keine Sekunde linger leben konnen. Wie kann ich
Ihn nur treffen? Was kann ich nur machen?*

Dann wird jegliche Furcht vor den Oberhduptern der
Familie oder davor, von der Gesellschaft ausgegrenzt zu
werden, dahinschwinden und jegliche Zuriickhaltung ist
verflogen. Da sind manchmal Hindernisse, welche Liebe
zuriickhalten, aber wenn diese durchbrochen sind, ist jede Art
der Zuriickhaltung zerstort.

Selbst Rukmini und Satyabhama sind nicht in der Lage dies
zu tun, was zu sprechen von anderen? In der Nacht vor ihrer
arrangierten Heirat hat Rukmint durch einen brahmana Krsna
einen Brief zukommen lassen. Sie schreibt in diesem Brief:

,Morgen werde ich verheiratet werden. Wenn Du mich nicht
davor rettest, werde ich mein Leben aufgeben. Beschdmt
schreibe ich Dir diese Worte, die eine kultivierte Frau niemals
so schreiben wiirde, doch ich schreibe diese beschidmenden
Worte an Dich, da sonst ein niederer Schakal die rechtméBige
Beute des Lowen stichlt.*

Wenn Rukmini diese tiefen Gefiihle ausdriickt, fiihlte sie
noch immer etwas Scham. Doch die Gopis kennen solche
Scham nicht mehr und somit ist ihre bhava weit tiefer als die
von Rukmini. Wenn die Gopis sahen, wie Krsna vom
Kiihehiiten wieder zuriickkehrte, folgten sie Ihm mit begierigen
Augen und ihre @nanda steigerte sich ins Unermessliche. Doch
wenn sie Thn nicht sehen konnten, da wurde fiir sie der kiirzeste
Moment zu einem Aon, welches einfach nie mehr zu vergehen
schien.
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Das ist pirva-raga und unzéhlige liebliche Stimmungen
sind darin mitenthalten.

Die Gopis fiihlten, als ob der kurze Moment eines
Augenblinzelns eine Unendlichkeit andauert, die einfach nicht
enden wollte.

Sie selbst haben das im Bhagavatam (10.31.15; ,Gopi Gita’)
beschrieben:

atati yad bhavan ahni kananam

truti yugayate tvam apasyatam
kutila-kuntalam sri-mukham ca te
Jjada udiksatam paksma-krd drsam

Wenn Krsna den ganzen Tag mit Seinen Freunden in den
Wildern  verbrachte, waren die Gopis in tiefstem
Trennungsschmerz und in Verzweiflung, da sie Sein
wunderschones, mit schwarzen Locken verziertes Gesicht nicht
sehen konnten. Und nicht nur das, selbst wenn Er tatséchlich
vor ihnen auftauchte, war ein kurze Augenblinzeln eine
Ewigkeit und sie verfluchten sogar unseren Weltenschopfer
Brahma, da er so etwas Dummes wie Augen, die blinzeln
miissen, erschaffen hat.

Unsere  Zeit ist {liberwiegend damit ausgefiillt,
herumzualbern, doch was haben im Vergleich damit diese
erhabenen Personlichkeiten fiir einen bhajana ausgefiihrt?

Wir haben gehort, dass Raghunatha dasa Gosvami nur
einmal in seinem Leben gelacht habe. Denn als er Riipa
Gosvamis Vidagdha-madhava-nataka las, flossen ihm die
Tranen wie ein Strom aus seinen Augen, direkt auf die
handgeschriebenen Seiten und die Trédnen verschmierten die
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frische Tinte. Als er dies sah, wollte Riipa Goswami sein Werk
wieder zuriickhaben, doch Raghunatha presste es fest an sein
Herz und wollte es einfach nicht mehr zuriickgeben.

Da verfasste Rupa Goswami sehr rasch das Dana-keli-
kaumudi und Raghunatha dasa Gosvami las nur einige wenige
Zeilen und begann, aus tiefstem Herzen zu lachen. Ansonsten
war er sein ganzes Leben lang weinend nach Krsna...

Wenn man nach Krsna weint, dann ist das echter sadhana
und man wird sicherlich Seinen darsana bekommen, wie im
Fall von Bilvamangala. Momentan mdgen wir nur einen
Abglanz von wahrem sadhana praktizieren (sadhana-abhdsa),
doch selbst auf dieser Stufe erfahren wir so viel Freude und
Gliick, wenn wir Sein katha horen und iiber Thn sprechen.

Stellt euch nur vor, was fir eine Freude wir dann erst
empfinden werden, wenn wir tatséchlich in echten sadhana
eintauchen!
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KAPITEL FUNFZEHN

Krsnas uniibertroffene Schonheit

Sloka 26

tan-manaskas tad-alapas

tad-vicestas tad-atmikah

tad-gunan eva gayantyo

natmagarani sasmarul

Srimad-Bhagavatam 10.30.43
Brhad-bhagavatamyrta 2.7.134

»Vollig in Gedanken iiber Ihn absorbiert
sprachen die Gopis iiber Thn, ahmten Seine
Gesten nach und fiihlten sich auf intensivste
Weise mit Thm verbunden.

Als sie so laut iiber Seine transzendentalen
Eigenschaften sangen, vergaflen sie komplett
sich selbst und ihre Familien.*

s
. R

In dem graduellen Erblithen reiner Liebe zu IThm entwickelt
sich aus nistha dann ruci, das heiflt, ein erster wirklicher
Geschmack. Ruci entwickelt sich weiter zu tiefer Anhaftung
(asakti) an Thn und dann wird man kein Verlangen mehr
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verspiiren, etwas anderes zu tun. Dann kommt bi@va und dann
prema, sneha, mana, pranaya, raga, anuraga und sehr selten
sogar mahabhava, in welcher man dann Krsna auf hochste
Weise erfahren darf.

Die Gopis haben diese mahabhdva. Thre Herzen und
Gedanken sind so tief in Krsna absorbiert, dass sie sich nicht
mehr ihr Eigen nennen kdnnen. Wenn ihr ein Stiick Wolle
nehmt und in etwas Wasser taucht, dann wird diese Wolle das
Wasser sofort vollig aufsaugen. Auf dhnliche Weise wurde das
,Wasser’ der Herzen der Gopis sofort von der ,Krsna-Wolle’
absorbiert, sodass ihre individuellen Existenzen eigentlich
ausgeloscht waren. Wenn jemand so viel Gliick hat und
tatsdchlich Krsnas direkten darsana erfahen darf oder von
einem rasika Vaisnava horen darf, dann kann er und sie die
gleiche Absorption erfahren. Immer mehr und mehr absorbiert
in das Singen von Krsnas Eigenschaften wurden sie tad-
atmikah (sie erfuhren tiefe Ubereinstimmung mit Ihm) und
vergallen vollig ihre eigenen Korper, ihre Beziehungen, ihr
Zuhause, einfach alles.

Wenn wir eine Aufgabe zu erledigen haben, wir aber durch
verschiedenste Hindernisse nicht in der Lage sind, diese zu
erfiillen, dann kehren wir einfach nach Hause zuriick. Aber die
Gopis suchten nach Krsna und sie fragten die Ranken, die
Bédume, Strducher und Rehe, ob sie Thn gesehen hétten, doch
trotz all ithrer Bemiihungen konnten sie Thn nirgendwo finden.
Doch sind sie dann nach Hause zuriickgekehrt? Auch wenn sie
Ihn nicht finden konnten, waren IThre Familien und ihr Zuhause
vollig vergessen. Sie waren so tief in Krsna absorbiert, dass es
so erschien, als ob sie von einem Geist besessen waren. Sie
nahmen gleichsam Seine Identitit an und imitierten Sein
Verhalten. So sprachen sie zueinander:
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,»Wie anmutig ist doch meine Art, zu gehen? Wie
unbeschreiblich lieblich ist mein Flotenspiel?” Zu diesem
Zeitpunkt wussten sie nicht, was sie taten, und das ist es, was
gemeint ist mit tan-manaskas. Sie waren so absorbiert in
Krsna, dass ihre ganze Natur sich verdnderte, so wie Eisen, das
man ins Feuer legt, und alles um sie herum vergessen war.

Als die Gopis nach Krsna suchten, war das Einzige, woran
sie sich erinnern konnten, Seine wunderbaren Eigenschaften
und die Spiele, die Er mit ihnen ausgefiihrt hatte. Wahrend wir
eher immer an unseren eigenen Komfort denken und so leicht
bhakti vergessen konnen, sind sie genau das Gegenteil.

Wir diirfen versuchen so zu sein wie Mahaprabhus ewige
Gefdhrten, wie zum Beispiel Madhavendra Puri. Teilweise hat
er fiir mehrere Tage nichts zu sich genommen und war einfach
in Krsna absorbiert. Je weiter sich unsere bhakti entwickelt,
umso mehr werden auch wir unsere korperlichen Bediirfnisse
vergessen.

Krsna verlief die Gopis, doch nie haben sie gedacht: ,,Krsna
ist so grausam und hat uns einfach verlassen! Wenn sie so
gedacht hitten, dann hitten sie die Suche nach Thm aufgegeben
und wihren einfach heimgekehrt, doch das haben sie nicht
gemacht. Sie haben immer weiter nach Krsna gesucht und sie
begannen, iiber Thn zu singen und Ihn zu glorifizieren,
insbesondere Seine fiirsorgliche Giite:

pranata-dehinam papa-karsanam
trna-caranugam Sri-niketanam
phani-phanarpitam te padambujam
krnu kucesu nah krndhi hrc-chayam

Srimad-Bhagavatam 10.31.7
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,,Deine Lotusfiile zerstoren die noch verbliebenen
Fehlhaltungen aller verkorperten Lebewesen, die
bei Dir Zuflucht gefunden haben.

Diese selben Fiile folgen den grasenden Kiihen
und Kilbchen auf die Weiden nach und sind das
Reich von Laksmi Devi Selbst. Du hast mit Deinen
FiiBen auf den Kopfen der Schlange Kaliya getanzt,
also lege Deine Fiile nun bitte auch auf unsere
Herzen und lindere so diese tiefe Agonie, die
entstanden ist durch unstillbaren Liebesdurst in
unserem Herzen.“

,,Oh Prabhu, Du bist so iiberaus giitig. Warum bist Du so
besorgt um eventuelle karmische Reaktionen wenn Du Deine
zarten Fiille auf unsere Herzen legst? Sich einfach nur an
Deinen Namen zu erinnern, zerstort jede Siinde.*

Pranata meint, dass, wenn jemand alles Bhagavan offeriert,
mitsamt seinem falschen Ego, dann alle karmischen
Reaktionen zerstort sind. Wenn alle Reaktionen so zerstort
wurden, dann wird man sofort Bhagavans direkten darsana
haben. Gajendra, der Konig der Elefanten, hat fiir Tausende
von Jahren mit einem Krokodil gekdmpft, bis er
schlussendlich, schon halb im Wasser untergegangen, eine
Lotosblume in seinen Riissel nahm und sie als Darbringung fiir
Bhagavan in die Liifte hielt. Und im Stillen betete er: ,,Herr,
nun habe ich mich Dir ganz und gar ergeben. Ich bin nicht
einmal mehr besorgt, ob Du mich rettest oder ob ich nun
sterbe.*

Durch die starke Kraft solcher Hingabe waren alle seine
Stinden und Vergehen aus unzéhligen Leben einfach
ausgeloscht und Bhagavan kam auf der Stelle, um Thn zu
befreien. Er totete das Krokodil mit Seinem cakra und

238



Gajendra war befreit.

Wenn jemand sich vollig Bhagavan hingibt, dann wird diese
Hingabe der Vernichter all seiner Fehler sein. Und wir, sind wir
genauso ergeben? Sind alle unsere Fehler und Reaktionen
schon dahingeschmolzen? Das ist genau der Messpunkt. Die
meisten unserer Leiden, die wir momentan noch erleben, und
all die Hindernisse in unserem bhajana sind Reaktionen
unserer Taten in fritheren Leben. Egal, wo wir hingehen, diesen
Reaktionen unseres fritheren karmas werden wir nicht entgehen
konnen. Somit wird eine intelligente Person immer in der
Gemeinschaft eines sadhus bleiben, der sie dann immer niaher
zu Bhagavan bringt.*'

Die Gopis beten pranata-dehinam papa-karsanam —

,Oh Govinda, Du bist so unglaublich giitig, dass Du die
Stinden jener zerstorst, die sich Dir vollkommen hingegeben
haben. Wir haben uns Dir ganz und gar hingegeben — ist es also
aufgrund unserer vorangegangenen Missetaten, dass Du uns

*! Hier geht es dem Sprecher um das Prinzip tiefer, aufrichtiger
Zufluchtnahme, mit allem, was in einem iibenden Bhakta in diesem
Moment noch an Haltungen und Eigenschaften da ist.

Er sagt damit natiirlich nicht, dass es bei Bhakti hauptséchlich um
das Auflosen karmischer Konsequenzen gehe, sondern erwéahnt diese
Dinge, um ein Gespiir dafiir zu schérfen, in welch verstricktem
Zustand sich die meisten Praktizierenden zu diesem Zeitpunkt noch
befinden. Die zu allem bereite Stimmung der Zufluchtnahme zum
Guru und zu Krsna Selbst findet Ausdruck in SB 10.14.8:

tat te ‘nukampam susamiksamano

bhufijana evatma-krtam vipakam

hrd-vag-vapurbhir vidadhan namas te

Jiveta yo mukti-pade sa daya-bhak.
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verborgen bleibst und uns nicht Dein Antlitz zeigst?

Wir weinen, zutiefst verzweifelt in Trennung von Dir und so
ist heute niemand in dieser Welt so ungliicklich wie wir.

Wir haben flir immer unser Heim und unsere Familien
verlassen. Nun haben wir iiberhaupt keine andere Zuflucht
mehr als Dich. Wirst Du also nicht all die Griinde, die uns noch
in Trennung von Dir halten, ausloschen?

Das sind die inneren Gefiihle einer Gopi. Da sind so viele
verschiedene Gopis mit den verschiedensten Gemiits-
stimmungen. Eine andere Gopi sagt:

,Du zerstorst die Stinden eines jedem, der sich Dir hingibt.
Bis zu dieser Nacht war es uns nicht moglich, uns wirklich
ganz hinzugeben. Doch nun haben wir unser Haus und unsere
Heime, Eheménner, Kinder und unsere Angst, von der
Gesellschaft verstolen zu werden, ganz und gar aufgegeben
und kommen zu Dir. So, was bleibt uns noch, es Dir
hinzugeben?

Nun gewiéhre uns also bitte Deinen darsana und erlaube
uns, die Angst vor der Schlange der Trennung von Dir zu
iiberwinden, und platziere Deine Fiifle auf unsere Kopfe.

Diese Fiile werden ewig von Sri Laksmi verehrt, bleibt uns
somit das gute Gliick versagt, Dir ebenfalls zu dienen, da wir
nur aus Kuhhirtenfamilien in Gokula stammen?

Diese Fiifle laufen den Kiihen auf die Weiden nach und Du
bist sogar so liebevoll fiirsorglich, dass Du ohne Schirm iiber
Deinem Kopf oder Schuhen an Deinen Fiilen die Kiithe zum
Grasen ausfiihrst, die eigentlich nur stumpfsinnige Tiere sind.
Wer ist also fiirsorglicher also Du?*

Auf diese Weise sangen sie alle unermiidlich weiter iiber die

Herrlichkeit von Krsnas lieblichen Fiilen. In der Bhramara-gita
horen wir, wie die Gopis Krsna schelten und Thn beschuldigen,
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vollig grausam und ein Betriiger zu sein. Doch dennoch
verlassen ihre Gedanken Ihn nie.

Mrgayur iva kapindram vivyadhe lubdha-dharma

Srimad-Bhagavatam 10.47.17

,In Seinem vorherigen Leben hat Krsna den unschuldigen
Bali nicht wie ein wahrer Krieger gestellt, sondern ihn
hinterriicks wie ein gemeiner Jager erschossen. Und als eine
Dame an Ihn mit amourdsen Gefiihlen herantrat, hitte Er ihr als
Krieger von Ehre eigentlich Genugtuung verschaffen miissen.
Doch da Er von ihrer Schonheit eigentlich doch angetan war,
Er aber Seinen Schwur gegeniiber Sita nicht brechen wollte,
hat Er ihr einfach Nase und Ohren abgeschnitten, um sie so zu
verstimmeln. Er ist so erpicht darauf, zu beweisen, dass Er von
keiner Frau iiberwéltigt werden kann, aber hier konnen wir
eindeutig sehen, dass Er doch von einer Frau iibermannt
wurde.*

Auch wenn sie so Krsna fiir alles beschuldigten — konnten
sie denn aufhoren, an Thn zu denken und {iber etwas Anderes zu
sprechen als Thn? 7ad-alapa in dem jetzigen Vers heifit, dass
die Gopis in melodischen Tonen die Herrlichkeiten von Krsnas
nama (Namen), guna (Eigenschaften), ripa (Form) und lila
(Spiele) besingen. Das ist ein Symptom von bhakti.

Auf der Stufe von sdadhana muss der Geist, wann auch
immer er abwandert, immer wieder zu Bhagavans nama, guna,
ripa und lila zuriickgebracht werden, dann kann dies
iiberhaupt s@dhana genannt werden. Es gibt keinen besseren
sadhana als das. Selbst die Anstrengung, Gedanken an
materiellen Genuss aus dem Geist auszutreiben, ist tatsdchlich
nicht notwendig. Der materielle Geist sollte einfach damit
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beschiftigt sein, iiber Bhagavans nama, guna, ripa und lila zu
héren wund dies innerlich oder in eigenen Worten
nachzuvollziehen. Das ist alles, was notwendig sein wird.
Wenn wir dies immer mehr und mehr praktizieren, werden
diese Themen immer geschmackvoller fiir uns.

Tad-vicesta heiB3t, dass die Gopis liber Krsnas Spiele sangen,
welche in Verbindung mit ihnen standen, das heil3t, wie Er Sich
mit ihnen traf, wie Er ihnen liebevoll tambula in ihre Miinder
legte, wie Er ihnen die FuBlglockchen anlegte, wie Er fiir sie
Blumengirlanden anfertige und auch, wie Er ihnen, wenn sie
sehr erschopft waren, zértlich den Staub von ihren Gesichtern
und Korpern gestrichen und ein Bett fiir sie gerichtet hat.

Dann wurden sie tad-atmika. Innerlich wie &duBerlich
begannen sie Thn zu verehren und sie vergaflen ihr Zuhause und
sogar ihr eigenes Selbst. Was zu sprechen davon, zu ihren
Hausern zurlickzukehren — es kam nicht einmal im Ansatz die
kleinste Erinnerung an ihr Zuhause in ihnen auf. Wie sie Krsna
immer intensiver in ihrem Trennungsschmerz verehrten,
vergallen sie vollig alle weltlichen Angelegenheiten um sie
herum.

Nirguna-yogis meditieren iiber nichts; ihr Geist wird von der
Leere angezogen. Sie meditieren nicht tiber den arma,
Paramatma oder irgendein materielles Objekt. Sie sind
nirasraya, ohne jegliche Zuflucht, und somit werden sie wieder
fallen. Aber die Bhaktas, die in den FuBlstapfen der Gopis
folgen und sténdig iiber Krsnas Eigenschaften meditieren, sind
asraya (mit einer Zuflucht), und es gibt keine Moglichkeit
mehr fiir sie, auf irgendeine Weise zu fallen.

Als néichstes schauen wir diesen Vers an:
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Sloka 27

gopyas tapah kim acaran yad amugya ripam
lavanya-saram asamordhvam ananya-siddham
drgbhih pibanty anusavabhinavan durapam
ekanta-dhama yasasah sriya aisvarasya

Srimad-Bhagavatam 10.44.14
Brhad-bhagavatamyrta 2.7.135

(Die Damen von Mathura sagten:)

»Was fiir unglaubliche Entsagungen haben die
Vraja-gopis wohl ausgefiihrt, dass sie stindig
mit thren Augen den Nektar von Krsnas Gestalt
trinken konnten? Diese Gestalt ist die Essenz
aller Lieblichkeit, sie kann mit nichts verglichen
werden und ist einfach uniibertroffen. Diese
Gestalt Selbst ist die Zuflucht aller Schonheit,
aller Herrlichkeit und Fiille. Sie ist in Sich
Selbst vollkommen, ewig frisch und ganz ganz
selten zu sehen.*

e

Als Krsnacandraji zusammen mit Balarama die Arena in
Mathura betrat, sprachen die Damen dort diese Zeilen in
Verehrung der Gopis. Sie sagten: ,,In dieser Versammlung wird
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adharma praktiziert und wir sollten nicht hier bleiben.*

Man sollte nicht an einem Ort verweilen, an dem gottlose
Handlungen (adharma) ausgefiihrt werden: Als man versuchte,
Draupadi zu entkleiden, war das auch eine Versammlung sehr
stindhaften AusmaBes, und Personlichkeiten von guter Natur
hétten nicht dort sein sollen. Warum ist also Grof3vater Bhisma
dort geblieben? Zu diesem Zeitpunkt sind keine karmischen
Reaktionen auf ihn gekommen, da er die GroBartigkeit
Bhagavans und Seiner Bhaktas kannte und einfach still
geblieben ist, um diese Grofe zu Tage treten zu lassen: Er hétte
mit Leichtigkeit diesen Schurken, die sie entkleiden wollten,
Einhalt gebieten konnen und er wére absolut in der Lage
gewesen, sie alle mit einer Hand zu erledigen.

Doch auch als Draupadi personlich ihn anflehte, ihr zu
helfen, blieb er einfach stumm. Er war ein jiiani-bhakta und er
wusste, dass, wenn jemand Bhagavan tatsdchlich ergeben ist,
dann wird Er diese Person auch entsprechend beschiitzen. Das
waren seine Gedanken, doch was dachten diese Halunken?

,Was soll Bhagavan schon ausrichten? Er hat keine Kraft,
uns aufzuhalten, so werden wir einfach das machen, was uns
gefdllt’, und sie versuchten, Draupadi zu entkleiden.

Und was ist mit den Pandavas? Vier von ihnen waren sehr
erbost, aber Yudhistira Maharaja blieb ganz still. Auch er war
ein jiani-bhakta und wusste also ebenfalls, dass Bhagavan
Draupadi im entsprechendem Maf3e beschiitzen wiirde. Doch
Bhima und Arjuna waren vollig erziirnt, da sie eine geringere
Wahrnehmung von Krsnas Goéttlichkeit hatten und Thn in ihrer
sakhya-bhava eher als einen normalen Freund ansahen.

In der Arena sahen nun Mathuras Damen auch nur, wie

diese zwei bedngstigenden Kédmpfer, deren massive Kdrper wie
Berge und aus Eisen gefertigt zu sein schienen, diesen zarten
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jungen Krsna toten wollten. Sie sahen, wie Baladevas Gesicht
rot vor Zorn war und wie Krsna ldchelte, auch wenn Er
ebenfalls zornig war. Da sie erwarteten, dass sich nun ein
groBBes Unrecht ereignen wiirde, sahen sie es als Schande an, an
diesem Ort zu bleiben. Aus ihrer Sicht war ja niemand
anwesend, der diese Siinde hitte unterbinden konnen. Ugrasena
war eingekerkert und andere hohergestellte Personlichkeiten
wie Akrira blieben direkt fern.

Der Vers meint: ,,Was fiir Entsagungen haben diese Gopis
nur auf sich genommen, durch welche sie Krsnas unglaublich
liebliche und wunderschone Form sehen durften, wie Er frei,
ungebunden und mit freudigem Herzen durch die Wilder und
Haine von Vraja streifte?*

Dort haben die Gopis den darsana des lieblichen rasika
Krsna (dem Koster unendlicher Stimmungen liebenden
Austausches), der Seine Flote spielt und eine Pfauenfeder in
Seiner Krone trdgt. Doch in der Kampfarena sahen die Damen
von Mathura nicht diese wunderschone Form Krsnas. Sie sahen
Ihn erregt mit Kampfeslust, nachdem Er die Horner des
riesigen Elefanten zerbrochen hatte und mit Blut geziert war.

Was ist die Natur von Krsnas Form? Lavanya-saram
asamordhvam — es ist die Essenz aller Lieblichkeit und ihre
Schonheit ist uniibertroffen und ohne Vergleich.

Rama ist schon, Narayana ist schon und so sind auch alle
anderen Inkarnationen des Herrn schon, doch Ihre Schonheit
ibertrifft nicht ansatzweise die von Krsna; sie ist Thr nicht
einmal gleichzusetzen. Ananya-siddham — wenn Krsna ein
Ornament tragt, wird Er schoner und wenn Er diesen Schmuck
wieder ablegt, dann wird Er noch schoner. Doch dann wird Er
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vom Staub von Vraja geschmiickt und Er wird noch einmal
schoner. In welcher Lage auch immer, Er ist der Allerschonste.
Es gibt fiir Ihn keinen Grund, Ornamente jeglicher Art, wie
Ohrringe oder Blumen, zu tragen, um schoner zu werden. Wir
fihlen die Notwendigkeit, unser Erscheinungsbild zu
verschonern — wie fihlen wir uns, wenn wir keinen tilaka
auflegen oder verschmutzte Kleidung tragen? Aber da Krsna
nicht versuchen muss, Seine Erscheinung zu verbessern, ist Er
ananya-siddham.

Drgbhih pibanty anusavabhinavam — die Damen von
Mathura sagen:

,,Diese wunderbare Form von Krsna, die wir nicht sehen
konnten, durften die Gopis in Vraja sehen.*

Angenommen, wir sehen eine wunderschone Person; wenn
wir einmal ihr Gesicht gesehen haben, sind wir zufrieden und
wir verspliren keinen Drang, ein weiteres Mal hinzuschauen.
Aber wenn wir Krsna sehen diirften, dann wiirden wir keinen
Wunsch mehr verspiiren, unseren Blick auf etwas anderes zu
richten als auf Thn, da Er immerzu neu und frisch erscheint.
Man wird unentwegt durstig bleiben, den Nektar Seiner
lieblichen Gestalt zu trinken und man wird nirgends sonst
hinschauen wollen.

Seine Form ist ekanta-dhama, die exklusive Zuflucht von
Herrlichkeit, Schonheit und Fiille sowie dreier weiterer
Qualititen Bhagavans (Kraft, Wissen, Entsagung), welche in
diesem Vers nicht erwéhnt werden.

Also, die Damen von Mathura sagen: ,,Aho! Was fiir
Entsagungen haben die Gopis ausgefiihrt, dass sie diese Gestalt
Krsnas immerzu sehen konnten? Wir sehen Krsna, wie Er
zornig Seine Feinde bekdmpft, sie aber sahen Ihn als
denjenigen, der sogar den Liebesgott (Cupid) selbst
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verzaubert.*

Sie wollen wissen, welche Entsagungen von den Gopis
getitigt wurden, um diesen lieblichen darsana haben zu diirfen,
aber nur durch den Wunsch, Krsna in der gleichen Stimmung
wie die Gopis zu dienen, kann dies eigentlich erreicht werden.
Ohne ein intensives Verlangen nach diesen Stimmungen ist es
sehr, sehr schwierig. Keine Ausfilhrung gewohnlicher
Entsagungen kann diesen Anblick gewidhren, wie er von den
Gopis gekostet wurde.

Da sind so viele von uns, die tiglich 64 Runden harinama
chanten, doch trotzdem haben wir noch keinen darsana
erhalten, was soll man dann iiber die anderen sagen? Es gibt
viele sehr bekannte Entsagungen, doch keine kann die gleiche
Frucht geben. Einige Personlichkeiten konnen in der heilen
Jahreszeit inmitten eines Feuers ausharren und andere baden in
der kalten Jahreszeit um vier Uhr morgens in der Yamuna und
kehren dann in der nassen Kleidung nach Hause zuriick, ohne
sich um Wind, Regen oder Schnee zu kiimmern.

Aber gibt es nicht doch Entsagungen, durch welche wir,
wenn wir sie praktizieren, Bhagavan erreichen kdnnen?

ardadhito yadi haris tapasa tatah kim

naradhito yadi haris tapasa tatah kim
antar-bahir yadi haris tapasa tatah kim
nantar-bahir yadi haris tapasa tatah kim

Sri Narada Paiicaratra

Was ist der Nutzen von Entsagungen, die von groBlen
Weisen wie Durvasa praktiziert werden, wenn diese nicht den
Herrn verehrt haben und Thn iiberall erkennen? Und wenn
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jemand Bhagavan in jedem Lebewesen sieht und auch iiberall
sonst, was fiir einen Sinn haben dann noch jegliche andere
Arten von Entsagungen, als genau diese Form der Verehrung?
Fir sie gibt es keine Notwendigkeit, irgendeine andere
Entsagung zu praktizieren als devotionale Geliibde wie
Ekadast, Janmastami und andere dieser Art.

Ausgenommen von harinama japa und dem Horen von und
Meditieren iiber hari-katha gibt es keine andere Methode,
Krsnas darsana zu erlangen. Das Ziel aller tapasya ist es,
seinen Geist konzentrieren zu konnen, aber den Wind
einzufangen ist im Vergleich damit bei weitem einfacher als
diesen ungestiimen Geist zu zdhmen.

So, wie also kann das erreicht werden?

Es kann nur dadurch erreicht werden, dass man den
Vaisnavas dient, hari-katha hort, laut harinama chantet und
iiber den Herrn meditiert.

Da die Damen von Mathura Krsna mit den Augen der prema
sahen, erschien Er fiir sie immer neu und frisch. Da waren so
viele andere Personen in der Arena anwesend, wie zum
Beispiel die Kédmpfer, aber sahen sie Thn auf gleiche Art und
Weise? Sie empfanden keine Freude, Thn zu erblicken, und
wurden stattdessen sehr wiitend. Hat Hiranyakasipu es
vielleicht genossen, Bhagavans Namen zu horen, welcher sii3er
ist als die Siile selbst?

So sagen also die Damen von Mathura, dass die Gopis
Krsnas immer neu belebte und iiber alles bezaubernde Form
mit thren Augen tranken, so wie man Nektar mit dem Mund
kostet. Seine Form ist die Essenz von lavanya (Lieblichkeit).

Es ist, als ob Er die direkte Verkorperung aller Lieblichkeit
ist.
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Ein Lowe, der in einem Kéfig gehalten wird, erscheint nicht
sehr schon, aber wenn dieser Lowe in den Wildern frei gesetzt
wird, tritt seine ganze Schonheit und Kraft zu Tage. Auf gleiche
Weise kommt Krsnas volle Schonheit und Lieblichkeit nur in
den Wiéldern von Vraja hervor. Seine Schonheit in der Arena,
wo Tropfen von Elefantenblut Sein Gesicht zierten, war nicht
zu vergleichen mit der in Vraja. In diesem Zusammenhang
zitiert Sanatana Gosvami einen Vers aus dem Srimad-
Bhagavatam (3.2.12):

van martya-lilaupayikam sva-yoga-
maya-balam darsayata grhitam
vismapanam svasya ca saubhagarddheh
param padam bhiisana-bhiisanangam

,c2Durch die Kraft Seiner Yogamaya erschien
Bhagavan Sri Krsna in dieser Welt, um die
bedingten Seelen wieder zu Thm zuriickzufiihren.
Und Er manifestiert eine Form, welch fiir alle
bezaubernd ist, die sie sehen.

Diese Form ist die wundervollste von allen, das
Schmuckstiick aller Schmuckstiicke und der
Hohepunkt allen guten Gliicks.*

249



KAPITEL SECHZEHN

Die Natur der mahabhava der Gopis

Niemand ist in der Lage, in solcher Weise Krsnas
unglaubliche Schonheit zu kosten, wie es die Gopis vermdgen.
Warum?

Nur in Vraja, wo Seine gesamte ripa-madhuri (die
Lieblichkeit Seiner Form), Seine /ila-madhuri (die Lieblichkeit
Seiner Spiele), venu-madhuri (die Lieblichkeit Seiner Flote)
und prema-madhuri (die SiiBe des lieblichen Austausches mit
Seinen Gefdhrten) présent ist, ist Er vollkommen iiberwiéltigt
von der prema Seiner Geféhrten.

Doch von all den unzédhligen Gefdhrten dort tiberwiéltigt Thn
keiner so sehr wie die Gopis und unter den Gopis ist es SrimatT
Radhika, die in Ihm wirklich die tiefste Uberwiltigung auslost.

Genau zu diesem Punkt hat Srila Sanatana Gosvami in
seinem Kommentar zu diesem Vers (Srimad-Bhagavatam
3.2.12, yan-martya ...) eine sehr spezielle philosophische
Schlussfolgerung gezogen. Wie er schon vorher gesagt hat,
geniel3t Sri Krsna, der Ursprung aller Inkarnationen, unendliche
Spiele in unendlich vielen dhamas®, aber die hochste Form
Seiner nektargleichen Lieblichkeit manifestiert Sich allein in
Vraja und nirgends sonst. Da die Liebe Sich ewig weiter
steigert, tritt dort die hochste Fiille Seiner Lieblichkeit zu Tage.

Krsna ist madhurya, lieblich, doch wenn es die Gopis nicht
gibe, konnten Seine Lieblichkeit und Schonheit nicht ihren
Hohepunkt erreichen. Keine anderen Geweihten des Herrn

42 Orte der Herabkunft Gottes.
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koénnen yavaddasraya-vrtti erfahren |, was eine spezielle
Eigenschaft der mahabhdava der Gopis ist.

In dem Male, in dem Liebe fiir etwas vorhanden ist, kann
dieses ,,etwas™ dann auch gekostet werden. Wenn keine Liebe
vorhanden ist, kann auch nicht wirklich etwas gekostet werden.
Die Bedeutung von yavaddasraya-vrtti ist, dass die prema der
Gopis so weit reicht (und sogar noch weiter), wie man sie nur
beschreiben kann. Wenn ihr ein Gummiband immer weiter
ausdehnt, wird es an einem gewissen Punkt wieder
zuriickschnappen, aber ihre prema (und tatsidchlich nur ihre)
steigert sich unendlich. Deshalb konnen nur sie allein den rasa
von Krsnas vier Arten der Lieblichkeit (madhuri) im vollem
Mal kosten.

Die Tendenz, Krsnas uniibertroffene Schonheit zu kosten,
ist yavaddasraya-vrtti, was auch ein anderes Wort fiir
mahabhdava ist. Krsna ist rasaraja (der Koster aller
Liebesnuancen), und die Gopis sind mahabhava. Wenn Sie
dann zusammenfinden, kosten die Gopis Ihn, der die absolute
Verkdrperung von rasa ist.

Doch die dynamische Natur dieser Zusammenkunft bringt
hervor, dass auch manchmal Krspa in der Position von
vavadasraya-vrtti ist und die Gopis zu rasardja werden. Das ist
niemandem sonst mdglich, allein den Gopis. Da Er von ihrer
prema vollig iberwiltigt ist, beginnt Er, ihnen Dienste
darzubringen und alles fiir sie zu tun.

Angenommen, es gibt ein kleines Kind und dieses Kind
kann nicht laufen, ist hdsslich und ist nicht in der Lage, richtig

“ Die Gotteslicbe hat solch einen hohen Punkt erreicht, dass sie
einfach ausstromt, alles mit sich reilt und fiir jeden erfahrbar wird,
wie Wasser, das durch einen Staudamm bricht. Die gesamte
Umgebung wird zur Ausdrucksform der Liebenden.
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zu sprechen. Da ist es vielleicht eher unwahrscheinlich, dass
andere tiberaus liebevoll zu ihm sein werden, doch seine
Mutter wird es immer lieben. Warum? Weil sie anurdga,
natiirlich flieBende Liebe, fiir ihn hat. Und auch wenn dies
einfach nur eine Spiegelung der wahren Stimmung ist, ist
anurdga die Wurzel aller Liebe.*

Da die anuraga der Gopis zu Krsna sich unendlich steigert,
wird diese auch yavadasraya-vrtti genannt. Sobald sie Thn
sehen, steigert sich ihre prema um das Millionenfache. Das ist
die Tendenz (vrtti) ihrer tiefen Anhaftung. Aber dies passiert
nur, wenn sie Krsnas uniibertroffene Lieblichkeit betrachten
diirfen. Wenn sie hingegen jemand anderen sehen, Uddhava
mit einbezogen (der Krsna unglaublich dhnlich sieht), tritt diese
Natur ihrer prema nicht zu Tage.

Die Damen von Mathura lamentierten, dass sie Krsna zwar
direkt sehen durften, aber nicht die Qualitét von prema zu Thm
besallen, derer es bedarf, um Seine uniibertroffene Schonheit
bewundern zu konnen, so, wie die Gopis es immer tun konnten.
Wenn jemand hungrig ist, isst er mit groffter Freude. Doch
wenn man nicht hungrig ist, dann stochert man eventuell ein
bisschen im Essen herum, nimmt ectwas auf, um es zu

*“ Damit sagt Gurudeva, dass sein Beispiel, mit dem er die fiir
Menschen schwer fassbare vollkommene Selbstlosigkeit der Gopis
in ihrer Liebe zu Krsna veranschaulicht, der Welt entstammt und
somit der Begriff anuraga — welcher ausschlieBlich eine
transzendentale Stimmung bezeichnet — genau genommen nicht
korrekt ist. Die materielle Welt ist in vedischer Sicht ein Zerrbild
(eben die ,,Spiegelung®) der transzendentalen Wirklichkeit. Die
Gefiihle von Zuneigung der Wesen dieser Welt konnen eigentlich
nicht als ,Liebe’ bezeichnet werden, doch ist ihr Ursprung die
urspriingliche, reine Liebe der Transzendenz.
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begutachten, findet etwas auszusetzen und wird keine Lust
haben, zu essen. Aber wenn jemand tatsdchlich hungrig ist,
wird er jede Speise als absolut kostlich ansehen, auch wenn
diese sogar geschmacklos sein sollte. Was zu schweigen von
der Préparation, die tatsdchlich unendlich siif3 ist...

In gleicher Weise ist der ,,Hunger* der Gopis nach Krsna
dergestalt, dass lhre mahabhava sich grenzenlos steigert,
sobald sie Krsnas Lieblichkeit kosten. Auf den hohen Stufen
von mahabhava (madana und modana) steigert sie sich
unaufhdrlich und fiihlt sich ewig neu und frisch an.

In unserem jetzigen Zustand kénnen wir uns nicht einmal
die kleinste wirklichkeitsgetreue Vorstellung davon machen.
Doch wenn sich unser Vertrauen in guru, die Vaisnavas und
Bhagavan in ausreichendem Maf} entwickelt hat und wir frei
von den Einfliissen unserer anarthas werden, wird sich
Stetigkeit in unserer Praxis entwickeln. Auch wenn wir jetzt
zumindest teilweise etwas sraddha (Vertrauen) und Stetigkeit
entwickelt haben, wird unser Geschmack noch sehr tief werden
miussen.

Jetzt mag unser Geist noch nicht stetig bleiben, doch eines
Tages wird sich bhdva in uns manifestieren, doch wann genau
das passieren darf, liegt nicht in unseren Handen. Es ist allein
in Bhagavans Handen und in den Hénden der groflen Bhaktas,
die diese bhava besitzen. Und nur wenn sie uns ihre Gnade
geben, kommt diese bhdva auch zu uns.*

* Was hier so klingen mag, als wiirden Bedingungen oder
Anforderungen gestellt, ist eigentlich der Ausdruck eines tiefen
Prinzips der Bhakti: Spirituell Ubende durchqueren auf dem Weg
notwendigerweise gewisse ,Stimmungsbereiche’, die sie weiter-
fiihren und die Seele vorbereiten, z.B. ein Gefiihl fiir die tatsdchliche
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Zu diesem Zeitpunkt wird sogar die Erfahrung von
mahabhava, der hochstmoglichen Erfahrung reiner Gottesliebe,
automatisch zu einer Seele kommen, die reif ist, auch wenn sie
vorher nicht einmal von ihrer Tendenz wusste. Es mag so
aussehen, also ob es keine Hoffnung gibt, dass so etwas sich je
in uns manifestiert und wir absolut keinen Raum in unseren
Herzen dafiir haben, aber es wird trotzdem ganz von selbst
kommen. Und dann wird man durch diesen wunderbaren
Einfluss sehr leicht alle Hindernisse, die es in dieser Welt
geben mag, liberwinden.

Die Damen von Mathura sprechen also von madhurya-
Krsna, der von Vraja nach Mathura gekommen ist. Warum hat
Er nicht auch Seine Flote nach Mathura mitgenommen?

Weil keine einzige der Damen von Mathura mitten in der
Nacht Heim und Familie verlassen hétte, um zu Thm zu
kommen, wenn Er Seine Flote dort spielen wiirde. Es gab in
Mathura also keinen qualifizierten ,,Empfanger fiir Krsnas
betdrende Flotenmelodie. Die Frauen dort sahen Sein
bezauberndes Antlitz, doch wiirden sie je ihre Eheménner
verlassen, um zu Ihm zu rennen? Wiirde das in Dvaraka
geschehen? Alle wiéren zu verdngstigt, ihr dharma zu
iiberschreiten und von der Gesellschaft verschméht zu werden.
Da dort mahabhava und yavadasraya-vrtti nicht existieren,
wiirde niemand kommen.

Verlorenheit als Seele in dieser Welt; sowie die Einsicht in das
eigene Angewiesensein auf die Hilfe Gottes und daraus erwachsend
die zunehmende Sehnsucht, sich selbst ganz und gar Seiner
wohlmeinenden Fiihrung anheimzustellen; ebenso ein dankbares
Beriihrtsein von der erstaunlichen Barmherzigkeit Gottes und Seiner
Geweihten. So wird das Herz weich und empféinglich fir die
Einsicht, dass Gnade immer schon da war (und eben nicht erst
verdient werden muss).
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In diesem Zusammenhang sagt Srila Sanatana Goswami in
seinem Komentar, dass ein Bhakta kirtana ausfithren und hari-
kathd iiber seinen verehrungswiirdigen Deity horen mag, doch
die direkte Erfahrung von Thm nur im dhama kommen wird.

Ein Bhakta mag also iiber Krsna meditieren, in Gedanken
tiber Thn absorbiert sein und auch etwas Anhaftung an die
Gemiitsstimmungen von Vraja haben, doch die wirkliche
Erfahrung Krsnas kann nur in Vrndavana kommen.

Deshalb mogen Krsnas ewige Gefdhrten in Dvaraka und
Mathura eventuell auch in der Lage sein, Krsnas spezielle
Lieblichkeit in Vraja zu einem gewissen Mal} zu verstehen,
doch konnten sie eine direkte Erfahrung davon bekommen?
Wairen sie jemals in der Lage, alles aufzugeben und, angezogen
von Seinem Fldtenspiel, in tiefster Nacht zu Krsna zu eilen?
Nein, und Krsna wirde auch nie die konigliche
Versammlungshalle von Dvaraka in der Kleidung von Vraja
betreten.

Mahabhdava manifestiert sich in  unendlich vielen
Variationen.

Generell sagt man, dass es zwei verschiedene Arten von
mahabhdava gebe, nadmlich rudha und adhirudha, aber von
diesen beiden sind auch wieder Tausende von Variationen
moglich, einige in Vereinigung und manche in Trennung. Aber
all diese Variationen von mahabhava sind verkorpert in Srimati
Radhika oder sind in Thren Erweiterungen als Ihre sakhis
manifestiert.

Sie ist die svayam-ripa, die ,ureigene Gestalt’, von
mahabhdava, so wie Krsna die svayam-ripa und der Ursprung
Seiner tad-ekatma-, svamsaka-, vilasa-, avesa-, prabhava-
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prakasa-, vaibhava-prakasa- und guna-Erweiterungen ist. *°
Die guna-avataras sind Brahma, Visnu und Sankara, die
avesa-avataras beinhalten z.B. Prthu, Narada, Vyasa, Kapila
und Parasurama.

Sie alle besitzen spezifische Naturen oder spezifische
Erméchtigungen. Wenn Krsna Sich in Formen manifestiert, die
allesamt natiirlich vollendet gliickselig (saccidananda) sind
und alle Kréfte besitzen (sarva-saktiman), nennt man diese tad-
ekatma-ripa (,Gottesformen, die iibereinstimmend mit Seiner
urspriinglichen Form sind’, z.B. Sein ewiger Bruder Balarama).

Und so, wie all diese Personlichkeiten Sich aus Thm
manifestieren und doch auch gleichzeitig ewig in Ihm
existieren, verkorpert Srimati Radhika alle dreihundertsechzig
verschiedenen Arten von Heldinnen. Dadurch betort Sie immer
Krsnas Geist. Wenn Er Sich nach einer bestimmten Stimmung
sehnt, diese aber in der spezifischen Gopi, mit der Er gerade
zusammen ist, nicht genug vorhanden ist, kann Er die
gewiinschte Stimmung erfahren, indem Er mit einer anderen
Gopt Austausch hat.

Aber niemand kann Ihn in solchem Mal} bezaubern und
erstaunen, wie Srimati Radhika es zu tun vermag.

Da unendlich viele Stimmungen und Sehnsiichte in Krsna
aufkommen, ist Er, als der beste Liebhaber und der anmutige
Held aller transzendentalen Spiele, manchmal tiefgriindig und
sanft (dhirodatta), manchmal sehr ruhig und bedacht (dhira-
santa), manchmal sorglos und heiter (dhira-lalita) und
manchmal stolz und wunruhig (dhiroddhata). All dies
Stimmungen regen sich gleichzeitig in IThm, doch wenn nur
eine dieser Stimmungen hervortreten soll, manifestiert Er

* Siche Sri Ripa Gosvami, Laghu Bhagavatamrta, Teil 1.
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genau diese spezifische Stimmung.

In gleicher Weise manifestiert auch Srimati Radhika die
Stimmung, die gerade notwendig ist. Somit ist Sie manchmal
bedacht (dhira), manchmal in einer Stimmung transzendentalen
lieblichen Argers, der einem Schmollen dhneln kann (manant),
dann wieder agiert Sie klug und geschickt (daksina).

Als das Kronjuwel und die direkte Verkorperung aller
dreihundertsechzig Arten von ,Heldinnen’ kostet Sie Krsnas
Lieblichkeit in hochstem MaB. Da Sie alle wunderbaren
Eigenschaften der verschiedenen ,Heldinnen’ zu manifestieren
vermag, ist Sie auch als madanakhya-bhavati bekannt.
Wihrend Sie mit Krsna zusammen ist, erfahrt Sie madana, und
in Trennung von Thm erfahrt sie mohana.

Caitanya Mahaprabhu zeigte etwas von Thren sehr
erhabenen Zustinden und abgesehen von Ihm gab es
niemanden in dieser Welt, der diese Symptome gezeigt hat.
Doch wenn Er diese Symptome manifestierte, konnten Raya
Ramananda und Svaripa Damodara als Seine sehr intimen
Gefdhrten auch etwas davon kosten. Ausgenommen von ihnen
konnte niemand diese Stimmungen verstehen, doch spéter
pflanzte Mahaprabhu die sakt#i, all das zu verstehen, direkt in
Riipa Gosvamis Herz hinein und sage: ,,Er wird meine bhava
durch seine Biicher in dieser Welt manifestieren®.

So wie Radhika unzidhlige Spiele erfdhrt, beginnen sich in
Ihr zugleich auch die zwanzig verschieden -ekstatischen
Symptome zu manifestieren. Und die passende Stimmung ist
immer genau zum richtigen Zeitpunkt manifestiert, zu Krsnas
Freude, Seinen Wiinschen gemi und doch fiir Thn stets
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tiberraschend.

Deshalb ist Sie ewiglich Krsnas Geliebte in Seiner svayam-
ripa. Er manifestiert Sich vor Ihr nie in einer kaya-vyitha-Form
oder einfach nur als spharti (in Ihrer Meditation aufscheinend),
sondern Er ist immer bei Ihr in Seiner urspriinglich Form, und
zwar sowohl in Begegnung als auch in Trennung.

Einmal safl Radhika irgendwo in Vraja und meditierte {iber
Krsna; Sie absorbierte Sich mehr und mehr, bis Sie plétzlich
vollig iiberwiltigt war. Dann legte Ihr plotzlich jemand von
hinten Seine Hénde iiber die Augen. Sie rief: ,Lalita? Aber
die Hénde blieben und nur, wenn Sie den richtigen Namen der
Person, die Thr die Augen verschloss, erriet, wiirden die Hiande
wieder fortgenommen werden.

,,Visakha? Citra? Kundalata?*“ Sie rief die Namen all Threr
sakhis, aber die Héinde wurden immer noch nicht
weggenommen.

Als Sie dann ,,Syﬁmasundara“ sagte, nahm Er Seine Hénde
weg und setzte Sich ganz vergniigt neben Sie.

Sanatana Gosvami kommentierte dieses [/ilad, indem er
erklarte, dass Radhika dachte, Krsna sei Ihr in Ihrer Meditation
erschienen (als sphirti) oder dass Er, da Er eigentlich in Seiner
Urgestalt in Mathura oder Dvaraka war, lhr in einer kaya-
vyitha-Erweiterung erschienen war.

Doch fiigt Sanatana Gosvami dann hinzu, dass Krsna dort
wirklich in Seiner svayam-riipa erschien, denn ansonsten wére
Srimati nicht véllig zufrieden gestellt gewesen. Das ist die
wunderbare Schlussfolgerung Sanatana Gosvamis.

Wenn Mahaprabhu in Purl weilt, aber in Navadvipa Mutter
Saci Ihm unter Trénen etwas darbringt, wire sie dann vielleicht
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damit zufrieden, wenn Er ihr nur in einer kaya-vyitha-Form
erschiene?

Da Mahaprabhu genau wusste, dass sie nur dann zufrieden
wire, wenn Er in Seiner Hochsten Gestalt personlich kdme, tat
Er genau das — und mit Srimati Radhika ist es genau das
Gleiche: Krsna bleibt immer in Seiner urspriinglichen Form
ganz nahe bei Radhika und kann auf keinerlei Weise von Thr
getrennt werden.

Sanatana Gosvami fragt, da die vraja-devis die essenzielle
mahabhava-yavadasraya-vrtti besitzen, wie soll es flir Krsna
irgendwie moglich gewesen sein, sie zu verlassen? Und auch
wiahrend Er in einem fremden Land ist, kommt Er in Seiner
urspriinglichen Form zu ihnen nach Vraja (aber nur zu ihnen,
nicht zu anderen wie zum Beispiel den sakhds.)

rakhite tomara jivana, sevi ami narayana,
tanra Saktye asi niti-niti
toma-sane krida kari’, niti yai yadu-purt
tahd tumi manaha mora sphiirti

mora bhagya mo-visaye, tomara ye prema haye,
sei prema-parama prabala
lukaria ama ane, sanga kardaya tomd-sane,
prakateha anibe satvara

Sri Caitanya-Caritamrta Madhya-Lila 13.154,155

Allein mit Thr dort in Vraja sitzend sagt Er:

,Meine licbste Srimati Radhika, in diesem fernen Land
Dvaraka habe Ich viele edle Damen geheiratet, aber tatsidchlich
liebe Ich keine von ihnen so sehr, wie Ich Dich liebe.

Ich habe im ganzen Universum nach einer kisori gesucht,
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die Dir an Schonheit, Hauttonung und dem Wesen nach hétte
gleichkommen konnen.

Ich habe Satyabhama gefunden, doch auch bei ihr bleibe Ich
nur, da sie Mich an Dich erinnert. So habe ich auch allein
darum die sechzehnhundert Prinzessinnen geheiratet, da sie
Mich an die Gopis erinnern.

Wenn diese Erinnerung durch einen ungliicklichen Umstand
nicht mehr existierte, wiirde Ich sie auf der Stelle alle
verlassen. Du sagst, dass Du Dich so fiihlst, als wiirdest Du
sterben, wenn Wir nicht zusammen sind, aber Ich meditiere
ohne Unterlass dariiber, wie Ich Dein Leben retten konnte.

Aus diesem Grund verehre Ich Narayana. Durch Seine
Gnade bin Ich in der Lage, jeden Tag hier nach Vrndavana zu
kommen und Deine Gemeinschaft zu kosten.

Du meinst vielleicht, dass Ich nur in Deiner Meditation
auftauche oder in einer kaya-vyitha-Form vor Dir erscheine,
doch komme Ich immer in Meiner ureigensten Form nach
Vrndavana.

Mein grof3es Gliick ist die unaussprechlich immense Liebe,
die Du fiir Mich hast. Unbemerkt von allen in Dvaraka und
auch Vrndavana komme Ich hier zu Dir und bin hoffentlich
bald auch fiir alle anderen sichtbar.*

In unserem jetzigen Vers kommt das Wort amusya-ripam
vor, was heifit ,,genau diese (ureigenste) Form“. Die Damen
von Mathura sprechen so:

,,Wir sehen Krsna, aber warum fiihlen wir nicht die héchste
prema? Was haben die Gopis nur an Entsagungen ausgefiihrt,
dass sie durch die Augen von mahabhava Krsnas urspriingliche
Form sehen diirfen, die mit einer Pfauenfeder geschmiickt und
die Essenz aller Lieblichkeit ist?*

AuBerstande, die gleiche Form zu betrachten wie die Gopis
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und die mahabhava der Gopis zu erfahren, wollten die Damen
von Mathura wissen, was fiir Entsagungen sie auf sich nehmen
konnten, um dhnlich begnadet zu werden.

Nicht jeder wird in der Lage sein, solch eine besondere
bhava zu erfahren. Wenn unser Gurudeva Sri Srimad Bhakti
Prajiana Ke$ava Gosvami Maharaja tanzte, hat er sich in
tiberaus lieblicher Weise bewegt. Mit seinen Augen nach unten
gerichtet und seinen sannydsa-danda, seinen traditionellen
Stab, in den Hinden, hat er tief versunken in bhava getanzt...
Ich habe nie im Leben jemanden so tanzen sehen wie ihn.
Wann auch immer er von Krsnas Spielen horte, wurde er ganz
emotional und begann zu weinen...

Wenn wir sehr aufrichtig und mit titanischer
Entschlossenheit unseren bhajana praktizieren, werden wir
eventuell auch irgendwann etwas von diesen bhavas kosten
konnen. Uns verlangt es auch nach diesen Stimmungen, so, wie
es die Damen von Mathura danach verlangt, die lamentieren:
,,Oh, oh! Wir sehen Krsna direkt, doch trotz allem kénnen wir
nicht die bhava der Gopis empfinden. Unser Leben ist
nutzlos!*

Sanatana Gosvamt sagt, dass Krsnas liebliche Gestalt nur in
Vraja als die Essenz aller Lieblichkeit und als das Emporium
allen rasas erlebt wird.

Und nur in Vraja kdnne solch eine siile Stimmung erfahren
werden. AuBerhalb von Vraja kann Krsnas Urgestalt nicht
direkt gesehen werden und diese bhdava kann auch nicht direkt
gekostet werden. An anderen Orten ist es eventuell mdglich,
Krsna durch Meditation zu sehen oder in einer Seiner vielen
Erweiterungen, doch direkt erfahren kann man Ihn sonst
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nirgendwo.
Nun lasst uns diesen Vers betrachten:

Sloka 28

C >~—_ N’hﬂ = —
e

ya dohane’ vahanane mathanopalepa
prenkhenkhanarbha-ruditoksana-marjanadau
gayanti cainam anurakta-dhiyo ’Sru-kanthyo
dhanya vraja-striya urukrama-citta-yanah

Srimad-Bhagavatam 10.44.15
Brhad-bhagavatamyrta 2.7.136

»Die Gopis sind iiberaus vom Gliick begiinstigt,
da sie mit vollem Herzen ununterbrochen in Ihn
absorbiert sind.

Wihrend sie die Kiihe melken, Joghurt zu
Butter schlagen, sich schmiicken, sich um ihre
Babys kiimmern, den Boden wischen oder
andere Pflichten im Haushalt erledigen, laufen
ihnen Trinen der Liebe aus den Augen, wihrend
sie dabei ohne Unterlass iiber Seine liuternden
Herrlichkeiten singen. Durch Ihr erhabenes
Bewusstsein  erreichen sie miihelos alle
wiinschenswerten Dinge.*
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Normalerweise denkt ein kanistha-adhikari,'” wenn er einen
mahda-bhagavata-Vaisnava aufsucht, zunichst: ,Das ist ein
kanistha-adhikart, genau wie ich selbst.’

Zunichst empfand Sarvabhauma Bhattacarya gegeniiber
Raya Ramananda eine gewisse Geringschidtzung, da er fand,
dass Raya Ramananda zu hochachtungsvoll von gewdhnlichen
»Frauen® sprach (Sarvabhauma sah die Gopis als einfache
Frauen an). Er respektierte nur das transzendentale Wissen der
vier Kumaras, die Entsagung Sukadeva Gosvamis und das
Unpersénlichkeitskonzept Sankaracaryas.

Deshalb kann jemand nicht die bhdva erhabener Bhaktas
verstehen, wenn er nicht selbst von diesem Kaliber ist. Nur
eine groBe transzendentale Personlichkeit oder ein Bhakta in
der letzten Phase seines raganuga-sadhana wird die prema der
Gopis verstehen konnen.

Selbst ein Geweihter wie Bhisma, der zur gleichen Zeit wie
die Gopis auf dieser Erde manifestiert war, konnte nicht zur
Ginze die erhabene Natur ihrer prema verstehen. Nur jene, die
sehr nahe bei ihnen waren, konnten zumindest ein wenig
verstehen.

Zum Beispiel musste Uddhava Dvaraka verlassen und nach
Vraja gehen, um zumindest ansatzweise zu erkennen, wie
hochklassig die Gopis wirklich waren. Wenn er in Dvaraka
geblieben wire, hdtte er niemals etwas davon verstehen
konnen.

4 ,Kanistha’ ist jemand, der den Pfad der Bhakti aufgenommen hat
und fasziniert ist von seiner Beziehung mit Gott, doch die Geweihten
Gottes noch nicht voller ernst gemeinter Wertschdtzung und
ununterbrochener Hingabe in sein Dienen-Uben zu integrieren
vermag.

Zum Begriff adhikari vgl. die FuBinote auf Seite 105.
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Dieser und der vorherige Vers sind von den Damen aus
Mathura gesprochen worden und da Mathura nur ungeféhr fiinf
Meilen von Vraja entfernt ist, konnte manchmal die heilige
Begierde der Bewohner von Vraja auch ihren Weg nach
Mathura finden. Neben Uddhava sind auch einige Kaufleute
oder andere Personen zwischen Vraja und Mathura hin- und
hergereist, so konnten Mathuras Bewohner ein wenig von der
bhdva in Vraja verstehen. Doch jene, die weit entfernt von
Vraja lebten, konnten nichts davon verstehen.

Selbst in Trennung von Krsna sind die Gopis immer mit [hm
zusammen und immer verbunden. Wihrend sie ihre Kinder
betreuten, die Kiihe molken, Joghurt quirlten, sich schmiickten
und verschiedenste andere Arbeiten verrichteten, hatten sie
immer direkten darsana von lhm, indem sie ununterbrochen
iiber Thn sangen.

Auch wenn sie ihre Pflichten nicht aufgaben, sahen sie Ihn
mit den Augen der bhava, wenn sie zusammen an einem
sanften Morgen rdga kirtana sangen.

Somit ist kirtana die zentrale devotionale Tatigkeit.

Ganz dhnlich wird ein sadhaka alle Regulierungen von
vaidhi-bhakti befolgen, doch innerlich moége seine bhava die
von raganugd-bhakti sein. Nach auflen wird er oder sie immer
noch der, die gleiche sein, doch innerlich wird seine Stimmung
anders sein.

Da die Damen von Mathura so nahe an Vraja leben,
befanden sie sich somit auch nahe der intimen transzendentalen
Stimmung von Vraja und so beteten sie, auch die bhava der
Gopis erfahren zu diirfen. Im rasa-lila sangen Krsna und die
Gopis zusammen. In so lieblichen und mit rasa getrankten
Melodien besiegten die Gopis Krsna, indem sie ,,Krsna sadhu,
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Krsna sadhu in einer fiir Thn unerreichbaren Tonlage sangen.

Als die Damen von Mathura nun iiber Krsnas Spiele
nachsannen, so wie die Gopis sie mit Thm erlebten, sagten sie:
»Wiéhrend wir Thn hier nur in einer kdmpferischen Stimmung
erfahren diirfen, sehen die Gopis Thn immerzu als das
Kronjuwel von vidagdha, ganz vergniigt und heiter. Wie
durften sie nur solch ein groBes Gliick erfahren?!*.

Vidagdha meint ,,witzig™ und ,,raffiniert“ und bezogen auf
Krsna meint es rasika catura, sehr raffiniert und geschickt
darin, rasa zu kosten. Diese Damen hatten nicht einmal so viel
Gliick wie das Pulinda-Miadchen, das oft den Klang von Krsnas
Fl6te horen konnte.

Sogar die Rehe in Vraja horten sie, doch die Damen in
Mathura konnten nur dariiber nachsinnen.

All unsere Verpflichtungen diirfen nun mit nama-sankirtana
auf den Lippen begleitet werden. Angenommen, wir haben
einen Krug mit normalem Wasser. Wenn wir einfach etwas
Zitrone und Zucker hinzufiigen, wird dieses Wasser iiberaus
kostlich. So ist es auch mit all unseren weltlichen
Verpflichtungen, die wir ausfiihren miissen; wenn wir, so wie
unser spiritueller Meister uns gelehrt und es selbst praktiziert
hat, immer {iber Bhagavan meditieren, bei allem, was wir tun,
dann werden diese Tétigkeiten zu reinem Nektar.

Auf der bedingten Stufe denken wir immer dariiber nach,
was vorteilhaft oder was schlecht fiir unsere Bhakti sein mag.
Da wir nur auf einer Anfangsstufe sind, sehen wir alles als
unvorteilhaft fiir uns an. Somit ist unser Geist standig gestort.
Aber zu dem Grad, in dem wir in unserem sadhana-bhajana
voranschreiten, wird sich dann die Sichtweise iiber das, was
angeblich unvorteilhaft ist, in gleichem Malle verringern.
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Und wenn jemand die Stufe von bhdava erlangt hat, dann
wird er alles, was er zundchst immer als unvorteilhaft gesehen
hat, nun als vollig vorteilhaft erfahren.

Eigentlich ist nichts in dieser Welt unvorteilhaft fiir uns! Es
ist nur aufgrund unserer jetzigen Schwidche und unserer
hinderlichen Eigenschaften (anarthas), dass wir unsere
Umgebung als unvorteilhaft ansehen mdgen. Welchen
Hindernissen auch immer wir uns gerade gegeniiber sehen, wir
erfahren sie aufgrund unserer fritheren abtraglichen Taten und
Entscheidungen und diese sind keiner anderen Person
zuzuschreiben.

In diesem Vers sagen die rasika Damen von Mathura
Lurukrama-citta-yahnah — der Geist der Gopis flieBt vollig
spontan zu ,Urukrama’ Krsna.*

Uru meint einen sehr starken und ununterbrochenen Strom.
Da ihre Gedanken immer spontan zu Ihm flieBen und zwar in
groBBer Geschwindigkeit und Kraft, sind die Gopis so sehr
begiinstigt, dass Krsna direkt vor ihnen erscheint, wenn sie
singen.

So wird Krsna uns, wenn wir ebenfalls immer tber Thn
singen, wahrend wir unsere materiellen Aufgaben ausiiben und
in Krsnas nama, guna, ripa und /ila absorbiert sind, auch sehr
bald direkten darsana geben.
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Alle Verse des
Bhakti — rasayana

Abkiirzungen:

BS — Brahma-Samhita

BB — Brhad-bhagavatamrta
SB — S1imad-Bhagavatam

Hinweis:
Die Verse 15-42, die Narayana Maharaja in diesem Buch besprochen hat,
haben wir an dieser Stelle mit Wort-fiir-Wort-Ubersetzungen versehen.

(1)

ananda-cinmaya-rasa-pratibhavitabhis
tabhir ya eva nija-ripataya kalabhih
goloka eva nivasaty akhilatma-bhiito
govindam adi-purusam tam aham bhajami

BS 5.37 und BB 2.7.92

»Ich verehre Govinda, den urspriinglichen
Herrn, der in Seinem eigenen Reich, Goloka, mit
Radha residiert, die Seiner eigenen spirituellen
Gestalt #dhnelt und die Verkorperung der
ekstatischen Kraft ist, sowie meisterhaft in
unendlich vielen Kiinsten ist, und die in
Gesellschaft Threr Vertrauten, den Verkor-
perungen der Erweiterungen Ihrer korperlichen
Gestalt, durchdrungen und belebt wird von
Seinem immerwéihrenden spirituellen rasa.“
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(2)

goloka-namni nija-dhamni tale ca tasya
devi mahesa-hari-dhamasu tesu tesu
te te prabhdva-nicaya vihitas ca yena
govindam adi-purusam tam aham bhajami

BS 5.43 und BB 2.7.93

»~Am tiefsten von allen befindet sich Devi-dhama
[weltliche Welt], dariiber liegt Mahesa-dhama
[Wohnsitz von Mahesa]; iiber Mahe$a-dhama
befindet sich Hari-dhama [Wohnsitz von Hari]
und iiber ihnen allen befindet sich Krsnas
eigenes Reich namens Goloka.

Ich verehre den urspriinglichen Lord Govinda,
der den Herrschern dieser verschiedenen Reiche
ihre jeweiligen Befugnisse zugewiesen hat.*

3)

sriyah kantah kantah parama-purusah kalpa-taravo
druma bhiimis cintamani-gana-mayi toyam amrtam
katha ganam natyam gamanam api vamsi priya-sakhi
cid-anandam jyotih param api tad asvadyam api ca

sa yatra ksirabdhih sravati surabhibhyas ca su-mahan
nimesardhakhyo va vrajati na hi yatrapi samayah
bhaje svetadvipam tam aham iha golokam iti yam
vidantas te santah ksiti-virala-carah katipaye iti
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BS 5.56 und BB 2.7.94-95

»lch verehre jenes transzendentale Svetadvipa,
wo unzihlige Laksmis als liebende Gefidhrtinnen
in ihrer reinen spirituellen Wesenheit dem
Hochsten Herrn Krsna als ihrem einzigen
Liebhaber in ehrerbietiger Liebe dienen;

wo jeder Baum ein transzendentaler Wunsch-
baum ist;

wo die Erde aus cintamani-Edelsteinen besteht,
wo alles Wasser Nektar ist, jedes Wort ein Lied,
jeder Gang ein Tanz, die Flote der Lieblings-
begleiter, die unpersonliche Ausstrahlung voller
trans-zendentaler  Gliickseligkeit und das
Hochste transzendentale Wesen allen angenehm
und kostbar ist;

wo zahllose transzendentale Kiihe unablissig nie
endende Milchmeere hervorstromen lassen;

wo Zeit immer in der Gegenwart ist, weder
Vergangenheit noch Zukunft kennt und nicht
einmal fiir einen halben Augenblick der
Eigenschaft des Vergehens ausgesetzt ist.

Dieses Reich ist nur einigen wenigen selbst-
verwirklichten Seelen in dieser Welt als Goloka
bekannt.*
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(4)

punyd bata vraja-bhuvo yad ayam nr-linga
giidhah purana-puruso vana-citra-malyah
gah palayan saha-balah kvanayams ca venum
vikridayaricati giritra-ramarcitanghrih

SB 10.44.13 und BB 2.7.96

»Wie erhaben sind doch die Gefilde von Vraja,
denn dort wandert die urspriingliche Person-
lichkeit Gottes in menschliche Ziige gehiillt
umher und verrichtet IThre unendlichen Spiele!
Geschmiickt mit wunderbar bunten Wald-
girlanden lisst Er, dessen FiiBe von Lord Siva
und der Gottin Rama verehrt werden, Seine
Flote erklingen, wihrend Er in der Gesellschaft
von Balarama die Kiihe hiitet.*

(3)

aho ’ti-dhanya vraja-go-ramanyah

stanyamrtam pitam ativa te muda

yvasam vibho vatsataratmajatmana
yat-trptaye 'dyapi na calam adhvarah

SB 10.14.31 und BB 2.7.97



(S17 Brahma spricht:)

»Oh allmichtiger Herr, wie gliicklich sind die
Kiihe und Frauen von Vrndavana, deren
Brustmilch Du zu Deiner vollen Zufriedenheit
getrunken hast, indem Du die Gestalt ihrer
Kilber und Kinder angenommen hast! Alle
vedischen Opfer, die von alters her bis zum
heutigen Tag durchgefiihrt wurden, haben Dir
nicht so viel Genuss bereitet.*

(6)

aho bhagyam aho bhagyam
nanda-gopa-vrajaukasam

yan-mitram paramanandarn

purnam brahma sanatanam

SB 10.14.32 und BB 2.7.98

»Wie grof} ist das Gliick von Nanda Maharaja,
dem Kuhhirten und allen anderen Bewohnern
von Vrajabhimi! Ihr Gliick ist grenzenlos, denn
die Absolute Wahrheit, die Quelle transzen-
dentaler Gliickseligkeit, das ewige Hochste
Brahman, ist ihr Freund geworden.*

272



(7)

esam tu bhagya-mahimdcyuta tavad astam
ekdadasaiva hi vayam bata bhiiri-bhagah
etad-dhrsika-casakair asakrt pibamah
sarvadayo ‘nghry-udaja-madhv-amrtasavam te

SB 10.14.33 und BB 2.7.99

»Doch obwohl das Ausmafl des Gliicks dieser
Bewohner von Vrndavana unvorstellbar ist, sind
auch wir elf herrschenden Gottheiten iiber die
verschiedenen Sinne - angefiihrt von Lord Siva -
hochst gesegnet, denn die Sinne dieser Gott-
geweihten von Vrndavana sind die Becher,
durch die wir immer wieder das nektarhaltige,
berauschende Getrink des Honigs Deiner
Lotosfiifie schliirfen.*

(&)
tad bhiiri-bhagyam iha janma kim apy atavyam
vad gokule 'pi katamanghri-rajo-"bhisekam
yaj-jivitam tu nikhilam bhagavan mukundas

tv adyapi yat-pada-rajah Sruti-myrgyam eva

SB 10.14.34 und BB 2.7.100
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»Mein grofites Gliick wire es, in diesem Wald
von Gokula geboren zu werden und meinen
Kopf im Staub zu baden, der von den
LotosfiiBen eines seiner Bewohner fillt. Deren
ganzes Leben und ihre Seele ist die Hochste
Personlichkeit Gottes, Mukunda, nach dessen
Fullstaub in den vedischen Mantras unauf-
horlich gestrebt wird.*

)

esam ghosa-nivasinam uta bhavan kim deva rateti nas
ceto visva-phalat phalam tvad-aparam kutrapy ayan muhyati
sad-vesad iva piitanapi sa-kula tvam eva devapita
vad-dhamartha-suhrt-priyatma-tanaya-prandasayas tvat-krte

SB 10.14.35 und BB 2.7.101

»Mein Geist ist vollig verwirrt, wenn ich nur
versuche, mir vorzustellen, welche Belohnung
aufler Dir irgendwo zu finden sein konnte.

Du bist die reife und urspriingliche Frucht aller
Segnungen, die Du den Bewohnern von
Vrndavana gewihrst.

Du hast bereits veranlasst, Dich Putana und
ihren nichsten Verwandten zu schenken, als
Gegenleistung dafiir, dass sie sich als Gott-
geweihte ausgegeben hat. Was sonst bleibt Dir
noch iibrig, das du diesen Gottgeweihten von
Vrndavana, deren Hiuser, Reichtum, Freunde,
liecbe Verwandte, Korper, Kinder und sogar
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Leben und Herzen nur Dir gewidmet sind,
geben konntest?“

(10)

tavad ragadayah stends
tavat kara-grham grham
tavan moho ‘nghri-nigado

yavat krsna na te janah

SB 10.14.36 und BB 2.7.102

»Mein lieber Herr Krsna, bis die Menschen zu
Deinen Gottgeweihten werden, bleiben ihre
materiellen  Anhaf-tungen und Wiinsche
Réuber, ihre Héiuser bleiben Gefingnisse, und
ihre liebevollen Gefiihle fiir ihre Familien-
mitglieder bleiben Fufifesseln.*

(1)
praparicam nisprapanco 'pi
vidambayasi bhii-tale

prapanna-janatananda-
sandoham prathitum prabho

SB 10.14.37 und BB 2.7.103
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»Mein geliebter Herr, obwohl Du nichts mit der
materiellen Existenz zu tun hast, kommst Du auf
diese Erde und stellst das materielle Leben nach,
einzig um die Vielfalt der ekstatischen Freude
fir Deine hingebungsvollen Geweihten zu
steigern.”

(12)

jananta eva janantu
kim bahiiktya na me prabho

manaso vapuso vaco
vaibhavam tava go-carah

SB 10.14.38 und BB 2.7.104

»Es mag Personen geben, die sagen: ,Ich weil}
alles iiber Krsna.’

Mogen sie so denken. Was mich betrifft, so
mochte ich nicht viel iiber diese An-gelegenheit
sprechen. Oh mein Herr, lass mich nur so viel
sagen:

Was Deine Fiillen betrifft, so sind sie alle
jenseits der Tragweite meines Verstandes, mei-
nes Korpers und meiner Worte.*
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(13)

anujanihi mam krsna
sarvam tvam vetsi sarva-drk
tvam eva jagatam natho
jagad etat tavarpitam

SB 10.14.39 und BB 2.7.105

»Oh, mein geliebter Krsna, ich bitte nun
demiitig um Deine Zustimmung, gehen zu
diirfen. Eigentlich bist Du der Wissende und
Sehende aller Dinge.

In der Tat bist Du der Herr aller Universen und
doch biete ich Dir dieses eine Universum an.*

(14)

sri-krsna vrsni-kula-puskara-josa-dayin
ksma-nirjara-dvija-pasudadhi-vrddhi-karin
uddharma-sarvara-hara ksiti-raksasa-dhrug
a-kalpam arkam arhan bhagavan namas te

SB 10.14.40 und BB 2.7.106

»Mein geliebter Krsna, Du schenkst der
lotusgleichen Vrsni-Dynastie hochstes Gliick
und ldsst (gleich dem Mond) die grofien
materiellen Ozeane wie die Erde, die Deva-
reiche, die brahmanas und die Kiihe an-
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schwellen.

Du vertreibst die tiefste Dunkelheit der Ir-
religion und bekidmpfst die Widergottlichen, die
auf dieser Erde erschienen sind. O Hochste
Personlichkeit Gottes, solange dieses Universum
existiert und solange die Sonne scheint, werde
ich Dir meine Ehrerbietungen erweisen.*

(15)

dhanyeyam adya dharani trna-virudhas tvat-
pada-sprso druma-latah karajabhimrstah

nadyo ‘drayah khaga-mrgah sadayavalokair
gopyo ‘ntarena bhujayor api yat-sprha srih

SB 10.15.8 und BB 2.7.107

dhanya — von Gliick gesegnet; iyam — dieses; adya — jetzt; dharanT —
Erde; trna — ihre Gréser; virudhah — Biische; tvat — Deine; pada — von

deinen Fiilen; spréah — Beriihrung erhalten; druma — Béume; latah —
Ranken; kara-ja — von Deinen Fingern; abhimrstah — beriihrt; nadyah —

Fliisse; adrayah — Hiigel/Berge; khaga — Vogel; mrgah —
Tiere; sadaya — gnédig; avalokaih — durch Deinen Blick; gopyah —

Gopfs; antarena — zwischen/in; bhujayoh — Deinen zwei Armen; api —

sicherlich; yat — fiir das; sprha — erlangen wollen; §rih — die Gliicksgottin

(Sri Krsna sagt zu Balarama:)

,Heute ist dieses Land, zusammen mit seinen
grimen Grisern, von vollkommen-em Gliick
gesegnet, da es von Deinen Lotusfiilen beriihrt
wird. Und, beriihrt von den Fingern deiner
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lotusgleichen Hand, wissen die Biume, Pflanzen
und Biische, dass sie den wertvollsten Schatz
geschenkt bekommen haben. Deinen liebevollen
Blick erhaltend fiithlen die Fliisse, Berge, Vogel
und die Tiere tiefste Zufriedenheit.

Aber am meisten von Gliick gesegnet sind die
Vraja-Gopis, da sie Deine Umarmung und Deine
starke Brust spiiren durften, eine Segnung, fiir
die selbst Laksmi devi personlich immerzu
betet.*

(16)

vrndavanam sakhi bhuvo vitanoti kirtim
vad devaki-suta-padambuja-labdha-laksmi
govinda-venum anu matta-mayira-nrtyam
preksyadri-sanv-avaratanya-samasta-sattvam

SB 10.21.10 und BB 2.7.108

vrndavanam — Vrndavana; sakhi — liebe Freundin; bhuvah — von der
Erde; vitanoti — verbreitet; kirtim — Herrlichkeiten; yat —
da/weil; devaki-suta — Sohn von DevakT; pada-ambuja — von den
LotosfiiBen; labdha — erhielt ; laksmi — Schatz; govinda-venum —
Govindas Flote anu — beim Horen; matta — verriickt; maytra — der
Pfauen ; nrtyam — Tanz; preksya — sehen; adri-sanu — von den
Berggipfeln; avarata — erstarrt/bezaubert;
anya — andere; samasta — alle; sattvam — Lebewesen

»Ohhh sakhi Radhe! Vrndavana ist weit
erhabener als die himmlischen Planeten und
Vaikuntha und sogar glorreicher als Ayodhya
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und Dvaraka, da es von den FuBlabdriicken
Devaki-sutas gesegnet wurde. Und nur in diesem
Vrndavana tanzen die Pfauen im Rhythmus der
bezaubernden Flotenmelodie Govindas. Alle
Vogel, Tiere und jegliche andere Lebewesen sind
wie erstarrt beim Klang dieser Flote und dem
Tanz der Pfauen.*

(17)

hantdyam adrir abala hari-dasa-varyo
vad rama-krsna-carana-sparasa-pramodah
manam tanoti saha-go-ganayos tayor yat
paniya-siyavasa-kandara-kandamiilaih

SB. 10.21.18 und BB 2.7.109

hanta — oh; ayam — dieser; adrih — Hiigel; abalah — O Freunde; hari-
dasa-varyah — der Beste unter den Dienern des Herrn; yat — weil; rama-
krsna-carana — von Krsna's und Balarama's Lotusfiilen; sparasa — durch
die Beriihrung; pramodah — jubilierend; manam —
Respekt/Ehrerbietung; tanoti — offeriert; saha — mit; go-ganayoh — Kiihe,
Kélber , Kuhhirtenjungen; tayoh — zu Ihnen (Sri Krsna und
Balarama); yat — weil; paniya — Trinkwasser ; slilyavasa — sehr weichem
Gras; kandara — Hohlen; kanda-miilaih — und essbare Wurzeln ( alles
Notwendige zum Essen)

»Dieser Hiigel Govardhana ist der hervor-
ragendste unter denen, die als ,Hari-Dasa“
bekannt sind. Er fiihlt grofite Freude durch die
Berithrung von Krsnas und Balaramas Lotus-

e e

fillen. Mit so viel Ehrerbietung und Hingabe
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werden sie von Govardhana verehrt, indem er
alles Notwendige zu IThrem Vergniigen und zur
Freude der sakhas, Kiihe und Kilber zur
Verfiigung stellt, wie Hohlen, Friichte, Blumen
und Wasser.*

(18)

drstvatape vraja-pasin saha rama-gopaih
saficarayantam anu venum udirayantam
prema-pravrddha uditah kusumavalibhih
sakhyur vyadhat sva-vapusambuda atapatram

SB. 10.21.16 und BB 2.7.110

drstva — sehen; atape — in der prallen Sonne; vraja-pastin —
Haustiere; saha — zusammen mit; rama-gopaih — Balarama und den

Kuhbhirtenjungen; saficarayantam — hiiten zusammen; anu —

immerzu; venum — Seine Flote; udirayantam — laut spielend; prema —
aus/mit reinster Liebe; pravrddhah — ausdehnen; uditah —
hochsteigen; kusuma-avalibhih — (mit feinem Nieselregen, der ist wie)
Blumenregen; sakhyuh — fiir seinen Freund; vyadhat — fiihrt aus; sva-
vapusa — mit eigenem Korper; ambudah — die
Regenwolken; atapatram — ein Regenschirm.

»Wenn sie sehen, wie Krsna und Balarama Ihre
Floten in der Nachmittagssonne spielen und die
Kiihe und Kilbchen zum Grasen ausfiihren,
platzen die Wolken in gottlicher Liebe und
schiitzen ihren liebsten Freund S$ri Krsna wie
ein Sonnenschirm vor der gliihenden Sonne,

wihrend sie feine Regentropfchen auf Sie
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niederrieseln lassen, die wie ein Blumenregen
sind.“

(19)

nadyas tada tad upadharya mukunda-gitam
avarta-laksita-manobhava-bhagna-vegah
alingana-sthagitam irmi-bhujair murarer
grhnanti pada-yugalam kamalopaharah

SB. 10.21.15und BB 2.7.111

nadyah — die Fliisse; tada — dann; tat — dass; upadharya —
sehen/wahrnehmen; mukunda — von Krsna; gitam — Sein
Flotenspiel; avarta — mit ihren Wasserwirbeln; laksita —
manifestieren; manah-bhava — mit liebevollem Sehnen; bhagna —
gebrochen; vegah — ihr Fluss; alingana — durch ihre
Umarmung; sthagitam — festgehalten ; Girmi-bhujaih — mit den Armen
ihrer Wellen; murareh — von Murari; grhnanti — greifen; pada-yugalam —

die Lotosfiifie; kamala-upaharah — tragen Darbringungen von Blumen

»Oh sakhis, wenn die Fliisse von Vrndavana,
allen voran die Yamuna, den Klang von Krsnas
Flote horen, dann halten sie in ihrem Fluss inne
und ihre Gewiisser fangen an zu wirbeln, als
seien sie iiberwiiltigt von tiefster Sehnsucht. Mit
ihren Armen in Form von Wellen bringen sie
Krsnas Lotusfiilen Blumen dar.*
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(20)

vana-latas tarava atmani visnum
vyanjayantya iva puspa-phaladhyah
pranata-bhara-vitapa madhu-dharah

prema-hrsta-tanavo vavrsuh sma

SB 10.35.9 und BB 2.7.112

vana-latah — Krauter und Pflanzen; taravah — Bdume; atmani — in der
Uberseele; visnum — die Hochste Personlichkeit Gottes; vyafijayantyah —
manifestiert; iva — so wie; puspa-phala-adhyah — mit erlesenen Friichten
geschmiickt; pranata-bhara — sich durch das Gewicht neigend; vitapah —
Béume; madhu-dharah — Strom von Honig; prema-hrsta — angetrieben
durch die Liebe zu Gott; tanavah — dessen Korper; vavrsuh — regnete
ununterbrochen; sma — sicherlich

,,Sieh nur! Wie doch die Ranken und die Aste
der Biume durch ihr schweres Gewicht herun-
terhingen... Auch sie haben sicherlich Krsna
fest in ihr Herz eingebunden, da Tréinen der
Liebe (von ihren Asten tropfender Honig) an
ihnen herunterlaufen. Und die reifen Friichte
und sprielenden Bliiten verraten ihre tiefe
Ekstase.”

21

ete ’linas tava yaso ’khila-loka-tirtham
gayanta adi-purusanupatham bhajante
prayo ami muni-gand bhavadiya-mukhya
giidham vane ’pi na jahaty anaghatma-daivam
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SB 10.15.6 und BB 2.7.113

ete — diese ; alinah — Bienen; tava — Deine; yasah —
Herrlichkeiten; akhila-loka — fiir alle Welten; tirtham — Heiliger
Ort; gayantah — singen sie; adi-purusa — urerste Personlichkeit
Gottes; anupatham — folgen dir auf dem Weg; bhajante — verehren sie
dich ; prayah — meistens; ami — diese; muni-ganah — groflen Weise
/Heilige; bhavadiya — unter Deinen Bhaktas; mukhyah — die hochst
intimen; giidham — verborgen; vane — in den Wiéldern; api — auch
wenn; na jahati — verlassen sie nicht; anagha — O siindloser;
atma-daivam — ihre eigene verehrungswerte Bildgestalt

(Sri Krsna spricht zu Balarama:)

,,Oh Adi-purusa! Auch wenn Du Deine Allmacht
und Opulenzen verheimlichst und wie ein
normaler einfache Knabe Deine Spiele hier in
Vrndavana vollfiihrst, haben Dich die
erhabenen Weisen (munis), die zu den Besten
Deiner Bhaktas zihlen, erkannt. Um nicht eine
Sekunde von Dir getrennt sein zu miissen, haben
sie die Form von Bienen angenommen und
verehren Dich, indem sie unaufhoérlich Deine
Herrlichkeiten und Spiele besingen, welche die
liuternde Kraft dieser Welt sind.“

284



(22)

sarasi sarasa-hamsa-vihangas
caru-gita-hrta-cetasa etya
harim upasata te yata-citta

hanta milita-drso dhrta-maunah

SB. 10.35.11 und BB 2.7.114

sarasi — im See; sarasa — Kraniche; harhsa — Schwéne; vihangah — und
andere Wasservogel; caru — bezaubert; gita — durch den Klang (Seiner
Flote); hrta — davongetragen; cetasah — deren Gedanken; etya — kommen
hervor; harim - Krsna; upasata — Verehrung; te — sie ;
yata — unter Kontrolle; cittah — deren Geist; hanta — ah; milita —
geschlossen; drséah — ihre Augen; dhrta — bewahren; maunah — Stille

(Die Gopis sagen:)

»Es ist absolut einmalig, dass Krsna die Herzen
der Schwine, Kraniche und anderer Wasser-
vogel stiehlt. Und zwar auf eine Weise, dass sie
zu Ihm kommen, sich setzen und mit ge-
schlossenen Augen Ihn verehren. So kon-
zentrieren sie sich mit ihrem Geist vollig auf
Ihn.*

(23)

prayo batamba vihaga munayo vane ‘smin
krsneksitam tad-uditam kala-venu-gitam
aruhya ye druma-bhujan rucira-pravalan
Srnvanti milita-drso vigatanya-vacah
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SB 10.21.14 und BB 2.7.115

prayah — fast; bata — sicherlich; amba — O liebe Freundin; vihagah —
Vogel; munayah — grofle Weise; vane — im Wald; asmin — diese; krsna-
iksitam — um Krsna zu sehen; tat-uditam — von Thm erzeugt; kala-venu-
gitam — liebliche Vibrationen Seiner Flote; aruhya — erheben; ye —
der; druma-bhujan — zu den Asten der Biume; rucira-pravalan —
wundervolle Bliiten und Zweige habend; $rnvanti — sie horen; milita-
drsah — sie schliefen ihre Augen,;
vigata-anya-vacah — machen keinen anderen Laut

»Oh meine liebe Freundin, die Vogel von Vraja
sind sadhus. Sie haben auf den wundervollen
Asten der Biume von Vraja Platz genommen,
um so leicht Krsna sehen zu konnen. Dort
einfach still sitzend und Krspas lieblichem
Flotenspiel lauschend schlieffen sie ihre Augen

und tauchen in tiefste gottliche Ekstase ein.*

(24)

dhanyah sma miidha-gatayo ’pi harinya eta
va nanda-nandanam upatta-vicitra-vesam
akarnya venu-ranitam saha-krsna-sarah
pujam dadhur viracitam pranayavalokaih

SB 10.21.11 und BB 2.7.116

dhanyah — gesegnet; sma — sicherlich ; miidha-gatayah — als einfaltiges
Tier/Lebewesen geboren werden; api — auch wenn; harinyah — Reh
; etah — diese; yah — diese ; nanda-nandanam — der Sohn von Maharaja
Nanda; upatta-vicitra-vesam — bezaubernd gekleidet; akarnya —
horen; venu-ranitam — den Fotenklang; saha-krsna-sarah — gemeinsam
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mit den schwarzen Hirschen (ihren Ménnern); ptjam dadhuh —
verehren; viracitam — ausfithren durch ; pranaya-avalokaih — ihre
zuneigungsvollen Blicke

»Die einfiltigen Rehe sind auch sehr begiinstigt
vom Gliick, denn mit ihren Eheménnern (den
Hirschen) lauschen sie wie erstarrt dem Klang
von Krsnas Flote. Es ist, als ob sie mit ihren

liebevollen Blicken dem hinreiflend gekleideten
Sohn von Nanda piija darbringen.*

(25)

gavas ca krsna-mukha-nirgata-venu-gita
piviisam uttabhita-karna-putaih pibantyah
savah snuta-stana-payah-kavalah sma tasthur
govindam atmani drsasru-kalah sprsantyah

SB 10.21.13 und BB 2.7.117

gavah — Kiihe; ca — und ; krsna-mukha — von Krsnas Lotusmund
; nirgata — herausstomen / fluten; venu — von der Flote;
gita — Gesang; piylisam — Nektar; uttabhita — aufstellen/
erheben/spitzen; karna — mit ihren Ohren; putaih — als Gefiss
dienend; pibantyah — trinken/aufnehmen; §avah — Kaélber; snuta — heraus
tropfen; stana — von ihren Eutern ; payah — Milch; kavalah — deren
voller Mund; sma — eben, gerade ; tasthuh — still stehen; govindam —
Krsna; atmani — mit vollem Herzen; dr$a —vor ihrem inneren Auge ; asru-
kalah — mit Augen voller Trénen; sprsantyah — beriihren/ umarmen

»Um den Nektar des Flotenspiels, das Krsnas
Lotusmund entstromte, trinken zu Kkonnen,

287



spitzten die Kiihe ihre Ohren. Das Gras, das sie
gerade gekaut hatten, blieb einfach in ihren
Miulern und Milch begann aus ihren Eutern zu
tropfen. Die Kilbchen horten auch sofort auf,
Milch zu trinken. Krsna in ihren Herzen

umarmend flossen Trinen der Liebe aus ihren
Augen.*

(26)

vrndaso vraja-vrsa mrga-gavo
venu-vadya-hrta-cetasa arat

danta-dasta-kavala dhrta-karna
nidrita likhita-citram ivasan

SB 10.35.5und BB 2.7.118

vrndasah — in Gruppen; vraja— in den Weiden von Vraja; vrsah —
Bullen; mrga — Rehe; gavah — Kiihe; venu — der Fléte; vadya — durch
das Spiel; hrta — davon getragen/ geraubt; cetasah — ihr Geist; arat —
einer gewissen Distanz; danta — mit den Zéhnen; dasta —
beillen; kavalah — volle Miinder; dhrta — aufstellen; karnah — ihre
Ohren; nidritah — schlafen; likhita — gemalt; citram — unecht; iva — wie
eine; asan — sie waren

»Wenn Er Seine Flote erklingen lisst, sind die
Bullen, Rehe und Kiihe, die in Gruppen etwas
abseits stehen und von dem Klang vdllig
vereinnahmt sind, wie gelihmt und sind nicht in
der Lage, das Grass in ihrem Mund weiter zu
kauen. Sie stehen einfach nur da und erscheinen
wie Tiere auf einem Gemilde.*
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(27)

purnah pulindya urugdaya-padabja-raga
sri-kunkumena dayita-stana-manditena
tad-darsana-smara-rujas trna-risitena

limpantya anana-kucesu jahus tad-adhim

SB 10.21.17 und BB 2.7.119

parnah — vollig zufrieden; pulindyah — die Frauen des Sabara
Stamms; urugaya — Krsnas; pada-abja — von Lotosfiilen ; raga — rotlich
; $ri-kunkumena — duch das transzendentale kunkum; dayita — von
Seinen Freundinnen; stana — Briiste; manditena — verzieren; tat — von
diesem; darsana — durch den Anblick; smara — des Liebesgotts; rujah —
Gebrechen/Schmerz/Krankheit; trna — iiber dem Gras; riisitena —
angehaftet; limpantyah — einreiben; anana — iiber ihr Gesicht; kucesu —
und Brust; jahuh — aufgeben; tat — diese; adhim — Verlangen des Geistes

,»Oh meine liebe Freundin, die Pulindamidchen
von Vraja sind voll sehnsuchtsvoller Aufregung,
wenn sie das mit rotem Kunkumpulver iibersite
Gras sehen!

Dieses Pulver schmiickte zunichst die Brust
Seiner Geliebten (Srimati Radhika) und ge-
langte wihrend Ihrer Spiele zusammen auf die
LotusfiiBe Krsnas. Wenn nun die Pulinda-

méidchen dieses Pulver auf ihre Gesichter und
Korper reiben, sind alle ihre Wiinsche erfiillt...*

289



(28)

vadi ditram gatah krsno
vana-sobheksanaya tam
aham pirvam aham pirvam
iti samsprsya remire

SB 10.12.6 und BB 2.7.120

yadi — wenn; diiram — zu einem fernen Ort gehen; gatah —
ging; krsnah — die Hochste Personlichkeit Gottes; vana-Sobha — die
Schonheit des Waldes; ksanaya — um dort zu verweilen und zu
genieBen; tam — zu Thm; aham — ich; plirvam — zuerst; aham —
ich; plirvam — zuerst; iti — so, auf diese Weise;
sarhspréya — indem sie Ihn beriihren; remire — vergniigen sie sich

»lagsiiber, wenn Krsna die Schonheit des
Waldes tiefer auskosten mochte, zieht Er, auch
wenn Er eigentlich gerade mit Seinen Freunden
spielt und herumtollt, zu den etwas abseits
gelegenen Plitzen. Dann rennen die sakhds so
schnell wie sie nur konnen zu Ihm. Sie rufen
aus: ,JIch werde Ihn zu erst beriihren, ich
werden Thn zuerst beriihren!“ So vergniigen sie

sich sorglos.«

(29)

ittham brahma-sukhanubhiitya

dasyam gatanam para-daivatena

mayasritanam nara-darakena
sakam vijahruh krta-punya-punijah
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SB 10.12.11 und BB 2.7.121

ittham — auf diese Weise; satam — Heilige/Weise; brahma-sukha-
anubhiitya — mit Krsna (dem hochsten brahman); dasyam —
Gemiitsstimmung des Dieners; gatanam — von den Geweihten, die
akzeptiert haben; para-daivatena — mit lhm; maya-asritanam — jene unter
dem Einfluss von Maya; nara-darakena — wie ein gewohnlicher Junge
erscheinend; sakam — zusammen mit; vijahruh — genieBen; krta-punya-
pufijah — all diese reinen Kuhhirtenjungen

»50 vergniigen sich die iiberaus gliickbe-
giinstigten Kuhhirtenjungen auf verschiedenste
Weise mit Krsna, der von den jrianis als die
Brahman-Ausstrahlung gesehen wird, von
Seinen treuen Dienern als der verehrenswerte
Herr und von den normalen Leuten als

einfacher Junge.*

(mayasrita kann auch bedeuten, dass diejenigen, die Seine besondere Gnade
bekommen haben, da sie in ihrem Herzen keine Stimmung der Ehrfurcht
Ihm gegeniiber mehr in sichtragen, Ihn einfach als den Sohn von Nanda
sahen.)

(30)
vat-pada-pamsur bahu-janma-krcchrato
dhrtatmabhir yogibhir apy alabhyah
sa eva yad-drg-visayah svayam sthitah

kim varnyate distam ato vrajaukasam

SB 10.12.12 und BB 2.7.122
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yat — dessen; pada-pamsuh — Fulistaub; bahu-janma — iiber viele Leben
hinweg; krcchratah — durch das Ausfiihren strenger Entsagungen; dhrta-
atmabhih — durch Personen, die ihren Geist vollendet kontrollieren
konnen; yogibhih — von solchen yogis (jiiana-yogis, rdaja-yogis, dhyana-
yogis etc.); api — sogar; alabhyah — kann nicht erreicht werden; sah — Er
(Krsna); eva — gewiss; yat-drk-visayah — von Angesicht zu Angesicht
sehen; svayam — personlich; sthitah — direkt vor ihnen stehend/bei
ihnen; kim — was; varnyate — kann beschrieben werden; distam — iiber
das grof3e Gliick; atah — deshalb; vraja-okasam — der Bewohner von Vraja

»Grofle Yogis (Mystiker) absolvieren harte
Entsagungen iiber viele Leben hinweg, doch
auch wenn sie ihren Geist vollig kontrolliert
haben, sind sie nicht in der Lage nur das
kleinste Staubkornchen von Krsnas Lotosfiissen
zu erhalten. Wie sollte es mir also méglich sein,
das grof3e Gliick der vraja-vasis zu beschreiben,

die téiglich Seinen direkten darsana haben?*

(31)

kvacit pallava-talpesu
niyuddha-srama-karsitah

vrksa-miilasrayah sete
gopotsangopabarhanah

SB 10.15.16 und BB 2.7.123

kvacit — manchmal; pallava — aus Asten, Bléttern und Zweigen
gemacht; talpesu — auf dem Bett ausruhen; niyuddha — vom Spielen,
»Kampfen“; sSrama — von Miidigkeit; kar§itah — ausgebrannt; vrksa —
Baum; miila — am FuB; asrayah — Schutz suchend; $ete —legte Er Sich
hin; gopa-utsanga — den Schof} eines Freundes nutzen;
upabarhanah — Kissen
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»Manchmal, wenn Er erschopft von Seinen
Spielen mit den Kuhhirtenfreunden ist, ruht Sri
Krsna unter einem Baum aus. Dort liegt Er auf
einem wundervoll gefertigten Bett aus weichen
Zweigen, Bliiten und Blittern und akzeptiert
den Schof} eines Seiner Freunde als Kissen.*

(32)

pada-samvahanam cakruh
kecit tasya mahatmanah
apare hata-papmano
vyajanaih samavijayan

SB. 10.15.17 und BB2.7.124

pada-sarhvahanam — FuBmassage; cakruh — ausfiihren; kecit — manche
von ihnen; tasya — von Thm; maha-atmanah — grof3e Seelen; apare —
andere; hata-papmanah — die frei von Siinde waren; vyajanaih — mit
Féchern; samavijayan — facheln

»Zu diesem Zeitpunkt massiert einer der sakhas,
welche iiberaus grofle Seelen sind, liebevoll
Krsnas Fiifle, wihrend ein anderer Thm mit
einem Ficher aus Blittern sanft Luft zufichelt.*
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(33)

anye tad-anuripani
manojiiani mahatmanah
gayanti sma mahd-rdja
sneha-klinna-dhiyah sanaih

SB 10.15.18 und BB 2.7.125

anye — andere; tat-anuriipani — passend zu der Zeit; manah-jiiani —
attraktiv fiir den Geist; maha-atmanah — von der Hochsten Seele
(Krsna); gayanti sma — sangen sie ; maha-raja — Pariksit;
sneha — durch Liebe; klinna — schmelzen;
dhiyah — Herzen; $anaih — langsam

»Mein edler Konig, andere sakhas wiederum
sangen Lieder, die genau zu dieser Zeit IThrer
Rast passten und Seinen Geist betorten.

Das Herz aller Kuhhirtenfreunde schmolz in
liebender Hingabe zu Ihm...”

(34)

nandah kim akarod brahman
sreya evam mahodayam
yasoda ca maha-bhaga

papau yasyah stanam harih

SB 10.8.46 und BB 2.7.126

$11-raja uvaca — Maharaja Pariksit fragt; nandah — Maharaja
Nanda; kim — was; akarot — ausgefiihrt; brahman —
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Oh brahmana; sreyah — gliickverheiBende Taten und
Entsagungen; evam — wie sie von lhnen gezeigt wurde; maha-udayam —
durch welche sie ihr Leben zur Perfektion gebracht haben; yasoda —
Mutter Yasoda; ca — auch; maha-bhaga — so sehr vom Gliick
begiinstigt; papau — trank; yasyah — von ihr;
stanam — Brustmilch; harih — Krsna

,Uberwiiltigt vom grofien Gliick Mutter
Yasodas fragte Maharaja Pariksit Sukadeva
Gosvami:

,Oh erhabener Brahmanpa, Mutter Yasodas
Brustmilch wurde von Sri Hari peronlich ge-
trunken. Welche unbeschreiblich gliickverhei-
lenden spirituellen Taten haben sie und Nanda
Maharaja ausgefiihrt, um diese Vollkommenheit
in reiner Liebe zu erlangen?’*

(35)

tato bhaktir bhagavati

putri-bhiite janardane
dampatyor nitaram dasid

gopa-gopisu bharata

SB. 10.8.51 und BB 2.7.127

tatah — danach; bhaktih bhagavati — liebende Hingabe/unendliche
Liebe; putri-bhiite — zu Bhagavan, als dem Sohn von Nanda und
Yasoda; janardane — Geburt nehmen/erscheinen;
dam-patyoh — von beiden (Frau und Ehemann); nitaram —
ununterbrochen; asit — war; gopa-gopisu — alle Bewohner von Vraja, die
alle Gemeinschaft nehmen mit Nanda und Yasoda;
bharata — O Maharaja Pariksit
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»Oh Bharata, (um die Segnung Seines geliebten
Geweihten Brahma wahr werden zu lassen),
erschien der Zerstorer alles Bosen, Svayam
Bhagavan Sri Krsna, als der Sohn von Nanda
und Yasoda. Elterliche Liebe zu Ihm stromte in
einem nicht endenden Fluss aus ihren Herzen
und iibertraf weit die Liebe aller anderen
Gopas und Gopis. In ihrer Gemeinschaft
erbliihte die Bhakti aller Einwohner von Vraja.*

(36)

nandah sva-putram adaya
pretyagatam udara-dhih
miirdhny upaghraya paramam
mudam lebhe kuriidvaha

SB 10.6.43 und BB 2.7.128

nandah — Nanda Mahargja; sva-putram adaya — seinen Sohn auf den
SchoB3 nehmend; pretya-agatam — als ob Krsna von den Toten auferstanden
sei; udara-dhih — weil er immer ein gutes und einfaches Gemiit
hatte; miirdhni — auf Krsnas Kopf; upaghraya — riechen; paramam —
hochste; Zufriedenheit/Gliick; lebhe — erlangen; kuru-udvaha — bester der
Kurus (Maharaja Pariksit)

»Oh Bester der Kurus, als der iiberaus grof3-
herzige Nanda von Mathura zuriickkehrte,
nahm er seinen geliebten Sohn Sri Krsna
sogleich auf seinen Schof3 und erfuhr ungeahnte
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Freude, indem er immer wieder liebevoll an
Seinem Haar roch.“

(37)

sva-matuh svinna-gatraya
visrasta-kabara-srajah

drstva parisramam krsnah
krpayasit sva-bandhane

SB 10.9.18 und BB 2.7.129

sva-matuh — Seiner eigenen Mutter (Yasodadevi); svinna-gatrayah — als
Er sie vor lauter Anstrengung schwitzen sah; visrasta — fielen
herunter; kabara — von ihrem Haar; srajah — von den die Blumen
; drstva — den Zustand Seiner Mutter sehend; pariSramam — Er konnte
sehen, dass sie vollig iberanstrangt war; krsnah — krsna ; krpaya — durch
Seine unendliche Gnade zu ihr; asit — einverstanden sein, zustimmen; sva-
bandhane — sich binden zu lassen

»Als Krsna sah wie hart und verzweifelt Mutter
Yasoda versuchte Thn fest zu binden, so dass ihr
ganzer Korper mit Schweifl durchtrinkt war
und sogar die Blumen aus ihrem zerzausten und
halb offenen Haarzopf fielen, lieB Er sich
gnidiger Weise von ihr binden.*
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(38)

nemam virifico na bhavo
na Srir apy anga-samsrayd

prasadam lebhire gopt

yat tat prapa vimuktidat

SB 10.9.20 und BB 2.7.130

na — nicht; imam — in einer hohen Position; virificah — Brahma; na —
noch; bhavah — Siva; na— noch ; §rih — Laksmi; api —
sogar/selbst; anga-samsraya — als die Ehefrau des Herrn; prasadam —
Gnade; lebhire — erhalten; gopi — Yasoda; yat tat — so, wie/wie die,
die...; prapa — erlangen, erhalten;
vimukti-dat — von Krsna (der Befreiung von der materiellen Welt gewéhrt)

,Weder Brahma noch Siva noch Sri Laksmidevl
personlich (die ewiglich in Form einer goldenen
Linie auf Krsnas Brust weilt) haben so viel
Gnade von Ihm, der Befreiung gewihrt,
erfahren diirfen wie Mutter Yasoda sie erfahren
durfte.*

(39)

payamsi yasam apibat
putra-sneha-snutany alam
bhagavan devaki-putrah
kaivalyady-akhila-pradah
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tasam aviratam krsne
kurvatinam suteksanam
na punah kalpate rajan
samsaro ‘jiana-sambhavah

SB 10.6.39-40 und BB 2.7.131 & 132

Payamsi — Milch ; yasam — fiir den jenigen ;
apibat — trank Krsna; putra-sneha-snutani — die Milch von
den Gopis kommend, durch ihre elterliche Liebe ;
alam — geniigend; bhagavan — Gott; devaki-putrah — der
als Sohn von Devaki erschien ; kaivalya-adi — Befreiung
; akhila-pradah — Er, der alle Segnungen gibt ;
tasam — von all denen (den Gopis); aviratam —
standig; krspe — zu Krsna; kurvatinam — machen ;
suta-tksanam — wie einen Mutter auf ihr Kind schaut ;
na — nie ; punah — nie ; kalpate — nicht denken ; rajan —
O Konig Pariksit; samsarah — der materielle Kreislauf von
Geburt und Tod; gjiiagna-sambhavah — welcher durch
Unwissenheit erfahren werden muss

»Die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, der
alle Segnunges gibt, wie auch unpersonliche
Befreiung [kaivalya] oder das Einswerden mit
der Brahman-Ausstahlung. Fiir diesen Krsna
(den Sohn der Devaki) haben die Gopis immer
elterliche Liebe empfunden. Sie sahen Ihn als
ihren eigenen Sohn und Krsna trank ihre
Brustmilch bis Er ganz gesittigt war. Wegen
dieser elterlichen Beziehung der Gopis zu Thm
sollte man jedoch nicht denken, dass sie dem
Kreislauf von Geburt und Tod ausgeliefert
waren, welcher von allen Seelen in Unwissenheit
erfahren werden muss.*
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(40)

gopinam paramananda
asid govinda-darsane

ksanam yuga-satam iva
yasam yena vinabhavat

SB 10.19.16 und BB 2.7.133

gopinam — fiir die gopis ; parama-anandah — hochste Freude; astt —
aufkommen/erblithen; govinda-dar§ane — wenn sie Govinda
sehen; ksanam — einen Moment; yuga-$atam — wie eine Ewigkeit; iva —
wie eine; yasam — fiir sie; yena — Ihm (Krsna); vina — ohne;
abhavat — werden (wird)

»Die Vraja-Gopis empfinden unbeschreib-liches
Gliick, wenn sie darsana von Govinda erhalten
(wie Er mit Seinen Kiihen und Freunden aus
den Wildern zuriickkehrt). Doch nur eine
winzige Sekunde ohne Ihn ist fiir sie wie
Hunderte von unendlich dauernden yugas!“

(41)
tan-manaskas tad-alapas
tad-vicestas tad-atmikah
tad-gunan eva gayantyo

natmagarani sasmaruh

SB 10.30.43 und BB 2.7.134
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tat-manaskah — ihren Geist gefiillt mit Gedanken iiber Ihn; tat-alapah —
liber Thn sprechen; tat-vicestah — Ihn nachahmen; tat-atmikah — mit seiner
Anwesenheit erfiillt; tat-gunan — iiber Seine Qualititen; eva —
einfach; gayantyah — singen; na — nicht; atma — ihr eigenes
Selbst; agarani — Heime; sasmaruh — erinnern

»Vollig in Gedanken iiber Thn absorbiert
sprachen die Gopis iiber Thn, ahmten Seine
Gesten nach und fiihlten sich auf intensivste
Weise mit Thm verbunden. Als sie so laut iiber
Seine transzendentalen Eigenschaften sangen,
vergallen sie sich selbst und ihre Familien ganz
und gar.*

(41)

gopyas tapah kim acaran yad amusya ripam
lavanya-saram asamordhvam ananya-siddham
drgbhih pibanty anusavabhinavam durapam
ekanta-dhama yasasah sriya aisvarasya

SB 10.44.14 und BB 2.7.135

gopyah — gopis; tapah — Entsagungen; kim — welche; acaran —
ausgefiihrt; yat — durch welche; amusya — von solch einem (hier
Krsna); ripam — die Form; lavanya-saram — die Essenz aller
Lieblichkeit; asama-tirdhvam — mit nichts zu vergleichen; ananya-
siddham — in sich selbst perfekt; drgbhih — durch die Augen; pibanti —
tranken sie; anusava-abhinavam — immer wieder neu; durapam — sehr
schwer zu erlangen; ekanta-dhama — einzige Zuflucht; yasasah —
Beriihmtheit; $riyah — Schonheit; aisvarasya — Opulenz.
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(Die Damen von Mathura sprachen:)

»Was fiir unglaubliche Entsagungen haben die
Vraja-gopis wohl ausgefiihrt, dass sie stindig
mit ihren Augen den Nektar von Krsnas Gestalt
trinken konnten? Diese Gestalt ist die Essenz
aller Lieblichkeit, sie kann mit nichts verglichen
werden und ist einfach uniibertroffen. Diese
Form selbst ist die Zuflucht aller Schonheit,
Beriihmtheit und Opulenz. Sie ist in sich Selbst
vollkommen, ewig frisch und absolut selten zu

sehen.“

(42)

va dohane 'vahanane mathanopalepa
prenkhenkhanarbha-ruditoksana-marjanadau
gayanti cainam anurakta-dhiyo ’sru-kanthyo
dhanya vraja-striya urukrama-citta-yanah

SB 10.44.15 und BB 2.7.136

yah— diese (die gopis); dohane — (beim) Melken; avahanane — Getreide
dreschen; mathana — Butter schlagen; upalepa — einsalben; preiikha —
auf Schaukeln; inkhana — schaukeln; arbha-rudita — sich um Babys
kiimmern; uksana — sprenkeln; marjana — sauber machen; adau — und so
weiter ; gayanti — singen sie ; ca — und; enam — iiber Thn; anurakta —
sehr angehaftet; dhiyah — ihr Geist; asru — mit Tranen; kanthyah —
dessen Kehlen; dhanyah — gliickbegiinstigt;
vraja-striyah — Damen von Vraja; urukrama — Krsna;
citta — durch ihr Bewusstsein; yanah — alles Erstrebenswerte erlangen
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»Die Gopis haben so viel Gliick, da sie mit
vollem Herzen ununterbrochen in Ihn ab-
sorbiert sind...

Wihrend sie die Kiihe melken, Joghurt zu
Butter schlagen, sich schmiicken, sich um ihre
Babys kiimmern, den Boden wischen oder
andere Pflichten im Haushalt erledigen, laufen
ihnen Trinen der Liebe aus den Augen, wenn sie
dabei ohne Unterlass iiber Seine Herrlichkeiten
singen.

Durch Thr so hohes Bewusstsein erreichen sie
automatisch alles, was wiinschenswert ist.“

(43)

pratar vrajad vrajata avisatas ca sayam
gobhih samam kvanayato ’sya nisamya venum
nirgamya tirnam abalah pathi bhiiri-punyah
pasyanti sa-smita-mukham sa-dayavalokam

SB 10.44.16 und BB 2.7.137

»Wenn die Gopis Krsna auf Seiner Flote spielen
horen, wenn Er morgens mit Seinen Kiihen
Vraja verlisst oder bei Sonnenuntergang mit
ihnen zuriickkehrt, eilen die jungen Miadchen
aus ihren Hiusern, um einen Blick auf Thn
werfen zu konnen. Sie haben sicherlich viele
fromme Taten vollbracht, um Ihn so sehen zu
diirfen, wie Er auf der Stralie wandelt, wobei
Sein lichelndes Gesicht sie gnidig anschaut.
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(44)

na paraye "ham niravadya-sanyujam
sva-sadhu-krtyam vibudhayusapi vah
va mabhajan durjara-geha-syrnkhalah
samvrscya tad vah pratiyatu sadhuna

SB 10.32.22 und BB 2.7.138

»Ich bin nicht in der Lage, Meine Schuld fiir
euren makellosen Dienst zu begleichen, nicht
einmal innerhalb eines Lebens von Brahma.
Eure Verbundenheit mit Mir ist iiber jeden
Makel erhaben. Thr habt Mich verehrt, indem
ihr alle héiuslichen Bande durchtrennt habt, die
schwer zu brechen sind. Daher lasst bitte eure
eigenen wundervollen Taten eure Entschidigung
sein.

(45)

gacchoddhava vrajam saumya
pitror nau pritim avaha
gopinam mad-viyogadhim
mat-sandesair vimocaya

SB 10.46.3 und BB 2.7.139

»Liebster sanftmiitiger Uddhava, bitte begib
dich nach Vraja und bereite Unseren Eltern
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Freude. Und lindere auch das Leid der Gops,
die in der Trennung von Mir leiden, indem du
ihnen Meine Botschaft iiberbringst.*

(46)

ta man-manaska mat-pranda

mat-arthe tyakta-daihikah

ve tyakta-loka-dharmas ca
mad-arthe tan bibharmy aham

SB 10.46.4 und BB 2.7.140

»Die Gedanken der Gopis sind immer auf Mich
ausgerichtet und ihr gesamtes Leben ist Mir
gewidmet. Mir zuliebe haben sie alles auf-
gegeben, was mit ihrem Korper zu tun hat, und
verzichten auch auf das gewdohnliche Gliick in
diesem Leben. Ebenso haben sie die religiosen
Pflichten aufgegeben, die fiir Gliick im néchsten
Leben notwendig sind.

Ich allein bin ihr innigster Geliebter und in der
Tat die Essenz ihres Seins.

Ich personlich erhalte solche Gottgeweihten, die
um Meinetwillen allen weltlichen Pflichten
entsagen.*
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(47)

mayi tah preyasam presthe
diira-sthe gokula-striyah

smarantyo 'nga vimuhyanti
virahautkanthya-vihvalah

SB 10.46.5 und BB 2.7.141

»Mein liebster Uddhava, fiir die Midchen von
Gokula bin Ich das am meisten geschitzte
Objekt der Liebe. Wenn sie also an Mich
denken, so weit von ihnen entfernt, werden sie
von Trennungs-ekstasen iiberwiiltigt.*

(48)

dharayanty ati-krcchrena
prayah pranan kathaiicana

pratyagamana-sandesair

ballavyo me mad-atmikah

SB 10.46.6 und BB 2.7.142

»Nur weil Ich versprochen habe, zu ihnen zu-
riickzukehren, ringen meine tief hingebungs-
vollen Kuhhirtenfreundinnen darum, ihr Leben
irgendwie aufrechtzuerhalten.*
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(49)

ramena sardham mathuram pranite

svaphalkina mayy anurakta-cittah
vigadha-bhavena na me viyoga-

tivradhayo ‘nyam dadrsub sukhaya

SB 11.12.10 und BB 2.7.143

»Die Bewohner von Vrndavana, vor allem aber
die Gopis, waren Mir immer mit tiefster Liebe
verbunden. Als daher Mein Onkel AKkriira
Meinen Bruder Balarama und Mich in die Stadt
Mathura brachte, litten die Bewohner von
Vrndavana durch die Trennung von Mir
extremen inneren Schmerz und konnten keine
andere Freude finden.*

(50)

tas tah ksapah presthatamena nita
mayaiva vrndavana-gocarena
ksanardha-vat tah punar anga tasam
hina maya kalpa-sama babhiivuh

SB 11.12.11 und BB 2.7.144

»Liebster Uddhava, all die Nichte, die die Gopis
mit Mir, ihrem innigsten Geliebten, im Land von
Vrndavana verbrachten, schienen ihnen in
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weniger als einem Augenblick vergangen zu
sein.

Ohne Meine Gegenwart jedoch hatten die Gopis
das Gefiihl, dass sich diese Nichte ewig hin-
zogen, als ob jede Nacht einem Tag Brahmas
gleichkomme.*

(51)

td navidan mayy anusanga-baddha-
dhiyah svam atmanam adas tathedam
vatha samadhau munayo "bdhi-toye
nadyah pravista iva nama-riipe

SB 11.12.12 und BB 2.7.145

»Mein liebster Uddhava, so, wie die grof3en
Weisen durch Yoga-Trance in Selbstverwirk-
lichung versinken, so, wie Fliisse mit dem Ozean
verschmelzen und sich daher der materiellen
Namen und Formen nicht bewusst sind, so
waren auch die Gopis von Vrndavana in ihrem
Geist so vollstindig mit Mir verbunden, dass sie
weder an ihren eigenen Korper noch an diese
Welt oder an ihr zukiinftiges Leben denken
konnten. Ihr ganzes Bewusstsein war einfach auf
Mich ausgerichtet.*

(52)
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mat-kama ramanam jaram
asvaripa-vido 'balah
brahma mam paramam prapuh
sangac chata-sahasrasah

SB 11.12.13 und BB 2.7.146

»All diese unzihligen Gopis, die Mich als ihren
innigsten Geliebten ansahn und Mich auf diese
Weise leidenschaftlich begehrten, wussten nichts
von Meiner tatsichlichen Stellung. Doch durch
ihre innige Verbindung mit Mir erreichten die
Gopits Mich, die Hochste Absolute Wahrheit.*

(53)

etah param tanu-bhrto bhuvi gopa-vadhvo
govinda eva nikhilatmani riidha-bhavah
vanchanti yad bhava-bhiyo munayo vayam ca
kim brahma-janmabhir ananta-katha-rasasya

SB 10.47.58 und BB 2.7.147

(Uddhava:)

,sunter allen Menschen auf der Erde haben nur
diese Kuhmidchen ihr materielles Leben
wirklich vervollkomm-net, denn sie haben die
Vollkommenheit der uneingeschrinkten Liebe
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zu Lord Govinda erreicht.

IThre reine Liebe wird von denen, die die
materielle Existenz fiirchten, von groflen Weisen
und auch von uns selbst erstrebt. Was soll es
jemandem, der die Er-zihlungen iiber den
Unbegrenzten Herrn gekostet hat, niitzen, als
ein erstklassiger Brahmana oder sogar als Lord
Brahma selbst geboren zu werden?*

(54)

kvemah striyo vana-carir vyabhicara-dustah
krsne kva caisa paramatmani ridha-bhavah
nanv isvaro 'nubhajato ’viduso 'pi saksac
chreyas tanoty agada-raja ivopayuktah

SB 10.47.59 und BB 2.7.148

,»,Wie erstaunlich ist es, dass diese einfachen
Frauen, die im Wald umherwandern und
scheinbar durch ungebiihrliches Verhalten ver-
kommen sind, die Vollkommenheit der
uneingeschrinkten Liebe zu Krsna, der
Héochsten Seele, erlangt haben!

Denn es ist ja die Wahrheit, dass der Hochste
Herr Selbst auch einem unwissenden Verehrer
Seine Segnungen gewihrt, so, wie die beste
Medizin auch dann wirkt, wenn sie von einer
Person eingenommen wird, die ihre Wirkstoffe
nicht kennt.*
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(55)

nayam Sriyo ‘ngau nitanta-rateh prasadah
svar-yositam nalina-gandha-rucam kuto 'nyah

rasotsave ’sya bhuja-danda-grhita-kantha-

labdhasisam ya udagad vraja-sundarinam

SB 10.47.60 und BB 2.7.149

,»Als Sri Krsna mit den Gopis im rasa-lila tanzte,
wurden die Gopis von den Armen des Herrn
umarmt. Diese transzendentale Gunst wurde
niemals der Gliicksgottin  oder anderen
Gefahrtinnen in der spirituellen Welt zuteil. In
der Tat haben sich die schonsten Midchen der
himm-lischen Planeten, deren Kkorperlicher
Glanz und Duft einer Lotusblume ahnelt, so
etwas nie vorstellen konnen. Und erst recht die
weltlichen Frauen, die nach materiellen
MafBstiaben sehr schon sind?*

(56)
asam aho carana-renu-jusam aham syam
vrndavane kim api gulma-latausadhinam
va dustyajam sva-janam arya-patham ca hitva

bhejur mukunda-padavim srutibhir vimrgyam

SB 10.47.61 und BB 2.7.150
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»Die Gopis von Vrndavana haben ihre
Beziehungen zu ihren Eheméinnern, Sohnen und
anderen Familienmitgliedern aufgegeben, die
eigentlich nur sehr schwer aufzugeben ist. Sie
haben den Pfad der Unschuld aufgegeben, um
bei den Lotusfiilen von Mukunda, Krsna,
Zuflucht zu suchen, den man durch vedisches
Wissen erkennen sollte.

Oh, lasst mich das Gliick haben, einer der
Biische, Schlingpflanzen oder Krauter in
Vrndavana zu sein, denn die Gopis zertreten sie
und segnen sie mit dem Staub ihrer Lotusfiifle.*

(57)

va vai Sriyarcitam ajadibhir apta-kamair
yogesvarair api yad dtmani rasa-gosthyam
krsnasya tad bhagavatah caranaravindam
nyastam stanesu vijahuh parirabhya tapam

SB 10.47.62 und BB 2.7.151

»Die Gliicksgottin selbst, sowie Lord Brahma
und alle anderen Devas, welche Meister des
Yoga sind, konnen Krsnas Lotosfiile nur in
ihrem Geiste verehren. Doch wiahrend des rasa-
Tanzes legte Sri Krsna Seine FiiBe auf die
Briiste dieser Gopis, und indem sie diese Fiifle
umarmten, lieBen die Gopis allen Kummer
hinter sich.*
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(58)

vande nanda-vraja-strinam
pada-renum abhiksnasah
yvasam hari-kathodgitam
punati bhuvana-trayam

SB 10.47.63 und BB 2.7.152

»Ich erweise dem Fuflstaub der Frauen aus
Nanda Maharajas Kuhhirtengemeinde wieder-
holt meine Ehrerbietung.

Wenn diese Gopis laut den Ruhm Sri Krsnas
besingen, reinigt diese Schwingung alle drei
Welten.*

(59)

gopyah kim dcarad ayam kusalam sma venur
damodaradhara-sudham api gopikanam

bhunkte svayam yad avasista-rasam hradinyo

hrsyat-tvaco ’Sru mumucus taravo yatharyah

SB 10.21.9 und BB 2.7.153

»Meine geliebten Gopis, welche gliickver-
heifenden Taten muss die Flote vollbracht
haben, um den Nektar von Krsnas Lippen
unabhéngig (von uns) kosten zu konnen und uns
Goprs, fiir die dieser Nektar eigentlich bestimmt
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ist, nur einen kleinen Happen zu iiberlassen!

Die Bambusbiume, Viter der Flote, vergieflen
Tréanen der Freude. IThre Mutter, der Fluss, an
dessen Ufer der Bambus geboren wurde, emp-
findet Jubel und deshalb stehen ihre blithenden
Lotusblumen wie Haare auf ihrem Korper zu
Berge.“

(60)

Jjayati jana-nivaso devaki-janma-vado
vadu-vara-parisat svair dorbhir asyann adharmam
sthira-cara-vrjina-ghnah su-smita-sri-mukhena
vraja-pura-vanitanam vardhayan kama-devam

SB. 10.90.48 und BB 2.7.154

,Sri Krsna ist derjenige, der als jana-nivisa
bekannt ist, die ultimative Zuflucht aller
Lebewesen, und der auch als Devaki-nandana
oder Yasoda-nandana bekannt ist, der Sohn von
Devaki und Yasoda. Er ist der Anfithrer der
Yadu-Dynastie und mit Seinen maéchtigen
Armen erlost Er alles Unheilvolle sowie jeden
Menschen, der gottabgewandt ist.

Durch Seine Anwesenheit vernichtet Er alles,
was fiir alle Lebewesen, ob beweglich oder
unbeweglich, ungiinstig ist. Sein gliickselig
lichelndes Gesicht steigert stets die amourdsen
Wiinsche der Gopis von Vrndavana.

Moge Er all-ruhmreich und gliickselig sein!“
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STATT EINES SCHLUSSWORTES

Der Vers auf dem Buchriicken — im Lichte von rasa®

om namo bhagavate vasudevaya
janmady asya yato 'nvayad itaratas carthesv abhijiiah svarat
tene brahma hrdd ya adi-kavaye muhyanti yat siirayah
tejo-vari-mrdam yatha vinimayo yatra tri-sargo 'mrsa
dhamna svena sada nirasta-kuhakam satyam param dhimahi

Srimad-Bhagavatam 1.1.1

Bereits im ersten Vers des Srimad-Bhagavatam wird die
Schonheit Vrndavanas beschrieben. Dhamna svena — Sein
ewiger Bereich ist selbstleuchtend und es ist der Ort, wo Erde,
Wasser und Feuer ihre Eigenschaften tauschen (tejo-vari-
mrdam): Die Liebe von Vrndavana verdndert das dharma, die
bisherige Bestimmung, von allem.

Die Juwelen und der Mond haben eine leuchtende Strahlung
(teja), doch in Vrndavana wird diese im Vergleich mit dem
Gottlichen Paar matt wie Erde. Und auch das Wasser wird
gleichsam zu Erde; wenn Sri Krsna auftaucht, wird selbst die
Yamuna bewegungslos. Und die Erde wird wie Wasser... Wenn
Krsnas Flotenspiel durch ganz Vrndavana dringt, schmelzen
die Steine des Govardhana und beginnen wegzuflieBen. Und
das Wasser wird durch diesen Flotenklang wie Feuer, denn die
Wellen springen aus der Yamuna heraus wie lodernde
Flammen, um eine Beriihrung mit S17 Krsna zu erhaschen.

* Auszug aus ,Dhama-tattva’ von Krishna Chandra (in: amrita — das
Bhakti-Magazin Nr. §, 2022).
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Vinimayo — alles wird umgedreht: Zuhause in Yavat zu sein
ist fir Radhika wie ein geféhrlicher Dschungel, in dem die
bedrohlichen Wesen wie Jatila und Kutila residieren. Doch in
den Waldhainen Vrndavanas, IThrem ewigen seva-Ort, fiihlt Sie
Sich ganz und gar heimisch und beschiitzt.

Dann heift es zum Schluss des Verses: satyam param
dhimahi. Krsna ist die Hochste Wahrheit und Radhika ist Seine
para-sakti. So bedeutet diese Aussage: ,,Ich meditiere {iber das
nikunija-lila von RadhaKrsna — {iber das vertraulichste /ila in
den geschmiickten Waldlauben Vrndavanas.*

Dieses Vrndavana ist Srimati Radharanis Herz (Caitanya-
caritamrta 2.13.137).
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